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VORWORT. 


Bei  dem  vorzugsweise  historischen  Interesse,  welches  die  gegen- 
wartige  Generation  in  weiteren  Kreisen  an  der  Entwickelung  der  Philo- 
sophie  nimmt,  scbien  die  Bearbeitung  eines  kurzgedrangten  historisch- 
biographischen  Handworterbuches  zur  Geschichte  der  Philosophic  einem 
wesentlichen  Bediirfniss  in  der  vaterlandischen  Literatur  entgegen  zu 
kommen,  da  das  vierbandige  veraltete  „allgemeine  Handworterbuch  der 
philosophischen  Wissenschaften  nebst  ihrer  Literatur  und  Geschichte“ 
von  W.  Tr.  Krug,  welches  in  zweiter  Auflage  1832  — 38  erschien, 
abgesehen  von  erheblichen  Mangeln,  ebenso  wie  sein  jiingeres  fran* 
zosisches  Seitenstiick,  das  „Diclionnaire  des  sciences  philo sophi(jues“  von 
A.  Franck,  welches  in  zweiter  Auflage  1874  erschienen  ist,  zugleich 
die  breitspurigste  sachliche  Bearbeitung  philosophischer  Gegenstande  in 
alphabetischer  Reihenfolge  mit  in  den  Rahmen  der  Darstellung  herein- 
zieht  Indem  wir  uns  dagegen  auf  das  philosophie-geschichtliche  Gebiet 
als  solches  beschranken,  glauben  wir  uns  mit  unserm  Lexikon  ins- 
besondere  den  Dank  derjenigen  zu  verdienen,  welche  ihre  Theilnahme 
der  seit  1869  in  gleichem  Verlage  erschienenen  „Philosophischen  Biblio- 
tbek“  zugewandt  haben,  zu  welcher  wir  in  unserem  nunmehr  vollendet 
vorliegenden  Werke  eine  willkommene  Erganzung  zu  bieten  hoffen. 

Hatte  sich  die  „Philosophische  Bibliothek“  die  Aufgabe  gestellt, 
die  Hauptwerke  der  Philosophic  alter  und  neuerer  Zeit  in  correcten 
und  bequemen  Ausgaben  und  bei  den  in  fremden  Sprachen  erschienenen 
Hauptwerken  diese  in  deutschen  Uebersetzungen  fur  das  gebildete  Publi- 
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kum  zugiinglich  zu  maclien;  so  sollen  in  dem  „Philosophie-geschicht- 
lichen  Lexikon“  die  Namen  aller  derjenigen  philosophischen  Denker, 
welche  irn  weltgeschichtlichen  Gange  der  Philosophie  mehr  oder  minder 
von  Bedeutung  gewesen  sind,  init  Nachrichten  liber  Leben,  Lehre  und 
Schriften  vertreten  sein.  Ausgesclilossen  bleibt  dUbei  einerseits  die 
sogenannte  „vorhellenische  Philosophie*4,  da  die  angeblichen  Philosopheme 
der  Aegypter,  Inder,  Chinesen,  Perser  ausserhalb  derjenigen  philosophi- 
sehen  Ueberlieferung  stehen,  in  welcber  sich  die  abendlandische  Philo- 
sophie durch  den  erst  bei  den  Hellenen  aufgegangenen  Begrift’  der 
Philosophie  uberhaupt  bewegt.  Ausgesehlossen  bleibt  andererseits  grund- 
siitzlich  die  Generation  noch  lebender  Philosophen.  • Dass  es  auch  in 
unserer  Gegernvart  Werke  giebt,  welche  sich  in  der  Geschichte  der 
Philosophie  ihre  Stellung  gesichert  haben,  wahrend  ihre  Urheber  noch 
am  Leben  sind,  liegt  freilich  am  Tage.  Gleichwohl  erschienen  uns  die 
Griinde  liberwiegend,  nur  die  Geister  der  Todten  vor  unsern  Lesern 
heraufzubeschwdren  und  die  noch  lebenden  Trager  des  philosophischen 
Gedankens  oder  der  philosophischen  Romantik  einer  eigenen  oder  frem- 
den  Nachlese  in  der  Zukunft  zu  uberlassen. 

Der  Raum,  den  die  einzelnen  Artikel  unsers  Lexikons  einneh- 
men,  richtet  sich  selbstverstiindlich  nach  der  grosseren  oder  geringeren 
Bedeutung  der  Personen,  welche  als  Trager  oder  Nachziigler  der 
philosophischen  Entwickelung  in  der  Geschichte  aufgetreten  sind.  Bei 
den  grossen  Philosophen  aller  Zeiten,  welche  als  schopferische  Geister 
Neues  hervorgebraeht  und  mit  ihren  Ideen  und  Anregungen  die  Mit- 
und  Nachwelt  beherrscht  haben,  erhalt  das  Personliche  ebenso,  wie  die 
Lehre  in  der  Darstellnng  die  gebiihrende  Ausfiihrlichkeit,  sodass  die 
eigentlich  philosophischen  „Heroen“  moglichst  in  abgeschlossenen  bio- 
graphisch-historischen  Rundbildern  vor  die  Leser  treten.  Bei  Denkern 
zweiten  und  dritten  Ranges  darf  das  Personliche  gegen  die  Grundziige 
der  Lehre  schon  etwas  zuriicktreten  und  wird  ein  knapperer  Bericht 
geniigen,  wahrend  die  bios  den  Schulen  und  Gefolgschaften  bedeuten- 
derer  Philosophen  angehorenden  Namen  als  untergeordnete  Gestalten, 
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bei  inoglichst  unpersonlieher  Auffassung,  schon  durch  kurzc  Erwahnung 
zu  ihrem  historisclien  Rechte  koramcn  werden. 

Auf  eine  Beriicksichtigung  der  gelehrten  Streitfragen,  welche  in 
Bezug  auf  die  Auffassung  der  Lehren  einzelner  Philosophen,  namentlich 
solcher  aus  alter  und  mittlerer  Zeit,  unter  den  Geschichtschreibern  der 
Philosophic  obwalten,  durfte  im  Hinblick  auf  den  Zweck  und  die 
aussere  Oekonomie  eines  Handworterbuclis  billig  verzichtet  werden. 
Dagegen  war  bei  der  Berichterstattung  iiber  die  Lehren.  der  Philosophen 
das  Augenmerk  vorzugsweise  darauf  gerichtet,  einen  Jeden  aus  dem 
Mittelpunkte  seines  eigenen  Gedankenganges  darzustellen,  oline  denselben 
durch  Hineintragen  freinder  Anschauungen  zu  entstellen.  Bei  den 
bibliograpbischen  Notizen,  welche  den  wichtigern  Artikeln  beigegeben 
sind,  war  keine  nutzlose  Yollstandigkeit  durch  Anftihrung  veralteter 
Literatur  zu  erstreben,  sondern  es  geniigte  neben  der  Angabe  der  besten 
and  neuesten  Ausgaben  philosophischer  Hauptwerke  an  einer  Literatur- 
auswahl  der  im  letzten  Jahrhundert  erschienenen  Specialarbeiten  von 
bleibendem  wissenschaftlichem  Werthe. 

Ein  Versehen  in  dem  Artikel  Bdguelin  auf  Seite  119,  Spalte  1, 
Zeile  8 von  unten  findet  der  Leser  im  Artikel  Wegelin  auf  Seite  915, 
Spalte  1,  Zeile  26  von  oben  und  in  der  daselbst  beigefiigten  Note 
verbessert. 

Giessen,  im  November  1878. 
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Die  weltgeschichtliche  Entwickelung  der  Philosophic  gruppirt  sich  in  drei  grosse 
ZeitrSume.  Nach  seinem  ersten  jugendfrischen  Selbsterfassungsversuche  wkhrend  der 
letzten  sieben  Jahre  vor  Chr.  Geb.  kehrte  der  philosophische  Geist  von  seiner  liber  ein 
Jahrtausend  andauernden  Selbstentfremdung  • erst  seit  dein  Reformationszeitalter  zur 
selbstkr&ftigen.  Vertiefung  in  sein  eigenes  Wesen  zurllck.  Das  erste  Zeitalter  der 
Philosophiegeschichte,  die  weltgeschichtliche  Einleitung  der  Philosophie  durch 
die  Griechen  wurzelt  in  deni  freien,  selbstbewussten  Streben  des  Geistes,  mit  der 
Gewinnung  des  Welt-,  und  SelbstvcrstUndnisses  zugleich  der  Grundshtze  einer  Lebens- 
regelung  habhaft  zu  werden,  welche  die  hbchste  Lebensbefriedigung  einschliesst  und 
damit  filr  ihren  Inhaber  denselben  Werth  hat,  wie  die  Religion  fUr  die  grosse  Menge 
der  Nichtphilosophirenden.  Das  zweite  Zeitalter  der  Philosophiegeschichte,  die 
Philosophie  des  rbmischen  Weltreiches  und  christlichen  Mittelalters  zeigt 
uns  eine  Verschmelzung  der  aus  dem  griechischen  Alterthum  liberlieferten  philosophischen 
Grundanschauungcn  mit  den  liberlieferten  Vorstellungen  und  Motiven  der  Religion  selbst. 
Indem  diesem  zweiten  weltgeschichtlichen  Zeitalter  der  Philosophie  die  bei  den  Hellenen 
wirksam  gewesene  schbpferischc  Urkraft  des  Geistes  abgeht,  steht  dasselbe  unter  einer 
doppelten  Herrschafl  der  Ueberlieferung,  einer  religibsen  und  einer  philosophischen,  und 
eadigt  mit  der  klSglichen  Ausfiucht  einer  doppelten' (philosophischen  und  theologischen) 
Wabrheit.  Mit  dem  Sturm  und  Drange  des  Geistes,  sich  aus  dieser  doppelten  Abh&ngigkeit 
von  den  leberliefcrungen  der  Vergangenheit  zu  befreien,  erbffnet  seit  dem  Reformations- 
zeitalter und  der  sogenannten  Renaissance  das  dritte  Zeitalter  der  Philosophiegeschichte, 
die  Philosophie  der  modernen  Welt,  in  welcher  die  freie  Selbstbesinnung  des 
philosophischen  Geistes  wiederum  erwacht  und  das  bereits  den  Griechen  aufgegangene 
Wesen  der  Philosophie  von  Neuem  als  treibende  Macht  auftritt. 

Unter  den  Gesammtwerkcn  liber  die  Philosophiegeschichte,  welche  entweder  von 
Seiten  fleissiger  Samtnlung  des  philosophiegcschichtlichen  Materials,  Oder  durch  cine 
von  verschiedenen  Gesichtspunkten  aus  unternommene  Gruppirung  der  philosophischen 
Leistungen,  oder  endlich  von  Seiten  der  Auffassung  des  philosophiegeschichtlichen 
Eatwickelungsganges  von  bleibendem  wissenschaftlichem  Interesse  sind,  heben  wir  die 
Arbeiten  folgcnder  Philosophichistoriker  hervor: 

L 6.  Buhld,  Lebrbach  der  Geschichte  der  Philosophie  nad  einer  kritischen  Literatur  derselben 
(in  acbt  Bilnden)  1791  — 1804. 
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D.  Tiedemann,  Geist  der  spcculutiveu  Philosophic  (in  siebon  Banden,  bis  auf  Berkeley)  1791 — 97. 
W.  G.  Tennemann,  Geachichto  der  Philosophic  (in  elf  Biindon,  bis  auf  Thomasius)  1798 — 1819. 
Th.  A.  Rixner,  llandbuch  der  Geschichte  der  Philosophie  (in  drei  Biindon)  1822  — 23,  wozu  oin 

vierter  (Supplement-)  Band  von  V.  Ph.  Gumposch  (1850)  kam. 

H.  Ritter,  Geschichte  der  Philosophie  (in  zwolf  Biindon)  1829  — 53. 

G.  W.  F.  Hegel,  Vorlcsuugcn  iiber  die  Geschichte  der  Philosophic,  herausg.  von  L.  A.  Michelet 
(drei  Bandc)  1833  — 86. 

E.  Reinhold,  Flnndbuch  dor  allgemeinen  Geschichte  der  Philosophic  fiir  alle  wissenschaftlich 
Gebildete  (zwei  Bandc)  1828 — 30;  iu  fhnfter  Auflage:  Geschichte  der  Philosophie  nach  den 
Hauptmomcnten  ihrcr  Entwickelung  (iu  drei  Banden)  1858. 

A.  Schwegler,  Geschichte  der  Philosophic  im  Umriss,  ein  Loitfaden  zur  Uebersicht.  1848  (neunte 
Auflage,  1873).  In’s  Englische  iibersctzt,  mit  erkliirenden,  kritischen  und  ergSnzenden 
Anmerkungen  von  J.  H.  Stirling  (1867;  zweite  Auflage,  1868). 

Fr.  Ueberweg,  Grundriss  der  Geschichte  der  Philosophie  (iu  drei  Banden,  1862 — 71);  I:  Alterthum 
(5.  Auflage  von  M.  Heirze,  1876);  II;  Die  mittlere  oder  die  patristische  uud  die  scholastische 
Zeit  (6.  Auflage  von  M.  Hcinzc,  1S77);  111:  Die  Neuzeit  (4.  Auflage  von  R.  Reicke,  1875). 
G.  H.  Lewes,  the  history  of  philosophy  from  Thales  to  the  present  day  (iu  zwei  Banden)  1861; 

nach  der  vierteu  Auflage  (1870)  in’s  Deutsche  iibersetzt  (vou  A.  Ruge)  1871  und  75. 

E.  DUhring,  kritische  Geschichte  der  Philosophie  vou  ihrcu  AufUngen  bis  zur  Gegenwart  (1869; 
zweite  Auflage  1873). 

E.  Erdmann,  Grundriss  der  Geschichte  der  Philosophie  (zwei  Bandc)  1866,  2.  Auflage  1869,  70; 
3.  Auflage  1878. 

A.  StOckl,  Lchrbuch  der  Geschichte  der  Philosophie  (1870;  in  zweiter  Auflage  1876). 

E.  Kuhn,  Memorial  uud  Repctitoriuw  zur  Geschichte  der  Philosophic  (1872). 


Erstes  Zeitalter: 

Die  Philosophie  der  Griechen. 

Da  uns  nur  von  einigen  wenigen  griechischen  Philosophen  (Platon,  Aristoteles, 
einigen  jUngern  Stoikern , Epikureern  und  Skeptikern)  Schriften  erhalten  sind,  wiihrend 
wir  von  der  grbssern  Mehrzahl  nur  mehr  Oder  minder  erhebliche  Bruchstticke  durch 
spatere  griechische  Schriftsteller  iibcrkoinmen  liaben;  so  sind  wir  zur  Kenntniss  der 
altern  griechischen  Philosophen  vorzugsweise  auf  die  bei  Xenophon,  Platon  und  Aristoteles 
sich  iindenden  Nacbricbten  angewieseu,  welchen  sich  die  Notizen  ansebliessen,  die  durch 
den  Neuplatoniker  Simplikios  aus  den  historisch-philosophischen  Schriften  des  Aristoteles- 
schillers  Theophrastos  Uberliefert  worden  sind.  Dagegen  erscheincn  die  bei  jtingeren 
Bericbterstattern  sich  iindenden  Nachrichten  ttber  iilterc  griechische  Philosophen  mehr 
Oder  weniger  unzuverlUssig.  Dazwischen  liefern  die  aus  einzelnen  verlorenen  Werken 
„Uber  die  Gefolgschaften  der  Philosophen4*  vorhandenen  Compilationen,  sowie  die 
„moralischen  Schriften44  des  Chhronensers  Plutarchos,  ferner  die  gegen  die  Gnostiker 
gerichtete  Schrift  des  rbmischen  Presbyters  Hippolytos,  die  zehn  BUcher  des  Diogenes 
LaSrlios  „Ueber  Leben,  Lehren  und  AussprUche  berUhmter  Philosophen44,  die  Schriften 
der  Kirchenvtlter  Clemens,  Origenes  aus  Alexandrien  und  Eusebios  aus  Clisarea  manche 
schfitzbare  AuszUge  aus  verlorenen  philosophisehcn  Schriften  des  hellenisehen  Alterthums. 
Eine  nahezu  vollstlindige,  mit  bistorisch-kritischen  Einleitungen  versehene  Sammlung  der 
aus  verlorenen  Werken  griechischer  Philosophen  erhaltenen  Bruchstticke  euthalt  das 
Werk  „ Fragmenta  philosophorum  graecorum  ed.  F.  W.  A.  Mullacb  44  1.  11.  (1860 
und  67),  wozu  ein  driller  Theil  noch  zu  erwarten  ist.  Eine  urkundliche,  in  chrono- 
logisch  - pragmatischer  Ordnung  zusammengestellte  Chrestomathie  der  wichtigstcn  und 
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chnrakteristischsten  Stellen  sainmtlicher  Hauptphilosophen  des  griechisch  - rbmischen 
Alterthuins  enthSlt  das  Werk  „Historia  philosophiac  Graeco  - Romanae  ex  fontium 
locis  contexta.  Locos  collegerunt,  disposuerunt,  notis  auxerunt 44  H.  Ritter  et  L. 
Preller.  Ed.  L.  Preller  1838;  in  vierter  Auflage  1869. 

Zuuachst  sehen  wir  iin  siebenten  vorchristlichen  Jahrhundert  unter  den  Hellene n 
Kleinasiens  und  Griechenlands  das  BemUhen  tint  die  Gewinnung  einer  einheitlichen 
Wehansicht  in  den  Bestrebungen  der  Mltesten  jonischen  Denkcr  (Physiker  oder  Natur- 
philosophen)  einerseits  und  die  vom  apollinischen  Geiste  der  delphischen  Priesterscbaft 
angeregte  ethische  Reflexion  zur  Feststellung  von  LebcnsgrundsUtzen  bei  den  sogenannten 
si eb e n Weisen  andererseils  noeh  Uusserlich  unvermittelt  und  beziehungslos  tteben 
emander  herlaufen.  Ini  gleicben  Sinn  und  Geist  der  apollinischen  Priesterschafl  wirkte 
i»  secbsteu  vorchristlichen  Jahrhundert  derselbe  Pythagoras,  welcher  nach  der  Ueber- 
lieferung  zuerst  sich  als  „Phik>sophosM  (Weisheitsfreund)  bezeichnet  haben  soil,  flir  die 
BegrUndung  einer  Weisheit,  welche  sich  nach  dent  Vorbilde  der  nach  Zahl  und  Maass 
harmonisch  geordneten  Welt  in  persdnlicher  That  und  Lebensfuhrung  zu  verwirklichen 
strebte,  und  streute  im  pythagoraischen  Bunde  die  Keime  eines  elhisch-philosophischen 
Lehens  aus.  Wfthrend  im  fUnften  vorchristlichen  Jahrhundert  die  Eleaten  (Philosophen 
von  Elea)  und  der  Agrigentiner  Einpedokles  nach  einem  gemeinsamen  Bande  in  der 
Vielheit  der  Dinge  und  Erscheinungen  forschteu  und  letzterer  zugleich  fUr  den  „Kampf 
urn’s  Dasein4*  in  der  Entwickelung  der  Welt  einen  zutreffenden  Ausdruck  zu  finden 
suchte,  siedelte  sich  mit  dent  Klazomonier  Anaxagoras  im  fUnften  Jahrhundert  die  Philo- 
sophie  in  Athen,  der  Stadt  der  griechischen  lutelligenz,  mit  der  Tendenz  on,  im 
Hintergrunde  der  Welterscheinungen  den  Verstand  als  zweekthiitig  ordnende  Macht  wirken 
zu  lassen,  deren  dagegen  sein  jUngerer  Zeitgenosse  Demokritos  zur  BegrUndung  seiner 
atomistischen  Naturauffassung  nicht  bedurfte,  worin  Alles  durch  Naturnothwendigkeit 
geschieht  und  auf  eine  raaterialistische  Seelenlehre  die  Ethik  gegrUndet  wird,  nach  welcher 
in  der  durch  Gerechtigkeit  und  Bildung  zu  gewinnenden  GlUckseligkeit  das  sittliche 
Ziel  des  Menschen  beruht. 

Im  Zeitalter  des  Perikles  und  Sokrates  haben  die  So  phis  ten  den  Menschen, 
wie  er  geht  und  steht,  fUr  das  Maass  aller  Dinge  erklUrt,  mit  der  Reflexion  des  Verstandes 
die  Macht  der  Uberlieferten  sittlichen  Grundsdtze  erschUttert,  die  Lustempfmdung  fUr 
den  Beweggrund  des  Handelus  erkldrt  und  das  dem  erkennenden  Subject  jeweilig  Zusagende 
als  das  Cute  bestimutt,  so  dass  der  Unterschied  vom  Recht  und  Unrecht  nur  auf  Meinung 
und  Herkommen  beruht.  Des  Sophisten  Prodikos  Schuler  Sokrates  in  Athen  wandte 
die  dialektische  Reflexion  auf  moralische  Fragen  an,  urn  das  Wesen  des  sittlich  Guten 
als  im  praktischen  Wissen  der  Selbsterkenntniss  begrtlndct  zu  begreifen  und  der  Tugend 
das  wahrhaft  NUtzliche  und  FUrderlichc  zum  Inhalt  zu  geben,  und  suchte  bei  seinen 
Mitbtirgern  den  philosophischen  Trieb  als  Einheit  von  Wissen  und  Gesinnung  zu  weeken 
und  zur  Entfaltung  zu  bringen.  Aus  den  von  Sokrates  gegebenen  Anregungen  gingen 
die  Geistesrichtungen  der  sogenannten  kleinern  sokratischen  Schulen  hervor.  Unter  diesen 
setzte  zunachst  die  megarische  Schule  in  der  Richlung  der  Eleaten  die  dialektisch- 
sophistische  Weise  fort  und  erkldrte  das  sich  selbst  gleiche  Gutc  fUr  das  wahrhaft  Seiende. 
Die  kyrenaische  Schule  verflachte  die  Ethik  zu  einer  verstandigen  Genusslehre,  in 
welcher  die  Rohheit  des  Genusses  durch  BilduDg  geziigelt  werden  sollte.  Die  kynische 
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Schule  endlich  setztc  das  Wesen  der  zur  GlUckseligkeit  genUgendcn  Tugcnd  in  Vernunft- 
einsicht  und  Selbstbeherrschung. 

Durch  des  Sokrates  allseitigsten  und  am  Reichsten  begabten  Schuler  Platon 
wurde  in  der  ersten  Hhlfte  des  vierlen  vorcbristlichcn  Jahrhunderts  die  griechische 
Philosophic  ihrer  klassischen  Vollendung  entgegengefUhrt,  indem  derselbe  sowohl  die 
bisherigen  grundlegenden  Gedanken  filr  eine  Weltansicht,  als  auch  die  seitherigen 
Anregungen  flir  das  Wollen  und  die  Gesinnung  des  Menschen  in  eklektischer  Weise  zu 
verknllpfen  und  zugleich  zu  vertiefen  verstand,  wShrend  freilich  dabei  die  Dialektik  ein 
Spiel  mit  Begriffen  bleibt,  welches  sich  ini  Kreis  der  einmal  gefassten  Vorstellungen 
bewegt.  Ini  Uebrigen  aber  verdankl  die  Philosopbie  dem  „gbttlichen  Platon**  zuerst  die 
Feststellung  ihres  Begriffs,  wonach  dieselbe  wesentlich  als  der  zugleich  wissenschaftliche 
und  sittliche  Trieb  des  Menschen  nach  Vercdlung  sich  erweist  und  somit  eine  zugleich 
wissenschaftlich  und  sittlich  verfahrende  Kunst  oder  als  das  Erkennen  der  Idee  des 
Guten  zugleich  das  Sichbestimmen  nach  derselben  oder  die  Ver&hnlichung  mit  ihr  ist, 
wozu  der'  Staat  erziehen  soil.  Indem  Platon’s  jUngerer  Zeitgenosse  und  Schiller 
Aristoteles  jencn  umfassendcn  Begriff  der  Philosophic  verengte  und  ihr  Wesen  lediglich 
als  eine  auf  das  Wissen  und  Erkennen  gchende  denkende  Betrachtung  der  Dinge  fasste, 
welche  erst  dann  begonnen  hUtte,  nachdem  fUr  die  Noth  des  Lebens  gesorgt  gewesen 
wiire,  gab  er  durch  diese  Vereinseitigung  des  Wesens  der  Philosophic  allerdings  einen 
fruchtbaren  Austoss  zu  methodischem  Denken  und  wurde  als  BegrUndcr  der  am  Leitfaden 
der  Sprache  und  des  Sprachgebrauches  einherschreitenden  formalcn  Logik,  sowie  der 
sogenannten  ersten  Philosophic  oder  Metaphysik  der  „Meister  derer,  welche  wissen** 
(wie  ihn  Dante  nennt),  aber  auch  der  eigentlicbe  Vater  der  Scholastik  oder  jencs 
schulmSssigen  Wissensbetriebs,  welcher  mit  leeren  Begriffsspielcn  und  unfruchtbaren 
Wbrtercombinationen  wirkliche  Einsichten  zu  besitzen  glaubt.  Indessen  gab  Aristoteles 
den  aus  seiner  Schule  hervorgegangenen  Peripatetikern  zugleich  den  Anstoss  zur  Pflege 
der  Erfahrungswissenschaften,  in  Folge  dessen  sic  unter  Beiseitesetzung  der  dialektisch- 
metaphysischen  Untersuchungen  sich  theils  den  Naturwissenschaflen,  theils  der  populiLren 
Ethik  mit  Vorliebe  widmeten. 

Die  Bestrebungen  der  Ubrigen  na  charistotelischen  Philosophen  sind  nicht 
unpassend  als  Charakterphilosophieen  bezeichnet  worden,  da  bei  densclben  die  Wissensseite 
zurilck  und  die  in  gesinnungsvoller  ilaltung  beruhende  Lebensphilosophie  in  den  Vorder- 
grund  tint,  welche  als  eins  mit  sttlicher  Bildung  und  wahrer  Religion  gait.  Die  Ultern 
Stoiker  in  der  ersten  HUIfte  des  dritten  Jahrhunderts  behandelten  die  Logik  und 
Dialektik  nur  als  litllfsmittel  und  die  Naturerkenntniss  als  Grundlage  und  Voraussetzung 
filr  den  eigentlichen  Mittelpunkt  der  Philosophic,  die  Ethik,  als  die  Erkenntniss  des 
Wesens  und  der  Zwecke  des  inenschlichcn  Handelns,  welches  als  vernUnftiges  Streben 
nach  GlUckseligkeit  in  der  Einheit  des  dem  Naturgesetz  entsprechenden  hUchstcn  Gutes 
sein  Ziel  hat.  Gleichzeitig  mit  der  Schule  der  Stoa  blUhte  die  Lehre  des  Epikuros 
auf,  welche  die  atomistische  Naturauffassung  von  Demokritos  cntlehnt  und  unter  BekUntplung 
des  mythisch  - religios^n  Vorstellungskreises  gleichfalls  die  Ethik  als  den  Mittelpunkt  und 
Lebensnerv  der  Philosophic  betrachtet,  nur  aber  entschicdener,  als  die  Stoa,  die  Lust 
als  das  Strcbeziel  betont,  indent  die  richtige  Einsicht  bei  dcr  Abwligung  zwiscbeu  Lust  und 
Lulust  als  Grundtugcnd  erscheint.  Ebenso  endlich  erkl&rten  die  Skepliker,  die  auf 
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otschiossene  Enthaltung  von  ailem  cntscheidenden  Urtheil  in  Sachen  des  Wissens 
drangen,  den  unerschUtterlichen  persbnlichen  Gleichmuth  Oder  die  GemUthsruhe  als  den 
letzten  Zweck  der  Philosophic  und  als  das  Strebeziel  des  Weisen. 

Uebrigens  hatten  aber  schon  die  nlichsten  Jahrhunderte  nach  Aristoteles  keine 
ielbsistandige  Gedankenentwickelung  mehr,  soudern  nur  eine  Vererbung  der  bisherigen 
pfeilosophischen  Impulse  und  die  Ueberlieferung  der  philosophischen  Leistungeu  in  den 
Sebulen  der  Akadeiniker,  Peripatetiker,  Skeptiker,  Stoiker  und  Kpikureer,  aus  dereu 
Verschmelzung  sich  bei  den  Rom  cm  ein  philosophischer  Eklekticismus  gestaltete,  wlihrend 
aus  dem  von  Aristoteles  gegebencn  Anstosse  die  alexandrinische  Pflege  der  exacten 
Wissenschaften  und  der  historischen  Gelehrsainkeit  hervorging.  Die  geschichtliche  Ent- 
wickelung  der  Philosophie  bei  den  Griechen  liatte  die  Einsicht  hervorgebracbt , dass 
ohne  Philosophie  keine  Wissenschaft  moglich  ist  und  dass  ohne  sie  sich  auch  die 
rechte  Wttrde  des  menschlichen  Lebens  nicht  zu  behaupten  vermoge.  Und  was  von 
grieehischer  Philosophie  in  der  rbmischen  Welt  wirksam  war,  trat  im  Bewusstsein  und 
Streben  der  Gebildeten  an  die  Stelle  der  ab-  und  ausgelcbteu  religiosen  Lebensformen 
and  hatte  hier  geradezu  die  Bedeutung,  als  Religion  zu  wirkcn.  Wie  aber  zu  keiner 
Zeit  die  Herrschaft  der  Bildung  eine  allgemeine  war,  so  versuchten  auch  in  der  rbmischen 
Welt  die  im  .Bewusstsein  der  Gebildeten  bereits  der  Zcrsetzung  anheimgefallenen  religiosen 
Vorstellungen  und  Affecte  gegen  die  VerstandesaufklSrung  zu  reagiren.  Neue  religiose 
Impulse  kamen  hinzu  und  rangen  mit  den  alten  um  die  Herrschaft  iiber  die  Massen. 
hi  den  dadurch  hervorgerufenen  geistigen  Gjihrungsproccss  wurde  auch  die  aus  dem 
griechischen  Alterthum  stammende  philosophische  Ueberlieferung  hereingezogen,  und  so 
erwuehs  der  Philosophie  die  Aufgabe,  sich  mit  den  in  der  rbmischen  Welt  wirksaruen 
Cuiturelementen  auseinanderzusetzen. 

Zweites  Zeitaltcr: 

Die  Philosophie  im  rdmisohen  Weltreich  und  im  ohristliohen  Mittelalter. 

Nach  wie  vor  waren  die  im  geschichtlichen  Begriffe  der  Philosophie  verbundenen 
beiden  Factoren,  das  Wissen  und  die  Gesinnung,  Erkenntnisstrieb  und  Willensrichtung 
zleicbzeitig  wirksam,  nur  aber  in  veranderter  Richtuug  und  unter  dem  Einflusse  der  die 
Zeil  beherrschenden  Culturmbchte.  So  sehen  wir  denn  auf  dem  Roden  der  rbmischen 
Welt  seit  der  ersten  Kaiserzeit  mit  dem  Eklekticismus  der  aus  dem  griechischen  Alter- 
tbume  Uberlieferten  philosophischen  Lehren  und  Lebensgrunds&lze  zugleich  die  aus  der 
MLscbung  vcrschiedener  Nationaliliiten,  Sitten  mid  Religionsculte,  unter  diesen  auch  des 
jungen  Christenthums,  bervorgegangene  Cultur  zu  einem  Sy nkretisuius  verschmelzen, 
welcber  sich  wahrend  einer  Reihe  von  Jahrhunderten  in  verschiedeuen  Formen  aus- 
prigte,  dcren  geineinsamer  Cliarakter  die  Trennung  der  diesseitigen  und  jenseitigen, 
irdischen  und  Uberirdischen,  sinnlicben  und  tlbersinnlichcn  Welt  und  eine  dadurch 
bedingte  zwiespiiltige  siltliche  Lebensrichlung  war.  ZunUchst  tritt  uns  hier  der  jUdiscb- 
griechische  Synkretismus  des  alexandrinischen  Juden  Phi  Ion  im  Zeitalter  Jesu  neben 
der  gleichzeitig  von  Alexandrien  ausgehenden  Erneuerung  des  PythagorSismus  ent- 
gegen,  auf  dessen  Boden  auch  ein  grosser  Theil  der  unter  dem  Nauien  Ulterer  Pylha- 
goraer  verbreiteten  pscudonymen  Schriften  entstaud.  Im  zweiten  christliehen  Jahr- 
buudert  fUhrte  der  religibse  und  philosophische  Synkretismus  innerhalb  der  rbmischen 
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Welt  im  Gnosticism  us  zu  verschiedenen  Versuchen,  die  mythologischen  Phantasmen 
eines  Uberspannten  religidsen  Affects,  unter  Ankntlpfung  an  christliche  Vors tell un gen, 
zum  Rang  einer  wissenschaftlichen  Erkenntniss  (Gnosis)  zu  erheben,  in  welcber  sich 
Speculation en  orientaliscber,  insbesondere  iudischer  und  persischer  Religionsvorstellungen 
mit  hellenisirender,  namentlich  platonisirendci*  Begriffsbildung  zu  einer  auf  dem  Boden 
christlicher  Ideenkreise  wurzelnden  supranaturalen  Geschichte  der  Geisterwelt  ver- 
schmolzcn.  (Siehe  den  Artikel  „Gnostiker“.)  Seit  dem  dritten  christlichen  Jahrhundert 
endlich  entwickelte  sich  aus  der  Versetzung  platonischer  Anschauuugen  mit  mythologischen 
und  mystisch-symbolischen  Phantasiegebilden  im  Neuplatonismus  ein  nach  dein  Zeit- 
geiste  in  Gestalt  einer  theosophischen  Emanationslehre  philosophisch  gemodelter  Supra- 
naturalismus  des  Heidenthums,  welcber  sich  in  einer  alexandrinisch-romischen,  syrischen 
und  athenischen  Schule  des  Neuplatonismus  mit  feindseliger  Tendcnz  gegen  das  Christen- 
thum  bis  in  das  sechste  christliche  Jahrhundert  auf  der  BUbne  erhielt. 

Den  phantastisch  - excentrischen  Gebilden  der  gnostischen  Systeme  gegentiber 
war  die  Augabe  der  christlichen  Kirchcnviiter  seit  dem  nachapostolischen  Zeitalter  darauf 
gerichtet,  den  christlichen  Glaubensinhalt  mit  IlQlfe  philosophischer  Begriffe,  vorzugs- 
weise  unter  Anlehnung  an  den  Platonismus  und  Stoicisinus,  sowie  an  die  vom  alexan- 
drinischen  Juden  Philon  entwickclten  religionsphilosophischen  Anschauungen,  als  christ- 
liche Heilswissenschaft  in  einen  begrifflichen  Zusammenhang  zu  bringen.  Was  in  diesem 
Sinne  bergebrachter  Weise  unter  patristischer  Philosophic  Oder  Philosophic 
der  Kirchenvater  verstanden  wird,  kniipft  sich  namentlich  an  die  Namen  von  Justinus, 
dem  christlichen  MSrtyrer  im  Philosophenmantel,  Clemens  von  Alexandrien  und  dessen 
Schiiler  Origenes,  Athanasius  und  im  rbmisch  - afrikanischen  Abendlande  Augustinus, 
w Uh rend  zu  Ende  des  fUnften  Jahrhunderts  der  pseudonyme  Mvstiker  Dionysius  Areo- 
pagita  die  Strahlen  des  christlichen  Neuplatonismus  in  seiner  mystisch  - symbolischen 
Theologie  zu  Einem  Brennpunkte  saminelte,  von  welchem  aus  er  sein  System  einer 
himmlischen  und  irdischen  Hierarchic  entfaltete.  Aus  der  vorinittelalterliehen  Ueber- 
gangszeit  vom  fUnften  bis  neunten  Jahrhundert  sind  als  Pfleger  der  antiken  philosophischen 
Ueberlieferung  im  Morgenlande  Synesios  aus  Kyrene,  Nemesios  aus  Emesa,  Aeneas  Gaza, 
Zacharias  aus  Mitylene  (gewohnlieh  Zacharias  der  Seholastiker  genannt),  Johannes 
Philoponos  und  Johannes  von  Damaskos  hervorzuheben,  wUhrend  im  Abendlande  Clau- 
dianus  Mainertus,  Marcianus  Capella,  BoUtius,  Cassiodorus,  Isidorus  aus  Sevilla,  Beda 
der  Ehrwilrdige,  Alcuinus  und  Rabanus  Maurus  in  gleichem  Sinne  wirkten.  War  es  in 
der  literarischen  Thaligkeit  dieser  letztgeuanuten  MUnner  vorzugsweise  auf  die  Ueber- 
lieferung  der  antiken  philosophischen  Bildung  an  das  Ahendland  abgcsehcn,  so  trat 
dagegen  bci  dem  „letzten  Romeru  Boetius  die  alte  Philosophic  noch  einmal  im  antiken 
Geiste  als  die  das  Bewusstsein  im  Sinne  der  Religion  crfUllende  und  beherrschende 
Maclit  auf. 

Waren  seit  der  Volkerwanderung  an  die  Stelle  der  im  rumischen  Reiche  ver- 
einigten  Culturvblker  alliniilig  die  gcrmanischen  St&mme  getreten,  so  entwickelte  sich  im 
westlichen  Europa  zun&chst  in  Gallien,  Britannien  und  Deutschland  die  Grundlage  einer 
neuen  Geistcsbildung,  welch e sich  im  Systeme  des  germanisch- christlichen  Philosophen 
Johannes  Scotus  Erigena  in  der  zweiten  Hiilfte  des  neunten  Jahrhunderts  auf 
platonischer  Grundlage  zu  einer  gliinzenden  philosophischen  Bltlthe  entfaltete,  worauf  zu 
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Ende  des  zehnten  Jnhrhunderts  dor  Monch  Gerbcrt  von  Aurillac  (spater  Papst  Sylvester  II.) 
zuerst  den  aus  arabischen  Uebersetzungen  bekannt  gewordenen  Aristoteles  in  der  gal- 
lischen  Kirche  zu  Anseben  brachte  und  die  Wendung  des  wissensehaftlichen  Geistes  von 
Platon  zu  Aristoteles  fiir  den  schulmUssigen  (scholastischen)  Betrieb  der  Wissenschaft 
im  Mittelalter  entschied.  Mit  der  pbilosophiscbcn  Ueberlieferung  aus  deni  Alterthurae 
wurde  der  bereits  durch  die  Vater  der  Kirche  doginatisch  festgestellte  Inhalt  des  Kirchen- 
glaubens  in  Verbindung  gebracht  und  im  Interesse  der  Voraussetzung  einer  wcscntlichen 
Einheit  von  Vernunft  und  Kirchenglaube  Oder  von  Philosophic  und  Thcologie  das  Be- 
streben  auf  die  Bahn  gebracht,  die  Uebereinstimmung  zwischcn  Philosophic  und  Kirchen- 
glaube nbthigenfalls  durch  philosophische  Umdeutung  einzelner  Kirchenlehren  Oder 
durch  Umbildung  philosophischer  Lehren  im  kirchlichen  Sinne  herzustellen. 

Scit  deni  neunten  Jahrhundert  hatte  zugleich  im  Orient  die  tnoslemische  Cultur 
der  Araber,  unter  der  FUhrung  der  den  Muhamedanern  durch  syrische  Uebersetzungen 
zugSnglich  gewordenen  Schriften  des  Aristoteles,  die  bei  diesem  gesammelte  philosophische 
Ueberlieferung  des  Alterthums  als  ein  Ferment  in  sich  aufgenommen,  welches  bei  den 
arabischen  Peripatetiker  n vom  neunten  bis  zwolften  Jahrhundert  zun&chst  im 
Orient,  seit  dein  zwdlften  Jahrhundert  in  Spanien  wirktc,  uni  hier  bei  dem  letzten 
arabischen  Philosophen  Ibn  Roschd  (Averroes)  den  arabischen  Aristolismus  zur  Voll- 
endung  zu  bringen.  Je  mehr  nun  aber  durch  lateinische  Uebersetzungen  der  arabischen 
Paraphrasen  des  Aristoteles  die  pcripatetische  Philosophic  unter  den  christlichen  Scho- 
lastikern  zur  Geltung  kam,  uni  so  mehr  wurde  der  Kreis  der  durch  Vernunft  be- 
weisbaren  theologischen  Stitzc  eingeschrSnkt,  bis  sich  allmlilig  der  Zwiespalt  zwischcn 
aristotelischer  Philosophic  und  Kirchenlehre  zu  der  Behauptung  einer  doppelten  (philo- 
sophischen  und  theologischen)  Wahrheit  zuspitzte,  wHhrcnd  zugleich  die  scholastische 
Dialeklik  in  eine  dUrre  logische  Wdrter-  und  Schattenweisheit  ausartete,  welche  in  dem 
fast  das  ganze  Mittelalter  durchziehenden  sonderbarcn  Stroit  Qher  die  Bcdeutung  der 
Allgemeinbegriffc  (Universalien)  ihren  eigenthtlmlichen  Ausdrnck  fand.  1st  unter  dicsen 
Umstanden  das  Urthcil  erkl&rlich,  dass  die  aus  dem  Allerlhum  ilberlieferte  Philosophic 
entstellt  worden  und  das  mit  dem  Namen  des  germanischcn  Mittelalters  bczeichnete 
Jahrtausend  von  dor  Vblkcrwanderung  bis  zur  kirchlichen  Reformation  des  sechzehnten 
Jahrlmnderts  in  Bezug  auf  eigentliche  Philosophic  nur  als  eine  grosse  LUckc  zu  betrachten 
sei;  so  ist  doch  andererseits  der  Gang,  den  die  scholastische  Philosophic  seit  ihren 
Anfangen  von  Scotus  Erigena  bis  Abiilard  und  in  ihrer  BlUthezeit  von  Albertus  Magnus 
bis  Petrus  Hispanus  und  bis  zu  ihrer  Selbstzersetzung  seit  Wilhelm  von  Occam  genommen 
bat,  als  der  weltgeschichtliche  krilischc  Process  anzusehen,  durch  welchen  die  voraus- 
gesetzlc  Ucbereinstimmung  zwischcn  der  auf  sich  selbst  stehenden  Vernunft  und  dem 
(lberlieferten  Kirchenglauben  in  ihrer  Unhaltbarkeit  zum  Vorschein  und  die  Emancipation 
des  freien  Denkens  von  der  kirchlichen  AuloritUl  zum  Durchbruch  kain. 

Ueberdies  aber  ist  nicht  ausser  Acht  zu  lassen,  dass  die  Philosophic  des  Mittel- 
alters keineswegs  nur  allein  in  der  Scholastik  dieses  Zeitalters  aufgeht.  Ware  dies  der 
Fall,  so  wtirdc  dcr  philosophische  Geist  des  Mittelalters  allcrdings  als  ein  g&nzlicher 
Abfall  von  dem  durch  die  Griechen  entwickclten  vollen  Begrift'  der  Philosophic,  erscheinen, 
wonaeh  dieselbe  neben  der  Wissensseite  zugleich  den  Willen  und  die  Gesinnung  Oder 
die  GemiUhsseite  mit  einschliesst.  Letztere  ist  jedoch  in  den  philosophischen  Bestrebungen 
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ties  Mittelalters  nicht  verloren,  sondern  nur  wiihrend  der  Zeit  der  aristotelischen  Herrschaft 
liber  die  Geister  zuriickgetreten  und  liiuft  eben  nur  als  eine  gesonderte  Geistesricbtung 
in  der  mittelalterlichen  Mystik  neben  der  scholastischen  Entwicklung  her,  um  sich  nur 
gelegentlich  bei  einigen  ihrer  Vertreter  niit  der  letztern  zu  berUbren.  Und  in  dieser 
mystisehen  Theologie  vollzog  sich  ebcn,  als  wesentlichc  Erg&nzung  der  Scholastik,  die 
Selbstverstandigung  des  philosophischen  Geistes  liber  den  im  Gemlithe  erlebten  und 
erfahrenen,  durch  diese  inuere  Erfahrung  aber  von  seiner  positiven  Starrheit  befreiten 
und  fUissig  gewordenen  Kirchenglauben.  Diese  mystische  Selbstverstandigung  des  Geistes 
liber  den  christlichen  Heilsinhalt  ist  wesentlich  die  andere,  praktisehe  Seite  der  mittel- 
alterlichen  Philosophic,  wenn  auch  noch  Uberwiegend  (wie  mehr  Oder  minder  alle  Mystik) 
fonnlose  Philosophie,  welche  seit  den  Tagen  des  Abdlard  durch  dessen  Gegner  Bernhard 
von  Clairvaux,  nachher  durch  Hugo  und  Richard  von  Sand  Victor,  im  dreizehnten 
Jahrhundert  durch  Bonaventura,  im  vierzehnten  durch  Tauler,  Suso,  Ruysbroeck  und 
Meister  Eccard  vertreten  wurde,  um  im  fiinfzehnten  Jahrhundert  durch  die  „deutsche 
Theologie“  zu  ihrer  gcdiegendsten  Vollcndung  und  bei  Gerson  zu  ihrer  kritischen  Selbst- 
betrachtung  zu  kommen,  wiihrend  sich  am  Ausgange  des  Mittelalters  bei  Nicolaus  von  Cusa, 
als  cinem  zweiten  Johannes  Scotus  Erigena,  die  getrennten  Richtungen  der  scholastischen 
und  mystisehen  Philosophie  zu  gediegencr  Eiuheit  auf  dem  Roden  der  Kirche  zusammen- 
schlossen. 

H.  Ritter,  die  Philosophie  der  christlichen  Zeit  (5  — 8 Band)  der  nGeschichte  der  Philosophie"  1836. 

Job.  Huber,  die  Philosophie  der  KirchenvUter.  1859. 

A.  Sttickel,  Geschichte  der  Philosophie  der  patristisehen  Zeit  (1859);  Geschichte  der  Philosophie 
des  Mittelalters  (in  drei  Biinden).  1864  — 66. 

J.  G.  Mussmann,  Grundriss  der  allgemeinen  Geschichte  der -christlichen  Philosophie.  1830. 

Drittes  Zeitalter: 

Die  Philosophie  der  neuem  Zeit. 

Der  geschichtliche  Uebergang  des  europaischen  Geistes  aus  dem  Mittelalter 
in  die  Neuzeit  vollzog  sich  wahrend  der  Sturm-  und  Drangperiode  des  Reformations- 
zeitalters  im  fiinfzehnten  und  sechzehnten  Jahrhundert,  der  sogenannten  Renaissancezeit, 
dereu  eigenthUmlicher  Grundcharakter  im  Allgemeinen  in  der  Emancipation  von  der 
Autoritiit  bloss  historischer  Ueberlieferungen  besteht.  Der  neue  Geist  rang  ebensosehr 
naeh  Befreiung  von  der  kirchlichen  Autoritat,  wie  von  der  Autoritat  des  durch  seine 
arabischen  und  scholaslisch  - christlichen  Ausleger  entstellten  Aristoteles.  Nach  dieser 
letztern  Seite  traten  die  philosophischen  Beslrebungen  im  Zeitalter  der  huinanistischen 
Wiederbelebung  des  klassischen  Alterthums  einerseits  als  antischolastische  Reproduction 
des  Plato  n ism  us  bei  den  neuen  Platonikern  Georgios  Gemistos  (Plethon),  dem  Cardinal 
Bessarion,  Marsilius  Ficinus,  Pico  von  Mirandola  und  Franz  Patritius,  audererseits  als 
antischolastische  Reproduction  des  A r i s t o t e 1 i s m u s bei  den  neuern  Peripatetikcrn 
Georg  von  Trapezunt,  Petrus  Pomponatius,  Andreas  Caesalpinus  hervor,  wiihrend  in  der 
Reilie  der  selbstdndigen  huinanistischen  Gegner  der  Scholastik  ausser  den 
Philologen  und  Kritikern  Laurenlius  Valla,  Reuchlin  und  Erasmus  insbesoudere  Petrus 
Ramus  als  Bekampfer  des  Aristoteles  und  der  Scholastik  zu  neuneu  ist.  Mehr  nur 
geistreiche,  als  eigentlich  philosophische  Vertreter  des  skeptischen  Standpunktes  der 
voi  christlichen  „ neuern  Akademie*  wareu  Montaigne  und  Charron  und  ihr  freidenkeuder 
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istfenosse  Jean  Bodin.  Unter  den  selbstii ndigen  philosophisehcn  Bestrebu ngen 
to  Reforinatiouszeitalteis  treten  znnachst  diejenigen  eigcnthUmlichcn  Versuche  hervor, 
•ekfce  die  Italieuer  Girolamo  Cardano,  Bernardino  Telesio,  Lucilio  Vanini,  Giordano 
Srano  und  Tonimaso  Campanella  vorwaltend  unter  dem  Ciiiflus.se  nntiirwisscnschaniiclier 
virrgungeu  fUr  die  Neubegrllndung  dcr  Philosophic  inachten.  Ilmen  zur  Seite  stchen 
k mystisch  - phantastischen  Naturphilosophen  und  Theosophen  Agrippa 
4*  NeUesheitn,  Theophrastus  Paracelsus,  Johann  Baptist  von  Helmont,  sowie  die  Mystiker 
sebert  Fludd,  John  Pordage,  Sebastian  Franck  und  Valentin  Weigel,  wllhrend  diese 
estesrichtung  ihre  vollst&udigste  Ausbildung  durch  den  „plulosophicus  teutonicus(i 
tub  Btthme  erhielt.  Mit  Beseitigung  der  naturphilosophischcn  Phantastik  wurdc  beim 
^cane  des  siebenzehnten  Jahrhunderts,  in  der  Nachfolge  des  an  die  Pforten  der  Ncuzcit 
udopfenden  Scholastikers  Roger  Bacon  (1214  — 1292),  durch  seinen  Landsmann  Francis 
Ucon  die  antischolastische  Geistesbewegung  mit  der  Tendenz  einer  nttchternen  und 
methodi&chen  Erfahrungsforschung  bahnbrechend  fortgeflihrt,  with  rend  dessen  jdngercr 
Zeitgenosse  Gassendi  als  Erneuerer  der  atomistischen  Philosophic  Epikur’s  auftrat  und 
auf  den  Spuren  von  Bacon  und  Gassendi  Bacon’s  Landsmann  Hobbes  die  empirisch- 
oataralistische  Bichtung  der  Philosophic  weiter  verfolgte. 

I.  Carrier*,  die  philosophische  Weltanschauung  der  Refonnationszeit.  1847. 

L Hecren,  Geachichte  des  Studiums  der  classischea  Literatur  seit  dem  Wiederaufleben  der  Wissen* 
echaften.  1797  und  1802  (in  zwei  Banden). 

K.  Hagan , Deutschlands  literarische  und  religiose  Verhaltnisse  im  Reforinationszeitalter  (in  drei 
Banden) , 1841—44  (2.  Aufl.  1868). 

J.  F.  SchrGder,  das  Wiederaufbliihen  der  klassischen  Studien  in  Deutschland  im  15.  und  zu  Anfang 

des  16.  Jahrhunderts  (1864). 

Fr.  Schultze,  Geachichte  der  Philosophic  der  Renaissance.  I.  (1874). 

Til.  A.  BIxner  und  Th.  Siber,  Leben  und  Meinungen  beriihmter  Physiker  im  16.  und  17.  Jahrhundert 
(1819  — 26),  in  sieben  Heften. 

J.  A.  Erhard,  Geschichte  des  Wiederaufbluhens  wissenschaftlicher  Bildung,  vornebmlich  in  Deutsch- 
land (in  drei  BUnden)  1828  — 32. 

Gilt  bei  denjenigen  Gcschichtschreibern  der  Philosophic,  welche  einer  erfahrungs- 
m itsigeo  (realislischen)  Richtung  des  philosophischen  Geistes  geneigt  sind,  schon  Franz 
Bacon  als  ErOffner  einer  neuen  Aera  in  der  Philosophic;  so  sehen  dagegen  diejenigen 
Ptulosophiehistoriker,  wclche  in  der  idealistisch  - speculativcn  Richtung  der  Philo- 
sophic das  Heil  der  Zukuufl  linden,  vielmehr  in  dem  urn  ein  Menschenalter  jQngern 
Descartes  (Cartesius)  den  eigentlichen  Begrllnder  der  neueren  Philosophic.  Den  von 
ibai  aufgeslolltcn  Diialismus  von  Ausdelutung  und  Denken,  Kttrpern  und  Geistern,  welchen 
Geulinx  und  Malebranche  durch  die  Theorie  des  sogenannten  Occasionalismus  auszu- 
gleiclien  suchten,  hob  Spinoza  grllndlicher  dadurch  auf,  dass  or  Ausdehnung  und 
Denken  fUr  blosse  Attribute  Oder  Grundeigenschaften  der  einen  Substnnz  crklUrte  und 
diese  mit  der  Natur  und  mit  Gott  idcnliticirle.  Durch  die  seit  dem  siebenzehnten  Jahr- 
hundert aufgeblUbte  Wissenscbaft  der  Astronomie  verlor  der  tlbersinnliche  Himmel  alien 
Spielraum  und  wurde  in  das  allgemeine  Gesetz  des  Naturganzen  hercingezogen.  Niclit 
ldeen,  nicht  der  Wille  eines  hochsten  bewussten  Wesens,  sondern  das  Naturgesetz  selbst 
zeigte  sicb  als  den  Iierrn  der  sichtbaren  Welt,  deren  innercs  Triebwerk  sich  vor  dem 
hgaralfiiaten  menschlichen  Auge  erttflnete.  Nachdem  durch  Francis  Bacon  auch  die 
Phitoftopbin  in  das  Geleise  einer  metbodisch  fortschreitenden  Erfahrung  gclenkt  worden 
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war,  suchte  John  Locke  die  Frage  zu  beantworten,  wie  der  menschliche  Geist  zur 
Erfahrung  gelangt,  und  indem  er  die  sogenannten  angcborenen  Ideen  theoretischen  wie 
praktischen  Inhalts  beseitigte,  crkllirte  er  Uussere  und  innere  Wahrnehmung  fUr  die 
natilrlichen  Quellen  allcr  unserer  Vorstellungen  und  Begriffe,  nur  aber  dass  wir  nicht 
das  Wesen  der  Dinge,  sondern  nur  deren  Erscheinung  und  ursaehlichen  Zusatnmenhang 
wahrnehmen.  Daraus  zog  Berkeley  die  wcitere  Kolgerung,  dass  alle  wahrnehrnbaren 
Beschaflenheiten  der  Dinge  nicht  ausser  uns,  sondern  in  uns  cxistiren  und  nach  Abzug 
alles  sinnlich  YVahrnchmbarcn  an  den  Dingen  selbst  Nichts  mehr  Ubrig  bleibt,  so  dass 
es  nur  Geister  und  Ideen  giebt,  deren  Ursache  nur  Gott  ist. 


Hatte  Bacon  das  Gebiet  des  ilberlieferten  Glaubens  noch  unberilhrt  gelassen,  so 
stellten  sich  die  englischen  Deisten  und  Freidenker  auf  die  Schultern  Locke’s  und 
machten  Anstalt,  auch  die  Grundlagen  des  historischen  Fllrwahrhaltens  der  religiosen 
Uebei  lieferungen  kritisch  zu  untersuchen.  Zwischen  die  Hauptvertreter  Herbert  von 
Cherbury,  Toland  und  Tindal  traten  Collins,  Shaftesbury,  Bolingbroke  mithelfend  an  der 
Lauterung  des  religiosen  Bcwusstscins  in  die  Schranken,  bis  David  Hume’s  Skepticismus 
die  gauze  Richtung  mil  dein  Nachweis  abschliesst,  dass  cine  Erkenntniss  des  Ucber- 
sinnlichen  unmbglich  ist,  weil  wir  davon  keine  EindrUcke  haben  konnen  und  Nichts  als 
unserc  Vorstellungen  erkennen.  Selbst  den  Zusamnienhang,  welcher  die  von  uns  wahr- 
genommenen  Thatsachen  der  Sinneseindrtickc  verknllpft,  nehinen  wir  nicht  w-ahr  und 
erst  durch  oft  wicderholte  Erfahrung,  also  durch  Gewohnheit  cntsteht  uns  der  Begriff 
der  Ursachlichkeil.  Alles  iiber  die  Erfahrung  Hinausliegende  bleibt  darum  dein  Zw'eifel 
unterworfen.  Im  Anschluss  an  Locke  wurde  in  England  durch  Hartley  und  Price 
die  empirisclie  Richtung  in  der  Psychologic  fortgesetzt,  wShrend  auf  Locke’s  Spuren 
Wollaston,  Shaftesbury,  Hutcheson  die  empirische  Moralph ilosophie  begrtindeten. 
Theils  an  Locke,  theils  an  Berkeley  sich  anlehnend,  suchten  die  Manner  der  schot- 
tischen  Schule,  Reid,  Beattie,  Oswald  und  Stewart,  den  Skepticisinus  Hume’s  durch 
eine  auf  dem  Grunde  der  Selbstbeobachtung  ruhcnde  Philosophic  des  gcsunden  Menschen- 
verstandes  Oder  des  Gemeinsinnes  zu  liberwinden. 


Von  England  pflanzte  sich  der  Sensualismus  der  Erfahrungsphilosophen  nach 
Frankrcich  fort,  urn  hier  zu  seinen  fiussersten  Consequcnzen  entwickelt  zu  werden. 
Zunachst  sehen  wir  hier  einen  theoretischen  und  praktischen  Sensualismus  durch 
Condillac,  Bonnet  und  Helvetius  vertreten,  whhrend  der  Skcptiker  Bavle  den  Wider- 
spruch  nicht  bios  zwischen  Vernunft  und  Glaubcn,  sondern  auch  der  Vernunft  init  sich 
selbst  darlegte,  indem  er  mit  der  Alternative  schloss:  wer  nur  glauben  will,  was  in 
sich  selbst  gewiss  ist,  der  entsage  dem  Christentbume  und  ergreife  die  Philosophic;  w’er 
aber  die  unbegreiflichen  Geheimnisse  der  Religion  glauben  will,  der  lasse  die  Philosophic 
und  ergreife  das  Christenthum.  Auf  der  Grundlage  von  Locke’s  Denkweise  trat  im 
Interesse  der  LHutcrung  des  religibsen  Bewusstseins  und  der  VerstandesaufklUrung 
Voltaire  in  Bolingbroke’s  Fusstapfen.  Er  war  Deist,  ohne  Christ  sein  zu  wollen;  denn 
er  war  cs  mUde,  immer  wieder  hiiren  zu  sollen,  dass  zwblf  Manner  das  Christenthum 
zur  Weltreligion  gemacht  batten,  zu  deren  kritischer  Anflbsung  ein  einziger  denkender 
Kopf  hinreichend  sei.  An  dicser  Auflbsung  arbeiteten  rllstig  die  franzdsischen  Ency- 
clopiidisten  als  Mitarbeiter  an  dem  von  Diderot  und  D’Alembert  gcgrOndeten 
„Dictionnaire  universel“,  worin  im  Lichtc  solcher  AufklUrung  den  Ungelehrten  die 
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Wissenschaften  mundgerecht  gemacht  werden  solllen,  wShrcnd  der  IrHunterischc  GefUhls- 
philosoph  J.  J.  Rousseau  das  Heil  der  Gesollschafl  in  der  RUckkehr  zur  Notur  suchte 
und  in  seinem  „ Glaubensbekenntniss  eines  savoyischcn  Vikars"  das  Dreigcstirn  eines 
Yernunftglaubens  an  Gott,  Freiheit  und  Unsterblichkeit  verkUndigtc.  Nacbdem  La  Mettrie 
in  seinem  Buche  „Der  Mensch  als  Maschinew  aus  dem  Scnsualismus  Condillac’s  die 
lelzten  Consequenzen  gezogen  hatte,  bedurfle  es  nur  noch  eines  einzigen  Schrittes,  um 
das  ^System  der  NaturM  auf  Materie  und  Bewegung  zu  grUnden  und  eine  auf 
Natur  und  Vernunft  gebaute  Sittlichkeit  fUr  die  einzig  wahre  und  heilbringende  Religion 
zu  erklfiren,  welche  der  Wahngebilde  von  Gott,  Freiheit  und  Unsterblichkeit  nichl  beddrfc. 

i.  G.  Buhle,  Geschichte  der  neuern  Philosophic  seit  der  Epocbe  der  Wiederherstellung  der 
Wissenschaften  (in  sechs  BKnden)  1800  — 1805. 

H.  Ritter,  Geschichte  der  neuern  Philosophic  (Band  9 — 12  der  Geschichte  der  Philosophic) 
1850  — 1853. 

L.  Feuerbach,  Geschichte  der  neuern  Philosophic  von  Bacon  bis  Spinoza  (1830)  1844. 

J.  H.  Fichte,  Beitrage  zur  Charakteristik  der  neuern  Philosophic  (1830)  1840. 

' Kuno  Fischer,  Geschichte  der  neuern  Philosophic  (1854)  1865  — 77. 

Chr.  A.  ThilO,  kurze  pragroatische  Geschichte  der  neuern  Philosophie  (1873). 

Wlfldelband,  W.,  die  Geschichte  der  neuern  Philosophie  in  ihrern  Zusammenhange  mit  der  allgeineincti 
Cultur  und  den  besondern  Wissenschaften  dargcstellt.  I.  (Von  der  Renaissance  bis  Kant)  1878. 

In  Deutschland  war  seit  dem  Ende  des  siebenzehnten  Jahrhunderts  der  philo- 
sophische  Geist  durch  Leibniz  zur  selbstlindigen  Bethciligung  an  den  philosophischen 
Bestrebungen  der  Neuzeit  gewcckt  worden,  so  dass  erst  mit  ihm  eine  cigentliche  deutschc 
Philosophie  Qberhaupt,  freilich  zugleich  auch  die  moderne  Scholastik  beginnt,  welche  ihre 
Lebensaufgabe  darin  findet,  als  „speculative  Theologie*  die  Lchren  der  vom  Staate 
anerkannten  Kirche  dialektisch  zu  untcrsttltzen  und  als  wahr  darzuthun.  (E.  Zeller, 
Geschichte  der  deutschen  Philosophie  seit  Leibniz,  1872,  in  2.  Auflagc  1876.)  Vorzugsweise 
an  Leibniz’sche  Grundgedanken  sich  anlehnend  licss  Christian  Wolff  seine  „vern(lnftigen 
Gedauken**  fiber  alle  Gebiete  des  menschlichen  W’issens,  Wollens  und  Lebcns  gleich- 
mSssig  sich  ausbreiten  und  wurde  dadurch  der  cigentliche  Vater  der  „ deutschen 
AufklSrung**  des  achtzehnten  Jahrhunderts  und  einer  Popularphilosophie,  welche  auf 
die  Thatsachen  des  gemeinen  Bewusstseins  Oder  gesunden  Menschenverstandes  eine 
Weltweisheit  grUndet,  deren  Ziel  die  auf  Tugend  und  guten  Lebenswandel  gegriindete 
GJilckseligkeit  des  Menschen  ist.  Hatte  Lessing’s  kritischcr  und  reformalorischer  Geist, 
iudem  die  Aeusserungen  seines  „ Nathan**  gegen  alle  positive  Religion  vollstlindig  die 
seinigen  waren,  die  deutsche  Aufklftruug  auf  einen  tiefern  Gehalt  zurlickgefllhrt  und 
rail  neuen  Gesichtspunkten  bereichert;  so  war  alle  rllhrige  Geschliftigkeit  der  AufklBrungs- 
helden  vor  Kant  nur  Kinderspiel  gegen  die  geistige  Riesenthat  des  Mannes,  welcher  mil 
dem  zweischneidigen  Schwerte  einer  eminenten  Verstandeskraft,  wie  solche  seit  Aristoteles 
die  Welt  nicht  gesehen  hatte,  in  das  Gewebe  des  menschlichen  Einbildungsdenkens 
einschnitt,  eines  Mannes,  dessen  Speculation  (um  mit  L.  Knapp  zu  reden)  in  ihrer 
eignen  WolkcnhUlle  den  Selbstvernichtungsblitz  fUr  alles  Speculiren  trug,  indein  er  in 
seiner  Kritik  der  reinen,  d.  h.  erfahrungsvergessenen  Vernunft  die  Probleme  der  Aufkldrung 
und  die  Idee  des  Uebersinnlichen  selbst  zum  Gegenstand  einer  zermolmenden  Kritik 
machte,  die  zu  dem  Ergebnisse  fllhrte,  dass  die  menschliche  Vernunft  mit  aller  ihrer 
Anstrengung  nicht  einmal  die  Moglichkeit,  geschweigc  denn  die  Wirklichkeit  der  Ideen 
von  Gott,  Freiheit  und  Unsterblichkeit  darzuthun  itn  Stande  sei.  Indent  er,  den  Spuren 
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der  engliscben  Philosophen  Bacon,  Locke  und  Hume  folgend,  in  den  Tiefcn  der  Erfahmng 
seinen  Platz  nahm  und  untersuchte,  wie  wirkiiche  Grfahrung  mbglich  sei  und  thatsdehlieta 
zu  Stande  komme,  hat  er  recht  eigentiich  den  Grund  zu  einer  neuen  Weitepoche  filr 
die  Gescbicbte  der  Philosophie  gelegt,  worin  diese  mit  dem  wiedergewonnenen  Bewusstsein 
ihres  durch  Sokrates  und  Platon  zuerst  entwickelten  eigentlicben  Wesens  und  wahren 
Begriffs  rein  auf  sich  selber  stehend  das  Banner  der  Erfahrungsforschung  und  der 
gesinnungsvollen  That  zur  Siegesfahne  des  Menschengeistes  zu  erheben  hoffen  kanu. 

Freilich  folgte  auf  Kant’s  Geistesthat,  neben  dem  Missverst&ndniss  ihrer  eigentlicben 
Tendenz  und  Tragweite,  zugleich  ein  Rilcksehlag  gegen  die  kritische  Philosophie  durch 
die  Restaurationsversuche  der  Glaubensphilosophie,  die  philosophische  Rotuantik,  die 
naturphilosophische  Phantastik  und  die  Ueberspannung  eines  bodenlosen  Vernunft- 
absolutismus,  bis  die  fortschreitende  historische  Selbstbesinnung  des  deutschen  Volksgeistes 
nach  dem  Lntergange  der  franzbsischen  Julisoune  (1830)  allmfilig  den  Gang  zu  den 
MUttern  der  deutschen  Volksseele  einleitete,  dainit  sich  aus  den  schweren  Trtfumen  der 
MSrzrevolution,  unter  der  Zuchtruthe  der  politischen  Reaction,  der  Geist  des  mllndig 
gewordenen  deutschen  Volkcs  wiederum  an  Kant  orientiren  und  an  den  Vorbildern  von 
L.  Feuerbach,  A.  Comte  und  J.  Stuart-Mill  zur  Philosophie  des  strengen  VVissens 
und  thatkrSftiger  Gesinnung  erntlchtern  konnte.  So  hat  nach  Verlauf  dreier  Menschen- 
alter  selt  der  Erscheinung  der  „Kritik  der  reinen  Vernunft“  aus  den  wirren  Gegenslitzen 
und  KHmpfcn  philosophischer  Schuleu  das  Bewusstsein  der  Gegeuwart  die  Eiusieht 
gewonnen,  dass  es  beuer  im  Bereiche  der  Philosophie  urn  eine  verstandesmUssig  wobl- 
begrUndete  Welt  und  Lebensauffassung  gilt,  welche  ebenso  auf  die  Thatsachen  der  fort- 
geschrittenen  Erfahrungswissenschaft,  wie  auf  eine  kritische  Selbstzucht  des  Gemlithes 
sich  stlltzt  und  religidse  wie  raetaphysische  Dichtungen  gleichm&ssig  verschm&ht,  um 
dagegen  mittelst  der  errungenen  und  durch  Erziehung  sich  fortpflanzenden  Lebensweisheit 
zugleich  als  gesinnungsvollc  siltliche  Lebensmacht  die  Mutter  des  Lebensfortschrittes 
zu  werden. 

K.  L.  Michelet,  Geschichte  der  letzten  Systems  der  Philosophie  in  Deutschland  von  Kant  bis 
Hegel  (in  zwei  Biinden)  1837.  38.  Derselbe,  Entwicklungsgang  der  nenesten  deutschen 
Philosophie.  1843. 

H.  M.  Chalybaeus,  historische  Entwicklung  der  specnlativen  Philosophic  in  Deutschland  von  Kant 
bis  Hegel.  1837  (5.  Aufl.  1860). 

K.  Fr.  Biedermann,  die  deutsche  Philosophie  von  Kant  bis  auf  unsere  Tage  (1842  — 43),  wozu 
als  Ergknzung  die  gehaltvollen  Anmerkungen  zum  „System  der  Natur  von  Mirnbaud,  deutsch 
bearbeitet"  (1841)  dienen. 

A.  S.  Willm,  histoire  de  la  philosophie  nllemandc  depuis  Kant  jusqu'  k Hegel.  1846  und  49 
(in  zwei  Bauden). 

Dontschlands  Denker  seit  Kant  (1851). 

Die  Triarier  D.  F.  Strauss,  L.  Feuerbach  und  A.  Huge  und  ihr  Kampf  fur  die  moderne  Geistes- 
freiheit.  1862. 

K.  Fortlags,  genetische  Geschichte  der  Philosophie  seit  Kant.  1852. 
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/ AbSIard  (franzdsisch  Abeillard  oder 
AbdUrd,  nach der handschriftlich  verbtlrgten 
UTgprtinglichen  Form  des  Namens  Abaielard, 
sonst  anch  bei  Zeitgenossen  und  Spateren 
Abailaxdus,  Baiolardus,  Bailardus,  Balardus 
gen&nnt)  mit  seinem  Vomamen  Peter,  war 
im  Jahre  1079  in  der  Stadt  Palais  oder  Palette 
(Palatimn)  nnweit  Nantes  in  der  Oberbretagne 

Sboren  nnd  von  seinem  ritteTlichen  Vater 
trengar  fllr  das  Stadium  der  Wissenschaften 
bestimmt.  Er  zog,  wie  er  selbst  erzahlt,  die 
geistige  Waffenrtlstnng  der  Dialektik  den  von 
ae inen  Brfldern  ergriffenen  WafFen  des  Krie- 
gers  vot  und  durchreiste  seit  1092  mehrere 
Provjnzen  seines  Vaterlandes,  wo  er  hbrte, 
dasa  das  Studium  der  Dialektik  damals  blUhte. 
Wie  man  in  damaliger  Zeit,  als  die  Schriften 
des  Aristoteles  noch  wenig  im  Abendlande 
bekaunt  waren,  nnter  einem  Aristoteliker  oder 
Peripatetiker  (Nachfolger  oder  Schiller  des 
Aristoteles)  einen  in  aer  Dialektik  geflbten 
linker  verstand,  so  nannte  sich  Abalard 
selbst  einen  Nacbahmer  der  Peripatetiker,  nnd 
seme  Zeitgenossen  gaben  ihm  den  Ehrentitel 
des  Peripatetikers  von  Palais  (Peripateticus 
Palatines).  An  den  Klosterschulen  hatte  sich 
•eit  dem  neunten  Jahrhundert  im  Abendlande 
era  xeges  Bemliben  nm  die  Aneignung  nnd 
Portpnanznng  der  ans  dem  Alterthume  llber- 
Beferten  Wissenschaft  nnd  Bildung  entwickelt, 
usd  man  nannte  damals  die  sich  der  Wissen- 
sehaft  Widmenden,  Lehrer  wie  Lernende, 
Seholastiker  d.  h.  Gelehrte  oder  dnrch  Schulen 
Gebildete.  In  nnserer  Zeit  aber  wird  der 
Name  Scholastik  d.  h.  Schulwissenschaft  zur 
Bezeichnung  der  Philosophie  und  Theologie 
dee  Mitte  lalters  gebraucht.  Die  aus  dem 
Aiterthnme  tlberlieferte  Philosophie  trat  n&m- 
Heh  in  den  Dienst  der  Theologie,  nm  die 
SSusammenstimmung  des  christlichen  Glanbens 
mil  dem  Wissen  darzuthun.  Der  Verstand 
bediente  sich  der  WafFen  der  Dialektik,  wie 
lie  ans  dem  Alterthnme  fertig  ausgebildet 
tberliefert  war,  nm  die  bereits  zu  einer  festen 
Autoritlt  gewordenen  ttberlieferten  Lehrs&tze 
oder  Dogmen  der  Kircbe  zu  be^reifen  und 
ram  Ricbteretuble  des  philosophischen  Den- 
kem  xu  rechtfertigen,  urn  den  Glauben  znm 
Witaea  zu  erbeben  und  sodann  ein  wohl- 
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gegliedertes  Ganze  von  begriffenen  Glaubens- 
s&tzen  darzustellen. 

Als  Hanptsitz  dieser  scholastischen  Philo- 
sophie konnte  damals  Paris  gelten,  wo  dieselbe 
mehrere  nicht  unbedeutende  Vertreter  hatte, 
ehe  noch  die  theologischen  und  philosophischen 
Schulen  zu  einer  universitas  Hterarum  ver- 
einigt  worden  und  die  spkterhin  so  berllhmt 
gewordene  Pariser  Universitftt  entstanden 
war.  Urn’s  Jahr  1095  kam  Abalard,  nachdem 
er  bereits  den  Unterricht  des  Scholastikers 
Ro8cellin,  welcher  in  Tours  und  zu  Locmenach 
bei  Vannes  in  der  Bretagne  als  Lehrer  ge- 
wirkt  hatte,  genossen,  nach  Paris,  um  daselbst 
sehr  bald  aus  einem  scholastischen  Jttnger 
ein  Meister  zu  werden.  Der  spater  znm 
Bischof  von  Chalons  erhobene  Seholastiker 
Wilhelm  von  Champeaux  (de  Campellis)  lehrte 
damals  an  der  Kathedralschule  zu  Paris,  und 
Abalard  wurde  sein  Zuhdrer.  Als  aber  der 
Schiller  seinen  Scharfsinn  gegen  einige  Sfttze 
des  Meisters  richtete  und  dieselben  zu  wider- 
legen  suchte,  anch  einigemal  seinem  Meister 
im  Disputiren  itberlegen  zu  sein  schien,  hdrte 
das  zwischen  beiden  Anfangsstattgehabtegnte 
Einvernehmen  auf,  und  der  ehrgeizige,  seines 
dialektischen  Talentes  und  Scharfsinnes  sich 
bewusste  Jllngling  grUndete  auf  dem  Schlosse 
Melun  (Melidunum)  nahe  bei  Paris  eine  eigne 
dialektische  Schule,  in  welcher  der  Ruf  des 
j ungen  Mannes  bald  das  Ansehen  seines 
Lehrers  so  sehr  verdunkelte,  dass  des  Letz- 
teren  Schule  allmalig  verbdete.  Abalard’s 
Math  und  Selbstvertranen  wuchsen  und  er 
verlegte  seine  Schule  nach  der  nftlier  bei 
Paris  gelegenen  Stadt  Corbeil  (Corbolinum), 
um  mehr  Gelegenheit  zu  AngrifFen  auf  die 
Pariser  Dialektiker  zu  haben.  Aus  der  Nahe 
hnd  Ferae  eilten  wissbegierige  JUnglinge  her- 
bei,  um  ihn  zu  h5ren,  und  durch  die  Klarheit 
und  Gewandheit  seines  Geistes,  die  Anmuth 
seines  freien  und  fliessenden  Vortrags,  wie 
durch  seinen  Scharfsinn  bei  der  Behandlung 
wissenschaftlicher  Fragen  wusste  er  den  um 
ihn  versammelten  ZuhUrerkreis  mit  Bewun* 
derung  vor  dem  Genie  des  ..Peripatetikers  von 
Palais'*  zu  erfUUen. 

Seine  durch  llbermassige  geistige  An- 
strengung  angegrifFene  Gesundheit  nbthigte 
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ihn  zur  Rllckkehr  in  seine  Heimath.  Als 
einige  Jahre  spater  sein  Lebrer  Wilhelm  von 
Champeaux  ira  Kloster  zu  Notre  Dame  in 
Paris  seine  frUheren  VortrUge  wieder  auf- 
genommen  hatte,  wurde  Abelard  aufs  Neue 
deasen  Zuhorer  in  der  Rhetorik,  verwickelte 
aber  seinen  Lebrer  auch  jetzt  wiederum  in 
dialektiscbe  Streitigkeiten  und  ndthigte  den- 
selben,  seine  frUheren  Ansichten  anfzugeben. 
Die  Folge  davon  war,  dass  viele  bisherige 
Schiller  Wilhelms  zu  Abalard  Ubergingen  und 
in  die,  wie  frUlier,  zu  Melun  errichtete  Schule 
eine  Menge  von  Wissbegierigen  und  bewun- 
dernden  Jilngern  zusammenstrdrate.  Abalard 
verstand  weder  griechisch  noch  hebraisch  und 
kannte  die  Schriften  der  griechischen  Philo- 
sophen  nur  aus  lateinischen  Uebersetzungen, 
den  Platon  sogar  nur  aus  den  AnfUhrungen 
desselbou  bei  Aristoteles,  Cicero,  Macrobius, 
Augustinus  und  Boetius,  von  Aristoteles  selbst 
aber  nur  die  Schriften  iiber  die  Kategorien 
und  Uber  die  Auslegung.  Da  er  ttberdies, 
nach  seinem  eigenen  Gestandnisse , von  den 
mathemati8chen  und  Naturwissenschaften, 
welche  irn  damaligcn  Schulunterricht  das  so- 
genannte  „Quadrivium“  oder  die  vier  so- 
genannten  Realwissenschaften  bildeten,  Nichts 
verstand;  so  blieben  die  drei  im  sogenanuten 
„Trivium“  zusammengefassten  freien  KUuste 
Grammatik,  Dialektik  und  Rhetorik  das 
eigentliche  Gebiet,  auf  welchem  er  sich  An- 
fangs  als  Lebrer,  wie  als  Schriftsteller  allein 
bewegte.  Da  er  sich  viel  mit  den  Schriften 
Cicero’s  beschaftigt  hatte,  so  begegnet  uns 
in  seinen  Schriften  eine  fUr  die  damalige  Zeit 
auffallende  Gewandtheit  in  fliessender  Hand- 
habung  der  lateinischen  Sprache , in  welcher 
im  Mittelalter  alle  wissenschafthchen  Werke 
verdffentlicht  wurden.  Er  fesselte  die  wissen- 
schaftlich  strebende  Jugend  weniger  durch 
die  Ergebnisse,  als  durcTi  die  Methode  seiner 
Forschung.  Da  man  damals  von  Aristoteles, 
dem  philosophischen  Orakel  des  Mittelalters, 
nur  erst  die  logischen  Werke  aus  lateinischen 
Uebersetzungen  kannte,  so  beschraukt  sich 
Abalards  philosophische  Thatigkeit  haupt- 
siichlich  auf  Dialektik.  Er  vertrat  aber  in 
der  Zeit  der  begiimenden  Scholastik  den 
Grundsatz  freier  VerstandesprUfung  des  Ueber- 
lieferten  oder  der  Kritik  und  darf,  namentlich 
eiuem  Anselm  von  Canterbury  gegenUber, 
als  der  scholastische  Rationalist  gelteu,  dessen 
beweglicher  Geist  berufen  war,  den  wissen- 
schaftlicheu  Forschungs  - Geist  dadurch  zu 
wecken  und  lebendig  zu  erhalten,  dass  er 
nach  Aristoteles  den  Zweifel  als  den  Weg 
zur  philosophischen  Untersuchung  bezeich- 
nete,  um  durch  diese  zur  Wahrheit  zu  ge- 
langen. 

In  seinem  „Gespriich  zwischen  eiuem 
Philosophen,  eiuem  Juden  und  einem  Christen" 

( Dialogus  inter  philosophum,  Judaeum  et 
Christ ianum,  herausgegeben  von  Rheinwald, 
1831)  ahmt  AbUlard  nicht  olme  Geschiok  die 


Ab&lard 

Methode  und  Haltung  der  Platonischen  Dialoge 
nach.  In  einem  Traumgesicht  lUsst  er  drei 
Personen  auftreten.  die  sich  mit  einander 
Uber  das  hdchste  Gut,  d.  h.  die  Wahrheit. 
unterhalten.  Zuerst  disputiren  der  Jude  und 
der  Philosoph  mit  einander;  ira  zweiten  Theil 
des  GesprUehs  tritt  an  die  Stelle  des  Juden 
der  Christ,  welcher  mit  dem  Nachweis,  dass 
der  jtldische  und  heidnisch  - philosophische 
Standpunkt,  trotz  aller  darin  enthaltenen 
Keimen  und  Ahnungeu  der  Wahrheit,  doch 
ungenUgend  und  die  christliche  Wahrheit  das 
Hbchste  sei,  den  Sicg  davontr&gt.  Deun  da 
das  Wort  der  Wahrheit  (wie  Abalard  in  einem 
Briefe  sagt)  oder  der  Herr  Jesus  Christus, 
als  das  Wort  und  die  Weisheit  des  Vaters 
bezeichnet  wird,  so  werden  die  Liebhaber 
derselbeu  um  so  richtiger  Philosophen  ge- 
nannt.  je  mehr  sie  Liebhaber  jener  hbheren 
Weisneit  sind.  Indem  diese  Weisheit  des 
Vaters  unsere  Natur  annimmt,  um  uns  von 
der  Liebe  zur  Welt  zur  Liebe  Gottes  hin- 
zuwendeu,  rnacht  sie  uns  gleichermasseu  zu 
wahren  Christen  und  zu  wahren  Philosophen, 
deren  durch  Gnade  erleuchtete  Vernunft  die 
hdhere  Erkenntniss  erlangt.  Philosophen 
ttberhaupt  aber  nennen  wir  Diejenigen,  welche 
sich  durch  Fcinheit  und  Genauigkeit  des 
Verstanduisses  auszeichnen  und  in  ihrem 
Wissen  ein  scharfes  Urtheilsvermogen  haben, 
um  die  verborgenen,  nicht  in  der  Siunes- 
erfahrung  liegenden  Ursachen  der  Dinge  zu 
begreifen.  FUr  den  Philosophen  ist  es  das 
Hdchste,  mit  Vernunftgr linden  die  Wahrheit 
aufzuspUren  und  in  alien  Dingen  nicht  sowohl 
der  Meinung  der  Menschen,  als  der  FUhrung 
der  Vernunft  zu  folgen. 

Abalard’s  Schrift  iiber  die  Dialektik  war 
bis  zum  ersten  Drittel  unseres  Jahrhunderts 
nur  handschriftlich  in  Bibliotheken  verborgen 
und  wurde  erst  durch  Victor  Cousin  in 
der  Sammlung  Ouvrages  inedits  d’ Abelard, 
pour  servir  a Chistoire  de  la  philosophic 
scolastique  (Paris  1836;  im  Druck  veroffent- 
licht.  Die  Dialektik  soil  uns  lehren,  das 
Wahre  vom  Falschen  zu  unterscheiden.  Im 
ersten  Theil  werden  die  Redetheile  behandelt, 
wobei  sich  Abillard  an  die  Schrift  des  Neu- 
platouikers  Porphyrios  „Ueber  die  filnf 
Wdrter  oder  Einleitung  zu  den  Kategorien 
des  Aristoteles"  anschliesst  Im  zweiten  Theil 
wird  dieLehre  vom  sogenannten  kategorischen 
Schluss  behandelt.  Der  dritte  Theil  erliutert 
die  Topik,  der  vierte  Theil  den  hypothe- 
tischen  Schluss,  der  fttnfte  Theil  die  Lehre 
von  den  Definitionen.  Die  vier  letzten  Theile 
schliessen  sich  als  Erliluterungen  an  die  Be- 
arbeitungen  der  Aristotelischen  Logik  durch 
Bofitius  an.  Als  nothwendige  Voraussetzung 
und  Vorbedingung  zur  Logik  wird  die  Physik 
betrachtet.  Neues  bietet  die  Dialektik  des 
Abftlard  nicht  dar.  Selbststandiger  erscheint 
derseibe  in  denjenigen  dialektischen  Unter- 
suchungen,  welche  er  gelegentlich  in  seiner 
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, Jkeologia  Christiana “ liber  die  Begriffe  der 
DieselVigkeit  und  Verschiedenheit  \de  eodem 
rt  diver  so)  anstellt,  wobei  er  die  wesentliehe 
Dieselbigkeit  von  aer  bios  numerischen  Ein- 
heH  unterscheidet  und  zu  beiden  als  dritte 
die  Eintieit  xmd  Verschiedenheit  der  Definition 
und  der  Eigenschaft  liinzufflgt  Aus  gelegent- 
fichen  Aeusserungen  Abfilard’s  in  verschie- 
denen  Schriften  lasst  sich  auch  dessen  Ansicht 
*ber  die  Bedeutung  der  sogenanten  Univer- 
«alien  und  seine  Stellung  in  dem  Streit  er- 
kennen,  welcher  bei  den  Scholastikern  des 
Mittelalters  fiber  das  Verhaltniss  des  All- 
gemeinen  zum  Besonderen  geffihrt  wtirde. 
Er  bek&mpft  die  Ansicht  des  scholastischen 
„Realismus“,  wonach  das  Allgemeine  eine 
selbststindige  Existenz  vor  den  Einzeldingen 
haben  soli,  will  aber  eben  so  wenig  die  Auf- 
fassung  des  besonders  eifrig  durch  seinen 
I^ehxer  Roscellin  vertretenen  „Nominali8rnus“ 
gelten  lassen,  wonach  das  Allgemeine  nur  die 
bedeutung  von  Namen  oder  Worten  hatte, 
wonrit  die  nach  den  Einzeldingen  erst  ab- 
gesogenen  Begriffe  bezeichnet  wfirden.  Er 
war  weder  Realist  noch  Nominalist,  sondern 
stand  in  der  Mitte  zwischen  beiden  entgegen- 
gesetzten  Richtungen  mit  seiner  dem  so- 
gen&nnten  „Conceptionalismus“  sich  an- 
atheraden  Auffassung,  wonach  das  Allgemeine 
war  sinnlich  vermittelt,  darum  aber  nicht 
•elbst  sinnlich  ist,  sondern  die  vom  mensch- 
tichen  Geist  gebildeten  allgemeinen  Begriffe 
•der  Ideen  als  Thatsachen  des  Bewusstseins 
geistige  Wirklichkeiten  und  keine  blossen 
Phantasmen  sind.  Abalard  erhob  somit  den 
Cmiversalienstreit  aus  dem  ontologisch  - kos- 
aologischen  Bereiche  mit  richtigem  kritischen 
Blick  auf  das  Gebiet  der  Erkenntnisstheorie, 
w©  allein  Aussicht  zu  einer  befriedigenden 
LOsnng  vorhanden  ist. 

Nachdem  sein  Lehrer  Wilhelm  von  Cham- 
peanx  Bischof  von  Chalons  geworden  war, 
•each loss  Abilard,  sich  ebenfalls  dem  Studium 
der  Theologie  zu  widmen.  Er  erzfthlt  selbst, 
«r  sei  von  Mannern,  die  an  seinen  philo- 
sophischen  Schriften  Gefallen  gefunden  hfitten, 
aafgefordert  worden,  mit  seinem  Scharfsinn 
tach  In  das  VerstSndniss  der  heiligen  Schrift 
dnzndringen.  Er  begab  sich  deshalb  nach 
Leon  * Laudunum),  wo  Wilhelms  alter  Lehrer 
AMelm  noch  in  grossem  Ansehen  als  scho- 
laitiacher  Theologe  stand.  Nachdem  AbUlard 
b^i  seinen  Mitschfilem  in  Laon  durch  Er- 
drternngen  fiber  eine  dunkele  Stelle  des  Pro- 
pheten  Ezechiel  Aufmerksamkeit  erregt  hatte, 
trieb  man  ihn  zu  ferneren  Versuchen  in  der 
Awdegnng  der  heiligen  Schrift  an,  so  dass 
er  bald  den  Neid  des  alten  Anselm  erregte 
and  dieser  ihm  verbot,  in  seinem  Hdrsaale 
dms  begonnene  ErklUrungswerk  fortzusetzen. 
Sr  begab  sic b deshalb  (1114)  nach  Paris, 
a©  er  anf  dem  Berge  der  heiligen  Genoveva 
etae  Scbttle  er&ff hete,  worin  er  die  zn  Laon 
begonnene  Erkl&rung  des  Ezechiel  mit  solchera 


Glttcke  fortsetzte,  dass  der  Zudrang  zu  seiuen 
philosophischen  und  theologischen  Vortrkgen 
gewaltig  wuchs  und  ihm  neben  deni  Ruhm 
auch  grossen  Geldgewinn  einbrachte.  Einige 
Jahre  hatte  sich  Abillard  im  Glanze  seines 
Ruhmes  gesonnt,  als  ein  Ereigniss  eintrat, 
das  denselben  zu  verdunkeln  drohte. 

Der  Domherr  Fulbert  in  Paris  hatte  eine 
Nichte  bei  sich  im  Ilause,  mit  Namen  Heloise, 
welche  im  Kloster  der  Benedictiner-Nonuen 
zu  Argenteuil  unweit  Paris  erzogen  und  nicht 
bios  mit  der  heiligen  Schrift  und  den  Kirchen- 
vfitern.  sondern  auch  mit  Chirurgie  und  Arznei- 
kunst  oekannt  geworden  war.  Das  achtzehn- 
jahrige  Madchen  glanzte  eben  so  sehr  durch 
Schdnheit,  wie  durch  eine  fUr  ein  Weib  damals 
seltene  Fulle  von  Wissen,  und  der  zwar  schon 
im  neununddrei8sigsten  Lebensjahre  stehende, 
aber  fttr  einen  schdnen  Mann  geltende  Abalard 
ward  von  solcher  Leidenschaft  ffir  Heloise 
entfiammt,  dass  er  Alles  aufbot,  tun  in  naheren 
Umgang  mit  ihr  zu  kommen.  Durch  einige 
seiner  Freunde  liess  der  Oheim  des  Mildchens 
sich  bereden,  dem  gefeierten  Meister  Wohnung 
und  Kost  in  seinem  Hause  zu  geben  und  ihm 
die  schdne  Nichte  zum  Unterricht  in  der 
Philosophic  und  Theologie  anzuvertrauen.  So 
warden  die  durch  Ein  Dach  Verbundenen 
sehr  bald  auch  durch  die  Herzen  vereinigt 
Unter  dem  Vorwande  des  Lernens  gaben  sie 
sich,  wie  Abalard  selbst  erzahlt,  ganz  dem 
Genusse  der  Liebe  bin.  und  das  Studium  der 
Wissenschaften  gab  inneu  die  Einsamkeit, 
wie  sie  sich  die  Liebe  wttnscht.  Die  Bficher 
waren  aufgeschlagen.  aber  es  wurden  mehr 
Wortc  der  Liebe,  als  der  Wissenschaft  ge- 
weckselt,  und  der  Kfisse  waren  mehr,  als 
der  Lehrsatze.  Und  damit  wir  (so  schreibt 
er  weiter)  um  so  weniger  Verdacht  erregten, 
so  theilte  Liebe,  nicht  Zorn,  bisweilen  Schlage 
aus,  die  aller  Salben  Sllssigkeit  tlbertrafen. 
Kurz,  von  den  Liebenden  ward  keine  Stufe 
der  Liebe  flbersprungen , und  was  dieselbe 
nur  Ungewdhnlicnes  erdenken  konnte,  ward 
hinzugeffigt.  Und  je  inniger  Beide  die  Freuden 
der  Liebe  genossen,  um  so  weniger  wurden 
sie  dieselben  milde  und  um  so  leidenscliaft- 
licher  waren  sie  denselben  ergeben.  Die 
Vortrfige  in  seiner  Schule  wurden  dem  sonst 
so  eifrigen  und  ehrbegierigen  Manne  zur 
Last,  und  es  ward  ihm  schwer,  sich  den 
Tag  fiber  ffir  seine  Schiller  und  ffir  die  Wissen- 
schaften wach  und  tkfitig  zu  erhalten,  wfih- 
rend  er  die  Nachte  hiudurch  der  Liebe  lebte. 
Er  ward  in  seinen  VortrRgcn  bald  so  lau 
und  nachlassig,  dass  er  (wie  er  selbst  bekennt) 
Nichts  mehr  mit  ursprfinglicher  Geisteskraft, 
sondern  Alles  nur  nach  gewohnheitsmfissigein 
Brauch  und  aus  dem  Gedachtnisse  vorbrachte. 
Nur  Liebeslieder  waren  das  Neue,  was  ihm 
gelang,  und  von  der  Losung  philosophischer 
Fragen  oder  theologischer  Geheimnisse  war 
keine  Rede  mehr.  Obgleich  diese  Liebes- 
gedichte  Abalard’s  noch  lange  Zeit  in  vielen 
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Gegenden  Frankreichs  viel  gelesen  und  ge- 
sungen  wurden,  bo  hat  sich  doch  Nichts  da- 
von  erhalten,  da  Ab&lard  sie  sp&ter  selbst 
zu  unterdrilcken  bemilht  war.  Lftngst  hatten 
seine  Schiller  die  Ursaehe  entdeckt,  warum 
ihr  Lehrer  im  Hbrsaale  nicht  mehr  der  Frllhere 
war,  ehe  dem  Oheim  Heloisens  die  Angen 
tlber  das  Verhiiltniss  aufgingen,  in  welchem 
seine  Nichte  zu  Abiilard  stand.  Sie  wurden 
getrennt;  aber  die  Trennung  der  Leibcr, 
schreibt  Abklard,  vereinigte  die  Seeleu  nur 
um  so  inniger;  die  versagtc  FttUe  des  frtlhern 
Verkehrs  erhbhte  die  Gluth  der  Leidenschaft, 
die  immer  rllckhaltsloser  nnd  ktlhner  wurde, 
und  so  geschah  an  uns  dasselbe,  was  von 
Mars  und  Venus  die  alte  Dichtuug  erz&hlt, 
als  sic  entdeckt  wurden.  Mit  jubelndem  Ent- 
zllcken  schricb  Heloise  ihrem  Geliebten,  dass 
sie  sich  Mutter  ftlhle,  und  fragte  ihn  um  Rath, 
was  nun  zu  thun  sei.  Als  der  Oheim  Fulbert 
einstmals  in  der  Nacht  aus  seinem  Hausc 
abwesend  war,  brachte  Ab&lard  die  Geliebte, 
die  cr  nun  als  scin  Weib  ansah,  in  seine 
Heimath  zu  seiner  Schwestcr  Dionysia.  Dort 
wurde  sie  Mutter  eines  Solmes,  den  die  Eltem 
Astrolabion  oder  Astrelabius,  d.  h.  den  von 
den  Sternen  Empfangenen,  nannten.  Heloisens 
Oheim,  der  ihren  Aufenthalt  nicht  kannte, 
war  ausser  sich  vor  Wuth  und  waete  doch 
nicht,  sich  an  Abiilard  zu  vergreiien,  aus 
Besorgniss,  dass  dies  seine  Nichte  von  Abiilard’s 
Verwandten  btlssen  mtlsse.  Abiilard  suchte 
ihn  durch  das  Versprechen  zu  versilhnen, 
dass  er  sich  mit  ihr  ehelich  verbinden  lasse, 
nur  aber  mllsse  dies  heimlich  geschehen,  damit 
sein  Ruf  als  Tlieologe  keinen  Schaden  leide. 
Aber  hochherzig  weigerte  sich  dessen  die 
Geliebte,  da  sie  den  Mann  ihrcs  Herzens 
nicht  durch  eheliche  Fesseln  in  seinen  Ar- 
bciten  ftlr  die  Wissenschaft  gehemmt  wissen 
nnd  dermaleinstunter  den  Hiiuptern  der  Kirche 
sehen  wollte.  Endlich  gab  sie  den  Zuredcn 
Abiilards  nach,  Hess  ihren  kleinen  Sohn  unter 
der  Hut  uud  Pflege  der  Schwestcr  Abiilard’s 
und  kehrte  mit  diesem  nach  Paris  zurilck, 
wo  sie  in  Gegenwart  ihres  Oheims  und  einiger 
Freunde  durch  das  eheliche  Sacrament  ver- 
bunden  wurden.  Obgleich  sie  sich  darauf 
wieder  trennten  und  nur  selten  und  heimlich 
sahen,  ting  doch  Fulbert  bald  an,  die  Ehe 
seiner  Nichte  mit  Ab&lard  bekannt  zu  machen, 
und  da  sie  selber  tfflcntlich  stets  widersprach, 
dafllr  aber  sich  den  SchmShungen  des  Oheiins 
ausgesetzt  sah,  brachte  sie  Abiilard  in  das 
Kloster  Argenteuil,  wo  sie  als  M&dchen  er- 
zogen  worden  war.  Als  dies  Fulbert  erfuhr, 
glaubte  er,  Ab&lard  habe  sie  zur  Nonne  ge- 
macht  nnd  riichte  sich  an  ihra  dadurch,  dass 
er  mit  einigen  Helfershelfern  Nachts  mit 
Gewalt  in  sein  Schlafzimmer  drang  und  ent- 
mannen  liess.  Schmerz  und  Scham  tlber  die 
erlittene  Schmach  vcrdtisterten  das  Gemtlth 
des  Unglttcklichen  der  Art,  dass  er  (1119) 
sein  Weib  in’s  Kloster  trieb,  wo  sie  den 


Schleier  nahm,  wilhrend  er  selbst  in  das 
Kloster  St.  Denys  ging  und  das  Mdnchs- 
eltlbde  ablegte.  Wfthrend  Heloise  im  Kloster 
em  Manne  ihres  Herzens  ihre  Liebe  be- 
wahrte,  wurde  Abfilard’s  Herz  bald  aus- 
gebrannt  wie  ein  Krater,  und  unter  der  Asche 
glomm  nur  ein  matter  Funke  der  Erinnerung 
an  das,  was  ihm  Heloise  einst  gewesen  war. 

Im  Kloster  St.  Denys  erwaTb  sich  Abiilard 
bald  dadurch  Feinde,  dass  er  auf  die  Autoritkt 
Beda’s  „des  Ehrwtlrdigen  “ (s.  diesen  Artikel) 
gesttltzt,  in  dem  heiligen  Dionysius,  dem 
Schutzpatrone  des  Klosters,  nicht  den  alten, 
vom  Apostel  Panins  zum  Christenthume  be- 
kehrten  Areopagiten  Dionysius  anerkennen 
wollte.  Da  er  sich  tlberdies  dem  ztigelloscn 
Leben , welches  in  der  Abtci  St.  Denys 
herrschte,  als  stronger  Sittenrichter  entgegen- 
stellte,  wurde  er  den  dortigen  Mbnchen  so 
verhasst,  dass  er  sich  endlich  (1120)  auf  das 
Gebiet  des  Grafen  von  Champagne  zurtlckzog, 
wo  ihm  die  Mbnche  von  Troyes  eine  Kapelle 
einr&umten,  wo  er  seine  philosophische  und 
theologische  Schule  wieder  eroffnete.  Der 
Bcifall,  den  er  aucli  hier  faud,  und  der  grosse 
Zulauf  von  Schlilern,  die  sich  hier  zusammen- 
fanden,  um  den  „Peripatetiker  von  Palais“ 
zu  lidren,  erweckten  den  Neid  der  Lehrer 
an  den  Schulen  von  Rheims  und  Paris.  Sie 
erkliirtcn  die  Beschiiftigung  mit  weltlicher 
Wissenschaft  als  eines  Mftnches  unwtlrdig 
und  sprachen  ihm  das  Recht  zu  theologischen 
Vortrkgen  ab,  da  er  keine  Lehrer  in  der 
Theologie  gehabt  habe. 

Dadurch  wurde  Abiilard  veranlasst,  sich 
auch  im  Gebiete  der  kirchlichen  Wissenschaft 
als  Schrifsteller  zu  beurkunden.  In  dem  lange 
vermissten  Buche  „Sic  et  non u (Ja  und  Nein'i, 
welches  von  Henke  und  Lindenkohl  (^Marburg, 
1851)  im  Druck  veriiftentlicht  wurde,  werden 
bei  jedem  kirchlichen  Lehrsatze  die  Grtlnde 
und  Gegengrllnde  der  verschiedenen  theolo- 
gischen Gewilhrsm&nner  zusammengestellt, 
ohne  dass  eine  Entscheidung  dartlber  gegeben 
wurde.  Diese  Arbeit  darf  als  der  erste  Versuch 
einer  systematisch  geordneten  Materialien- 
sammlung  dessen  gelten,  was  seither  tlber  die 
wichtigsten  Glaubenspunkte  in  der  Kirche 
elehrt  worden  war.  So  ist  das  Buch  nicht 
los  Vorlftufer,  sondern  auch  Vorbild  ftlr  die 
spiiter  unter  den  scholastischcn  Theologen 
tlblich  gewordenen  Sammlungen  von  Sentenzen 
(Lehrmeinungen)  oder  theologischen  Summen 
geworden,  tlber  welche  die  Arbeit  des  in  der 
Kirche  verketzerten  Abfilard  bald  in  Ver- 
gessenheit  kam.  In  seinem  „Commentar  zum 
Briefe  Pauli  an  die  Rbmer4*  unternahm  er 
philosophische  Untersuchungen  tlber  die  Leh- 
ren  von  der  Erbstlnde,  der  gbttlichen  Recht- 
fertigung  und  Genugthuung.  In  seiner  „Ein- 
leitung  in  die  Theologie1*  dringt  er  nach 
philosophischen  Voruntersuchungen  bis  zum 
eigentlichen  Mittelpunkt  der  christlichen  Theo- 
logie, der  Lehre  von  der  Dreieinigkeit  Gottes, 
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for,  welche  er  in  der  Schrift  *die  christliche 
Theologie44  ausflihrlich  und  mit  grossem 
Sebarfsinne  behandelt  In  jener  Schrift  spricht 
fflch  Abalard  fiber  das  Verhaltniss  des  Glan- 
bens  zum  Wissen  ans.  Aller  Gllter  nnd  Tugen- 
deBtlleinigeGrundlage  istderGlaube,  welcher 
da  Fflrwahrhalten  der  den  Sinnen  nicht  unter- 
liegenden  Dinge  ist.  Ohne  den  Glauben  an 
fie  ErlOsung  durch  Christus  bat  das  Erkennen 
bin  Verdienst.  Man  soli  aber  nicht  eher 
fisuben,  als  bis  man  die  Grttnde  untersncbt 
hat.  ob  es  anch  annelimbar  sei;  denn  sonst 
wird  man  eben  so  leicbt  zum  Glauben  an 
Fabches,  wie  an  Wahres  getrieben,  nnd  wer 
so  leichtfertig  glaubt,  kommt  zu  keinem  festen 
Glauben.  Znm  Erkennen  der  Grllnde  oder 
Anfange  unseres  Glaubens  soil  die  Gnade 
hinznkommen,  um  sie  zu  vollenden.  Wenn 
fie  Vernunft  im  Menscben  nocb  ruht,  mag 
fie  Antoritat  genilgen;  welcher  Antoritat  wir 
*ber  zn  folgen  haben,  muss  durch  Vernunft 
intersucht  werden.  Was  nicht  erklfirt  werden 
kann,  muss  geglaubt  werden;  aber  wir  mtlssen 
bus  wenigstens  der  Grtlude  bewusst  werden, 
trarum  sich  die  Vernunft  der  ferneren  Unter- 
saebung  begiebt.  Das  Verdienst  des  Glaubens 
nicht  in  ihm  selbst,  sondern  nur  in  der 
Liebe,  welche  ihm  nachfolgt  und  in  welcher 
er  aieli  thfitig  erweist.  Es  ist  ein  Irrwahn, 
dass  wir  die  Geheimnisse  des  Glaubens  nicht 
ehzusehen  im  Stande  wAren;  wozu  w&ren 
«ns  dieselben  denn  offenbart,  wenn  wir  sie 
lieht  verstehen  solltenV  Wozu  wirkte  denn 
4er  heilige  Geist  in  uns,  welchem  Alles  zu- 
raachreibcn  ist,  was  wir  heilsam  bekennen, 
ind  durch  dessen  Belehrung  wir  verstehen, 
was  wir  selber  nicht  kennen. 

Versteht  Abalard  im  Sinne  seiner  Zeit 
inter  der  Theologie  iGotteslehre)  vorzugsweise 
fie  Lehre  der  Offenbarung  von  Gott  und  der 
gfifiichen  Dreieinigkeit,  so  sucht  er  nacli- 
wweisen,  dass  Ietztere  alien  Menschen,  den 
Joden  durch  die  Propheten,  den  Heiden  durch 
fie  Philosophic  geoffenbart  worden  sei.  Haben 
vide  alte  Philosophen  den  wahren  Gott  aus 
ler  Vernnnft  und  aus  seinen  Werken  erkannt, 
f&darf  man  an  der  Seligkeit  aller  Philosophen 
nkht  zweifeln.  Dass  die  Philosophen  den 
fieiemigen  Gott  gekannt  h&tten , soli  durch 
fie  Berufung  auf  Platon  nnd  die  Platoniker, 
Ffthagor  as,  Cicero  und  Makrobios  bewiesen 
werden.  Gleichwie  die  Grammatiker  die  drei 
Perionen  Ich,  Du  und  Er  unterschieden  und 
vie  fin  und  derselbe  Mensch  alle  diese  drei 
Personen  zumal  sein  kann,  so  stehen  auch 
in  G..tt  die  drei  Personen  in  demselben  Ver- 
haltnis.se,  wie  die  erste,  zweite  und  dritte 
Person  aer  Grammatiker.  Denn  die  erste 

I Person  ist  Anfang  und  Ursprung  oder  Ur- 
**ebe  der  flbrigen  Personen,  und  wiedernm 
fie  erste  und  zweite  Ursprung  und  Ursache 
der  dritten  Person.  Denn  wftre  die  erste 
akht,  welche  spricht,  wie  kbnnte  die  zweite 
' an  der  gesprochen  wird?  Und  wie 


konnte  die  dritte  sein,  von  welcher  sie  unter 
cinander  sprechen,  wenn  nicht  eben  durch 
die  unter  einander  sprechenden  Personen V 
Durch  die  den  drei  Personen  in  Gott  eigen- 
thitmlichen  Namen  wird  aber  weiterhin  an- 
gezeigt,  dass  das  Wesen,  zu  welchem  sie 
gehflren,  das  hdchste  und  vollkommenste  Gut 
sei.  Daher  wird  anch  dem  Vater  vorzugs- 
weise die  hdchste  Macht  zugeschrieben,  wab- 
rend  durch  den  Namen  des  Sohnes  oder  des 
gdttlichen  Wortes  besonders  die  Weisheit 
Gottes  bezeichnet  und  durch  den  Namen  des 
heiligen  Geistes  die  Liebe  oder  Gtite  Gottes 
ansgedrilckt  wird.  In  diesen  dreien,  namlicli 
der  Macht,  Weisheit  und  Gtite  besteht  die 
ganze  Vollendung  des  Guten,  und  jedes  von 
diesen  dreien  hat  geringe  Bedeutung  ohne 
die  beiden  andern.  Derjenige  aber,  in  welchem 
diese  drei  zusammentreffen,  dass  er  namlich 
erftillen  kann,  was  er  will,  und  dass  er  dies 
gem  will,  der  muss  wahrhaft  gut  sein  und 
in  Allem  vollkommen.  Diese  drei  Eigen- 
thtimlichkeiten  in  Gott  bezeichnen  wir  aber 
nicht  als  drei  8achen  oder  Wesenheiten,  son- 
dera  als  drei  verschiedene  Beziehungen  in 
Einem  Wesen,  dnrch  welches  die  drei  Personen 
bestehen.  Die  Dreieinigkeit  besteht  darum 
nicht  bios  in  Worten,  sondern  in  der  Wirk- 
lichkeit,  wenngleich  ilber  alle  sinnlichen  Dinge 
hoch  erhaben. 

Als  das  Ziel  alles  menschlichen  Strebens 
gilt  dem  Abalard  die  Moralphilosophic,  welche 
darauf  hinauslauft  zu  zeigen,  dass  das  hdchste 
Gut  in  der  Liebe  und  AnschauungGottesbestehe 
nnd  auf  welchem  Wege  wir  aahin  gelangeu 
kflnnen.  Nur  freilich  ist  von  einer  zusammen- 
hangenden  Gesammtdarstellung  dessen,  was 
zur  Moralphilosophie  gehdrt,  oder  was  wir 
heutzutage  unter  der  Ethik  begreifen,  in  der 
von  Abalard  unter  dem  Titel  „Scifo  tc 
ip  sum  (Kenne  dich  selbst)  sive  Moralia  sivc 
Ethica“  verdffentlichten  Schrift  keine  Rede. 
Unter  den  „Sittenu  (mores)  versteht  er  viel- 
mehr  nur  diejenigen  nattlrlichenEigenschaften 
des  Geistes,  seien  es  nun  Fehler  oder  Vor- 
ztlge,  welche  uns  zu  guten  oder  bflsen  Werken 
treiben.  Als  Fehler  (vitium)  gilt  dasjenigc 
im  Menschen,  wodurch  derselbe  zur  Stlnde 
geneigt  gemacht  wird.  Die  eigentliche  Stlnde 
(peccaium)  ist  die  Einwilligung  (les  Menschen, 
dasjenige  nicht  zu  thun  oder  nicht  zu  untcr- 
lassen,  was  wir  doch  um  Gottes  willcn  thun 
oder  unterlassen  zu  mtlssen  glauben.  Erst 
durch  diese  Einwilligung  werden  wir  vor  Gott 
schuldig,  weil  darin  eine  Vcrachtung  und  Be- 
leidigung  Gottes  ist.  Diese  Einwilligung  oder 
Zustimmung  in  den  bOsen  Willen  oder  die 
Begierde  ist  schon  Stlnde,  auch  wenn  keine 
Gelegenheit  zu  wirklicherAusfllhrung  da  sein 
sollte.  Die  wirkliche  That  verraehrt  die  Silnde 
selbst  nicht  im  Mindesten  und  ist  darum  auch 
nicht  eigentlich  SUnde  zu  nennen;  sondern 
eben  nur  der  bbse  Wille  und  die  Absicht 
ist  Stlnde,  als  Verachtung  Gottes,  und  alle 
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Sdnde  sind  Stlnden  der  Seele,  nicht  des 
Fleisches.  An  sich  sind  alle  Handiungen 
gleichgtitig  und  nur  nach  der  Absicht  des 
Handelnden  gut  oder  bflse  zu  nennen.  Nach 
Verschiedenhcit  dieser  Absicht  oder  Gesinnung 
kann  Eins  und  Dasselbe  beim  Einen  gut, 
beim  Andern  b5se  sein.  Ein  gutes  Werk 
macht  also  denMenschen  eben  so  wenig  besser, 
als  ihn  ein  bflses  Werk  schlechter  macht. 
Darum  sind  auch  Sttnden,  die  in  Unwissen- 
heit  oder  im  Unglauben  geschehen,  keine 
Handiungen,  welche  dem  Gewissen  zuwider- 
laufcn,  und  wo  nicht  gegen  das  Gewissen 

gesttncligt  wird,  kann  nur  im  uneigentlicheu 
inne  des  Wortes  von  Silnde  gesprochen 
werden.  Nur  nach  der  Absicht  oder  Gesinnung 
wird  das  menschliche  Thun  von  Gott  selbst 
beurtheilt,  w&hrend  der  menschliche  Richter 
auf  die  Handlung  als  solche  sieht.  Auch 
die  heidnischen  Philosophen  haben  das  Sitt- 
liche  nach  der  Gesinnung  bestimmt  und  ge- 
lehrt,  die  Silnde  nicht  aus  Purcht  vor  Strafe, 
sondern  aus  Liebe  zur  Tu^end  zu  meiden. 
Die  christliche  Sittenlehre  ist  aber  nur  die 
Belebung  und  Vollendung  des  natdrlichen 
Sittengesetzes,  mit  der  Autgabe,  das  hdchste 
Gut  d.  h.  die  Liebe  zu  Gott  als  das  Ziel 
des  Strebens  aufzuzeigen  und  die  Tugend 
oder  den  festgewordenen  guten  Willen  als 
den  richtigen  We^  zu  diesem  Ziele  zu  lehren. 
Unsere  Erldsun^  ist  jene  hdchste,  durch  das 
Leiden  Christi  in  uns  entzilndete  Liebe,  die 
uus  allein  von  der  Knechtschaft  der  Silnde 
befreit  und  uns  die  wahre  Freiheit  der  Kinder 
Gottes  erwirbt 

Die  Schrift  „Kenne  dich  selbst**,  aus 
welcher  diese  Gedanken  entnommen  sind,  ist 
erst  einige  Jahre  spftter,  nach  weitern  wechsel- 
vollen  Lcbensschicksalen  von  Abalard  ab- 
gefasst  worden.  Was  dcrselbe  iiber  die  gdtt- 
liche  Dreieinigkeit  gelehrt  hatte,  hatte  bei 
den  Autoritaten  der  Kirche  so  grosses  Aerger- 
niss  gegeben,  dass  der  p&pstliche  Legat  in 
Frankreich  im  Jahre  1121  zu  Soissons  eine 
VeTsammIung  von  Bischdfen  hielt,  welche 
ohne  weitere  Prttfung  und  Verhandlung  den 
Abalard  zwangcn,  das  anstdssig  befundene 
Werk  in’s  Feuer  zu  werfen.  Er  selbst  aber 
wurde  dem  bei  der  Versaramlung  anwesenden 
Abte  von  St.  Medard  Ubergeben  und  in  dem 
Kloster  desselben  gefangen  gehalten.  Spater 
musste  er  in  das  Kloster  St.  Denys  zu  dem 
ihm  schon  frflher  feindlich  gesinnten  Abte 
zurilckkehren.  Von  dort  enttloh  er  in  das 
benachbarteGebiet  des  Grafen  von  Champagne, 
wo  er  bei  dem  Orte  Nogent  an  der  Seine 
aus  Rohr  und  Stroh  ein  Bethaus  errichtete, 
welches  er  ddr  heiligen  Dreifaltigkeit  widmete. 
Kaum  hatten  hiervon  seine  frttheren  Schiller 
Kunde  erhalten,  als  sie  von  alien  Seiteu 
herzustromteu,  urn  sich  in  der  Einbde  beim 
Bethause  Abalard’s  Zelte  zu  bauen.  Sie  setzten 
ein  besseres  aus  Stein  und  Holz  an  die  Stelle, 
welches  nun  Abalard  „Paraklet“  d.  h.  Trdster 


nannte  und  dem  heiligen  Geiste  widmete. 
Hier  schrieb  er  das  Werk  „Kenne  dich  selbst!**, 
welches  den  Ruhm  des  in  einer  Einbde  ver- 
borgenen  Lehrers  von  Neuem  wach  werden 
liess.  Als  seine  alten  Nebenbuhler,  die  Lehrer 
zu  Rheims,  neue  Anfeindungen  und  Verfol- 
gungen  gegen  den  bereits  so  vielfach  Heim- 
gesuchten  in’s  Werk  setzten,  dachte  er  Ruhe 
zu  finden,  indem  er  die  erledigte  Stelle  eines 
Abtes  zu  St.  Gildas  von  Ruys  an  der  Kttste 
der  Bretagne  (1126)  annahm.  Auch  hier 
aber  hatte  er  von  den  widerspenstigen  M5n- 
chen  zu  leiden,  deren  Disciplin  er  herzustellen 
suchte,  bis  ihn  endlich  die  Klagen  Heloisens 
in  das  bstliche  Frankreich  zurUckriefen.  Der 
Abt  von  8t.  Denys  hatte  namlich  die  Abtei 
Argenteuil,  in  welcher  Heloise  den  Schleier 
genommen  hatte,  wieder  an  sich  gezogen 
und  mit  der  Abtei  St.  Denys  vereinigt,  so 
dass  die  dortigen  Nonnen  mit  ihrer  Priorin 
Heloise  obdacldos  geworden  waren.  Abalard 
lud  Heloisen  mit  einigen  Nonnen  in  sein 
verlassenes  Bethaus  Paraklet  ein  und  ttber- 
liess  ihr  dasselbe  mit  Allem,  was  dazu  ge- 
hbrte.  Der  Papst  Innocenz  H.  bestatigte 
ihnen  und  ihren  Nachfolgerinnen  die  Schen- 
kung  filr  ewige  Zeiten,  und  der  Wohlthatig- 
keitssinn  der  Naclibarn  bewirkte,  dass  das 
neue  Nonnenkloster  bald  wohlhabend  wurde. 
Spater  erhielt  dasselbe  bedeutenden  Gttter- 
zuwachs  und  hatte  stets  Damen  aus  den 
ersten  H&usern  Frankreichs  zu  Aebtissinnen. 
Von  St.  Gildas  aus,  wo  auch  das  Buch  „Sic 
et  non“  abgefasst  wurde,  bestichte  Abalard 
bfter  Heloisens  Kloster,  fasste  fUr  die  Nonnen 
Predigten  ab,  sowie  eine  Erlftuterung  Uber  das 
Sechstagewerk  der  Schdpfung,  und  dichtete 
Hymnen  und  heilige  Gesange  zum  Gebrauche 
bei  ihrem  religidsen  Dienst.  Nachdem  ihn 
die  Boshcit  und  Widerspenstigkeit  der  Monche 
endlich  (1136)  aus  St.  Gildas  vertrieben  hatte, 
hielt  cr  sich  eine  Zeit  lang  bei  einem  Freunde 
in  der  Bretagne  auf,  far  welchen  er  in  der 
„Historia  calamilalum  “ eine  ausfUhrliche 
Darstellung  seiner  Leidensgeschichte  nieder- 
schrieb,  nachdem  der  nunmehr  Sicbenund- 
fUnfzigjahrige  sich  wieder  nach  Paris  begeben 
hatte  und  auf  dem  Berge  der  heiligen  Ge- 
noveva  von  Neuem  als  Lehrer  aufgetreten 
war,  wo  auch  Johannes  von  Salisbury  sein 
Schiller  war. 

Von  der  „ Leidensgeschichte**,  welche  in 
der  Darstellung  seines  einstigen  Liebes-Ver- 
haltnisses  mit  Heloise  die  Farbe  seines  ver- 
bitterten  GemUthcs  trug,  hatte  Heloise  kaum 
Kunde  erhalten,  als  sie  auch  sogleich  sein 
schiffbrttchiges  Inncre  zu  heilen  versuchte. 
„Du  wei88t  es  (schreibt  sie  ihm),  wie  viel 
ich  in  Dir  verloren  habe  und  durch  welch 
unseliges  Geschick  der  Susserste  Verrath  mich 
selber  und  Dich  mir  entrissen  hat.  Und  doch 
bist  Du  es  allein,  der  mich  betrUben,  mich 
erfreuen,  mich  trdsten  kann.  Und  meine  Liebe 
zu  Dir  ist  auf  eine  solche  Hdhe  gestiegen, 
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dass  sie  rich  ohne  Hoffnung  des  Wieder- 
gevinnens  selbst  Dasjenige  entzog,  was  sie 
eiazig  begehrt  hatte,  indem  sie  auf  Dein  Ge- 
heiss  ein  anderes  Kleid  und  einen  andern 
Sinn  annahm,  um  Dich  als  alleinigen  Herrn 
Brines  Leibes  und  meiuer  Seele  aarzuthun. 
Xichts  habe  ich  jeraals,  Gott  weiss  es,  in 
Dir  gesncht,  als  Dich  selber  und  nur  Dich 
aflein.  Nicht  den  Bund  der  Ehe,  nicht  Hei- 
rnhsgut  habe  ich  erwartet,  und  nicht  meinen 
WBlen  und  meine  Lust,  sondern  Deine  zu 
erfhllen  gestrebt,  wie  Du  weisst  Und  mag 
der  Name  der  Gattin  heiliger  und  wllrdiger 
ezscheinen,  siisser  war  mir’s  doch  stets,  Deine 
GeUebte  zu  heissen,  damit  ich,  je  tiefer  ich 
mteh  fitr  Dich  erniedrigte,  um  grdssere  Iluld 
bri  Dir  f&nde  und  den  Glanz  Deines  Ruhmes 

nicht  beleidigte Welche  Konigin,  welche 

hochges  telite  Frau  beneidete  nicht  meine 
Freuden  oder  mein  br&utliches  Lager?  Deine 
Lteder.  die  meinen  Namen  in  Alter  Mund 
gebracht  haben,  erweckten  gegen  mich  den 
Ndd  vieler  Frauen;  aber  welche  von  alien 
Denen,  die  mich  beneideten,  wtirde  nicht 
jctxt  mein  Ungliick  zum  Mitleid  treiben,  da 
ich  solcher  Wonnen  beraubt  worden  bin? 


8tge  mir  das  Eine,  wie  ich  jetzt  bei  Dir  in 
eolehe  Vernachlassigung  und  Vergessenheit 

kommen  konnte! Als  Du  mich  einst 

si  xeitlichen  Freuden  vcrlangtest,  da  be- 
mchtest  Du  mich  mit  so  manchen  Briefen 
nd  brachtest  durch  manches  Lied  Deiue 
Heloise  in  Alter  Mund.  Aber  mit  welch 
erfeerem  Rechte  wttrdest  Du  mich  jetzt  zu 
Gott,  als  damals  zur  Lust  erwecken,  Du 
Einziger!**  Und  was  antwortet  ihr  der  Monch? 
Worte  der  Liebe  hatte  er  nicht  mehr  fUr  sein 
Wrib;  sein  lierz  war  leer  gebrannt,  und  den 
rrinen  Adel  ihrer  Liebe  verstand  er  nicht 
aehr.  Er  speist  sie  mit  dem  leeren  Lob- 
*pruche  ab,  dass  er  geglaubt  habe,  sie  em- 
pfande  kein  Bedtirfniss  nach  seinen  Briefen. 
Er  eilt  jetzt,  ihr  den  verlangten  Psalter  zu 
Kiden,  und  fordert  seine  „in  Christo  geliebte 
3eh  wester  Heloise**  auf,  fttr  seine  vielen  und 
grossen  Uebertretungen  dem  Herrn  ein  Ge- 
betwpfer  zu  bringen,  und  wenn  sie  dies 
nicht  ailein  verrabge,  so  mochte  es  die  heilige 
Sehaar  von  Jungfrauen  undWittwen  erlangen, 
die  mil  ihr  seien!  Natiirlich  liess  dieser  Brief 
Heloisen  unbefriedigt.  Sie  legt  in  ihrem 
aiebsten  Schreiben  mit  heldenmiithiger  Auf- 
ricbtigkeit,  ohne  falschen  Heuchelscncin , in 
mUeodeter  Herzensderauth  und  Ilerzensrein- 
M t ihrem  „Einzigen  nach  Christus**  ihre 
Aischauung  ihres  frUheren  Liebes  • Verhalt- 
nissesdar.  „ Wenn  ich  die  Schwachheit  meines 

aflcklichen  GcmUthes  bekennen  soli,  so 
i ich  nicht,  durch  welche  Busse  ich  Gott 
venShnen  kbnnte,  den  ich  vielmehr  wegeu 
des  nns  auferlegteu  Leidens  immer  der  h^r- 
testen  Grausamkeit  anklagc.  Und  wie  kann 
ich  von  einer  Busse  der  SUnde  reden,  wenn 
der  Geist  die  Lust  der  Stinde  festhS.lt  und 


noch  von  der  frilhern  Begierde  gltlht?  So 
8tl88  waren  mir  jene  Freuden  unserer  Liebe, 
dass  sie  mir  nimmer  missfallen  und  kaum  in 
der  Erinnerung  verbleichen  kOnnen.  Wohin 
ich  mich  wenae,  ttberall  tritt  das  Verlangen 
danach  mir  vor  die  Augen  und  ihre  Bilder 
lassen  mich  nicht  ruhig  schlafen.  Bei  der 
Feier  der  Messe  sogar,  wo  das  Gebet  das 
reinste  sein  soli,  halten  die  Bilder  frtlherer 
Lust  meine  unglUckliche  Seele  so  sehr  ge- 
fangen,  dass  ich  mehr  ihrem  verlockenden 
Reiz,  als  dem  Gebete  nachhange.  Ueber  das 
Vergangene  sollte  ich  weinen,  aber  ich  seufze 
nach  dem  Verlorenen.  0,  ich  bin  in  Walir- 
heit  elend,  da  ich  hier  so  Vieles  vergebens 
ertrage  und  dort  in  Zukunft  keinen  Lolin 
dafilr  habe.  0 halte  mich  nicht  ftlr  stark, 
damit  ich  nicht  friiher  zusammensinke,  als 
Du  die  Wankende  stdtzest  Jetzt  besonders 
musst  Du  ftlr  mich  filrchten,  wo  ich  in  Dir 
kein  Heilmittel  ineiner  Leidenschaft  habe.** 
Und  wie  sucht  nun  Abalard  der  unglUck- 
lichen  Gattin  krankes  Herz  zu  heilen?  Der 
Mdnch  rubricirt  ihre  Klagen  unter  vier  Ge- 
sichtspunkte  und  beantwortet  sie  der  Reihe 
nach.  Nur  mit  bitterer  Reue  blickt  er  auf 
ihr  frilheres  Verhaltniss  und  auf  die  genosse- 
nen  Freuden  ihrer  Liebe  nur  mit  Abscheu 
zurilck  und  weist  sie  dafilr  auf  das  Glilck 
hin,  dass  sie  jetzt  geniesse,  indem  sie  dem 
Herrn  schon  so  viele  geistliche  Tbchter  ge- 
boren  habe  und  dem  Himmel  eine  so  reiche 
geistliche  Nachkommenschaft  darbringe,  und 
mit  Ghristus  als  ihrem  himralischen  Briiutigam 
in  glttcklicher  Ehe  verbunden  sei.  Er  ist 
iso  ruft  er  ihr  zu)  Dein  wahrer  Freund,  der 
Dich  selber  und  nicht  das  Deine  begehrt 
Er  liebte  Dich  wahrhaft,  nicht  ich;  denn 
meine  Liebe,  die  unsere  Silnden  einschloss, 
war  sinniiches  Verlangen  und  nicht  Liebe 
zu  nennen.  Drum  nimm  geduldig  hin,  was 
uns  geschehen  ist,  auf  dass  Du  die  Mkrtyrer- 
krone  gewinnest!  Heloise  freilich,  das  Weib, 
hatte  anders  geliebt,  als  hier  der  Mdnch  von 
sich  bekennt,  und  so  zog  sie  sicli  jetzt  mit 
heldenmiithiger  Entsagung  in  sich  selbst  zu- 
rilck. „Damit  Du  (so  antwortet  ihrem  Herrn 
die  Seine)  mich  nirgends  des  Ungehorsams 
beschuldigen  kdnnest,  habe  ich  auch  dem 
Ausdruck  des  massloseu  Schmerzes  den  Zllgel 
Deines  Gebotes  angelegt.  Wollte  nur  Gott, 
dass  mein  krankes  lierz  eben  so  geneigt  zum 
Gehorchen  wkre,  als  die  Hand  der  Schreiberin !“ 
Und  so  bittet  sie  ihren  Abalard  um  Belehrung 
darllber,  woher  — der  Nonueustand  seinen 
Ursprung  habe,  und  um  Mittheilung  einer 
schriftlichcn  Regel  fUr  das  Klosterlcben!  Er 
erfllllt  ihre  Bitte  in  zwei  aufeinander  folgenden 
Briefen. 

Die  Geschichte  der  Liebe  zwischen  Abalard 
und  Heloise  ist  durch  zaldlose  Gedichte  und 
Romane  nicht  sowohl  erzahlt,  als  vielmehr 
entstellt  worden.  Jean  Jacques  Rousseau  hat 
in  seinem  Roman  „Die  neue  Heloise  “ den 
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verdammt,  wAhnt  er  sicli  sicher , da  auch 
Cardinklc  seine  Schiller  warcn.  Der  Mann 
ist  gross  in  seinen  cignen  Angen,  er  erstreekt 
seine  SchSsslinge  bis  an’s  Meer  und  seine 
Zweige  bis  nacli  Rom.  So  sprach  sieh  ..der 
ncue  Apostel44,  wie  Bernliard  von  Abalard 
genannt  wird,  tlber  den  Dialektiker  und  Philo- 
sophen  von  Palais  aus.  Bernhard,  obwolil 
noch  jnng,  war  schon  damals  das  Orakel  der 
franzbsischen  Geistlielikeit  Der  Erzbischof 
von  Sens  berief  im  Jahre  1140  ein  Concil 
dorthin.  Man  hatte  eine  Liste  von  anstbssig 
befundenen  Satzen  zusammengestellt , und 
nachdem  man  den  Philosophen  gefragt  hatte, 
ob  er  dieselben  ala  die  seinigen  anerkenne, 
warden  dieselben  als  von  der  Lehre  der  Kirche 
abweichend  verdammt.  EineStreitunterredung 
zwisehen  Bernhard  und  Abalard  blieb  erfolg- 
los.  Der  Papst,  an  den  Abalard  sicli  wandte, 
bestatigte  den  Spruch  der  franzbsischen  Kir- 
chen-Versammlung.  Der  im  Geist  Gebroehene 
kam  auf  der  Reise  naeh  Rom  in  das  Kloster 
Clugny  bei  Chalons  an  der  Saone,  avo  er  von 
dem  gelehrten  und  milddenkenden  Abte  Peter 
dem  Ehrwilrdigen  freundlieh  aufgenommen 
wurde.  Nachdem  der  mensehenfrenndliche 
Mann  eine  Versohnung  zwisehen  Abalard  und 
seinem  Gegner  Bernhard  zu  Stande  gebracht 
hatte,  wurde  ihm  vom  papstlichen  Stuhle  ge- 
stattet,  dem  mtiden  Streiter  im  Kloster  Clugny 
eine  Ruhestatte  fllr  seinen  Lebensabend  zu 
gewaliren.  Schon  zwei  Jahre  nachher  starb 
er  in  der  Priorei  St.  Marcel  bei  Chalons, 
wohin  der  Abt  den  Erkrankten  zur  Herstel- 
lung  seiner  Gesundheit  geschickt  hatte,  im 
63.  Lebensjalire  (1143).  Auf  die  Anzeige  vom 
Tode  des  wahren  ..Philosophen  Christi44,  die 
Peter  der  Ehnvllrdigc  an  Heloise  gemacht 
hatte,  erbat  sicli  die  Wittwe  den  Leiehnam 
des  Gatten,  um  ihn  in  der  Kapelle  des  Klosters 
Paraklet  beizusetzen,  und  empfahl  iliren  Sohn 
Astrolabion  der  Fflrsorge  des  edeln  Abtes. 
Auf  Abalard’s  Denkstein  las  man  in  lateinischer 
Sprache  die  Worte: 


Briefwechsel  Abalards  und  Heloisens  nach- 
geahmt,  aber  die  Natnrwahrheit  des  darin 
waltenaen  Gefiihls  nicht  von  Weitem  erreicht. 
Die  berflhmte  Heroide  des  englischen  Dichters 
Alexanders  Pope  ..Heloise  an  Abalard44  stellt 
nicht  die  wirkliche  Heloise  der  Geschichtc, 
sondern  eine  heuchlerische  Buhlerin  imNonncn- 
kleide  dar.  Die  zwisehen  Abalard  und  Heloise 
wirklich  gewechselten  Briefe,  die  fast  in  alle 
Sprachen  Europa’s  llbersetzt  worden  sind, 
stellen  durcli  ihre  Natnrwahrheit  alle  Liebes- 
dichtung  in  Schatten;  Heloisens  Briefe  malen 
das  Bild  ihres  Geliebten  mit  so  wundervoller 
Poesie  des  Herzens,  dass  wold  nimmer  ein 
Mann  durcli  sein  Weib  schOner  verherrlicht 
worden  ist  und  man  wohl  fragen  darf,  ob 
die  Weltgeschichte  ein  grdsseres  Weib  kennt, 
als  Heloise  war.  (Carr i ere,  M.,  Abalard 
und  Heloise.  Ihre  Briefe  und  die  Leidens- 
geschichte  llbersetzt  und  eingeleitet.  Giessen, 
1843  (1853). 

In  seinem  letzten  Briefe  an  Heloise  alinte 
Abalard  ein  ilber  ihn  hereinbrechendcs  ncues 
Ungewitter.  *,  Die  Logik  hat  micli  den  Leuten 
veruasst  gemacht.  Indem  man  mir  Scharfe 
des  Geistes  zugesteht,  spricht  man  mir  die 
Reinheit  des  christliclien  Glaubens  ah,  und 
dennoch  will  ich  ja  kein  Philosoph  sein,  der 
gegen  den  Apostel  Paulus  ausschlllge,  noch 
will  ich  so  selir  Aristoteles  sein,  dass  ich 
von  Christus  ausgeschlossen  wllrde.  Vielmehr 
habe  ich  mein  Wissen  und  Gewissen  auf  jenen 
Felsen  gegrlindet,  auf  welchen  Christus  seine 
Kirche  gebaut  hat.  Darum  werde  ich  nicht 
erschllttert,  wenu  der  Sturm  hereinbricht,  und 
werde  nicht  bewegt,  wenn  die  Winde  blascn ; 
denn  ich  bin  auf  einen  festen  Felsen  ge- 
grilndet! 44  Seine  Feinde  und  Neider  rtlstetcn 
sicli  bereits  zu  einem  entscheidenden  Kampf 
gegen  ihn.  An  ihre  Spitze  trat  jetzt  ein  da- 
mals hochbertlhmter  und  um  das  kirchliche 
Leben  hochverdienter  Mdnch  Bernhard  vou 
Clairvaux,  welcher  ein  frommer  Dichter  und 
gianzender  Redner,  aber  kein  philosophischer 
Denker  und  naeh  dieser  Seite  dem  „Peri- 
patetiker  von  Palais44  nicht  von  Weitem  ge- 
wachsen  war.  Ab&lard  (so  schrieb  Bernhard 
an  den  Papst)  will  das  Verdienst  des  christ- 
liclien  Glaubens  scliAvSchen,  indem  er  mit 
menschlicher  Vernunft  Gott  ganz  zu  begreifen 
trachtet.  Er  kennt  im  Himmel  und  auf  Erden 
A lies,  nur  sich  selber  nicht.  Er  erforscht 
die  Geheimnisse  Gottes  und  verkllndigt  das 
Unaussprechliche;  er  w ill  nicht  glauben,  was 
er  nicht  begreift.  Seinen  noch  ungetlbten, 
kaum  erst  von  den  Brilsten  der  Dialektik 
entw  dhnten  Schlllern  trttgt  er  die  Geheimnisse 
der  Dialektik  vor;  auf  flffentlichen  Pl&tzen 
und  in  den  Strassen,  nicht  bios  in  den  Schulen, 
nicht  bios  von  Gelehrten,  auch  von  Knahen 
und  Narren  wird  liber  den  wahren  Glauben 
dispntirt.  Alles  masst  sich  der  menschliche 
Verstand  an,  und  dem  Glauben  bleibt  Nichts 
llbrig.  Obwohl  mit  seinem  Buehe  zu  Soissons 


Peter  Abcillard  ruht  allhicr; 
es  gentif/et  der  Name: 

Alles  Erkentibaren 
mar  knndig  der  einzige  Mann . 

Noch  einundzwanzig  Jahre  llberlebte  Heloise 
ihren  Gatten;  sie  starb  gleichfalls  dreiund- 
8echzigjahrig  (1163)  und  wurde  an  der  Seite 
ihres  Gatten  beigesetzt.  Lange  Zeit  um- 
schloss  Ein  Grab  Beider  Gebeine,  bis  sie 
1496  getrennt  und  in  die  grdssere  Kirche 
der  Abtci  des  Paraklet  gebracht  wurden.  Im 
Jahre  1630  kamen  sie  in  die  Kapelle  der 
Dreieinigkeit,  und  1792  wmrde  die  Asche  des 
Paares  in  die  Stadtkirche  zu  Nogent,  im 
Jahre  1800  naeh  Paris  gebracht,  avo  sie  zu- 
erst  im  Garten  des  Musee  fran^ais,  im  Jahre 
1815  auf  dem  Mont  - de  - piti<$  und  1816  auf 
dem  Friedhofe  Pere  Lachaise  beigesetzt 
wurde,  wo  ein  in  maurischem  Baustyl  er- 
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Denkmal  den  Platz  bezeichnet,  der 
Abalards  und  Heloisens  birgf. 
IflU  Abaclardi  et  Heloisae  Opera  nunc  priruum 
I*™*1  eo^»«bns  mannscriptis  Francisci  Am- 
i tx*»i  (Francois  d’Amboiae)  studio  Antonii 
C Quercetanis  (Duchesne)  Parisiis,  1616.  4°. 

MH  Abaelardi  opera  hactenus  seorsim  edita 
1>  °n?c  primum  in  unum  collegit  Victor  Cousin, 
C.  Jotirdam.  I.  II.  Parisiis,  1849. 

Heloisae  epistolae  edidit  Orelli. 
1L  Turici  1841.  4°. 

Charles,  Abelard.  I.  II.  Paris,  1846 

• 

barbanel,  siehe  Abravanel. 

Thomas,  geboren  zu  Ulm  1738, 
_ Je  in  Halle  zuerst  Theologie,  dann  neben 
Mathematik  die  WolfTsohe  Pbilosophie, 
1760  ausserordentlicher  Professor  in 
irt  a.  d.  0.  und  1761  Professor  der 
itik  zu  Rinteln.  Wahrend  seines 
lialtes  zu  Berlin  1761 — 62  war  er  mit 
( Mendelssohn  verbnnden  und  verSffent- 
im  Interesse  einer  auf  das  Praktische 
eten  Popular  - Philosophic,  1761  die 
„vom  Tode  flir’s  Vaterland”  und  1765 
irifl  „vom  Vcrdienst”  und  starb,  nach- 
jtt  1765  Hof-,  Hegierungs-  und  Con- 
lrath  zu  Bflckeburg  geworden  war, 
t schon  1766  im  28.  Lebensjahre.  In 
bysischen  Betrachtungen  unreif  und  nn- 
' 'icb,  spriclit  er  in  etwas  breiter  und 
illiger  Darstellung,  aber  mit  warmem 
als  „Pbilo8oph  fllr  die  Welt”  schon 
F..  Engel , von  der  fruchtbaren  und 
Itigen  Philosophic,  die  von  Cicero  als 
n des  Lebens,  als  Erfinderin  der  Ge- 
ld als  Fttbrerin  zur  Tugend  gepriesen 
sei. 

schte  Schriften  Th.  Abbt’s.  herausgegeben 

1 Fr.  Nicolai.  6 Bande.  Berlin  1768  — 81. 
1790. 

1,  Jacob  Friedrich,  war  zu  Vai- 
in  Wflrtemberg  1751  geboren  und 

2 Professor  der  Philosophic  an  der 
hen  Karlsakademie  auf  dem  Lust- 
Solitude  (seit  1755  in  Stuttgart)  und 
8tellnng  der  Lehrer  und  Bescbiltzer 

..  Ji  Schiller’s.  In  dieser  Zeit.  und  seit 
zwanzig  Jahre  lang  als  Professor  der 
en  Philosophic  in  Tubingen,  ver- 
te  er  eine  Keibe  von  SchTiftcn  aus 
bieten  der  Psychologie  (Ueber  die 
dermenschlichen  Vorstellungen,  1786; 
in  die  Scelcnlehre,  1786;  Samm- 
Erklamng  merkwtlrdiger  Erschei- 
ans  dem  menschlichen  Leben,  3Bllnde, 
‘ ilosophische  Untersuchungen  Uber 
induDg  des  Menschen  mit  hbheren 
1791)  der  Metaphysik  (Versuch  Uber 
der  speculativen  Vernunft,  zur 
des  Kantschen  Systems,  1787;  Plan 
'ittematischen  Metaphysik,  1787)  und 
a!  (Erlftuterungen  wichtiger  Gegen- 
aus  der  philosophischen  und  christ- 


lichen  Sittenlehre,  1790),  worin  er  sich  als 
einen  jener  halben  Gegner  Kant’s  zu  erkenncn 
giebt,  welche  unter  Aneignung  eigenthtlm- 
licher  Gedanken  und  Anschauungen  Kant’s 
denselben  mit  Waffen  bekUmpften,  die  aus 
dem  kritischen  Zeughause  Kant’s  selber  gc- 
borgt  sind. 

Abeil  EsrA  (Abraham  benMeiribn 
Esra),  bei  den  Scholastikern  auch  Avenare 
und  Ebenare  genannt,  hiess  eigentlich  Abra- 
ham, Sohn  des  Rabbi  Meir,  Enkel  des  Rabbi 
Esra,  und  war  zu  Toledo  in  Spanien  1119 
geboren  und  wahrscheinlich  nicht  1168,  son- 
dern  1193,  im  75.  Lebensjahre  gestorben, 
also  ein  Zeitgenosse  des  Moses  Maimonides. 
Er  wanderte  aus  seiner  spanischen  Ileimath 
aus  und  hielt  sich  viel  auf  Reisen,  namentlich 
1145  in  Mantua,  1156  in  Rhodos,  1159  in 
England,  1167  in  Rom  auf,  und  kntlpft  sich 
an  seinen  Aufenthalt  an  diesen  Orten  jedes- 
mal  die  Herausgabe  eines  Werkes.  Er  war 
als  Bibel- Ausleger,  Grammatiker,  Philolog, 
Arzt,  Mathematiacr,  Astronom  und  Philosoph 
bei  seinen  Zeitgenossen  hochangesehen , na- 
mentlich aber  durch  seine  Commentare  iiber 
biblische  Btlcher  und  Schriften  zur  hebrlli- 
8chen  Grammatik  bertlhmt.  Ausser  einer  Art 
Religionsphilosophie  unter  dem  Titel  „Jesod 
Mora“  hat  er  eine  kleine  philosophische 
Schrift  Fardes  (Pardes)  chokmah,  d.  h.  Garten 
der  Weisheit,  verfasst,  welche  auch  unter  dem 
Titel  Ormath  ha-mezimah  und  Arugath  ha- 
mezimah  genannt  wird  und  handschriftlich 
in  drei  Bibliotheken  vorhanden  ist.  Er  lebte 
zuletzt  in  Narbonne  (in  »Sildfrankreich)  und 
starb  auf  einer  Reise  nach  Spanien  in  eincm 
Dorfe  auf  der  Grenze  von  Navarra  und  Ara- 
gonien  im  75.  Lebensjahre. 

Abicht,  Johann  Heinrich,  war  1762 
in  Volkstedt  bei  Rudolstadt  geboren,  seit 
1790  Professor  der  Pbilosophie  in  Erlangen 
und  seit  1804  solcher  zu  Wilna,  wo  er  1816 
starb.  Et  gehbrte  zu  denjenigen  Vertreteru 
der  nachkantischen  Pbilosophie,  welche  sich 
zu  Kant  und  Reinhold  ekleKtisch  verhielten. 
Indem  er  mit  Bom,  dem  lateinischen  lleber- 
setzer  der  Kritik  der  reinen  Vernunft,  1789 
bis  1791  ein  „Neues  philosophisches  Magazin 
zur  ErlHuterung  des  Kantschen  Systems” 
herausgab , trat  er  zugleich  in  mehreren 
Schriften  (Versuch  einer  kritischen  Unter- 
suchung  fiber  das  Willensgeschaft,  1788;  Ver- 
such einer  Metaphysik  des  Vergntlgens,  1790; 
Neues  System  einer  philosophischen  Tugend- 
lehre,  1790;  Philosophic  der  Erkenntnisse, 
2 BSude,  1791;  Neues  System  eines  aus  der 
Menschheit  entwickelten  Naturrechts,  1792; 
Kritische  Briefe  fiber  Moral,  Theologie  und 
Recht,  1793)  als  erkhlrterKantianer  auf.  Da- 
gegen  hatte  er  es  mit  der  Schrift  „ System 
der  Elementarphilosophie”  (1795)  aut  eine 
angebliche  Verbesserung  des  Kant’schen  Sy- 
stems abgesehen,  indem  er  zugleich  von  der 
Reinhold’8chen  Elementarphilosophie  erheblicli 
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abwicli.  Noch  melir  entfernte  er  sich  von 
Kant  und  Reinhold  in  dem  Werke  „Revi- 
dirende  Kritik  der  speculativen  Vernunftw 
(in  2 Bfiuden  1799),  auf  welches  nocli  eine 
..Psychologisehe  Anthropologic14  (1801)  und 
cine  „EncycIopfidie  der  Philosophic44  (1804) 
folgte. 

Abravanel,  Don  Isaak  ben  Jehuda 
ben  Samuel,  stammte  ans  einer  alt  - an- 
gesehenen  und  reicheu  jttdischen  Familie  und 
war  1437  in  Lissabon  geboren.  Nachdem  er 
am  Hofe  des  Kbnigs  Alfons  V.  ein  Amt  be- 
kleidct,  nach  dessen  Tode  aber,  im  45.  Lebens- 
jahre,  in  Ungnade  gefallen  war,  floh  er  1482 
nach  Kastilien,  wo  er  seinen  Studien  und 
wissenschaftlichen  Arbeiten  lebte.  Nachdem 
er  1484  in  Dieuste  des  Kfinigs  Ferdinand 
von  Spanien  getreten  war,  musste  er  bei  der 
allgemeinen  Austreibung  der  Juden  aus  Spanien 
1492auswandern,  und  kam  zuerst  nachNeapel, 
1495  nach  Messina,  von  wo  er  nach  Korfu 
flUchtete,  1496  nach  Monopoli  in  Apulien, 
wo  er  bis  1503  seinen  Wolmsitz  hatte,  bis 
er  im  Auftrag  der  portugiesischen  Rcgicrung 
nach  Venedig  ging,  wo  er  1508,  im  71.  Lebens- 
jahre  starb.  Ausser  zahlreichen  exegetisch- 
theologischen  Werken  hat  er  auch  einige 
philosophisclieSchriften  verfasst,  darunter  eine 
Abhandlung  liber  die  Schbpfung  der  Welt, 
unter  dem  Titel:  MifaXoth  Elohim  (Werk 
Gottes),  worin  die  Ewigkeit  dcr  Welt  geleugnet 
wird  (1592  in  Venedig  gedruckt)  und  eine 
Schrift  unter  dem  Titel  Teschtiboth  (Ant- 
worten),  worin  zwolf  Fragen  des  Rabbi  Saul 
Cohen  zur  Erliinterung  melirerer  schwieriger 
Stellen  des  „ More  Ncbuchim  “ des  Maimo- 
nides  beantwortet  werdeu  (1574  in  Venedig 
gedruckt). 

Mai,  J.  H.,  do  origiue,  vita  et  script!#  Isaac i 
Abrabauielis.  Altorf  1708. 

Abravanele  Jeliuda,  siehe  Jehuda. 

Abraham  ben  David  Halevi  (Levita), 
ein  Jude  aus  Toledo,  wclchcr  zur  Zeit  des 
Kflnigs  Alphons  VII.,  in  der  Mitte  des  12.  Jahr- 
hunderts  blfihte  und  wahrscheinlich  1180  der 
Religion  wegen  urn’s  Leben  gebracht  wurde, 
gehdrte  derjenigen  Richtuug  der  jiidischen 
Philosophic  des  Mittelalters  an,  welche  mit 
HUlfe  der  Aristotelischen  Philosophic  das 
Mosaische  Gesetz  und  die  Grundlehren  des 
jUdischeu  Glaubens  zu  begrfinden  unternahm. 
In  seiner  im  Jalir  1160  in  hebr&iscker  Sprache 
verfassten  Schrift  ,,EmtmaJi  ramah“  (er- 
habener  Glaube),  welche  zugleich  mit  he- 
brftischer  Uebersetzung  von  Simon  Weil  (Frank- 
furt 1852)  veroffentlicht  wurde,  wird  die  Neu- 

Slatonische  Geistesrichtung  des  Avicebron  (Ibn 
abirol)  bekfimpft  und  dagegen  die  Aristo- 
telische  Philosophic  in  Schutz  genommen. . 
Abraham  llibago,  siehe  Bibago. 
Abu  barer  (Abu  Bekr),  siehe  Ibn 
Tofail. 

Abu  Baselir  Malta  (d.  h.  Matthaeus) 
gehort  zu  den  syrischen  Christen  (Nestorianern) 


des  zehnten  Jahrhunderts,  welche  Werke  des 
Aristoteles  und  seiner  griechischen  Ausleger 
ilbersetzten.  Er  lebte  als  Arzt  und  Philosoph 
in  Bagdad,  wo  er  Vorlesungen  fiber  die  Werke 
des  Aristoteles  hielt  und  941  starb.  In’s 
Syrische  tibersetzte  er  die  Commentare  des 
Thertiistios  zum  Organon  des  Aristoteles  und 
des  Alexander  Aphrodisias  fiber  die  sophisti- 
schen  Trngschlflssc , in’s  Arabische  dagegen 
des  Alexander  Aphrodisias  Commentare  zu 
den  Schriften  des  Aristoteles  „vom  Himmel44 
und  vom  „ Entstehen  und  Vergehen4*. 

Abulfa  ragius  (A  bul  far  a da  eh),  siehe 
Gregorius  Barhebraeus. 

Abu  Nasr,  siehe  Alfarabi. 

Abu  Jussuf  Jaotib,  siehe  Alkindi. 

Academic,  Aeanemiker,  siehe  Aka- 
demiker. 

Achaikos,  ein  Peripatctiker  aus  der 
rfimisehen  Kaiserzeit,  von  welchem  es  zweifel- 
haft  ist,  ob  er  im  ersten  oder  im  zweitcu 
christliclien  Jahrhundert  lebte.  Er  schrieb 
cinen  Commentar  zu  den  Kategorieen  des 
Aristoteles,  woraus  uns  jedoch  nur  unbedeu- 
tende  Notizen  ttberliefert  worden  sind. 

Aohillini  (Achillinus),  Alexander, 
war  1463  zu  Bologna  geboren  und  lelirte  in 
Padua  und  Bologna  Philosophic  und  Medicin 
nach  den  Grundsfitzen  des  Averroes.  Ala 
gelehrten  Kenner  des  Aristoteles  nannten  ihn 
seine  Zeitgenossen  Aristoteles  den  Zweiten. 
Er  starb  1512,  nach  Andern  1518,  in  seiner 
Vaterstadt.  Einige  seiner  philosophisclien 
Schriften  (de  intelligentiis,  de  universalibus, 
de  orbibus)  wurden  1508  (1545)  in  Venedig 
gedruckt.  Zwei  nachgelassene  Schriften  (de 
distinctionibus  und  in  librum  prirnwn  physi- 
caliiun  auscultationwn  ac  secundi  initiwn 
intrepretatio)  gab  sein  Schiller  Franciscua 
Marianna  (1518)  heraus.  In  seiner  Darstellung 
zeigt  er  sich  noch  fast  ganz  scholastisch  und 
wenig  um  die  schfine  Form  seiner  huma- 
nistischen  Zeitgenossen  bemfiht,  unter  welchen 
er  den  Pomponatius  bekftmpfte.  In  seinen 
philosophischen  Ansichten  weicht  er  vielfach 
von  Aristoteles  ab.  Die  v.Universalien44,  fiber 
deren  Bedeutung  sich  die  Scholastiker  in 
mehrere  Parteien  spalteten,  gelten  ihtn  nicht 
als  blosse  Namen  und  Gebilde  des  Verstandcs, 
sondern  als  wirklich  in  den  Gegenstfinden 
egenwfirtig,  da  sie  die  Wesenheit  aer  Einzel- 
inge  zum  Inhalt  haben  und  insofern  von 
diesen  selbst  nicht  verschieden  sind,  welcher 
Inhalt  indessen  erst  durch  den  denkenden 
Verstand  die  Form  der  Allgemeinheit  erhfilt. 
Von  den  mit  Leibern  begabten  Geistern  unter- 
scheidet  Achillini  die  immateriellen  Intelli- 
genzen  und  behauptet,-  dass  alle  Intelligenzen 
fiberhaupt  nicht  aus  der  Materie,  sondern 
durch  Schdpfung  aus  Nichts  hcrvorgebracht 
sein  mfi8sen.  Die  freie  Th&tigkeit  Gottes 
hebt  die  Unverfinderlichkeit  seines  Wesens 
nicht  auf,  und  sein  Wille  zu  schafTen  war 
von  Ewigkeit  her  derseibe. 
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itius,  Jacob  (Giacomo  Aconcio), 
^alehrer  und  Philosoph  des  16.  Jahr- 
, aus  Trient  gebtirtig  und  vom  Katho- 
I mi  reformirten  Kirche  llbergegangen, 
Strassburg,  wo  er  sich  lUngere  Zeit 
zwischen  1550  und  60  nach  London 
Hof  der  Kdnigin  Elisabeth,  wo  er 
» rtarb.  Er  hinterliess  eine  philosophische 
Methodus  sive  recta  invest igandarum 
' irumque  artiurn  ac  scientiarnm  ratio 
. 1558). 

trio,  siehe  Akrion. 
ifusilaos,  siehe  Akfisilaos. 

mi,  ein  Deutscher,  welcher  im  zwdlften 
lert  in  Paris  unter  Matthias  von 
und  Petrus  Lombard  us  seine  Studien 
dann  Kanonikns  in  Paris  wurde,  wo 
der  zur  Seine  -Insel  ffohrcnden  schmalen 
eine  vielbesuchte  8chule  erbffnete  und 
den  Namen  Adamns  de  parvo  ponte 
de  Petit -Pont)  oder  auch  Pontilianus 
Sp&ter  (1176)  wurde  er  Bischof  von 
>h  in  der  englischen  Grafschaft  Glo- 
i,  wo  ct  1180  starb.  In  seinem  hand- 
lich  in  Paris  vorhandenen,  aber  un- 
let  gebliebenen  Werke  „Ars  disse- 
worau8  Cousin  in  seinen  „ fragments 
sophie  scolasti((ue“  einige  Auszflge 
heilt  hat,  zeigt  eT  sich  bei  einiger  Dunkel- 
tnd  Holperigkeit  des  Ansdrucks  als  ein 
w?r  AnhUnger  des  Aristoteles.  Ver- 
Ich  ist  diese  Schrift  eine  und  dieselbe 
der  „ars  dialectica",  welche  von  ihm 
1132  in  zwei  Btichern  verflffentlicht 
war. 

ni  Goddam  oder  Codam  oder  Vod- 
war  ein  Franziskanermdnch,  welcher 
Jahrhundert  in  London,  Oxford  und 
die  Sentenzen  des  Petrus  Lombardus 
nnd  darflber  ein  Buch  herausgab 
quatuor  libros  sententiarum<<  (Parisiis 
worin  er  sich  als  eifrigen  AnhUnger 
von  Occam,  sowie  des  Nominalismus 
jeden  Unterschied  zwischen  den  gdtt- 
Attributen  und  zwischen  der  Seele  und 
Kr&ften  lengriet  und  von  einer  ur- 
ichen  Gleicnheit  aller  Seelen  Nichts 
wilL 

llli,  Tobias,  herzoglich  sSchsisch- 
her  Hofirath,  Lernte  auf  einer  ge- 
Reise  1611  in  Neapel  den  staats- 
Piiilosophen  Tomaso  Campanella 
und  gewann  dessen  Freundsehaft,  so 
dieser  mehrerc  seiner  Schriften  zur 
in  die  Feder  dictirte.  Bei  der  Ver- 
ging derselben  und  namentlich  des 
philosophiae  instanrandae  (Frank- 
17)  snehte  Adami  die  neue  Pliilosophie 
Freundes  als  Gegensatz  zur  Scholastik 
lehlen. 

IgeniH  (Adelger,  Adelher),  ein 
er  des  12.  Jahrhunderts,  war  Ka- 
in  Lflttich  und  spater  Mflnch  von 
and  hat  vorzugsweise  thcologische 


Schriften  verfasst.  Sein  (von  Pez  im  The- 
saurus anecdotonm,  Bd.  4)  herausgegebenes 
Buch  „de  libero  arbitrio<l  ist  ein  Versuch, 
das  gdttliche  Vorherwiseen  mit  der  mensch- 
lichen  Freiheit  zu  vereinigen. 

Adelard  von  Bath  (in  England)  war 
ein  Scholastiker , dessen  Lebenszeit  in  das 
letzte  Drittel  des  11.  und  in  das  erste  Drittel 
des  12.  Jahrhunderts  ftlllt.  Sein  Eifer  fttr 
die  Wissenschaft  hatte  ihn  aus  den  Schulen 
von  Tours  und  Laon  nach  Griechenland, 
Kleinasien,  Aegypten  und  zu  den  Mauren 
nach  Spanien  geftihrt.  Nachdem  er  langere 
Zeit  in  Tours  gelebt  hatte,  wo  seine  Schrift 
„ttber  das  Dasselbige  und  das  Verschiedene44 
(de  eodem  et  diverso)  entstand,  zog  es  ihn 
nochmals  nach  Italien,  wo  er  in  Salerno  der 
Schuler  eines  Arztes  war.  Nach  seiner  Rttck- 
kehr  schrieb  er,  auf  Anregung  seines  Neffen, 
in  Form  eines  Dialogs  zwischen  ihm  selbst 
und  dem  Neffen  seine  ^Naturuntersuchungen*4 
( quaestiones  naturales).  Beide  Schriften 
fallen  in  die  ersten  Jahrzehnte  des  12.  Jahr- 
hunderts, sind  jedoch  nur  handschriftlich  in 
Paris  vorhanden  und  uns  nur  durch  die  Aus- 
zUge  bekannt,  welche  der  schon  im  30.  Lebens- 
jahre  verstorbene  Franzose  Jourdain  in  seiner 
von  der  Pariser  Akademie  gekrdnten  Schrift 
„Geschichte  der  Aristotelischen  Schriften  im 
Mittelalter44,  auch  unter  dem  Titcl  MFor- 
schungen  Uber  Alter  und  Ursprung  der  latei- 
nischen  Uebersetzungen  des  Aristoteles  und 
Uber  griechische  und  lateinische  von  den 
Scholastikern  benutzte  Commentare 44  (aus 
dem  Franzdsischen  Ubersetzt  von  A.  Stahr, 
Ilalle  1831)  mitgetheilt  hat.  Beide  Schriften 
zeigen  Uberwiegend  den  Einfluss  der  Plato- 
nischen  Philosophic,  w&hrend  sich  der  Ver- 
fasser  niemals  auf  die  AutoritUt  des  Aristoteles 
beruft,  diesen  vielmehr  stets  nur  als  Dialek- 
tiker  erwUhnt.  Die  Schrift  „de  eodem  et 
diver  soa  ist  in  Form  einer  Allegoric  abge- 
fasst,  in  welcher  in  einem  stillen,  abgelegenen 
Thale  an  der  Loire  bei  Tours  dem  in  tiefes 
Sinuen  versunkenen  Adelard  zwei  Gdttinnen, 
die  Philokosmie  (Weltliebei  und  die  Philo- 
sophic (Weisheitsliebe  erscheinen.  die  erstere 
von  5 Dienerinnen  GlUck,  Macut,  Wllrde, 
Hulun  und  Lust  begleitet,  die  andere  im 
Gefol^e  der  7 freien  Ktinste.  Die  Dame 
Weltliebe  will  der  Dame  Weisheitsliebe  das 
Ilcrz  eines  ftir  letztere  bestimmten  j ungen 
Mannes  streitig  machen  und  deckt  alle  mit 
dem  Studium  der  Philosophic  verbundenen 
Unannehmlichkeiten  ebenso  rllckhaltslos  auf, 
wie  die  Unfolgerichtigkeitcn , WidersprUche 
und  Streitigkeiten  ihrer  An  hunger.  Dagegen 
rechtfertigt  sich  die  Philosophic  und  bleibt 
nach  Darlegung  ihrer  Vorzttge  Uber  ihre 
Nebenbuhlerin  Siegerin.  Als  philosophischer 
Kern  der  Lehre  Adelard’s,  wie  sie  uns  in 
den  AuszUgen  aus  seinen  beiden  Schriften 
entgegentritt,  geben  sich  folgende  Gedanken 
zu  erkennen.  Von  den  Sinnen  kann  nur  die 
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blosse  Meinung,  nicht  das  Wissen  von  den 
Dingen  ausgehen.  Die  Sinne  vermogen  weder 
den  Zusammenhang  der  Dinge,  noch  dereu 
Grundtheilchen  aufzufassen.  Statt  den  Geist 
beim  Auffinden  des  Wahren  zu  unterstiitzen, 
hindern  sie  ihn  nur  daran.  Denn  dass  die 
Seele  von  Gott  in  den  Kdrper  gesetzt  worden, 
ist  fUr  sie  vom  Uebel,  indem  sie  dadurcb 
ihrem  wahren,  sich  selbst  gleichen  Wesen 
entfremdet  wird.  Sie  ringt  aber  nach  Be- 
freiung  von  den  Banden  aer  Materie  durch 
Einsicnt  und  kehrt  in  der  Philosophic  zu 
sich  selbst  zurtlck,  um  durch  den  Ver stand 
die  wahre  Gestalt  der  Dinge,  ihre  Ursachen 
und  letzten  Grdnde  zu  erschauen  und  sein 
eignes  Wesen  zu  erkennen.  Ueberall  in  der 
Erscheinung  giebt  es  nur  sinnlich  Einzelnes, 
welches  aber  immer  zugleich  das  Allgemeine 
ist,  sofern  im  sinnlich  Einzelnen  immer  zu- 

fleich  seine  Art  und  Gattung  mitsammt  dem 
llgemeinsten  ^efunden  wird,  wenn  nur  unsere 
Betrachtung  nicht  durch  den  Nebelschleier 
der  sinnlichen  Bilder  getrdbt  wird,  sondern 
sich  zur  reinen  Anschauung  erhebt. 

Adrantos  wird  vom  Alexandrinischen 
Grammatiker  Athenaios  (zu  Ende  des  2.  christ- 
lichen  Jahrhunderts)  als  sein  Zeitgenosse  er- 
wfthnt,  welcher  eine  Erl&uterungsschrift  liber 
die  Ethik  des  Aristotelesschdlers  Theophrastus 
in  fdnf  Bllchem  und  ein  Buck  liber  die 
Nikomachische  Ethik  des  Aristoteles  selber 
verfasste. 

Adrastos  aus  Aphrodisias  (in  Karien) 
war  ein  mathematisch  gebildeter  Peripatetiker 
im  Anfange  des  2.  christlichen  Jahrhunderts. 
Seine  von  dem  Neuplatoniker  Plotinos  ge- 
sckfitzten  Commeutare  zu  den  Kategorien 
des  Aristoteles  und  zum  Platonischen  Dialogc 
Tiraaios  sind  ebenso  verloren  gegangen,  wie 
seine  Schrift  liber  die  Orduung  der  Schriften 
des  Aristoteles,  worin  er  sich  liber  Reihen- 
folge,  Titel  und  Aecktheit  derselben  ausl&sst. 
Audi  liber  Harmonik  (Musik)  und  Astronomie 
soli  er  gesckrieben  haben.  Was  uns  aus 
seinen  Schriften  von  Spktern  Uberliefert  wird, 
lHsst  uns  in  Adrastos  einen  Mann  erkennen, 
der  im  Ganzen  treu  dem  Aristoteles  folgt 
und  dessen  Lehren  geschickt  zu  erl&utern 
und  zu  vertheidigen  versteht, 

Acdcsia,  siehe  Aidesia. 

Acdesius,  siehe  Aidesios. 

Aegidius  Lessinensis  oder  Gilles  de 
Lcssines^  einer  kleinen  Stadt  bei  Ilainaut, 
war  Dommikaner  und  Schuler  des  Thomas 
von  Aquino.  Von  mehreren  seiner  philo- 
8ophischen  Abhandlungen  ist  nur  noch  die 
im  Jahre  1278  verfasste  und  handschriftlich 
in  der  Nationalbibliothek  zu  Paris  bewahrte 
Abhandlung  „ liber  die  Einheit  der  Form* 
vorhanden , aus  welcher  Haur<$au  (de  la 
philosophic  scolastique,  Vol.  II,  246  — 252) 
Auszllge  giebt.  Sein  Grundgedanke  ist:  wie 
jedes  Wesen  nur  Eine  wesenhafte  Form  hat, 


so  ist  die  einzige  wesenhafte  Form  des  Men- 
schen  seine  vemllnftige  Seele. 

Aegidiii»  Aurelianensis  (Gilles 
d ’ 0 r 1 6 a n s)  war  ein  zur  Schule  des  Thomas 
von  Aquino  gehdriger  Dominikaner-Prediger 
und  Verfasser  eines  Commentars  zur  Ethik 
des  Aristoteles,  welcher  sich  handschriftlich 
zu  Paris  in  der  Bibliothek  der  Sorbonne  be- 
findet. 

Aegidius  Romanus  oder  de  column*, 
aus  dem  Geschlechte  der  Colonna  (Gilles 
de  Rome)  hatte  als  Augustiner - Eremit  in 
Paris  Thomas  von  Aquino  und  Bonaventura 
stmlirt,  war  Lehrer  des  nacbmaligen  KOnigs 
Philipp  des  Schfinen,  wurde  dann  Lehrer  an 
der  Pariser  Cniversitfit.  Als  soldier  widerlegte 
er  die  von  dem  Oxforder  Franziskaner  Wilhelm 
von  Lamarre  verfasste  Schrift  „ Reprehen - 
sorium  sell  correctorium  fratris  Thomae“ 
durch  die  Gegenschrift  „Defensorium  sett 
correctorium  corruptorii  S.  Thomae“.  Im 
Jahre  1296  wurde  er  Erzbischof  von  Bourges 
und  starb  1316  in  Avignon.  Bei  den  Scho- 
lastikem  des  14.  Jahrhunderts  erhielt  er  die 
Ehrenbeinamen  Doctor  fundatissimus  und 
Princeps  theologorum.  Er  soil  gegen  60 
theologiscke  und  philosophische  Werke  ge- 
schrieben haben,  unter  welchen  folgende  pliilo- 
sophisclien  Inhalts  im  Druck  erschienen  sind: 
Quodlibeta  (1481),  de  enic  et  essentia  (1493), 
die  Commentare  zu  Aristoteles’  de  anima 
(1491),  zu  dessen  frtiherer  Analytik  (1499) 
und  zur  sp&toren  Analytik  (1478),  quaestiones 
metaphysicates  (1499).  Dazu  kommt  die  Ah- 
handlung  de  regimine  principum  (1473),  worin 
Fragen  aus  dem  Gebiete  des  Naturrechts, 
der  Politik  und  Nationalbkonomie  behandelt 
und  dabei  die  Ansehauungen  (les  Aristoteles 
mit  denen  des  Thomas  von  Aquino  und 
neueren  Idecn  zu  vereinigen  gesucht  werden. 
Eine  Vertheidigung  der  weltlichen  Herrschaft 
des  Papstes  enthftlt  die  von  Jourdain,  un 
ouvrage  inedit  de  Gilles  de  Rome,  Paris  1858, 
herausgegebene  Abhandlung  de  ecclesiastica 
potestate.  Olinc  eine  eigenthllmliche  Richtung 
in  der  Philosophic  zu  vertreten,  hat  Aegidius 
von  Colonna  das  Verdienst,  die  angegnffene 
Lehre  des  Thomas  von  Aquino  mit  Geschick 
vertheidigt  und  dieselbe  nach  ihrera  Zusammen- 
hange  treu  und  klar  dargestellt,  in  einigen 
Punkten  auch  weiter  entwickelt  zu  haben. 
Die  Mittel,  um  zur  Erkenntniss  der  wahren 
Religion  zu  gelangen,  sind  die  natdrliche 
Vernunft,  die  Wunder  und  die  Offenbarung. 
Die  Wahrhciten  des  christlichen  Glaubens 
sind,  wenn  auch  zum  Theil  dbcr  der  Ver- 
nunft,  dock  nicht  gegen  die  Vernunft,  welclte 
(larum  auch  ftlhig  ist  zur  Ldsung  aer  vom 
Standpunkt  der  Vernunft  gegen  die  ehrist- 
lichen  Wahrhciten  erhobenen  Einwdrfe,  wobei 
sie  freilich  der  besonderen  Erleuchtung  Gottes 
benbthigt  ist.  Nur  in  Gott,  welcher  das  Sein 
durch  sich  und  aus  sich  selber  ist,  fallen 
Sein  und  Wcsenheit  zusammen,  in  jcdcm  ge- 
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schdpfliehen  Wesen  sind  beide  unterschieden, 
wefl  tiles  Ge8cbaffene  am  Sein  Gottes  nur 
Tbeil  nimmt,  als  es  ihm  von  Gott 
silt  wird.  Die  ausdehnbare  uud  theil- 
erie  ist  der  Grund  der  erscheinenden 
fcit  in  den  kSrperlichen  Dingen.  Nur 
tigen  Wesen  haben  keine  Materie. 
Ibst  steht  zwischen  dem  reinen  Nichts 
Etwas  in  der  Mitte  und  n&hert  sich 
Indem  sie  fkhig  ist,  dnrcli  die  Form 
bestimmt  zu  werden,  vermag  sic  sich  ohne 
<fiete  nicht  aus  sicli  selbst  zu  entwickeln. 
Von  der  bleibenden  und  unvergAnglichen 
Suhstanz  der  Seele  sind  die  aus  derselben 
herrarfliesaenden  Accidentien  unterschieden, 
solche  Accidentien,  welche  selbst 
und  unverg&nglich  sind,  kdnnen  als 
in  der  Seele  gelton,  die  durch  keine 
icben  Einwirkungen  verderbt  werden 
In  der  Immaterialit&t  der  Seele  ist 
freie  Selbstbestimmung  ursprtinglich 
?lhaft  bcgrtlndet,  und  zwar  zunSclist 
nnmittelbar  im  Veretande,  formal  aber 
rjenigen  Potenz  des  Widens,  vermdge 
sich  der  Mensch  wirklich  ftlr  etwas 
it  Sofern  die  Schauung  Gottes  als 
ceit  des  Verstandes  zuglcich  Ziel  und 
md  der  Willensthktigkeit  ist,  besteht 
Schauung  Gottes  die  wahre  Befriedi- 
und  Glttckseligkeit  der  Menschen. 
slianus,  siehc  Ailianos. 
meas,  siehe  Aineias. 
knesi<Ienius,  siehe  Ainesidemos. 
spiim*.  Franz  Albert,  geboren  zu 
L?  (in  Mecklenburg)  und  1750 zu  Rostock 
»n,  wo  er  seit  1712  ausserordentlicher 
ir  der  Logik  und  seit  1721  I’rofessor 
leologie  war.  In  seiner  „Iniroductio 
losophiam“  (1714),  welche  den  ganzen 
ig  der  philosopluschen  Wissenschaften 
lisch  umfasst,  zeigt  er  sich  als  philo- 
len  Eklektiker  uud  thcologisirenden 
>phen. 

ihines,  siehe  Aischines. 
therms,  siehe  Aitherios. 
sthiops,.  siehe  Aithiops. 
ithargidls,  auch  Agatharchos  ge- 
ans  Knidos  in  Kleinasien,  Erzieher 
rinzen  (vermuthlich  des  Ptoleraaios  II. 
tes),  war  ein  auch  durch  geographische 
irische  Schrifteu  bekannter  reripa- 
im  zweiten  Jahrhundert  vor  Chr.,  von 
philosophischen  Lehren  uns  Nichts 
fert  ist 

ithlnus,  Claudius,  aus  Sparta,  ein 
als  Schiller  des  rOmischen  Stoikers 
»ns  Cornutus  im  2.  christlichen  Jahr- 
?nannt. 

{athobulos  aus  Alexandria,  ein  Kyniker 
Fatur  120  n.  Chr.,  der  bci  Lukianos  er- 
vlhat  wild. 

ithokl^s,  ein  bei  Platon  erw&hnter 
aus  Abdera. 

'AgathoklK  ein  bei  Lukianos  erwilhnter 
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13  Agricola. 

Peripatetiker  um  die  Mitte  des  2.  christlichen 
Jahrnunderts. 

Agricola.  Rudolf,  auch  Rudolpluis  a 
Groeningen  (seiner  Heimath)  genannt,  hiess 
eigcntlich  Rolef  Huysmann,  nennt  sich 
selbst  aber  auch  Rudolph  von  Ziloha, 
nach  dem  damaligen  Augustinerkloster  Silo. 
Er  war  1443  in  Bano  (BaffcB  unweit  Grbningen 
in  Friesland  geboren,  in  der  Schule  zu  Zwoll 
unter  Thomas  von  Kempen  gebildet,  studirte 
dann  in  Lowen  (Louvain)  und  Paris,  weiltcx 
1470 — 76  in  Ferrara  und  lebte  seit  1482  auf 
Einladung  des  Bischofs  Johann  von  Dalberg, 
kurpf&izischeu  Kanzlers,  bald  in  Heidelberg, 
bald  in  Worms,  indem  er  neben  seinen  gc- 
lehrten  BescMfltigungeu  auch  Offentliche  Vor- 
lesungen  hielt,  im  Interesse  der  humanistischen 
Wissenschaften  als  Gegner  der  Scholastik, 
zuletzt  al>er  vorzugsweise  dcr  Theologie  zu- 
gewandt.  Er  starb  bald  nach  der  Rtlckkehr 
von  seiner  in  Begleitung  Dalbergs  1484  unter- 
nommenen  Reise  nach  Italien  1485,  als  Jung- 
geselle  im  42.  Lebensjahre.  Neben  seinen 
Commentaren  zu  Boetius  de  consolation  e 
philosophiae , und  eiuigen  Uebersetzungen, 
ist  unter  seinen  Schriften  philosophischen  In- 
haltes  als  bedentendste  die  (1480  gedrucktc) 
Schrift  de  invetUione  dialcctica  (tlber  die 
dialektische  Erfindung)  in  drei  Bttc-hern,  zu 
crwfthncn , worin  er  die  besonders  fUr  den 
Redner  wichtige  Kunst  behandelt,  jeden  zu 
behandelten  Gegenstand  von  alien  Seitcu  zu 
betrachten,  una  sich  auf  Aristoteles,  Cicero 
und  Quintilian  sttltzt.  Letztere  Schrift  des 
frilh  Gestorbenen  hat  seinen  Namen  bei  der 
Nachwelt  erhalten.  Im  Geftlhle  der  Noth- 
wendigkeit  ciner  Reform  der  in  den  dllrren 
Gefilden  der  Scholastik  verlaufenen  Philo- 
sophic, sucht  er  das  Heilmittel  ftlr  die  wissen- 
schaftlichen  Gebrechen  der  damaligen  Zeit 
mit  Laurentius  Valla  und  den  italienischen 
Humanisten  in  einer  Philosophic  des  gesunden 
Menschenverstandes.  Die  Philosophic  quklt 
sich  mit  RAthseln,  welche  bisher  ihren  Oedipus 
noch  nicht  gefunden  haben  und  auch  nimmer 
finden  werden.  Um  mit  ihren  Begriffserktii- 
rungen  das  Wesen  des  Gegenstandes  aus- 
zudrtlcken,  fehlt  uns  die  Einsicht  in  die 
wahren  Unterschiede  der  Dinge  oder  in  das, 
was  dieselben  ausser  der  Seele  sind,  und  wir 
mtlssen  schon  zufrieden  sein,  wenn  wir  uns 
denselben  nur  nfthern  kttnnen.  Die  rechte 
Philosophic  ist  die  Sittenlehre;  aber  auch  in 
die  Unterweisungen  der  Philosophic  tlber  das 
sittliche  Leben  mischt  sich  der  Irrthum  ein, 
sodass  wir  zuletzt  an  die  heilige  Schrift  ge- 
wiesen  sind. 

Joannes  Saxo  (Phil.  Melanchthon)  oratio  <le  vita 
R.  Agricolae.  1539. 

R.  Agricolae  opera  ed.  Alnrdus.  2 Bde.,  Coloniae 
1539. 

Moinert,  Lebenebescbreibnngen  beriihmter  Man- 
ner ana  der  Zeit  der  Wiederheretelluug  der 
Wissenschtften.  1796.  II,  S.  332  — 363. 
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Tressling,  J.  P.,  rita  et  merita  R.  Agricolao. 

1830. 

Agrippa,  cin  skeptischer  Philosoph  des 
2.  christlichen  Jahrhunderts,  der  a Is  fUnfter 
Nachfolger  in  der  Schule  des  Ainesidemos 
bezeichnet  wird  und  die  Reihe  der  neueren 
(jttngeren)  Skeptiker  beginnt.  Er  nimmt  in 
der  Gesekichte  der  antiken  Skepsis  dadurch 
einen  ehrenvollen  Platz  ein,  dass  er  die  frttheren 
zelm  skeptischen  Wendungen  oder  Gesichts- 
pnnkte  seharfsinnig  in  ftlnf  zusammenfasste 
und  zugleich  naeh  der  Sicherheit  des  Beweis- 
verfahrens  fragte.  1st  n&mlich  erstens  schon 
beim  Widerstreite  der  Meinungen  keine  feste 
Gewissheit  und  sickere  Ueberzeuguug  mbglick, 
so  wttrde  z we i tens  jeder  angeblicke  Beweis- 
grund  selbst  wieder  des  Beweises  bedtlrfen 
und  so  fort  in’s  Unendliche.  Ueberdies  stellen 
sick  drittens  die  GegenstSnde  je  nach  der 
eigentlicken  Beschaffenkeit  des  Wahrnehmen- 
den  und  den  besondern  Umst&nden  verschieden 
dar  und  deshalb  konnen  alle  unsere  Vor- 
stellungen  nur  beziekungsweise  gelten.  Darf 
man  nun  viertens  einer  Untersucliung  keine 
unbewiesenen  Voraussetzungen  zum  Grunde 
legen,  so  mttsste  ftlnftens  jeder  angebliche 
Beweis  ftlr  eine  Annakme  eigentlich  selbst 
erst  mit  Hlilfe  eben  dieser  Annahme  bewiesen 
werden. 

Agrippa  (Hein  rick  Cornelius 
Agrippa:  von  Netteskeim  stammte  aus 
einer  turnierfUliigen  und  reicken  katkoliscken 
Familie  und  war  1487  in  Koln  geboren.  Als 
falirendcr  Ritter,  Gelehrter  und  Scliwarz- 
kiinstler  hat  er  stets  ein  unstetes  und  aben- 
theuerliches  Leben  geftthrt.  Er  studirte  in 
Kttlu  und  Paris  neben  der  Recktswissensckaft 
und  Medicin  auch  das  klassisclie  Alterthum 
und  mit  Vorliebe  die  magischen  Wissenschaften, 
welcke  ihm  als  das  Hdcliste  galtcn,  welches 
der  menschlicke  Geist  erstreben  und  erfassen 
kttnne.  Sckon  als  Jdngling  stiftete  er  in 
Paris  einen  Bund  ftlr  die  gekeimen  Kttnste 
und  Wissenschaften  und  maclite  mit  einigen 
Bundesbrltdern  abentkeuerliche  Reisen  durck 
Frankreick,  Italien  und  Spanien,  wobei  da 
und  dort  auck  die  Goldmacher  - Bude  auf- 
geschlagen  wurde  und  daneben  die  Wakr- 
sagerei  als  Mittel  zum  Unterhalt  diente.  Nach- 
dem  er  eine  sckwere  Krankheit  tlberstanden 
hatte,  liess  er  sich  1509  zu  Dole  in  Bourgogne 
nieder,  wo  ihm  seine  ttber  Reuchlin’s 
„wunderthatiges  Wort4*  gekaltenen  dffentlichen 
Vorlesungen  eine  Lekrstelle  eintrugen,  ikn 
aber  selir  bald  zugleich  als  Ketzer  verdSchtig 
machten.  Er  begab  sick  nach  England,  von 
wo  er  seine  Rechtfertigung  ausgeken  liess. 
Von  liier  begab  er  sick  wieder  nach  Kflln, 
besuchte  von  dort  aus  den  Abt  Tritheim  in 
Wttrzburg,  welcher  damals  ftlr  einen  der  be- 
rtthmtesten  Adepten  in  der  Magie  und  Kabbala 
gait,  um  dessen  Unterricht  zu  geniessen.  Von 
ihm  empting  er  die  Anregung  und  Auf- 
munterung  zu  der  Sclirift  „von  der  ge- 


heimen  Philosophic44,  die  er  auch  bei 
der  ersten  Ausgabe  (K'6\n  1510)  seinem  Meister 
zueignete.  Er  trug  aus  den  Schriften  der 
Neuplatoniker  und  Kabbalisten  die  Leliren 
des  Alterthums  und  Mittelalters  fiber  die  ver- 
borgenen  Kttnste  zusammen  und  entwickelte 
mit  Geschick  die  allgemeinen  Grundsiltze  der 
magischen  Philosopkie.  Im  Jahre  1510  trat 
er  in  kaiserlicke  Dienste  und  k&mpfte  1512 
unter  Kaiser  Maximilian  gegen  die  Venetianer. 
Nackdem  er  wieder  mekrere  Jahre  mit  Ordens- 
brttdern  in  Italien  umhergezogen  war,  nm 
seine  magischen  Kttnste  zu  verwerthen,  trat 
er  an  der  Universitat  Pavia  als  Erkl&rer  der 
Schriften  des  Hermes  trismegistos  auf  (siehe 
diesen  Artikel),  heirathete  ein  schbnes  und 
edles  Madchen,  verlor  jedoch  im  Kriege  sein 
und  ihr  VermSgen  und  kam  in  gTosse  Noth. 
In  dieser  Zeit  verfasste  er  die  kleine  Schrift 
„von  der  dreifachen  Weise  Gott  zu 
erkennen44,  deren  Grundgedanken  darin  be- 
steken,  dass  in  der  Erkenntniss  und  Lyebe 
Gottes  die  wahre  Gerechtigkeit,  Weisheit  und 
Glttckseligkeit  zu  suchen  sei;  das  Buch  der 
Natur,  das  Gesetz  Mosis  und  das  Evangelium 
Ckristi  ftthren  zu  ihr  hin.  Die  dem  Moses 
zugleich  mitgetheilte  ricktige  Auslegung  des 
Gesetzes  vererbte  von  Gescklecht  zu  Geschlecht 
und  wurde  spaterhin  Kabbala  (siehe  diesen 
Artikel)  genannt;  durch  den  Glauben  he- 
herrscht  der  iichte  Christ  die  Welt,  indem  er 
an  der  gdttlichen  Wundermackt  selber  Theil 
nimmt. 

An  der  Ausftlhrung  dieser  Gedanken  hatte 
der  Markgraf  von  Monferrat,  welchem  Agrippa 
die  kleine  Schrift  gewidmet  hatte,  solches 
Wohlgefallen,  dass  er  den  Verfasser  mit  einem 
kleinen  Gehalte  nach  Casale  (am  Po)  berief, 
wo  er  1516  — 1518  lebte.  In  diesem  Jahre 
erhielt  er  eine  Anstellung  als  Svndikus  zu 
Metz,  wo  er  sick  eifrig  auf  das  Stndium  der 
Bibel  warf  und  mit  Schrecken  auf  sein  Ritter- 
und  Kriegerleben  zurttckblickte.  In  einer 
damals  verfassten  Schrift  „ Dehoriatio  gentilis 
philosophiae “ (Abmahnung  vor  der  heid- 
niscken  Philosophic)  bezeichnete  er  die  heid- 
nisehen  Weltweisen  als  Quacksalljer,  wihrend 
er  die  heili^e  Schrift  als  reinste  Quelle  der 
Wahrheit  pries.  In  einer  Sclirift  „ fiber  die 
Erbsttnde4*  deutete  er  die  Schlange,  welche 
Eva  verftikrte  und  betrog,  auf  das  mftnnliche 
Gescklechtsglied.  In  den  damaligen  Hexen- 
processen  wirktc  er  durch  Rede  und  Schrift 
eifrig  ftlr  die  Befreiung  der  unglttcklichen 
Opfer  des  Waknglaubens , verwickelte  sich 
aber  zugleich  in  Mdnchsstreitigkeiten,  die  ihm 
den  Aufenthalt  in  Metz  so  sehr  verbitterten, 
dass  er  1519  oder  1520  wieder  nach  KOln 
zog.  Nach  dem  Tode  seiner  Gattin  bewarb 
er  sich  vergebens  um  eine  Anstellung  in 
Savoyen.  In  Geuf  verheirathete  er  sich  wieder 
und  ging  als  Arzt  nach  Freiburg  in  der  8chweiz, 
wo  er  sich  mit  neuem  Eifer  den  gehcimen 
Wissenschaften  und  magischen  Kttnsten  crgab. 
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la  Lyon  wurde  er  1524  Leib&rzt  bei  der 
k5nigin  Mutter,  hatte  aber  nur  wenig  ELn- 
luhmen,  so  grossen  Bei  fail  er  sick  auch  durch 
seine  magiackeu  Kttnste  erwarb.  Nachdem 
er  bei  der  kargen  Kbnigin,  die  den  Arzt  nur 
ala  Sfcemdeuter  benutzen  wollte,  in  Ungnade 
getallen  und  in  kusserste  Noth  gekommen 
war,  erluelt  er  1527  eine  Anstellung  ala 
kaiserlicher  Arcliivar  und  Historiograph  in 
tkn  Niederlanden  bei  derKegentin  Margarethe. 
Uier,  in  Antwerpen,  verfasste  er  1530  das 
Bach  „flber  die  Eitelkeit  und  Unaicher- 
heit  der  Wissenschaften*4,  welches  er  im 
folgenden  Jahre  veroffentlichte , wkhrend  er 
den  Tod  seiner  zweiten  Frau  zu  beklagen 
hatte. 

Er  macht  in  dieser  Schrift  seinem  Unmuth 
and  seiner  Verbitternng  Luft  uhd  eifert  gegen 
den  Gebraueh  der  Biider  in  den  Kirchen, 
gegen  Palpate  und  Bisekdfe , Priester  und 
Mdnche,  gegen  die  Scholastik  und  deren 
.Centaurentkeologie**  und  „Theosojphistik**, 
sogmr  gegen  die  bisher  von  ihm  so  noeh  ge- 
haltene  Magie  und  ihre  geheimen  Ktlnste. 
Ueberhaupt  sucht  er  die  Niehtigkeit  und  (Jn- 
haltbarkeit  aller  mensehiichen  Wissenschaften 
darzuthun,  gegen  welche  er  iin  Einzelnen 
seine  Pfeiie  richtet,  so  dass  derMensch  sehlieas- 
iich  nur  aliein  auf  die  gdttliche  Offeubarung 
angewiesen  aei.  Er  erkUirte  die  Wissenschaft 
f&r  jene  Pest,  welche  das  menschliehe  Ge- 
-<blecht  verheert,  alle  Unschuld  vernichtet, 
die  Seele  in  die  Nacht  der  Stinde  und  des 
Todes  gesttirzt,  das  Liclit  des  Glaubens  aus-  j 
jrtldaeht  und  aen  Wabn  auf  den  Tliron  er- 
boben  babe.  Alle  Wissenschaft  sei  nur  tril- 
gerische  Vorapiegelung  der  Schlange  und 
stazmne  aus  dem  Versucherworte  derselben: 
Eritis  sicui  dii,  gdentes  bonum  et  malum 
Ihr  werdet  wie  Gdtter,  wissend  Gates  und 
Btees).  Nur  der  schlichte  Glaube  an  das 
Wort  Gottes,  das  sich  selbst  genllge  and  sich 
nch  selbst  erkl&re,  leite  uus  zur  Wahrheit 
Darum  (so  schlieast  das  Work)  nehmt  den 
Schleiex  von  euern  Augen  hinweg,  stosset 
den  Becher  des  Todes  von  Euch  und  er-  i 
mahnet  die  Welt  zum  wahren  Licht  in  der 
Bonheit  des  Geistes  and  Herzens! 

Das  Werk  de  vanitate  sdentiarum  hat 
trine  Bedeutung  nicht  als  ein  Erguss  des  ; 
philoeophischen  Skepticismus,  sondem  als  eine 
ikadcnschaftliche  Kritik  der  damaligen  Zeit- 
fafldang  nach  alien  ihreu  Erscheinungen  im  i 
Gebiete  des  Wissens  und  Lebens,  indem  es 
ebenaowobl  gegen  die  Gnfruchtb&rkeit  des 
gaaaen  schoiastischen  Wissens  und  Deukens, 
vie  gegen  die  Hohlheit  und  Verkuaserlichung 
dee  ehnstlichen  Lebens  kiixnpft  Aber  trotz  ; 
■w.iner  darin  ausgesprochenen  Auschauungen 
hat  der  Zeitgenosae  der  reformatorischeu  Be-  j 
<rebungen  Luthers  und  Melauchthous  kein 
Ben  ffir  den  Gang  und  die  Sache  der  Re- 
formation! Die  Theologen  der  UniversitUt 
L&wt n bo  ben  nun  der  Schrift  Agrippa’s  ein- 


zelne  Sktze  heraus,  wegen  deren  sie  den  Ver- 
fasser  bcim  Kaiser  juisehwarzten , so  dass 
ihm  seine  Besoldung  vorenthalten  wurde  und 
er  Schuiden  halber  in’s  Getangniss  wandern 
musste.  Wkhrend  von  ihm  ein  offentlieher 
Widerruf  wegen  der  ketzerischen  Sktze  ver- 
langt  wurde  und  die  Inquisition  durch  Hog- 
straten  das  kirehliche  Verbot  des  anrlichigen 
Werkes  betrieb,  verOffentlichte  Agrippa  eine 
Art  von  Rechtfertigung,  worin  er  hervorhob, 
dass  er  nicht  Kuust  und  Wissenschaft  selbst, 
sondern  nur  das  Eitele  und  Unsichere  der- 
selben zu  Gunsten  des  gdttlichcn  Wortes  be- 
tont  babe.  Scldiesslich  richtet  er  die  Augriffs- 
waffen  gegen  seine  Widersacher  selbst,  indem 
er  sagt:  „Ihr  aber  aus  Ldweu  und  Kbln,  aagt 
mir,  was  fUr  Ehre  habt  ihr  im  Streit  mit 
Reuchlin,  Erasmus  und  Andern  davongetragen? 
Eure  Tage  sind  geziihlt,  cure  Herrschaft  hat 
aufgehdrt,  der  Ruhm  eurcr  Trugschlttsse  ist 
dahin,  euer  Name  ward  zum  Schimpfworte, 
weil  ihr,  so  oft  ihr  Jemauden  autastet,  alle- 
mal  Wahrheit  und  Tugend  und  wirkliches 
Verdieust  unterdrtlcken  wolitet.  Ihr  macht 
es  mir  zum  Verbrechen,  dass  ieh  den  Luther 
eineu  unttberwindliehen  Ketzer  genanut  babe; 
aber  liabt  ilir  ihn  etwa  besiegt?  Bestritten 
hat  mau  ihn,  aber  nicht  widerlegt.  Eure  Eck 
und  Hogstraten  sind  ihm  gegentiber  zum  Ge- 
spdtte  geworden;  die  schimpfenden  Mdnche 
haben  ibn  genbthigt  deutsch  zu  schreiben, 
wodurch  seine  Lehre  erst  recht  unter  das 
Volk  kommt.  Ihr  habt  seine  Bttcher  zum 
Feuer  verdammt,  aber  Feuer  ldscht  Feuer 
nicht,  sondern  macht  den  Brand  nur  um  so 
grosser.  Auch  Verfolgungen  und  Todesstrafen 
haben  Nichts  geholfen.- 

Im  Jahre  1533  kehrte  Agrippa  nach  Kdln 
zurllck,  wo  er  sein  Hauptwerk  „von  der  ge- 
heimen  Philosophic1*  neu  bearbeitete  und  in 
drei  Bttchern  herausgab  (1533 , indem  er  es 
durch  eine  Widmung  an  den  KurfUrsten  der 
Censur  der  Kolner  Theologen  entzog.  Darin 
ist  auch  seine  philosophiache  Grundanschauung 
niedergelegt , die  sich  als  eine  platonisch- 
christliche  Theosophie  kennzeichnet,  d.  h. 
als  ein  Lehrgebkude,  welches  die  Grund- 
leliren  der  Kirche  mit  neuplatonischen  und 
mystischen  Anschauungen  verquickt,  sodass 
man  das  Werk  als  ein  theosophisches  Lehr- 
buck  der  Magie  bezeichnen  kann.  Aus  Nichts 
hat  Gott  Alles  geschaffen  nach  dem  Vorbild 
und  der  geistigen  Form  der  Ideen  seines 
Geistes,  oboe  dass  er  jedoch  von  diesen  etwas 
an  die  Schdpfung  entkussert  hlltte.  In  seiner 
Einheit  und  Dreiperadnlichkeit  ttberragt  Gott 
zugleich  alle  Dinge.  Die  Vielheit  seiner 
Namen  sind  gleichs&m  die  von  ilun  uus- 
gehenden  Stxalilen , bei  den  alten  Heiden 
Gdtter,  bei  den  Kabbalisten  Sephiroth,  bei 
den  Neueren  gbttlicke  Eigcnschaften  genannt 
Durch  die  Stufenreihe  dieser  Sepliirotk  steigt 
Gott  in  die  Welt  der  geack&ffenen  Diuge 
herab,  indem  er  deuselben  Sein,  Form  und 
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Kraft  verleiht.  Das  All  umschlieast  drei  be- 
sondere  Welten:  das  Reich  der  Elemente, 
die  himmlische  Welt  der  Gestirne  und  das 
intelligible  Reich  der  Engel.  Zwischen  diesen 
drei  Welten  besteht  eine  stets  lebendige 
Sympathie  und  wirksame  Gegenseitigkeit, 
indem  jede  hfihere  Welt  sich  die  niedere 
dienstbar  macht  und  auf  dieselbe  durch  Ver- 
inittlung  der  alien  Dingen  einwohnenden 
lebendigen  Seele  einwirkt  Den  Dingen  der 
Welt  wohnen  offene  oder  verborgene  eigen- 
thflmliche  Krfifte  bei,  die  von  oben  aus  der 
Weltseele  in  sie  herabsteigen , wobei  die 
jedesmalige  Constellation  der  Gestirne  den 
Dingen  eine  bestimmte  Signatur  verleiht  Im 
Mittelpunkt  dieser  drei  Welten  steht  der 
Mensch,  uni  dessen  willen  Alles  geschaffen 
ist  und  der  in  sich  Alles  vereinigt,  was  in 
der  tlbrigen  geschSpflichen  Welt  getrennt 
ist  Darum  eben  vermag  er  auch  Alles  zu 
erkennen , weil  in  gewisser  Weise  Alles  in 
ihm  vertreten  ist.  Auch  der  Mensch  ist  drei- 
getheilt  in  Leib,  Seele  und  den  beide  ver- 
mittelnden  Lebensgeist,  durch  welchen  die 
in  alien  Thcilen  des  Leibes  gegenwArtige 
gottahnliche  Seele  auf  den  Leib  einwirkt. 
1m  Wirken  unterecheidet  sich  die  von  einem 
iitberischen  Leibe  umhfillten  Seele  wiederum  als 
der  von  Gott  erleuchtete,  irrthumsfreie  Geist, 
als  das  Organ  der  tibersinnlichen  Erkenntniss, 
die  sinnlich  empfindende  von  der  vernttnf- 
tigen  Seele,  durch  welche  das  gdttliche  Licht 
in  die  empfindende  Seele  hinabdringt.  Die 
• durch  gdttliche  Erleuchtung  bewirkte  Er- 
kenntniss des  Uebersinnlichen  in  unmittel- 
l>arer  Anschauung  ist  der  tlber  Wissenschaft 
und  Kunst  stehende  Glaube,  durch  welchen 
sich  der  Mensch  zu  Gott  und  den  flbersinn- 
lichen  Wesen  erhebt  Al.s  Sitz  der  sittlichen 
Freiheit  kann  sich  die  vernttnftigc  Seele 
ebenso  dem  Geiste  zuwenden , als  an  die 
sinnliche  Seele  sich  verlieren;  sie  kann  ebenso 
gut,  als  bdsc  werden.  Von  Natur  ist  nur 
der  Geist  unsterblich;  die  vernUnftige  Seele 
kann  es  dadurch  werden,  dass  sie  mit  dem 
Geiste  Eins  wird  und  im  Lichte  desselben 
wandelt,  urn  dann  im  Tode  zu  den  Himm- 
lischen  aufsteigend  der  Anschauung  Gottes 
und  der  Glfickseligkeit  theilhaftig  zu  werden. 

Schliesslich  gipfelt  die  ^verborgene  Philo- 
. sophie4*  in  der  magischen  Kunst.  Die  Magie 
grtlndet  sich  n&mlich  auf  den  lebendig 
wechselwirkenden  Zusammenhang  der  drei 
Welten,  wodurcli  der  Geist  zu  dem  Streben 
befhhigt  wird,  die  in  den  Dingen  verborge- 
nen  krfifte  zu  erkennen  uud  mittelst  der- 
selben  die  hdheren  M&chte  zu  wunderbaren 
Wirkungen  ftlr  seinen  Dienst  zu  gebrauchen. 
Darum  ist  die  Magie  die  vollkommenste 
Wissenschaft,  erhabenste  Philosophic  und 
vollendetste  Weiaheit  Indem  sich  die  Kunst 
des  Magus  Uber  die  niedere  elementare,  tlber 
die  mittlere  intelligible  und  fiber  die  hdcliste 
himmlische  Welt  erstreckt,  giebt  es  auch 


eine  dreifache  Magie.  Die  nattlrliche  Magie 
lehrt  uns  den  wundervollen  Gebrauch  aer 
irdischen  Dinge,  die  himmlische  Magie  zielt 
auf  das  wunderbare  Herabziehen  der  kimm- 
lischen  Eindfisse  der  Gestirne,  und  die  religidse 
oder  ceremonielle  Magie  lehrt  die  Kunst,  von 
den  himmlischen  Wesen  und  Damonen  wunder- 
bare Erscheinungen  zu  erlangen.  Darum 
muss  der  Magus  ausser  der  nothwendigen 
natfirlichen  Begabung,  dem  nnerl&sslichen 
festen  Glauben  und  mflhsamer  vorbereitender 
Uebungen  auch  in  der  Physik,  Mathematik 
und  Theologie  bewandert  sein,  um  in  alien 
diesen  verschiedenen  Arten  der  magischen 
Kunst  als  Meister  auftreten  zu  kOnnen. 

Der  Verfasser  der  „geheimen  Philosophic** 
hat  die  Verdffentlickung  dieses  seines  Lebens- 
werkes  in  umgearbeiteter  Gestalt  nicht  lang 
fiberlebt  Auf  Veranstaltung  seiner  mbnchi- 
schen  Gegner  wurde  er  auf  einer  Reise,  die 
er  zum  Besuch  eines  Freundes  machte,  unter 
dem  Vorwande,  dass  er  vor  Jaliren  gegen 
die  Kdnigin  Mutter  geschrieben,  in  Lyon 
verhaftet  Durch  Vermittelung  von  Freuniden 
wieder  frei  geworden,  starb  er  bald  darauf 
in  einem  Hospitale  zu  Grenoble,  im  Jahre 
1535,  in  8einem  48.  Lebensjahre. 

Agrippae  opera  in  dooe  tomos  digesta.  Lug- 
duni  1550.  1660.  (Darin  befinden  sich  auch 
seine  oben  nicht  erwiihnten  Commentaria  in 
arte  in  brevem  Raiiuundi  Lulli.) 

Agrippa’s  Werke,  in  dentscher  Uebersetzung. 
Stuttgart  1856. 

Mainers,  Lebensbeschreibungen  beriihmter  Man- 
ner aus  den  Zeiten  der  Wiederherstellung 
der  Wissenschaften.  I,  213  ff. 

Bianco,  F.  J.  von,  die  alte  UniversitHt  Koln. 
ia58.  IU. 

Morlay,  H„  the  life  of  H.  C.  Agrippa  von 
Nettesheim.  I.  II.  London  1856. 

Ahrens,  Heinrich,  war  1808  zu  Knie- 
stedt  bei  Salzgitter  (in  Hannover)  geboren 
und  liatte  seit  1827  in  Gdttingen  Rechts- 
wissenschaft  studirt,  wo  er  zugleich  ftlr  die 
Lehre  des  damals  dort  als  Privatdocent  leben- 
den  Philosophen  K.  Chr.  Fr.  Kranse  ge- 
wonnen  wnrde.  Als  Doctor  jnris  habilitirte 
er  sich  1830  bei  der  dortigen  Juristenfacultat 
mit  einer  Schrift  „de  confoederatioue  Ger- 
manica“  (fiber  den  deutschen  Bund),  worin 
er  die  Bildnng  eines  aus  landst&ndischen 
Abgeordneten  bestehenden  Parlaments  beim 
Bundestag  das  Wort  redete.  In  Folge  seiner 
Betheiligung  am  Gbttinger  Aufstande  (1831) 
musste  er  flflchtig  werden  und  ging  nach 
Brfissel,  wo  er  die  Lehren  des  Franzosen 
Saint-Simon  kennen  lernte,  zugleich  aber 
deutlich  die  Vorzflge  einsah,  welche  die  ge- 
sellscliaftliche  una  weltbttrgerliche  Lehre 
Krause’s  vor  dem  Saint- Simonismus  liatte. 
Nachdem  er  sich  die  franzttsisclie  SpTache 
vollkommen  angeeignet  liatte,  ging  er  nach 
Paris  nnd  hielt  dort  im  Winter  1833 — 34 
mit  Beifall  Vorlesungen  fiber  die  Geschichte 
der  Philosophic  seit  Kant  und  wurde  1834 
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afa  Professor  der  Philosophic  an  der  neu- 
michteten  Universit&t  zu  Brtlssel  angestellt, 
vihrend  seinem  in  Gdttingen  gewonnenen 
Frennde  Schliephake,  welcher  gleiclifalls  An- 
hinger  Krause’s  war,  die  Geschichte  der 
Philosophic  flbertragen  wurde.  In  den  Jahren 
1836 — 38  verSffentlichte  er  seinen  „Cours 
te  psychologic**  in  zwei  B&nden  und  seinen 
^Cmtrs  de  droit  naturel** , welcher  letztere 
®ehr  als  20  Auflagen  erlebte  und  in  acht 
europftische  Sprachen  Ubersetzt  wurde.  1m 
lahre  1848  sags  Ahrens,  wfthrend  ihm  in 
Brflasel  seine  Professur  ofTengehalten  wurde, 
alt  hannOverischer  Abgeordueter  des  Wahl- 
besirks  seiner  Heimath  im  Frankfurter  Parla- 
■ent  auf  Seiten  der  grossdeutschen  Partei 
tad  ging  1860  als  Professor  der  Rechts-  und 
Staatswissenschaften  nacli  Graz,  wfthrend  sei- 
aen  Lehrstuhl  in  Brflssel  sein  Schiller  Tiber- 
gfcien  erhielt  Er  gab  seinen  Court  de  droit 
naturel  in  deutscher  Bearbeitnng  unter  dem 
Titel  JNaturrecht  oder  Philosopliie  des  Rechts 
nd  des  Staats“  il852,  in  6.  Auflage  1870) 
bexmas.  Da  die  Rechtsphilosophic  seit  1853 
mOesterreich  als  GegenstAnd  der  Staatsprilfung 
iisgesehiossen  wurde,  nahm  er  I860  eine 
Professur  der  Staatswissenschaft  in  der  philo- 
aophiachen  Facultat  zu  Leipzig  an,  wo  er  die 
Krauae’sche  Philosopliie  durch  Vorlesungen 
ftber  Logik  und  Einleitung  in  die  Philosopliie, 
Ethik,  Naturrecht  und  Staatsrecht  mit  Beifall 
vertrat  und  die  Grtlndung  eines  philosophischen 
Seminars  veranlasste,  welches  1873  erbffnet 
wurde.  An  einem  chronischen  Luftrdhren- 
katarrh  leidend,  starb  er  im  68.  Lebensjahre 
m Salzgittcr  im  Uausc  seines  Bruders.  Den 
stamen  Erfolg  seiner  rechtsphilosophischen 
^chriften , welche  an  tiefer  Durcharbeitung 
den  Arbeiten  der  Krausianer  Rbder,  Schliep- 
hake und  von  Leonhardi  nachstehen,  ver- 
daakte  Ahrens  seiner  gewandten  und  oft  glUn- 
xenden  Darstellung. 

Ahrdn  ben  Elia,  ein  jttdischer  Kariler, 
aw  Nikomedia  (in  Bithynien),  dem  Haupt- 
stse  der  KarSer  in  damaliger  Zeit,  gab  1346 
era  itUgionsphilosophisckes  Werk  Ec-hajim 
\Ez-chaJim)  £ ieraus  und  starb  1369.  * Ausser 
Titel,  welcher  Baum  des  Lebens* 
kommt  dasselbe  auch  unter  dem 
[ Nofer  irNdzer)  -emibiim  (Hitter  der 
1 rot.  Dasselbe  athmet  im  Ganzen  den- 
; einer  philosophischen  Begrflndung 
‘»rten  Glaubenslehren , wie  das 
Titel  Mdreh  nebdchim  (Lehrer  der 
Venrirrten)  bekannte  Lebenswerk  des  Mai- 
iBonides,  obwohl  dieses  letztere  im  Baum 
des  Lebens"  bekiimpft  wird.  Ahron  Ben  EUali 
beschuldigt  den  Maimonides  der  VerfRlschung 
derGlaubenslehre  durch  die  Philosophic,  deren 
1 doch  selber  im  „Baum  des  Lebens* 
bSlL  Er  wollte  damit  die  Ehre  der 
rotten,  indem  er  das  Verdienst  des 
zu  schmftlera  suchte.  Doch  war 
bei  ihm  mehr  Sadie  der  Ge- 


lehrsamkeit,  als  des  eigenen  Denkeus.  In 
der  Lehre  von  Gott  will  er  nicht  bios  nega- 
tive oder  verneinende,  sondern  auch  positive 
oder  bejahende  Bestimmungen  und  Eigen- 
schaften  zulassen;  er  erklUrt  den  gdttlichen 
Willen  nicht  bios  fttr  eine  nur  in  Bezug  auf 
die  Geschbpfe  giiltige  Bestimmung,'  sondern 
fttr  eine  unbedingt  wesenhafte  Eigenschaft 
Gottes;  er  halt  den  Anfang  der  Welt  fllr 
erweisbar,  begilnstigt  die  Annahme  einer  Pril- 
existenz  der  mensclilichen  Seelcn;  er  will 
nicht  die  Gerechtigkeit.  sondern  die  Weislieit 
Gottes  als  Richtschnur  aes  gottlichen  Handelns 
gelten  lassen,  und  die  gdttliche  Vorsehung 
nicht  auf  den  Menschen  beschr&nkt,  sondern 
auch  auf  die  ttbrigen  Geschdpfc  ausgedelmt 
wissen.  Das  Werk  Ahrons  ist  zum  ersten  Male 
herausgegeben  worden  von  Franz  Delitzsch 
in  seiner  Schrift  Anecdota  zur  mittelalteriichen 
Scholastik  unter  Juden  und  Moslemen  (Leipzig, 
1841)  S.  1 — 210,  mit  vorausgeschickter  ge- 
nauer  Inhaltsangabe  (pag.  XVIII  — L). 

AlirAn  ben  Josef,  lebtc  um  das  Jahr 
1294  als  jUdiseher  Arzt  zu  Konstantinopel. 
Der  Richtung  der  Earner,  wenn  auch  mit 
Vorbehalt,  zugeneigt  und  in  der  Kabbala  be- 
wandert,  zcigt  er  in  seinem  Commentar  zum 
Mosaischcn  Gesetzbuch  (zur  Thorah)  auch 
Bekanntschaft  mit  Platonischer  Philosophic 
und  lehrte  eine  ewige  Materie. 

Aid^sia  war  dieGattin  des  Neuplatonikers 
Hermeias  aus  Alexandrien  und  Verwandte  des 
Alexandrincrs  Syrianos.  Sie  genoss  mit  ihren 
Sdhnen  Ileliodoros  und  Ainmonios  in  Alexan-  - 
drien  die  Wohlthat  der  dffentiiehen  Speisung. 

Aiilt'sioM,  ein  Neuplatoniker,  aus  Kappa- 
docien  stammend,  Schuler  des  Jamblichos, 
und  nacli  dessenTode  Leiter  derSchule.  nach- 
mals  in  Pergamos  (Keinasicn)  mit  Beirall  als 
Lehrer  tliHtig,  starb  er  355  in  liohem  Alter. 

In  seiner  Geistesrichtung  noch  enthusiastischer 
und  Uberschwenglicher  als  sein  Lehrer  Jam- 
blichos, liatte  er  vide  Schuler,  unter  wclchen 
Chrysanthios,  Maximus,  Priscus,  Eusebios  und 
der  nachmalige  Kaiser  Julian  genannt  werden. 

Ailianos  ein  Platoniker  aus  dem  zweiten  ' 
oder  dritten  christlichen  Jalirhundert,  hat  nacli 
dem  Zeugniss  der  Neuplatoniker  Porphyrios 
und  Proklos  eine  ErklUrungsschrift  zum  Pla- 
tonischen  „Tiruaios“  gesclurieben,  woraus  Por- 
phyrios  BruclistUcke  mittheilt 

Aineian  aus  Gaza  (in  Syrien),  Neuplato- 
niker aus  der  zweiten  Il&lfte  des  fUnften 
christlichen  Jahfhunderts,  war  als  Lehrer  der 
Rhetorik  ein  Schuler  des  Neuplatonikers  Hie- 
rokles  in  Alexandrien  und  mit  den  Schriften 
dea  Plotinos  und  Porphyrios  bekannt.  Nach- 
dem  er  in  Alexandrien  zum  Christenthume 
tibergegangen  war,  verfasste  er  (urn’s  Jahr 
487)  einen  nacli  Platons  Muster  gescliriebenen 
Dialog  Uber  die  Unsterblichkeit  der  Seele 
und  die  Auferstcliung  des  Leibes  unter  dem 
Titel  „ Theophrastos“ , worin  nicht  ohne 
Scharfsinn  die  Ewigkeit  der  Welt  und  zu- 
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gleich  die  Lehre  vou  eineiu  vorzeitlichen 
Dasein  (Prftexistenz)  der  Seele  bekftmpft  wird. 
Er  beliauptet  zugleich  eine  fortwahrende  Schd- 
pfung  der  Seelen,  da  jedes  vernttnftige  Wesen 
vom  SchOpfer  stammen  mttsse;  weil  aber  der 
Mensch  als  veruUnfltige  Seele  eines  Leibes 
bedttrfe,  so  koune  er  derselben  aucli  bei  der 
Auferstehung  uieht  entbehreu,  zumal  ja  ttber- 
haupt  die  ganze  Kttrperwelt  etwas  Ewiges  in 
8ich  trage. 

Aeneas  Gazaeus  et  Zacharias  Mitylenaeus  de 
immokalitate  animae  et  consummatione  mundi 
edidit  Boisonade.  Paris  1836. 

In  der  von  Aldus  Manutius  lierausgegebenen 
Sammlung  von  Briefen  (Rom,  1499)  sind  auch 
25  Briefe  vou  Aeneas  Gazaeus  aufgenomnien. 

Aiiiesidemos  aus  Knossos  (auf  Kreta), 
ein  Schuler  des  Skeptikers  Herakleidea,  lehrte 
im  ersten  Jahrhundert  n.  Chr.  in  Alexandria, 
wo  er  die  skeptische  Kichtung  des  Pyrrhon 
nnd  der  neueren  Akadeinie  erneuerte.  Die 
bedentendste  seiner  Schriften  sind  die  Pyr- 
rbonischen  Gedanken  **,  in  8 BUchern,  aus 
denen  uns  der  Patriarch  Photios  aus  Kon* 
stantinopel  in  seiner  Bibliotheca  (codex  212) 
einen  kurzen  Auszug  Uberliefert  hat.  Weder 
unsere  Sinne,  noch  das  Denken  reichen,  nach 
seiner  Ausicht,  aus,  am  uns  ein  sicheres  be- 
greifendes  Wissen  und  eine  wirkliche  Ueber- 
zeugung  zu  verso haffen , ja  selbst  auch  nur 
blosse  Wahracheinlichkeit  zu  begrllnden.  Man 
mttsse  ebeu  im  praktischen  Leben,  wie  dem 
Herkommen,  so  der  jeweiligen  Empfindung 
und  dem  BefUrfnisse  folgen.  Uebrigens  aber 
gait  ihm  der  Zweifel  nicht  als  Lehre  oder 
Grundsatz  der  Schule,  sondern  als  Anleitung 
oder  Kichtung  des  Denkens.  Und  in  diesem 
Sinne  hat  er  den  Zweifel  zueret  durch  die 
zehn  Wend  ungen  oder  Gesichtspunkte  zu  be- 
grllndeu  gcsucht,  welche  seitdein  eine  grosse 
Kolle  bei  den  Vertreterndes  Skepticismusuuter 
den  Hellenen  spielten.  Zunachst  hat  die  Ver- 
schiedenheit  der  beseelten  Wesen  auch  eine 
Verschiedenlieit  in  der  Auffassung  eines  Gegen- 
standes  zur  Folge,  ohne  (lass  sich  fUr  die  eine 
oder  andere  Seite  ein  Vorzug  ergebe.  Die- 
aelbe  F olge  entspringt  aus  der  V erschiedenheit 
der  Menschen  unter  einander,  ebenso  aus  der 
ver8chiedenen  Auffassung  unserer  Sinneswork- 
zeuge  und  unserer  Zustande.  Die  weiteren 
Zweifelsgesichtspunkte  ergeben  sich  aus  der 
Verschiedenlieit  der  Lagen,  Orte  und  Ent- 
fernungen,  aus  dem  Verwaclisensein  des  wahr- 
zunehinenden  Gegenstandes  nfit  andern  Gegen- 
stilndcn,  aus  der  Verscliiedenheit  der  Er- 
scheinungen  jc  nacli  der  Art  der  Verknttpfung, 
aus  den  Beziehungsverh&ltnissen  Ubemaupt, 
aus  der  durch  die  hiiufigere  oder  seltnere 
Wahrnehmuug  bedingten  Verschiedenlieit  der 
Auffassung  und  ondlioh  aus  der  Verscliieden- 
heit der  Bildung,  der  Gewohnheiten,  Gesetze, 
landlttufigen  Vorstellungen  und  Ansichten. 
Dass  diese  zelin  Zwcifelsgesichtspuncte  alle- 
samrnt  im  Grunde  auf  die  beziehungsweise 


Geltung  (Relativitat)  hiuauslaufen,  findet  sich 
schon  im  Alterthum  bei  Sextus  Empiricus 
richtig  bemerkt 

Saisset,  E.,  le  scepticisiue : AemVsideme,  Pascal, 
Kant.  (2.)  Paris , 1867. 

Aiscliiii^s  aus  Atlien,  des  Lysanias  Bolin, 
lebte  in  anhanglichem  I'mgang  mit  Sokrates, 
bei  (lessen  Verurtlieilung  und  Tod  er  zugegen 
war.  Spater  treffen  wir  ilm  beim  jttugeren 
Dionysios  in  Svrakus  und  zuletzt  lebte  er  zu 
Athen  in  dttrftigen  Umstiinden.  Er  gilt  als 
Verfaaser  zweier  uns  nicht  erhaltenen  sokra- 
tischen  Dialoge,  Eryxias  und  Axiochos,  von 
welcheu  gerUlunt  wird,  dass  darin  der  Geist 
der  sokratischeu  Reden  treu  wiedergegeben 
sei.  Die  spHrlichen  Ueberreste  aus  seiuen, 
durch  ihre  mustergtiltige  Prosa  geschatzten 
Schriften  hat  K.  Fr.  Hermann  \de  Aeschinis 
Socratici  reliquiis,  Gdttingen  1858)  gesammelt. 
So  weit  sich  hieraus  urtheilen  lfisst,  hat  er 
keine  eigenthtlmliche  philosophische  Kichtung 
vertreten  und  keine  eigenen  Gedanken  vor- 
getra^eu. 

AischilitVs  aus  Neapel  war  einer  der 
Nachfolger  des  Kyrenaikers  Karneadgs  als 
Vorsteher  der  platonischen  Schule  zu  Athen 
gegen  das  Elide  des  zweiten  vorchristlichen 
Jahrhunderta. 

Aithinps  wird,  neben  Antipatros  aus 
Kyrene,  ais  ein  sonst  unbekannter  Sehttler 
des  alteren  Aristippos  genannt. 

Akadt'iilie,  Akademiker  (Platoniker). 
Nach  einem  nordostlich  bai  Athen  gelegenen 
und  vom  Heros  Akademos  benannteu  Ilain 
oder  Garten  Akademia,  wo  sich  ein  Gym- 
nasium befand  und  Platon  zu  lehren  ptfegte, 
hiess  die  Schule  Platons  die  Akadeinie  und 
Platons  Sehttler  die  Akademiker,  und  da  dieser 
Platz  nach  Platons  Tode  der  Mittelpunkt  der 
Schule  lilieb,  so  werden  von  den  Platonikern 
diejeuigen  Philosophen  der  spktern  Zeit  bis 
zu  Anfang  des  letzten  vorchristlichen  Jahr- 
hunderts,  welche  als  Anhinger  Platons  gelten 
wollten  und  Anstoss  und  Kichtung  ihres  Pliilo- 
sophirens  von  ihm  erhalten  batten,  als  illtere, 
mittlere  und  neuere  Akademie  bezeicli- 
net,  so  jedoch,  dass  zugleich  in  der  mittleren 
und  in  der  neueren  Akademie  je  zwei  be- 
sondere  Geistesrichtungep  unterschieden  wur- 
den,  welche  bei  andern  Schriftstellern  wiederuin 
neben  der  ersten  oder  ttlteren  als  zweite 
und  dritte  und  weiter  als  vierte  und  fttnfte 
Akadeinie  galten.  Zur  illtere n oder  ersten 
Akademie  gehoren  als  Leiter  der  Schule  und 
Nachfolger  Platons  im  Lehramte:  Platons 
Schwe8tersohn  Speusippos  (347  — 339)  und 
Krates  aus  Chalkedon  (3.39  — 314),  sowie  als 
weitere  unmittetbare  Sehttler  Platon’s:  Hera- 
kleides aus  Pontos,  Philippos  aus  Opfts  lOpunt) 
und  Hermodoros,  und  cndlioh  als  Sehttler  von 
Schttlern  Platons:  Polemon  aus  Athen.  als 
Leiter  der  Schule  (314—270),  (lessen  Scntller 
Krates  aus  Athen  und  Krantbr  aus  Soloi  (In 
Ciiicien).  Als  Grttnder  der  z we i ten  Akademie, 
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ifiber  dCr  dogmatischen  Lehr- 
tische  Richtung  sich  geltend 
tesilaos  a us  Pitane  (in  Aiolien) 

, Chi.],  und  Karneades  aus  KyrSne 
21& — 130}  ala  Stifter  der  dritten  Akademie, 
Kleitomachos  aua  Karthago 
jhOren  nach  der  Dreitheilnng 
kademie.  Zur  neueren  Aka- 
i der  skeptischen  Richtung  wieder 
wandte  und  zur  dogmatischen 
iickkehrte,  gehort  zur  Zeit  des 
ttischen  Kriegs  als  Stifter  einer 
iemischen  Schule  Philon  von 
itller  des  Kleitomachos,  w&hrend 
!er  Antiochos  von  Askalon  (ge- 
r.  Chr.)  als  Stifter  einer  fllnften 
Schule  die  peripatetische  und 
richtung  mit  der  Philosophic 
titteln  suchte  und  dadurch  den 
8piitern  Reihe  derjenigen  An- 
*ns  bildete,  welche  unter  dem 
der  Neuplatoniker  bekannt  sind 
’ :he  eine  philosophische  Schule  ftir 


AlUMlAiuie,  platonische,  in  Florenz;  siehe 

tUaance. 

(Acrio)  aus  Lokroi,  ein  bei 
erwfthnter  Pytliagoriler. 

Haos  gehort  zur  Vorstufe  der  philo- 
l Denker  unter  den  Hellenen,  welcher 
sise  des  Epimenides  und  Pherekydes 
Chaos  (whste  Leere'i  den  Erebos 
nnd  die  Nac.ht  hervorgelien  lieas. 
I ab  Insuiis,  war  niclit  lange 
1128  in  Lille  (Ryasel,  ab  insnlis) 
starb  als  Cistcrciensermdnch  in 
ro  sein  Grab  noch  vorhanden  ist, 
oder  1203.  Er  war  ein  Schuler 
Bernhard  von  Clairvaux  und  urn 
ieit  willen  „ Doctor  univer- 
ius**  genannt.  Er  wurde  hUufig 
mit  dem  als  Bischof  von  Auxerre 
i gestorbenen  Alanus  Flandiensis, 
scheinlich  derselbe  mit  dem  von 
chriftstellern  als  Abt  von  Tewkes- 
t Magister  Alanus.  Seine  Werke 
de  \iseh  gesammelt  und  zu 
1654  herausgegeben  und  bilden 
abe  den  120.  Band  der  Patro- 
Sie  sind  meistens  theo- 
Its.  Die  Schrift  Regulae  de 
h welche  auch  unter  dem  Titel: 
ologicae  (theologische  Maxi  men 'i 
jigen  grosseu  logischen  Scharf- 
ae  mit  geistreicher  Lebendigkeit 
lektische  Gewandtheit,  welche 
's  schriftstellerische  Weise  er- 
Gedankengang  fasst  sich  in 
m zusammen.  Das  Dasein  der 
>thwendig  auf  eine  hdchste  Ur- 
welche  die  Ursache  jeder  wesen- 
"lieit  aowohl  nach  ihrem  Stoff, 
ihier  Form  ist,  indem  beide 
mit  einander  wirken  kOnneu, 


Alborich 

und  ebenso  die  Ursache  aller  besonderen 
Unterschiede  (Aecidenzien)  der  Substanz.  Die 
hdchste  Ursache  selbst  kann  aber  nur  als  ganz 
einfaches  Seiu  und  als  Eine  und  untersehieds- 
lose  aufgefasst  werden.  Sie  ist  Gott,  welcher 
unbegreiflich  und  unaussprechlich  ist,  an  den 
wir  nur  glauben  kflnnen.  Sofern  der  Glaube 
ein  Annehmen  auf  GrUnde  hin  ist,  welche 
zum  Wissen  nicht  ausreichen,  steht  er  Uber 
dem  blossen  Meinen,  aber  unter  der  Wissen- 
schaft.  Als  Ursache  aller  Dinge  ist  Gott 
selbst  zwar  Alles,  aber  weun  auch  nicht 
rUumlich,  doch  mit  seiner  Wirksamkeit  in 
alien  Dingen;  aoer  Nichts  von  Allan  ist  Gott 
nach  seinem  Wesen.  Vermdge  seiner  un- 
endlichen  Liebe  rausste  Gott  verntlnftige  Wesen 
schaffeu,  die  an  den  GUtern  Gottes  nach  dem 
Maass  ihrer  Empf&nglichkeit  Theil  nehmen 
konnten.  Aus  der  Gerechtigkeit  Gottes  folgt 
die  Nothwendigkeit  der  Freiheit  dieser  ver- 
nUnftigen  Wesen,  weil  der  freie  Wille  die 
wesentliche  Bedingung  iedes  Verdienstes,  wie 
jeder  Schuld  ist.  Die  Schdpfung  der  Menschen 
als  sinnlich  vernilnftiger  Wesen  war  noth- 
wendig,  damit  Wesen  vorhanden  wUren,  welche 
das  Gute  als  hochstes  Ziel  und  GlUck  des 
Lebens  erstrebten.  Der  vemtinftige  Geist  im 
Menschen  ist  seine  eigentlich  unsterbliche 
Seele,  with  rend  der  natUrliche  Geist  mit  dem 
Kdrper  vergeht  Das  llauptwcrk  des  Alanus, 
aus  fUnf  Bttebern  bestehend,  fUhrt  den  Titel: 
De  arte  (sive  de  articulis)  fidei  catho- 
lic ae,  worin  er  im  Anschluss  an  die  be- 
riihmten  „Seuteuzeu“  des  Petrus  Lombardus 
die  Grnndlehren  der  Kirche  durcli  Verstandes- 
grilnde  gegen  die  Angriffe  der  Juden,  Mu- 
hamedaner  und  Ketzer  zu  begrlinden  und  zu 
sttttzen  sucht.  Er  thut  dies  in  Form  einer 
mathematischen  Beweisflllirung , durch  Er- 
klarungen,  Lchrsiltze,  Heischesiltze,  Axiomeu 
und  Beweise,  worin  er  der  VorUufer  der 
Methode  des  Spinoza  ist.  In  seinem  allego- 
rischen  Lehrgeuichte  „Anti  - Claudianus**, 
aus  welchem  Jourdain  in  seiner  Geschiehte 
der  Aristotelischen  Schriften  im  Mittelalter, 
deutsch  von  A.  Stahr  (1831),  S.  2G4 — 269 
einen  Auszug  gegeben  hat,  verficht  er  die 
gdttliche  Vorsehung  und  schildert  das  Muster- 
bild  eines  guten  und  vollkommencn  Mannes. 
Es  nimmt  unter  den  lateinischen  Dichtungen 
des  Mittelalters  einen  ehrenvollen  Platz  ein 
und  erschien  1536  in  Basel,  1611  in  Ant- 
werpen gedruckt  Wenn  Alanus  ab  insuiis 
mit  dem  Magister-Abt  von  Tewkesbury  der- 
selbe ist,  so  haben  wir  von  demselben  auch 
eine  Vita  Thomae  Canluarensis  (ed.  J.  A. 
Giles,  London  1846). 

Alberich  von  Rheims  oder  Albericus 
de  porta  Veneris  quae  vulgo  Valesia 
dicitur,  war  ein  Zdgling  der  theologischen 
Schule  von  Laon  und  ein  j lingerer  Zeitgenosse 
Abklard’s  und  dessen  Gegner.  Nach  dem 
Weggange  AbtUard’s,  zu  der  Zeit,  da  Johannes 
von  Salisbury  auf  dem  Berge  der  heiligen 
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Genoveva  in  Paris  sein  Schiller  war,  glUnzte 
Alberich  als  Dialektiker  und  eifriger  BekUmpfer 
des  Nominalismus.  SpUter  ging  er  zum 
Studiuni  des  rdmischen  Reehts  nach  Bologna 
und  wurde  nachmals  Arc  lidiakonus  in  Rheims. 

Albericus  Gentilis  (1551  — 1611)  Pro- 
fessor in  Oxford,  war  der  Vorlhufer  des  Hugo 
Grotius  in  der  BegrUndung  des  Naturrechte. 

Albertus  Magnus,  hiess  eigentlich  Al- 
bert Yon  Bollstftdt,  und  war  1193  su 
Lauingen  in  Schwaben  von  ritterlichen  und 
begUterten  Eltern  geboren.  Er  studirte  in 
Padua,  wo  er  sich  eifrig,  und  zwar  (wie  er- 
zUlilt  wird)  auf  ausdrilckliches  Gebot  der 
heiligen  Jungfrau,  mit  den  Schriften  des  Aristo- 
teles  vertraut  machte , die  er  jedoch , da  er 
selber  weder  griechisch,  noch  arabisch  ver- 
stand , nur  aus  den  damals  vorhandenen 
griechisch  - lateinischen  und  arabisch  - latei- 
nischen  Uebersetzungen  kennen  lernen  konnte. 
Schon  damals  wurde  er  deshalb  von  seinen 
Mitschtllern  der  „ Philosophy  genannt.  Im 
Jahre  1222  oder  1223  trat  er  in  den  kilrzlich 
gegrilndeten  Dominikanerorden  ein  und  stu- 
dirte jetzt  in  Bologna  auch  Theologie.  Im 
36.  Lebensjahre  ging  er  im  Auftrage  seines 
Ordens  nach  Kdln,  wo  er  als  Lehrer  der 
natilrliclien  und  heiligen  Wissenschaften  sich 
so  sehr  auszeichnete,  dass  er  von  scinem  Orden 
vorilbergehend  nach  Hildesheim , Freiburg, 
Regensburg  und  Paris  geschickt  wurde  (1232 
— 1245).  tun  an  diesen  Plfitzen  die  wissen- 
schaftlicnen  Studien  anzuregen.  In  dieser  Zeit 
hatte  er  den  Thomas  von  Aquino  zum  Schiller, 
der  ihn  auch  im  Jahre  1245  nach  Paris  be- 
gleitete,  wo  Albert  im  Kloster  St.  Jacob  mit 
grossem  Beifall  lehrte  und  namentlich  in 
seinen  Vortriigen  ilber  die  „Sentenzenu  des 
Peter  von  Novara  (Petrus  Lombardtis)  Leute 
aus  alien  StUnden  zu  Znhdrern  hatte.  Nach 
Kdln  zurtlckgekehrt,  wurde  er  Vorsteher  der 
dort  von  seinem  Orden  errichteten  hohen 
Schule.  Dort  war  1249  deT  Kdnig  Willielm 
von  Holland  sein  Gast  Im  Jahre  1254  wurde 
er  zum  Ordensprovincial  ftir  Deutschland  ge- 
w&hlt,  welches  Amt  seine  ganze  Thfttigkeit 
in  Anspruch  nahrn.  Zwei  Jahre  spilter  finden 
wir  ihn  am  Hofe  des  Paptes  Alexanders  IV. 
zu  Anagni,  wo  er  theologische  VortrRge  hielt 
und  die  Lehre  des  arabischen  Philosophen 
Averroes  (Ibn  Roschd)  bekilmpfte,  auf  Bcfehl 
des  Papstes  auch  eine  besondere  Abhandlung 
„Uber  die  Einheit  des  Intellects  gegen  die 
Averroistenu  (1255)  abfasste.  Nach  Kdln 
zurtlckgekehrt,  ward  er  1259  seines  Amtes 
als  Ordensprovincial  enthoben,  jedoch  1260 
zum  Bischof  von  Regensburg  berufen,  wo  er 
zwei  Jalire  lang  in  reformatorischer  Thiitig- 
keit filr  sein  Bisthum  wirkte  und  dann  auf 
seinen  Wunsch  von  dieser  Stellung  wieder 
entbunden  wurde.  Er  kehrtc  nach  Kdln 
zurtlck,  von  wo  aus  er  Anfangs  noch  ver- 
schiedene  Reisen  nach  baverischen  und  friln- 
kischen  Stildten  machte,  (faun  aber  predigend 


und  lehrend,  vorzugsweise  jedoch  in  seiner 
alten  Zelle  schriftstellerisch  tli&tig  war.  Seine 
Lehrthiltigkeit  musste  er  zuletzt  wegen  Ab- 
nahme  seines  GedUchtnisses  aufgeben.  Noch 
im  84.  Lebensjahre  verfasste  er  eine  kleine 
Schrift  unter  dem  Titel  „von  der  Anh&ng- 
lichkeit  an  Gottw  und  starb  im  87.  Lebens- 
jahre (1280)  in  Kdln,  wo  er  im  Chor  seiner 
Klosterkirche  begraben  wurde.  Seine  Zeit- 
genossen  haben  ihm  den  Ehrennamen  „ Doctor 
universalis “ gegeben  und  den  „Grossen“  ge- 
nannt. Sein  Schiller  Ulrich  Engelbert  fasst 
sein  Lob  in  die  Worte  zusammen:  Albert 
war  ein  in  jeder  Wissenschaft  so  gdttlicher 
Mann,  dass  er  fUglich  das  Wunder  seiner 
Zeit  genannt  werden  darf.  In  der  That  war 
er  durch  seine  naturwissenschaftlichen  Kennt- 
nisse  vor  der  Mehrzahl  seiner  Zeitgenossen 
ausgezeichnet,  ohne  dass  er  jedoch  die  in 
seinen  Schriften  zusammengetragenen  Massen 
vollstUndig  beherrscht  und  den  Stoff  selbst- 
st&ndig  bearbeitet  hatte. 

Von  Alberts  ausserordentlich  zahlreichen 
Schriften  1st  eine  mit  wenig  kritischem  Ge- 
schick  veranstaltete  Sammlung  von  Petrus 
Jammy,  in  21  Foliobftnden  (Lyon  1651  u.  ff.) 
vorhanden,  worin  eine  Anzahl  ihm  fUlschlich 
beigelegter  oder  untergeschobener  Schriften 
mit  aufgenommen  sind,  wahrend  andere  ftlr 
Ucht  geltende  Werke  darin  fehlen.  Wahrend 
eine  Anzahl  von  Werken  Alberts  verloren 
gegangen  sind,  liegen  andere  noch  hand- 
schriftlich  in  Bibliotheken  vergraben.  Die 
TheUe  1 — 6 der  Jammy’schen  Ausgabe  ent- 
halten  die  Commentare  zu  Aristoteles,  7—11 
exegetisch  - theologische  Schriften , 12  Pre- 
digten,  13  den  Commentar  zu  den  Schriften 
des  angeblichen  Dionysius  Areopagita,  14—16 
die  ErklUrung  der  „Sentenzcn“  des  Peter 
von  Novara  t Petrus  LombaTdus),  17 — 19  die 
theologischen  Hauptw’erke  (daruuter  die 
Summa  theologica,  die  Sumrna  de  creaturis\ 
20  die  liturgi8chen  Schriften  und  21  die  Philo - 
sophia  pauperum  (Philosophic  der  Mdnche). 

Wir  begegncn  bei  Albert  einer  scliarfeu 
Scheidung  des  philosophischen  Erkenntnisa- 

Sebietes  vom  theologischen  als  dem  Gebiete 
er  Offenbarung,  an  deren  Uebereinstimmung 
als  verschiedener  Ausstrahlungeu  aus  der- 
selben  Lichtquelle  gdttlicher  Offenbarung  er 
zugleich  festhalt,  indem  er  auf  beiden  Ge- 
bieten  als  Schriftateller  mit  ungeheurem  Fleisse 
thatig  ist  In  seinen  thelogischen  Werken 
geht  er  als  eben  so  ghiubiger  Vertreter  der 
Uberlieferten  Kirchenlehre , wie  als  eifriger 
Aristoteliker  darauf  aus,  seine  Theologie  mit 
der  Aristoteli8chen  Lehre  in  ihrer  durch 
die  damaligen  Uebersetzungen  Uberlieferten 
Gestalt  in  Uebereinstimmung  zu  bringen,  und 
auf  dieser  Grundlage  die  Grundlehren  dea 
Kirchenglaubens  zu  einem  theologischen  Lehr- 
gebttude  herauszugestalten.  Er  geht  dabei 
von  dem  Grundsatze  aus,  man  mttsse  in 
Allem,  was  den  Glauben  und  das  sittliche 
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Leben  angehe,  dem  heiligen  Augustin  mebr, 
sis  den  Philosopben  glauben,  wenn  sie  nicht 
mit  einander  ftbereinstimmten;  in  medicini- 
sehen  Pnigen  dagegen  habe  man  mehr  dem 
Galenns  und  Hippokrates,  in  naturwissen- 
schaftliclien  Dingen  mebr  dem  Aristoteles 
Glauben  zu  Bchenken.  Dabei  halt  er  ge- 
legentlich  seinen  Widerspruch  gegen  die  „IrT- 
thflmer**  der  Philosopben  nicht  zurtlck  und 
tadelt  den  Aristoteles  eben  so  freimtithig  wie 
den  Maimonides.  In  seinen  pbilosopbiscben 
Werken  wflrdigt  Atbert  mit  grosser  Belesen- 
beitdie  Ansichten  der  arabiseben  Philosopben 
Abubacer,  Alfarabi,  Algazel,  Alkendi,  Averroes 
nod  Avicenna,  sowie  die  Lehren  des  jtidiseben 
Philosopben  Moses  Maimonides.  Er  kennt 
rad  erwflhnt  die  alten  AutoritSten  Bodtius, 
Augustinus,  Gregor  von  Nyssa  nud  seine 
•cholastischen  Vorg&nger  Anselm  von  Canter- 
bun’,  Gilbert  Porretanus,  die  Manner  aus  der 
Schnle  von  St.  Victor.  Wie  er  aber  die 
griechisclien  Hauptphilosophen  Platon  und 
Aristoteles  nur  aus  zweiter  und  dritter  Hand 
dnrch  die  griechisch-lateiniscben  und  ara- 
bisch  - lateinischen  Uebersetznngen  kennt,  so 
werden  von  ihm  Heraklit,  Pythagoras,  So- 
kratea,  die  Eleatischen  Philosopben  nur  mit 
proben  Verstossen  gegen  Chronologie  und 
Literir  - Geseliichte  erwftbnt.  Bei  der  Auf- 
fasmng  und  Dafstellung  des  Aristotelischen 
Gedankenkreises  sebliesst  er  sich  vorzugs- 
weise  an  Avicenna,  hin  und  wieder  atich  an 
Maimonides  an,  wShrend  er  des  Averroes 
nwirt  nur  erwahnt,  um  ihn  zu  bekiimpfen. 
Iodem  er  sich  in  den  Gedankenkreis  des 
Aristoteles  mit  gUlcklichem  Geschick  binein- 
lebt,  giebt  er  die  Iogiscben,  naturwissenschaft- 
licben,  metapbysischen  und  etbischen  Werke 
des  Stagiriten  mitsammt  den  erkliirenden  Zti- 
thaten  der  spStern  Bearbeiter  in  erklUrender 
Paraphrase  selbstst&ndig  wieder,  indem  er 
tie  zngleich  von  Allem  reinigt,  w as  sich  ihm 
darin  mit  der  katholischen  Kirchenlehre  wider- 
sprechend,  sowie  anf  Grund  der  seitherigen 
natunrissenschaftlichen  Welterfabrung  als  un- 
haltbar  zeigte,  so  dass  ihn  wenigstens  der 
von  seinen  Zeitgenossen  gegen  ihn  erhobene 
Venrarf,  der  -Affc  des  Aristoteles44  zu  sein, 
nicht  triffit,  da  er  viehmehr  die  Absicbt  batte, 
<5e  geaammte  Aristoteliscbe  Pbilosopbie  durcb 
seine  Paraphrase  in  einer  zeitgemUssen  Ge- 
stalt zu  erneuem.  Nicht  die  Form  eines 
Cotmnentars  haben  die  zwei  Btlcber  „de 
cmvris  et  processu  universitatis “ (tlber  die 
Crunchen  nnd  den  Hervorgang  des  All), 
welehe  zasammen  ftinf  Abhandlungen  ent- 
katten.  An  der  Spitze  alles  Seins  mllsse  ein 
sehleehthin  ciiufaches  und  notbwendiges  hdch- 
rte§  Princip  gtehen,  gewissermassen  als  Ueber- 
•eiendes,  d.  h.  fiber  alles  bestimmte  und 
toaoicbfaltige  Dasein  erhaben,  als  erstes 
Son,  entte  Ursache,  hdehstes  Gut,  Quelle  aller 
Gate,  rein  erfahrungsloses  Erkennen.  Erster 
Antium  dense Iben  ist  die  Intelligenz,  deren 


Wesen  das  aus  Erfahrung  stammende  Er- 
kenneu  ist.  Zweite  Ausstrablung  des  Hdchsten 
ist  die  bewegende  Seele  der  himmlischen 
Sph&ren.  Dann  folgt  die  Natur  als  das  Princip 
der  niederen  kdrperlichen  Bewegungcn  in  den 
Dingen. 

Seine  pbilosophischen  Ansehauungen  be- 
wegen  sich  in  folgenden  Grundgedanken. 
Da  das  in  der  verntinftigen  Seele  wohnende 
natttrliche  Verlangen,  Gott  zu  erkennen,  niclit 
vergeblich  in  ihr  sein  kann,  so  ist  es  nicht 
zu  bezweifeln,  (lass  wir  Gott  zn  erkennen, 
aucb  wirklieb  im  Stande  sind.  1st  es  nun 
aber  auch  sehleehthin  gewiss,  dass  Gott  ist, 
so  bedtirfen  wir  gleichwohl  (ler  Beweise  fllr 
das  Dasein  Gottes,  die  wir  aus  der  Erfahrung 
zu  sekdpfen  liaben,  sei  diese  nun  im  nattlrlichen 
Wege  oder  in  der  Gnade  zu  finden.  In  der 
natfirlicben  Erfahrung  miissen  wir  von  der 
Wirkiuig  auf  die  Ursache  sebliessen.  Aucb 
den  natiirlichen  Dingen  ist  das  Bild  der  gdtt- 
licben  Dreieinigkeit  aufgedrtlckt.  Da  jedoeb 
das  Endliche  nicht  (las  Unendlicbe  begreifen 
kann,  ob  es  gleich  im  Erkennen  mit  demselben 
zusammenhflngen  muss,  so  ist  fttr  uns  Gott 
zwar  allerdings  unbegreiflich,  d.  b.  nicht  als 
Ganzcs  zu  umfasscn,  aber  nicht  unerkennbar, 
sofern  sein  ausstrablcndes  Licbt  uns  erleucbtet, 
wenn  aucb  nur  mittelbar,  wie  die  Ursache  in 
ihren  Wirkungen.  Erkennt  die  Seele  Alles 
durcb  Aelmlichkeit  mit  sich,  so  findet  dagegen 
zwischen  dem  Unendlicben  und  Endlichen  in 
keiner  Rticksicht  Aelmlichkeit  oder  Gleichheit 
statt.  Nur  eine  verworrene  Erkenntniss  kann 
durcb  Vergleichung  des  Niederen  mit  dem 
Hdheren  gewonnen  werden,  uud  dazu  freilicb 
kdnnen  wir  binsichtlicb  Gott  aucb  obne  lltllfe 
der  Gnade  anf  natflrlichem  Wege  gelangcn. 
Ira  Verbaltniss  zu  den  GeschOpfen  zeigt  sich 
Gott  vorberrsebend  als  der  allgemeine  tbfttige 
Verstand,  welcher  in  best&ndigem  Ausfliessen 
Intelligenzen  aus  sich  entlfisst.  Einen  andem 
Grund  der  Schdpfung,  als  Gottes  Willen, 
liaben  wir  nicht  zu  sueben.  Als  ein  Werk 
(ler  Natur  kann  die  Schdpfung  nur  insofern 
erscheinen,  als  bei  Gott  der  Wille  der  Sache 
nacli  mit  seiner  Natur  und  Wesenheit 
Eins  ist.  Nicht  aber  wie  ein  mensch- 
licher  Kilnstler,  aus  einem  Stoffe  bat  Gott 
die  Welt  erschaffen,  da  der  vollkommenst 
WTirkende  keines  Mittels  bedarf.  Auch  die 
Materie  ist  gesebaffen  und  kann  nicht  ewig 
sein;  nur  aber  bat  dieselbe  nicht  Gott  selbst 
zur  Ursache,  nocli  existirt  sie  als  etwas  fllr 
sich  Bestebendes,  sondern  ist  nur  als  etwas  an 
einem  Andern  Vorkoimnendes  zu  fassen.  Als 
ein  Act  der  gdttlichen  Freibeit  kann  die 
.Schdpfung  von  uns  niclit  begriffen  werden, 
sondern  ist  ein  Wunder,  welches  den  Gedanken 
ausdrflekt,  dass  etwas  angefangen  bat,  zu  sein, 
nachdem  es  zuvor  Nicbts  war.  Erste  Materie, 
Zeit,  Hinimel  und  ewige  Intelligenzen  sind 
die  vier  gleiclizeitigen  Urbervorbringungen 
(coaequaeva)  oder  gleichzeitige  und  unvergkng- 
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liclie  Grilnde  ties  weltlichen  Daseins.  Das 
Ausgehen  der  Geschopfe  von  Gott  muss  durch 
absteigende  Stufen  liindurchgehen , weil  die 
Ursache  vollkommener  ist,  als  die  Wirkung. 
Die  Verscliiedenheit  der  Materie  uud  die 
Unvollkommenheit  der  geschaffenen  Dinge  ist 
nur  das  Zeichen  and  die  Folge  der  Ver- 
schiedenheit  der  Fonnen,  niclit  aber  deren 
Ursache.  Der  Grand  der  Vielheit  der  Dinge 
liegt  darin,  dass  Ein  Geschiipf  die  Macht  und 
Gttte  Gottes  nicht  vollst&ndig  h&tte  offenbaren 
kdnnen.  Sofeni  aber  die  GeschSpfe  ohne 
Ltlcke  in  absteigenden  Stufen  aus  Gott 
ansfliessen  uud  unter  einander  in  ununter- 
brochenem  Zusammenhange  stehen,  ist  es  trotz 
der  Vielheit  der  Dinge  (loch  nur  Eine  Welt 
Die  schdpferische  TMtigkeit  Gottes,  sein 
Wille  und  sein  Verstmd,  ist  als  erste  Ursache 
alien  Dingen  und  Wirkungen  der  Welt  un- 
mittelbar  gegenwHrtig,  und  auch  das  ver- 
gangliche  Dasein  wird  vom  unvergttnglichen 
Wesen  Gottes  getragen.  Indem  das  Sein  in 
jedem  Geschdpf  verschieden  ist  von  dem, 
was  es  ist,  so  ist  es  nicht  die  Materie  oder 
das  Allgemeine  in  den  geschaffenen  Dingen, 
sondern  die  Form,  welche  jedem  Ding  sein 
bestimmtes  Sein  giebt.  Die  Materie  ist  in 
alien  Geschdpfen  nur  der  Beginn  der  Form, 
und  sie  ist  nur  etwas,  sofeni  sie  schon  im 
Verborgenen  die  Mdglichkeit  und  Anlage  znr 
Form  in  sich  trilgt,  und  diese  letzteTe  ist  die 
Erg&nzuug  der  Mdglichkeit.  Eben  als  der 
Beginn  der  Form  kann  aber  die  Materie  aucli 
niemala  vergehen;  denn  gegen  die  Natnr, 
welche  Gott  selbst  in  die  Dinge  und  in  die 
Keime  des  Daseins  gelegt  hat,  kann  Gott 
nichts  wirken.  Jedes  Geschdpf  muss  sich  von 
niedrigsten  Stufen  seines  Seins  stetig  aufsteigend 
entwickeln.  Aus  dem  Leblosen  wird  das 
Lebemlige,  aus  dem  Empfindungslosen  das 
Empfindcnde , aus  dem  Unversfciudigen  das 
Verstaudige,  sofern  die  innerlich  wirkende 
hfthere  Ursache  als  Same  oder  trei  bender 
Geist  im  Niederen  liegt.  Die  noch  unvollendete 
Form  der  Dinge  ist  die  Bewegung.  So  ist 
also  die  Form,  welche  als  das  Allgemeine  das 
Weseu  aller  Dinge  ausmaeht,  zunHclist  vor 
alien  Dingen  im  gottliohen  Verstandc,  als 
allgemeiner  Grand  derselhen  vorhanden.  Als 
cine  Wesenheit  aber,  die  fahig  ist,  Vielen  das 
Sein  zu  gcbeu,  ist  sie  zugleich  i n den  einzelnen 
Dingen  gegenwilrtig,  sofern  sie  in  der  Materie 
wiiklich  wird.  Sie  ist  endlich  auch  nach 
den  Dingen,  sofern  sic  vom  erkennenden  Ver- 
stande aus  der  materiellen  Form  abstrahirt 
wird.  Sofern  die  Materie  die  Verscliiedenheit 
der  Formen  bereits  als  vorausbestimmten 
keimkrUftigen  Samen  in  sich  tragt,  muss  die 
Materie  als  Grand  der  Individuation  gelten, 
wftlurend  die  Form  eigentlich  die  hiihere  AU- 
gemeinheit  ist.  Die  vernUnftige  Scele  konunt, 
als  ein  unkdrperliehes,  einfaches  und  geistiges 
Wesen,  von  Gott  her  und  von  aussen  in  den 
Korper.  Nach  der  Aehnlichkeit  mit  Gott  ge- 


bildet,  ist  Sie  vermbge  ihres  Wesens  die  thUtige 
Form  des  Leibes,  vermbge  Hirer  Krilfte  die 
bewegende  Macht  des  Leibes,  welcher  durch 
die  Sinnlichkeit  die  Einwirkungen  der  Seele 
aufnimmt  Wille  und  Verstand  sind  beide 
nicht  das  Eutseheidende  im  Verhiiltniss  zur 
Freiheit,  sondern  die  Entscheidung  gelit  von 
der  freien  Willkllr  als  einem  Dritten  aus, 
welches  gleiclisam  als  Richter  zwischen  dem 
Urtheil  der  Vcrnunft  und  dem  Begehren  des 
Widens  steht,  sodass  erst  aus  dem  Zusammen- 
wirken  dieser  drei  Krilfte  der  vollkoramenc 
Wille  hervorgeht.  Gleichwohl  liegt  die  Ein- 
heit  der  Seelenkrafte  eigentlich  im  Verstande, 
sodass  der  Mensch  als  einheitliches  Weseu 
nur  im  Verstande  besteht,  wie  denn  auch  der 
V erstand  im  Praktischen  alles  Thun  des 
Mensclien  leitet  und  der  Mensch  nur  als  Ab- 
bild  des  Waliren  auch  Abbild  des  Guten  ist. 
Freilich  ist  der  mOgliche  Verstand  nicht  schon 
der  wirkliche,  sodern  er  wird  dies  erst  durcli 
vijrschiedene  Vorstufen  der  Bildung,  die  der 
Verstand  zu  durchlaufen  list,  urn  das  Eigne 
und  Thiitige,  das  er  in  sich  tr&gt,  durch 
Uebung  zur  Wirklichkeit  des  Erkennens  all- 
miiligherauszubilden.  Erst  inseiner  Vollcndung 
erkennt  der  Verstand  Alles  in  sich  und  sich 
in  Allem;  dalier  ist  die  Erkenntniss  des  In- 
telligibeln  oder  die  wahre  Philosophic  nichts 
anders  als  Selbsterkenntniss.  * Durch  den  Ver- 
stand, als  das  Bild  Gottes  im  Mensclien,  ver- 
mag  der  Mensch  im  Liclite  des  Allgemeinen 
alle  Dinge  zu  erkennen,  indem  durch  die 
Fonnen  der  natilrlichen  Dinge  in  uns  die 
gbttliche  Erleuchtung  zur  Wirklichkeit  kommt. 
Und  eben  in  diesem  Erkennen  findet  der  Ver- 
stand sein  Gut  und  sein  GlUck.  Indem  wir 
durch  diesen  hOhereu  Verstand  uns  Gott  ver- 
iilmlichen,  erlangeu  wir  zugleich  ein  Uber- 
natfirliches  Erkennen,  wiewohl  auch  dieser 
eingegossene  Verstand  noch  nicht  Anschauung 
Gottes,  sondern  nur  Erkenntniss  der  Dinge 
in  ihrem  gbttlichen  Liclit  ist  Im  sittlichen 
Leben  der  Iutelligenzen  sind  die  durch  Ge- 
wOhnung  erworbenen  sogenannten  Cardinal- 
tugenden  Platon’s  von  den  uns  durch  Gott 
eingegos8enen  oder  eigentlich  theologischen 
Tngenden  zu  unterscheiden,  als  da  sind  Glaube, 
Hoffnung  und  Liebe.  Im  Reiche  der  Gnade 
verschwinden  mit  den  natilrlichen  Unter- 
scliieden  auch  die  in  der  sinnlichcn  Welt 
nothwendigen  Gradunterschiede.  Der  letzte 
Zweck  aller  vemtlnftigen  Mensclien  ist  kein 
anderer  als  dermaleinst  Gott  von  Angesicht 
zu  Angesicht  zu  schauen,  d.  h.  ohne  nattlr- 
liche  Mittel  die  Gegenwart  seines  Wesens  zu 
geniessen,  was  nur  den  Seligen  zukommt. 
In  dieser  Aussicht  der  verniinftigen  Seele 
liegt  auch  der  vollkommenste  Beweis  fiir  die 
Unsterblichkeit  der  Seele. 

Rudoiphus  Nuviomagfmsis,  do  vita  Alberti  Magni 
libri  tres.  Colouiae  1499. 

J.  Sighart,  Albertus  Magnus.  Sein  Lebeu  uud 
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seine  Wiasenschaft.  Nach  deu  Qaelleu  dar- 
gestellt.  Regensburg  1857. 

Awailly,  Octave  d’,  Albert  lo  grand,  l’ancien 
nwnde  devant  le  nouveau.  Paris  1870. 

Ha>C«,  F.  J.  von,  die  alto  Universitat  Koln. 
L (1855.) 

r Albert  ist  ell  werden  im  Mittelalter  Tho- 
mas von  Aquino  und  dessen  Schuler,  als 
■Schuler  nnd  Fortsetzer  der  Geistesrichtung 
dee  Albertus  Magnus  genannt 

Albinos,  ein  Neuplatoniker  zur  Zeit  des 
Galenos,  im  2.  christlichen  Jahrhundert,  dessen 
I'nterricht  er  in  Smyrna  (151 — 152  n.  Chr.) 
genoss.  Von  semen  Commentaren  znm  Timaios 
tod  Phaidon  des  Platon  sind  uns  nur  un- 
erhebliclie  BrnchstUcke  tiberliefert.  Seine 
*Einleit  ung  in  Platons  Dialogcu 
herausgegcben  von  Fischer,  Leipzig  1756) 
1st  nur  ein  werthloscr  Auszug  aus  einer  ver- 
brenen  grbssern  Schrift.  Er  hat  darin  eine 
Eintheilung  der  Platonischen  GesprUche  nach 
gewiasen  sachlichen  Gruppen  versucht,  indem 
a die  „unterwei8enden“  von  den  „unter- 
sochenden“  GesprUchen  unterscheidet  und  den 
erateren  die  physischen,  logischen  und  ethisch- 
politischen  Gespr&che  unterordnet  und  dann 
wiederum  die  untersnchenden  Gespr&che  drei- 
faeh  gliedert. 

Albiilua  hiess  ein  im  Westen  des  rb- 
mischen  Reiches  lebender  Philosoph  des  4. 
oder  6.  christlichen  Jahrhunderts , von  wel- 
chemBoetius  ein  geometrischesWerk  kannte, 
wihrend  er  der  angeblich  von  Albinus  ver- 
fassten  dialektischen  BUcher  nicht  habhaft 
trerden  konnte. 

Albutius,  Titus,  wird  bci  Cicero  als 
eis  .voile ndeter  Epikur&er*  erw&lmt,  von 
velchem  Nichts  weiter  bekannt  ist. 

Alcher,  ein  Monch  im  KlosteT  Ciairvaux, 
in  der  2.  H&lfite  des  12.  Jahrhunderts,  hatte 
neb  vom  Cistercicnser-Abte  Isaak  von  Stella 
fat  Sprengel  von  Poitiers)  Aufschluss  Uber 
psyehologische  Dinge  erbeten,  worauf  dieser 
darn  Brief  an  ihn  gerichtet  hah  Seine  unter 
dem  Titel  „de  spiritu  et  anima"  (tlber  Geist 
and  fleets)  binterlassene  Schrift,  welehe  frit  her 
dew  Kirchenvatcr  Augustin  oder  dein  Hugo 
von  iH.  Victor  zugeschrieben  wurde,  ist  olme 
alio  selbstet&ndige  Eigenthttmlichkeit.  Sie  be- 
stebt  hauptsachlich  nur  in  einer  Zusammen- 
stellung  von  Aeusserungen  aus  alteren  und 
■eoeren  Kirchenschriftsteliem  und  stimmt  in 
der  Geistesrichtung,  oft  sogar  im  Wortlaute 
■it  Isaak  von  Stella  ttberein.  In  alien 
ibxeB  Krkften,  als  Sinn.  Einbildnngskraft, 
Venanft,  Verstand,  Intelligenz,  ist  die  Seele 
ear  Eine,  deren  Zusammenhang  mit  dem  Leibe 
a der  Art  aufgefasst  wird,  dass  in  einzelnen 
Organon  des  Leibes  auch  einzelne  Seelen- 
tlduigkeiten  ihren  Sitz  haben,  der  Sinn  oder 
die  Einbiidungskraft  in  der  vorderen,  die 
bcwegende  Kraft  oder  das  Gedftchtniss  in 
der  suttleren  and  die  Verntmft  in  der  hintern 
kfnrrr  des  Gehirns. 


Alrinoiis,  siehe  Alkinoos. 

Aldus,  ein  Epikur&er  des  zweiten  vor- 
christlichen  Jahrhunderts,  welcher  mit  dem 
Epikur&er  Philiskqs  wegen  seines  schlechten 
Einflusses  auf  die  Jugend  aus  Horn  ausgewiesen 
worden  sein  soil. 

Aldtuuie,  Alcuinus,  siehe  Alkuin. 

Alemaimus,  siehe  Hermann  Ale- 
mannus. 

Alembert,  Jean  le  Rond  d’,  war  1717 
in  Paris  geboren  und  der  uneheliche  Sohn 
der  Madame  Tencin,  die  ihn  hatte  aussetzen 
lassen.  Schon  im  24.  Jahre  (1741)  war  er 
als  Matlicmatiker  Mitglied  der  Akademie  der 
Wissenscuaften  geworden  und  zun&chst  zeim 
Jahre  lang  in  dieser  Richtung  als  Schrift- 
steller  th&tig.  Im  Jahre  1751  verband  er 
sicli  mit  Diderot  zur  Herausgabe  der  das 
gauze  Gebiet  der  Wissenschaften  und  Ktlnste 
umfassenden  „ Encyclopedic  ou  dictionnaire 
raisonne  des  sciences,  des  arts  et  des  metiers", 
welehe  in  28  B&nden  und  einigen  Supplementen 
in  den  Jaliren  1753  — 1772  erschien.  Aus 
d’Alemberts  Feder  war  die  dieses  berUkmte 
encyclopildische  Werk  einleitende  Abhand- 
lung  (i discours  prelimbiaire ) Uber  den  Ur- 
sprung  und  Stammbaum  der  menschlichen 
Erkenntnisse,  worin  er  sicli  in  der  Einthei- 
lung der  Wissenschaften  an  den  Engl&uder 
Bacon  von  Verulam  anschliesst,  im  Uebrigen 
sich  in  den  fUr  die  EncyclopUdie  geschrie- 
benen  philosophischen  Artikeln  als  Skeptiker 
zeigt,  der  im  Anschluss  an  den  Englander 
John  Locke  die  Metaphysik  als  Erfahrungs- 
seelenlelire  fasst.  Uebrigens  zog  er  sich  seit 
1757,  nm  der  Geldfrage  willen,  von  der 
EncyclopUdie  zurUck  uud  verbffentlichte  1759 
das  auf  Anreguug  Friedrichs  des  Grossen 
verfasste  Werk  „Essai  sur  les  elements  de 
philosophic".  Nachdem  er  1772  als  Secretair 
der  franzdsischen  Akademie  einen  Ruheposten 
angenommen  hatte,  starb  er  1783  im  GG.Lebens- 
j ahire  zu  Paris.  Wilhrend  seine  mathematischen 
Werke  in  8 Quartbiinden  schon  bei  seinen 
Lebzeiten  17G1  — 1780  zu  Paris  gcsammelt 
worden  waren,  sind  die  „ Oeuvres  philoso- 
phiques,  historiques  et  literaires  de  d’Alem- 
bert, reuniees  et  publiees  par  M.  Bastien  “ 
1805,  in  18  BUnden  und  1821  in  5 BUnden 
zu  Paris  erschienen.  Dem  Skeptiker  d’Alem- 
bert schien  zwar  die  Verbindung  der  Theile 
in  den  Organismen  auf  eine  bewusste  hbchste 
Intelligenz  hinzuweisen,  aber  wie  sich  diese 
zur  Materie  verhalten  kbnne,  erscheint  ihm 
als  unfassbar,  da  wir  weder  von  der  Materie 
noch  vom  Geist  eine  deutlichc  und  voll- 
stUndige  Vorstellung  haben  kbnnten.  Die 
Moral  gilt  ihm  als  die  Wissenschaft  des  Ntttz- 
lichen  oder  des  Eigennutzes(eignen  Interesses), 
welcher  in  der  Beforderung  des  Gemeinwohls 
am  Meisten  seine  Rechnung  finde. 

Alexaitienos  aus  Teos  (in  Ionien)  wird 
von  Aristoteles  als  VorgUnger  Platons  in  den 
sokratischen  Dialogen  erwUhnt. 
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Alexander  von  Alexandrien,  ein  Fanzis- 
kanermdnch,  ist  der  Verfasser  des  f&lsohlich 
dem  Alexander  von  Hales  zugeschriebenen, 
in  Venedig  1572  gedruckt^n  Commentars  zur 
Metaphysik  des  Aristoteles. 

Alexander  von  Ales  oder  Hales,  auch 
Alensis  oder  Halesins  genannt,  nach  dem 
Kloster,  in  welchem  er  erzogen  und  spflter 
Archidiakonns  geworden  war,  stammte  ans 
der  Grafschaft  Glocestershire  in  England, 
studirte  in  Paris  und  bekleidete  dort  seit 
1225  ein  Lehramt  mit  solchem  Beifalle,  dass 
er  sich  bei  seinen  Zeitgenossen  den  Beinamen 
,/ons  vitae“  (Quelle  des Lebens),  und  „ Doctor 
irrefragahilis"  (unwiderleglieher  Lehrer)  oder 
„ Doctor  Doctorum“  erwarb.  Gegen  das  Ende 
seines  Lebens  (1238)  trat  er  in  den  Franzis- 
kanerorden  und  betraute  seinen  Lieblings- 
schUler  Johannes  de  Kupella  (von  Rochelle) 
mit  der  Fortsetznng  seiner  Vortr&ge.  Er 
starb  1245  und  war  der  erste  Scholastiker, 
welcher  die  gauze  Philosophic  des  Aristoteles 
mit  einem  Theil  der  arabischen  Commentare, 
u&mlich  Avicennas  und  Alghazels  (der  bei 
ihm  Argazel  oder  Arghasel  heisst)  gekannt 
und  fUr  die  Begrlindung  des  kirchlich-theolo- 
gischen  Lehrstoffes  auf  der  Grundlage  der 
..Sentenzen-  des  Petrus  von  Novara  (Lom- 
bards) verwerthet  hat.  Seine  „Summa 
universal  theologian1'  wurde  1252  durch 
seine  Schuler  herausgegeben.  Von  Philosophen 
werden  darin  Platon,  Philoaophus(d.  h.  Aristo- 
teles), Hermes  Trismegistos,  Cicero,  Macrobius, 
Galenus,  Cassiodorus,  Bobtius  genannt  und 
aus  denselben,  nameutlich  aber  aus  Aristoteles 
eine  Masse  pliysikalischen , metaphysischen, 
psychologischeu  und  ethischen  Steffi  in  die 
Dogmatik  Ubertragen,  ohne  dass  er  selber 
dabei  irgend  einen  philosophischen  Ge- 
danken  ausgesprochen  oder  eine  eigentlieh 
philosophische  Schrift  verfasst  hatte. 

Alexandros  ans  Aegae  (Alexander 
Aegaeus^,  ein  Peripatetiker  des ersten  christ- 
lichen  Jahrhunderts  und  Lehrer  des  Kaisers 
Nero,  schrieb  ErklSrungen  zu  des  Aristoteles 
Kategorien  und  Bflchern  vom  Himmel. 

Alexandros  aus  Aphrodisias  (in  Karien), 
Schuler  der  Peripatetiker  Herminos,  Sosigenes 
und  Aristokles  (aus  Messene)  lehrte  unter  den 
Kaisern  Septimius  Severus  und  Caracalla 
(198 — 211  n.  Chr.  i in  Athen  die  Aristotelische 
Philosophic  und  wurde  wegen  seines  strengen 
Festhaltens  an  der  Lehre  seines  Meisters 
kurzweg  der  „Auslegcru,  ja  sogar  ^Aristoteles 
der  Zweite*  genannt.  Er  war  der  letzte 
namhafte  Lehrer  aus  der  Sehule  des  Stagirten, 
dessen  verdienstvolle  Erklilnmgssehriften 
schon  der  Neuplatoniker  Plotinos  mit  seinen 
SchUlem  eifrig  las.  Auch  vertheidigte  er 
den  Aristoteles  mit  Scharfsinn  uud  Gewandt- 
heit  gegen  die  Einwendungen  der  Stoiker. 
Von  seinen  Erlftuterungsschriftcn  siud  noch 
• vorhanden  die  Commentare  zum  ersten  Buch 


der  ersten  Analytik,  zu  den  acht  Bttchern  der 
Topik,  ein  ihm  fUlschlich  zngeschriebener 
Commentarzu  den  sophistischenTrugschlUssen 
und  der  Commcntar  zum  ersten  bis  fUnften 
Buch  der  Metaphysik  ( Alexandri  Aphro- 
disiensis  comment  arius  in  lihros  metaphgsicos 
Aristotelis  cd.  II.  Bonitz,  Berlin,  1847  ).  Von 
andern  seiner  Commentare  zu  Aristotelisclien 
Schriften  sind  einige  noch  in  arabischen 
Uebersetzungen  yorhanden.  Von  selbstAndigen 
Schriften  des  Alexander,  welche  Ubrigens 
auch  nur  als  Erklftrungen  und  Vertheidigungen 
der  Aristotelischen  Lehre  gelten  wollen,  sind 
(abgesehen  von  Schriften  pliysikalischen  und 
medicinisclien  Inhalts)  die  Schriften  desselbeu 
„Uber  die  Mischung44  (Venedig,  1527),  gegen 
die  Lehre  der  Stoiker  von  der  gegenseitigen 
Durchdringung  der  Kbrper  gerichtet;  sodann 
„Uber  die  Seele44  (Venedig,  1536),  worin  die 
psychologischen  Lehren  des  Aristoteles  aus- 
geftllirt  werden;  ferner  „Uber  das  Verh&ng- 
niss44  (ed.  Orelli,  Zurich  1824),  worin  der 
Verfasser  die  Willensfreiheit  gegen  den 
Fatalismus  der  Stoiker  vertheidigt,  (lagegen 
die  gewdhnlichen  Ansichten  von  der  Vor- 
8ehung  lHugnet,  daneben  aber  die  allgemeine 
Meinung  und  die  besonders  in  der  Sprache 
sich  ausdrUckenden  angebornen  Vorstellungen 
als  sichem  Beweis  der  Wahrheit  und  als  hin- 
reichenden  Ueberzeugungsgrund  behauptet; 
endlich  „Uber  physikalische  und  ethische 
Fragen  und  Ldsungen44  ( qnaestiones  yiaturales 
et  morales  ed.  L.  Spengel,  Mllnchen  1842). 
Die  dem  Alexander  Aphrodisias  beigelegte 
Schrift  „Probleme“  rUhrt  nicht  von  demselben 
her  ( Usener , Alexandri  Aphrodisiensis 
quae  feruntur  proh/emata.  Berlin  1859.) 
In  seiner  Lehre  weicht  er  von  Aristoteles  in 
folgenden  Punkten  ab.  Nur  den  Einzeldingen 
komme  die  hbhere  Wirklichkeit  zu,  keines- 
wegs  aber  dem  Allgemeinen  die  hbhere 
Wahrheit,  da  das  Einzelne  nicht  etwa  bios 
fllr  uns,  sondern  auch  an  sich  frliher,  als  da« 
Allgemeine  sei.  Die  allgemeinen  Begriffe 
sina  als  allgemeine  nur  ira  Verstande  und 
von  dieseiu  aus  den  Einzeldingen  abgczogen. 
Als  die  Form  des  organischen  Leibes  kann 
die  Seele  nicht  ohne  diesen  sein  und  nicht 
ohne  die  Bcwcgungen  des  Leibes  wirken, 
ebensowenig  wie  die  hbheren  SeelenthatiK- 
keiten  ohne  die  niederen  sein  kbnnen.  Als 
ein  durchaus  endliches,  nicht  ftlr  sich  seiendes, 
noch  sich  selbstbewegendes  Wesen  stelit  die 
Seele  dem  auf  sie  einwirkenden  gbtt  lichen 
Wesen  oder  dem  wirkenden  Verstande  gegen - 
tlbcr  und  vergeht  zugleich  mit  dem  Kfirper. 

Alexandra*  von  Damaskos,  ura  170 
n.  Chr.  bltthend,  als  Zeitgenosse  des  Kaisers 
Marcus  Aurelius,  hatte  als  Lehrer  der  peri- 
patetischen  Philosophic  in  Athen  den  Con- 
sularen  Flavius  Boethus  zum  Schuler. 

Alexandra*,  ein  Peripatetiker  des  ersten 
christlichen  Jahrhunderts,  wird  als  Lehrer 
und  Freund  des  Triumvirn  M.  Crassus  ge- 
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Alexinos  aus  Elis,  ein  Schiller  des  Me- 
garikers  Eubulides  und  jilngerer  Zeitgenosse 
des  Stilpbn , urn’s  Jalir  300  — 270  vor  Chr. 
ak  Philosoph  der  megarisclien  oder  eristischen 
Schule  durch  seine  Streitsucht  bertlchtigt  und 
als  eifrigstcr  Gegner  des  Stoikers  Z6non  ge- 
nannt.  In  seinen  spiitern  Lebensjahren  hat 
er  sich  nach  Olympia  zurilckgezogen , um 
hier  eine  neue  Schule  zu  grilnden;  seine 
Schiller  wollten  ihm  aber  dorthin  nicht  folgen, 
und  er  starb  nicht  lange  nachher. 

Al- Farabi,  eigentlich  Abh  Nasr  Ibn 
Tarchon  El-F&r&bi,  ein  arabischer  Phi- 
losoph des  10.  Jahrhunderts , war  zu  Balah 
(Baleh)  in  der  Provinz  Pftrib  in  Turkistan 

feboren  und  erzogen.  Er  lemte  in  Baghdad 
ie  arabische  Sprache  und  studirte  ausser 
Mathematik,  Astronomic  und  Medicin,  die  er 
jedoch  nicht  praktisch  austlbte,  aucli  Philo- 
sophic, indem  er  dort  die  Vorlesungen  des 
Abu  Baschr  Matta  ilber  Aristoteles  besuchte. 
Spkter  hielt  er  dort  selbst  Vorlesungen  zur 
Erklftrung  der  Aristotelischen  Schriften,  von 
welchen  er  einzelne  sogar  mehrfach  in  den 
damals  vorhandenen  arabischen  Uebersetzun- 
gen  durchlas.  Als  sich  in  Bagdad  einige 
Gegner  wider  ihn  erhoben,  ging  er  nach 
Damaskos  und  nach  Aegypten,  sp&ter  nach 
Haleb  (Aleppo),  wo  er  sich  in  seiner  Lebens- 
weise  der  mystischen  Secte  der  Sftfi’s  an- 
schloss,  ohne  jedoch  deshalb,  als  Gegner  der 
Mutakallemln,  dem  Rufe  eines  philosophischen 
Ketzers  zu  entgehen.  Zuletzt  ging  er  mit 
dein  Sultan  Seif-ed-Doula  Ibn  Hanul&n  nach 
Damaskos,  wo  er  950  im  80.  Lebensjahre 
starb  und  begraben  ist.  Er  stand  sowohl 
als  Erklftrer  des  Aristoteles,  wie  durch  seine 
eigenen,  meist  nur  kurzen  Schriften  bei  den 
Arabern  in  hohem  Ansehen.  In  seiuen  philo- 
sophischen Arbeiten  hat  er  die  logischen 
Werke  des  Stagiriten  durch  Commentare  den 
Arabern  zuerst  zug&nglich  gemacht,  ist  jedoch 
in  seinen  Auslegungen  von  den  neuplatonischen 
Erkl&rern  des  Stagiriten  und  von  ihrer  Ema- 
nationslehre  beeinnusst  worden,  so  dass  er 
stets  die  Uebereinstimmung  zwisclien  Aristo- 
teles und  Platon  betont.  Bei  seinen  eigenen 
logischen  Arbeiten  kniipft  er  hRufig  an  Al- 
kendi  an,  folgt  aber  ira  Ganzen  dem  Aristo- 
teles. Seine  Abhandlungen  „ilbcr  das  vor- 
bereitende  Studium  zur  Philosophic M und 
„Quellen  der  Untefsuchungen"  wurden  mit 
lateinischen  Uebersetzungen  herausgegeben 
von  A.  SchmOlders  in  den  „Documenta  phi - 
losophiae  Arabian “ (Bonn,  1836).  In  der 
letztgenannten  Abhandlung  hat  Alfarabi  einen 
metaphysischen  Beweis  ftlr  das  Dasein  Gottes 
versucht.  Einige  andere  Abhandlungen  des- 
selben  finden  sich  in  lateinischen  Ueber- 
setzungen von  Wilhelm  Camerarius  in  dem 
Werke:  „Alpharabii  opera  omnia  quae 
laiina  lingua  conscripta  reperiri  potuerunt 
(Paris,  1638).  Die  darin  aufgenommenc  Ab- 
handlung „de  scientiis  sive  compendiiun  om- 


Alexandros 


uns  etwas  tiber  seine  Schre 
en  ware.  . 

von  Selcncia  (in  Kilikien), 
der  auch  „PelopIaton“  ge- 
and  bei  dem  Kaiser  Marcus 
inst  und  lehrte  in  Tarsos,  An- 
Rom  und  anderwarts. 

Alexandrini^che  Philosophic,  Alexan- 
“ ' ale.  Seitdcm  Alexandria  durch 
Weltstadt  an  der  Grenze  des 
;n  war,  begann  dort  auf  der 
jrtlcke  zwischen  dem  Morgen- 
ide  die  Hellenische  und  zwaT 
die  Platonische  Philosophic  sich 
Ibsen  Lehren  und  Vorstellungen 
xn  vermitteln  und  auseinander 
Dieser  religionsphilosophische 
ingsprozess  zeigt  sich  zunadist 
| des  ersten  Jahrhunderts  der  Kaiser- 
j fi  d i 8 c h - a 1 e x a n d r i n i s c h e n 
lilosophie,  als  deren  glanzender  Ver- 
alexandrinische  Jude  Phi  Ion  in 
Schriften  erscheint,  wShrend 
i In  Alexandrien  schon  zu  Anfange 
vorchristlichen  Jahrhunderts  im 
Neupythagoreismus  durch 
Igulus  und  Sotion,  einen  Schiller 
eine  Erneuerung  der  alten 
chen  Philosophic  angebahnt  wor- 
Dagegen  wurde  seit  dem  Ende 
christlichen  Jahrhunderts  durch 
genannt  der  Sacktr&ger  (Sakkas) 
naplatonismus  begrilndet,  welcher 
des  Amraonios  Schiller  Longinos, 
, PoTphyrios,  Jamblichos  und  l^roklos, 
* eine  lange  Reihe  untergeordneter 
a Rom  und  anderwarts  anschliesst, 
6.  christliche  Jahrhundert  fort- 


l’ecole  d’Alexandrie.  Paris 


histoire  dc  IVcole  d’Alexandrie.  Paris, 

n. 

St.  Hilaire,  de  l’dcole  d’Alcxandrie. 

1845. 

, histoire  critique  do  l’&ole  d’Alexandrie. 
1— IU.  Paris,  1846 — 51. 

M,  Abbe.  essai  historique  et  critique  sur 
Frfcole  juive  d’Alcxaudrie.  Paris,  1853. 

~ Iristen  hiessen  eine  Schule  oder 
iter  den  scholastischen  Philosophen 
Iters,  welche  im  Streit  mit  den 
ihre  Ansichten  auf  den  Com- 
lAristoteles,  Alexander  von  Aphro- 
2n.  Der  Gegenstand  dieses 
t'  eigentlich  nur  die  Lehre  von 
Te  und  ihrer  Unster blichkeit, 
i Alexandristen  die  Seele  nach  Ari- 
Hand  ftlr  nicht  nnsterb- 
,,  wihrend  sie  im  Uebrigen  die 
aen  Anschaunngen  theilten. 
itds,  ein  bei  Plutarchos  aus 
rihnter  NeupythagoreeT  in  der 
dea  ersten  Jahrhunderts. 
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nium  sdeniiarumu  ist  iibrigens  nnr  eine  ab- 
gekttrzte  lateinische  Uebersetzung  des  Werkee 
Jhcd  el-oltbn,  einer  Art  philosonhischer  Ency- 
clopedic, welches  handschrmlich  im  ara- 
bisclien  Original  in  der  Bibliotliek  des  Escnrial 
in  Kastilien,  in  hebriiischer  Uebersetzung  zu 
Parma  in  der  Bibliotliek  von  De  Rossi  nnd 
in  lateinischer  Uebersetzung  in  der  National- 
bibliotliek  zu  Paris  sicli  befindet  nnd  von  der 
Wissenschaft  der  Sprache,  der  Logik,  der 
Mathematik,  der  Natur,  des  Staates  handelt. 
In  der  Nationalbibliotkek  zu  Paris  befindet 
sich  in  hebraischer  Uebersetzung  ein  anderes 
Werk  des  Alfarabi  unter  dem  Titel:  Hath- 
haidth  hanuimcaoth,  worin  sechs  Principien 
der  Dinge  unterschieden  werden , namlich: 
Gott  als  erste  Ursache,  die  himmlischen 
Spharen  oder  die  nachfolgenden  Ursachen, 
der  thatige  Verstand,  die  Seele,  die  Form, 
die  reine  Materie.  Was  die  Lehre  Alfarabi’s 
betrifft,  so  rechnet  er  zu  den  ftJr  die  Beweis- 
ftihrung  erforderlichen  unmittelbar  gewissen 
Begriffen  die  Begriffe  der  Nothwendigkeit, 
Wirklichkeit  und  Mftglichkeit.  Das  mftgliche 
Sein  setzt  ein  nothwendiges  Sein  voraus, 
welches  das  erste  Seiende  ist  und  als  solches 
keine  Ursache  hat  und  frei  von  Beschr&nkt- 
heit,  also  vollkommen  und  das  Gute  ist,  sowie 
Weisheit,  Leben,  Wille  und  Macht.  Dies 
ist  aber  Gott  Indem  sicli  Gott  erkennt  und 
in  sich  den  Grund  des  Guten  findet,  welches 
sein  soli,  ist  der  Grund  seiner  weltbildenden 
Thatigkeit  gegeben.  Da  Gottes  Einheit  nicht 
die  Vielheit  der  Dinge  begrilnden  kann,  so 
wird  von  Gott  das  erste  Hervorbringcnde 
oder  die  erste  wirkende  Ursache  als  ein  ewiges 
We8en  geschaffen,  welches  zugleich  der  erste 
Verstand  ist.  Dieser  bringt  die  Weltseele 
oder  den  zweiten  Verstand  d.  h.  den  obcrsten 
Weltkreis  hervor,  von  welchem  die  Emanation 
der  niederen  Spharen  ausgeht  bis  herab  zu 
den  irdisehen  Seelen  nnd  Elementen.  Als 
. das  Letzte  im  Herabsteigen  der  Geister  und 
als  Grenze  der  geistigen  Ausfllisse  erscheint 
die  Materie,  mit  welcher  die  Form  nothwendig 
verbnnden  ist  Von  der  Materie  getrennt, 
ist  die  vernttnftige  Seele  des  Menschen,  als 
wirkender  Verstand,  unverganglich  und  der 
wahre  und  eigentliche  Mensch.  Derselbc  ist 
jedoch  nur  erst  dem  Vermflgen  nach  vor- 
handen  nnd  muss  sich  erst  zur  Wirklichkeit 
entwickeln,  d.  h.  er  muss  erworben  werden, 
wozu  die  gftttliche  Erleuchtung  mitwirken 
muss.  Dann  vermag  der  Mensch  auch  das 
Innere  der  Natur  zu  erkennen,  da  dieselbe 
gleiclifalls  vom  gfittlichen  Verstande  gebildet, 
also  mit  dem  Erkennenden  eins  ist. 

A1  Ohazzali.  eigcntlich  Abft  HAmid 
Mohammed  Ibn  Ahmed  al-Ghazz&U 
al-Tftsf,  war  1059  geboren  in  dem  zur 
Hauptstadt  Tfts  (in  Ostpersien,  Khoras&n) 
gehflrigen  StAdtchen  OhazzAleh  und  zuerst 
in  Tits  gebildet  Dann  studirte  er  auf  der 
hohen  Sehule  zu  Nischaphr  bis  zu  seinem 


27.  flfebensjahre,  wo  er  durch  den  Einfluss 
seines  Lehrers,  des  Imam  Al-IIaramain,  fttr 
die  mystisch  - asketische  Richtnng  der  per- 
sischen  Sufi’s  begeistert  wurde  und  alsLenrer 
wirkte.  Vielleicht  stammt  aus  dieser  Zeit  sein 
persisch  geschriebenes  Werk  „Alchemie  der 
Glttckseligkeit*4.  worin  er  sich  in  stark  mit 
Sufi’scher  Mystik  versetzten  moralischen  Be- 
trachtungen  ergeht  Nach  Baghdad  berufen 
(1091),  hielt  er  an  der  dortigen  hohen  Schule 
vor  einer  zahlreichen  Zuhdrerschaft  Vor- 
lesungen.  Hier  besch&fitigte  er  sich  zugleich, 
den  medicinischen  und  naturwissenschaft- 
lichen  Studien  frcrnd  bleibend,  eingehender 
mit  Philosophic , ohne  dass  ihn  jedoch  Ari- 
stoteles  befriedigt  lifttte.  Nachaem  er  be- 
reits  eine  kleine  Schrift  „ liber  die  Ver- 
nunfterkenntni8se  und  die  gdttlichen 
Satzungenu  ver<5ffentlieht  liatte,  worin  in 
fiinf  Kapiteln  die  Logik,  Metaphysik.  Rede, 
das  Schreiben  und  der  Entschluss  beliandelt 
waren,  stellte  er  in  einem  grbsseren  Werke 
unter  dem  Titel  „El  Maqdcid  el-fal&sifah “ 
(dieZielpunkte  der  Philosophen),  welches  auch 
unter  dem  Titel  ..Wagschale  der  Wissen- 
schaft1* erw&hnt  wird,  im  Anschluss  an  den 
arabisclien  Philosophen  Avicenna  (Ibn  Sina) 
die  ilberlieferten  Lehren  der  arabisclien  Phi- 
losophic im  Zusammenhauge  dar.  Um  seines 
in  Beziehung  auf  den  Islam  indifferenten  In- 
haltes  willen  fand  dieses  Werk  auch  unter 
Juden  Verbrcitung  und  sind  davon  liebriiische 
Uebersetzungen  auf  verschiedenen  Biblio- 
theken  handschriftlich  vorhanden.  In  einer 
um  die  Mitte  des  12.  Jahrhunderts  mit  Httlfe 
eines  Juden  durch  Dominions  Gundisalvi  ge- 
fertigten  lateinischen  Uebersetzung  wurde  das- 
selbc  mit  dem  Titel  Logica  et  philoso- 
phia  Algazelis  von  Peter  Liechtenstein 
aus  Kfiln  (Venedig  1506)  herausgegeben.  Unter 
dem  Titel  Mizan  el -ami  (die  Wage  der 
Handlung)  verfasste  AlghazzAli  ein  Compen- 
dium der  Moral,  worin  er  noch  von  Avicenna 
und  Alfarabi  abh&ngig  ist  und  sich  noch  in 
leidlicher  Ucbereinstimmung  mit  dem  ara- 
hisclien  Aristotelismus  befindet.  Auch  diese 
Schrift  hat  ilber  die  Kreise  des  Islam  hinana 
ihren  Einfluss  getlbt  Das  Original  scheint 
verloren  zu  sein,  aber  eine  hebrftische  Ueber- 
setzung davon  hat  sich  erhalten,  welche  zu 
Ende  des  12.  Jahrhunderts  Rabbi  Abraham 
ben  Hasdai  aus  Barcelona  veranstaltete, 
woraii8  das  Werk  in  lateinischer  Uebersetzung 
„ Compendium  doctrinae  ethicae  autore  Al- 
gazali“  von  Goldenthal  < Leipzig  1839)  heraus- 
gegeben  wurde.  Als  eine  Fortsetzung  dieses 
Werkes  giebt  sich  die  Schrift  ..die  gerechte 
Wage*4  zu  erkennen,  welche  im  Originale 
wahrscheinlich  ebenfalls  verloren  und  nur  in 
einer  hcbrAischen  Uebersetzung  vorhanden 
ist.  Weiterhin  fasste  er  unter  dem  Titel 
„Sa  ram  lung  der  Wall  rheiten  ttber  die 
Entkleidung  der  Affccte*4  in  filufzehn 
Kapiteln  die  ganze  Sittenlchre  zusammeik. 
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Eine  andere  kleinere  Schrift  moraiischen  In- 
tuits unter  dem  Titel  „Ajjttha  ’l-weled* 
d.  h.  O Kind!)  wurde  durch  Joseph  von 
Hainmer-Pnrgstall  unter  dem  Titel:  „0  Kind! 
die  berflhinte  Abhandlung  Ghasalisu  arabisch 
cad  dentsch  (Wien,  1838)  herausgegeben. 

Von  religiosen  Gemttthsbewegungen  lieim- 
fp.sneht,  verlieas  Alghazz&li  schon  1095  seine 
SteUnng  in  Bagdad,  um  sich  ganz  dem  be- 
sehaalichen  Leben  der  Sufi’s  zu  widmen. 
Zasiekst  unternahm  er  eine  Pilgerfahrt  nach 
Mekka;  von  dort  begab  er  sich  nach  Da- 
■aakns,  wo  er  eine  Zeit  lang  Vorlesungen 
hi^k.  Nach  einem  Besnch  in  Jerusalem  trat 
er  in  Alexandrien  als  Lehrer  auf  und  kehrte 
1106  nach  seiner  Heimath  Tfts  zurttck,  wo 
er  mekrere  Werke  verfasste.  Darauf  wurde 
9 nr  Wiederaufnahme  seiner  Lehrthfttigkeit 
in  Kischapfir  bewogen , was  aber  nur  von 
kmer  Dauer  war.  Er  kehrte  abermals  nach 
Tin  znrtick,  wo  er  im  Verkehr  mit  Sufi’s 
lefcte  and  in  der  N&he  seines  Hauses  ein 
ivloster  mit  einer  Schule  fttr  Gesetzesstudien 
ia  Sufi’s  grttndete.  Dort  starb  er  1111  im 
M.  Lebensjahre.  Hatte  Ghazzali  nach  seinen 
tigenen  Erklarungcn  die  Philosophie  nur  stu- 
dirt,  am  sie  zu  widerlegen,  so  fUhrte  er  dies 
in  einem  Werke  aus,  das  den  Titel  hat: 
•Tah&fnt  el  - falasifah4*  d.  h.  gegen- 
*itige  Widerlegung  der  Philosophen.  Im 
Original  ist  dasaelbe,  bis  auf  wenige  uns 
von  Hadschi  Khalifah  erhaltene  Bruchsttlcko 
nrioren  gegangen.  Er  hat  darin  das  in 
*inem  Werke  El  Maui  Acid  el-faldxifah,  den 
.Zieipmikten  der  Philosophen4*  aufgestellte 
Lehrpebiude  als  mit  dem  religidsen  Glauben 
it  Widerapruch  stehend  einer  auflttseuden 
Kxxtik  unterworfen.  Der  nkhere  Inhalt  dieser 
Schrift  ist  uns  durch  die  von  Averroes  (Ibn 
Benehd)  verfiffentlichte  Widerlegungsschrift, 
wenngleich  nicht  im  arabischen  Originate, 
dock  in  hebriischer  und  daraus  geflossener 
iatciniacher  Uebersetzung  eines  Juden  Ka- 
ocfmos  aus  Arles  bekannt,  welche  letztere 
1562  in  Venedig  gedruckt  wurde,  jedoch  ftir 
eine  genanere  Kenntniss  des  Inlialtes  der 
''thrift  Ghazz&lis  kanm  zu  gebrauchen  ist. 
Ala  sein  'spite  res  Haupt  - Lebenswerk  gait 
dan  ana  40  Bttchern  bestehende  grosse  Werk, 
welches  1 2x i i A olum  al-din  (Wicder-Bc- 
Irbnng  der  Religionswissenschatten  i betitelt 
.st  und  bei  den  Arabern  in  so  grossem  An- 
%eben  stand,  class  Hadschi  Khalifah  den  all- 
gamesa  geltenden  Ansspmch  anfiihren  kounte, 
van  der  ganze  Islam  nntergchen  sollte,  wtlrde 
daraelbe  ans  diesem  Werke  allein  wieder 
'lergestelit  werden  kdnnen.  Bis  ietzt  liegt 
iaearlbe  noeh  handschriftlich  in  Bibliotheken 
verlxirgen  nnd  ist  nur  spttrlich  durch  Ans- 
xflge  bekannt.  Nur  aus  diesem  Werke  kounte 
das  philosopkische  System  Ghazz&li’s,  so  weit 
▼on  einem  aolehen  bei  seinen  mystischen 
vhv  ankmjgen  die  Rede  sein  kann,  im  Zu- 
mmsnhaage  dargestelit  werden,  und  zwar 


vorzugswei8e  aus  den  beiden  ersteu  Bttchern, 
welche  ttber  die  Wissenschaft  ttberhaupt  und 
ttber  die  verschiedenen  Arten  des  Wissens 
handeln,  wobei  er  zugleich  den  unwissen- 
schaftlichen  Unterschied  zwischen  lobens- 
werthem  und  tadelnswttrdigcm  Wissen  zu 
begrilnden  sucht.  Die  Einneit  der  Philo- 
sophic kennt  er  nicht,  sondern  fasst  diese 
nur  als  eine  viertheilig  aus  Mathematik,  Logik, 
Metaphysik  und  Naturwissenschaft  zusammen- 
gesetzte  Wissenschaft.  Selbst  in  der  Logik 
sieht  er  nur  ein  Mittel  zur  Fttrderung  der 
Moral  und  der  Vollkommenkeit  der  Seele. 
In  der  Metaphysik  denkt  er  in  Bezug  auf 
die  ailgemeinen  BegrifFe  imSinne  der  zwischen 
den  Gegenstttzen  des  Realismus  und  Nomi- 
nalismus  vermittelnden  Ansicht  der  sogenann- 
ten  Conceptionalisten , dass  das  Allgemeine 
bios  in  der  Vernunft,  nicht  in  den  sinnlichen 
Einzeldingen  Wirklichkeit  habe.  Das  natttr- 
liche  Lebensprincip,  den  Geist,  unterscheidet 
er  von  der  Seele,  die  aus  dem  ailgemeinen 
tb&tigen  Verstand  geflossen  sei.  Zur  Wahr- 
heit  ftthrt  nicht  die  Philosophie,  sondern  der 
mystische  Weg  der  Erhebung  zu  Gott.  1st 
aber  der  Wille  von  allem  Sinnlichen  abgelenkt 
nnd  auf  Gott  gerichtet,  so  ttffnet  sich  dem 
inneren  Auge  die  wahre  Welt  der  Dinge, 
und  auf  der  httchsten  Stufe  der  Entzttckung 
versinkt  die  Seele  ganz  in  Gott. 

Nicht  lange  vor  seinem  Todc,  zur  Zeit 
seines  zweiten  Lehramtes  in  Nischitpttr,  hat 
Ghazzali  in  der  kleinen  Schrift  El-Munqidh 
min  el-dhaldl  d.  h.  Befreiung  vom  Irrthum 
odcr  das  vom  Irrthum  Befreiende,  alle  Wand- 
lungen  seiner  philosophischen  Anschauungen 
dargelegt  Dieses  Werkchen  wurde  heraus- 
gegeben  und  ttbersetzt  von  Schmdlders 
(Esxai  mo'  /ex  ecolex  philosophiques  chez  lex 
Arabex  et  notamment  xur  ladoctrine  d’Al- 
gazali.  1842).  Ausserdenangeftthrten  Werken 
hat  Ghazz&li  noch  zahlreiche  theologische 
Schriften  verfasst,  welche  hier  ausser  Betracht 
bleiben,  da  derselbe  nur  durch  seinen  philo- 
sophisclien  Skepticismus  in  der  Gcschichte 
der  arabischen  Philosophie  seinen  Plats  hat. 

Gosche,  iiber  Uhazzali’s  Leben  und  Werke. 

Berlin  1858  (Separatabdruck  aus  den  Ab- 

handlungcu  der  Berliner  Akademie,  1858). 

Alkindi  (Alkendius,  Alchindi)  hicss 
eigentlich  Abft  Jussttf  Jaqftb  Ibn  I^haq 
al  Kindi  und  war  zu  Ende  des  8.  Jahr- 
hunderts  zu  Ba^ra  (am  persischen  Meerbusen) 
geboren.  Sein  Vater  war  unter  den  KUalifen 
El  Mahdi  und  El  Raschid  Statthaltcr  von 
Kufa.  Alkindi  bltthte  unter  der  liegierung 
der  Khalifen  El  Mamttn  und  El  Motassen 
und  lebte  erst  in  Ba^a,  dann  in  Baghdad, 
als  ein  Zeitgenosse  des  abendliindischcn  Pki- 
losophen  Johannes  Scotus  Erigcna.  Er  gilt 
bei  den  Arabern  als  der  eigentliche  Begrttnder 
ihrer  Philosophie  und  erwarb  sich  bei  ilmen 
die  elirenden  Beinamen  „der  Treffliche  des 
Jahrkunderts44  oder  „der  Einzige  seiner  Zeit44, 
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ja  er  wurdc  geradezu  kurzweg  als  „der 
Philosophw  bezeichnet,  w&hrend  er  dagegen 
als  freidenkender  Gelehrter  von  den  An- 
hftngern  des  KorAn  Verfolgnngen  erleiden 
musBte.  In  der  Matbematik , Astronomie, 
Medicin  und  Philosopbie  gleich  bewandert, 
sab  er  in  der  Matbematik  die  Grundlage  nnd 
Voraussetzung  alles  Philosophirens,  und  die 
Wissenschaft  von  der  Natnr  gait  ihm  ala  ein 
wesentlicber  Tbeil  der  Philosophic.  Unter 
den  200  verscbiedenen  Werken,  die  von  ihm 
angefdhrt  werden,  befinden  sich  Uebersetzun- 
gen  griecbiscber  Schriften,  womit  er  von 
aen  Khalifen  beauftragt  war.  Erbalten  haben 
sich  von  ihm  nocb  einige.  mediciniscbe  Scbrif- 
ten; von  seinen  32  pbilosophiscben  Abhand- 
lungen,  die  sich  liber  alle  Theile  der  Philo- 
sophic erstreckten  und  zum  Theil  selbst- 
stAndige  Auslegungen  Aristoteliscber  Scbriften 
sind,  bat  sich  Niclits  erbalten.  Aber  bei  dem 
Scholastiker  Roger  Bacon  und  bei  dem  Philo- 
sopben  des  Reformationszeitalters  Hieronymus 
Cardanus  gilt  Alkenditis  sebr  viel.  Er  scheint 
bis  urn’s  Jahr  873  gelebt  zu  haben. 

Lakemacher,  de  Alkendi  Arabum  philosophorum 

celeberrimo.  1719. 

FlOgel,  Alkindi,  genannt  der  Philosoph  der 

Araber.  Leipzig  1857. 

Alkinoos,  ein  Platoniker  aus  dem  zweiten 
cbristlichen  Jabrbundert,  war  der  Verfasser 
eines  ^Abrisses  der  Platonischen  Lehre“, 
welcher  unter  dem  Titel  „ Introductio  in 
Piaionis  dogmata “ von  Marsilius  Ficinus  in’s 
Lateinisclie  llbersetzt  und  von  J.  F.  Fischer 
(Leipzig  1783}  herausgegeben  wurde.  Er 
bezeichnete  darin,  in  l.'ebereinstimmung  mit 
seinem  Zeitgenossen  Appulejus,  die  Gottheit 
als  schdpferischen  Grnnd  und  thAtigen  Ver- 
stand,  die  Ideen  oder  Urbilder  und  die  der 
Mdglichkeit  nacb  im  Kdrper  waltende  Materie 
als  die  Urgrtinde  allcr  Dinge  und  unter- 
scbeidet  eine  dem  Sinnlichen  zugekebrte  Ver- 
nunft  von  der  dem  Uebersinnlicben  zu- 
gewandten.  Wegen  seiner  Vermengung  Pla- 
tonischer  SAtze  mit  Aristoteliscben  und 
stoischen  Lebren  ist  er  als  eklektiecber  Pla- 
tonikcr  zu  bezeichnen,  welcbem  ancb  die  An- 
nalime  von  DAmonen  oder  Untergottern  zur 
Verwaltung  der  irdiscben  Welt  mit  andern 
Platonikern^  dieser  Zeit  gelAufig  war. 

AlkmaiAii,  Sobn  des  Peiritboos  aus 
Kroton  (in  Unteritalien)  jtlngerer  Zeitgenosse 
und  angeblicher  Schiller  des  Pythagoras,  ein 
pythagorisirender  Naturforscher  und  Arzt, 
welcher  als  Anatom  Sectionen  vornahm,  war 
Verfasser  einer  Schrift  „ liber  die  Natur“, 
deren  erbaltene  Bruchstllcke  von  Unna,  de 
Alcmaeone  Crotoniata  (in  Petersen’s  philo- 
sophised historischen  Studien,  8.  41 — 87)  ge- 
sammelt  worden  sind.  Obgleich  ihn  Aristoteles 
von  den  PythagorAern  unterscheidet,  zeigen 
doch  die  uns  erhaltenen  Bruchstllcke  seiner 
Schrift  deutlich  genng  den  Einduss  pytha- 
gorftischer  Lebren.  Insbesondere  stellt  er 


die  Lehre  von  den  Gegensittzen  in  allem 
Irdischen  und  Menschlicnen  auf,  ohne  eine 
bestimmte  Zahl  solcher  Gegensfttze  fest- 
zusetzen,  z.  B.  das  Vollkommene  und  Un- 
vollkommene,  das  Himmlische  und  Ldische. 
Als  den  Sitz  der  sich,  gleich  den  Gestirnen, 
owig  bewegenden  und  unsterblichen  Seele 
bezeichnet  er  das  Gehirn,  zu  welchem  durch 
die  Kaniile  der  Sinneswerkzeuge  alle  Eropfin- 
dungen  hingeleitet  werden. 

Alkuilt  (Alcuinus)  oder  Alchuine,  wAhrend 
er  sich  selbst  dfter  Albinus  nennt,  stammte 
aus  einer  angesehenen  und  begliterten  angel- 
sAchsischen  Familie,  im  Reiche  Northumbrien 
in  Britanien,  und  war  urn’s  Jahr  735  ge- 
boren,  frllhzeitig  in  der  blUhenden  Schule 
zu  York  gebildet,  wo  Aelbehrt  sein  Lehrer 
war,  in  dessen  Begleitung  er  als  Jllngling 
eine  Reise  nacli  Rom  machte.  Als  dieser 
dem  Erzbischof  Egbert  766  auf  dem  erzbischdf- 
lichen  Stuhl  von  York  gefolgt  war,  erhielt 
Alknin  als  Diaconus  die  Leitung  der  dortigen 
Klosterschule.  Nachdem  Alkuin’s  Freund 
Eanbald  Erzbischof  von  York  geworden  war, 
rei8te  Alkuin  abermals  nach  Rom,  um  ffir 

i'enen  das  erzbischdfiiche  Pallium  zu  holen. 
n Parma  traf  er  (781)  mit  dem  grossen 
Frankenkdnige  zusammen,  der  ihn  zu  sich 
einlud.  Er  ging  782  an  den  Frftnkischen 
Hof,  wo  er  gegen  acht  Jahre  als  Lehrer 
th&tig  war.  Als  solcher  hatte  er  sich  selbst 
den  Beinamen  Flaccus  (Horatius)  gegeben. 
Auftrftge  Karls  des  (grossen  fllhrten  ihn  urns 
Jahr  790  wieder  nach  Britannien,  aber  793 
befand  er  sich  wieder  am  Fr&nkischen  Hofe, 
von  wo  aus  er  794  der  Synode  zu  Frank- 
furt a.  M.  beiwohnte.  Die  von  ihm  796  be- 
schlo8sene  Heimkehr  nach  Britannien  wnrde 
wegen  der  Unsicherheit  der  dortigen  Ver- 
hAltnisse  wieder  aufgegeben,  und  Karl  llber- 
gab  ihm  das  Martinskloster  zu  Tours  als 
PfrOnde  und  zur  Leitung  der  dortigen  Schule, 
wo  der  nachmals  berllhmte  Rhabanus  (Maurus) 
sein  Schiller  war.  Dort  starb  der  schon 
lange  krftnkliche  Mann,  als  treuer  Sohn  der 
rdmischen  Kirche,  im  Jahr  804. 

Die  crate  Gesammtausgabe  seiner  Werke 
erschien  (Alchuini  abbatis  opera  studio 
Andreae  Quercetani  [Andr£  Duchesne]  Lu- 
tetiae  Parisiorum)  1615,  verbessert  dagegen 
(/?.  Flacci  A lb  ini  seu  A leu  ini  opera  de 
novo  collecta  studio  Frobenii  [des  Ftlrst- 
Abtes  Frobenius  Forster]  in  Regensburg  1777 
(in  2 BAnden),  wieder  abgedruckt,  nebst  dem 
durch  Angelo  Mai  herausgegebenen  Commentar 
Alkuin’s  zur  Otfenbarung  des  Johannes  in 
der  Patrologia  von  Migne,  Band  100  und 
101  (.Paris , 1850).  Alkuins  Schriften  ent- 
behren  sAmmtlich  der  selbstAndigen  Forschung 
und  sind  nur  Compilationen  aus  frtlheren 
Werken.  Er  ist  nur  von  dem  Streben  ge- 
leitet,  den  in  der  sibendlAndischen  Kirche 
anfgcsammelten  Wissens-  und  Lehrstoff  fllr 
die  damaligen  Bildungsbedllrfnisse  zn  ver- 
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1b  der  Philosophic,  die  er  als  Er- 
der  gftttlichen  und  tnenschlichen 
Diage  erklfixt,  wiederholt  er  die  aus  dem 
ittothun  aberlieferten  Lehren  und  sucht 
£s  althergebrachte  Eintheilung  derselben  in 
Physik  und  Ethik  mit  der  damals  ge- 
Eintheilung  alier  Unterrichtsgegen- 
in  das  Trivinm  (Logik,  Dialektik  und 
txismnatik)  und  das  Quadrivium  (Arithmetik, 
Geometric,  Musik  und  Astronomie)  in  Einkiang 
a bringen.  In  seiner  an  eine  am  Hofe  Karls 
let  Grossen  lebende  Jungfrau  Eulalia  ge- 
ricbteten  Abhandlung  „ttber  die  Seele* 
<k  animae  ratione)  die  als  verndnftiger 
tieiii  in  stetiger  Bewegung  ihr  Leben  hat  und 
ait  freiem  Willen  begabt  ist,  folgt  er  in  der 
Bnptaache  den  Platonischen  Anschauungen 
fa  Kirchenvaters  Augustinus.  In  der  un- 
i,  tmkdrperlichen  Seele  liegt  unser 
Gut,  weil  nur  durch  die  Seele  Gott 
den  wir  als  unser  wahres  Leben 
is  «&•  haben,  wenn  wir  die  Tugend  lieben. 
Diese  besteht  in  der  Herrschaft  unserer  Ver- 
mfi,  dem  Abbilde  der  gbttliclien  Dreieinig- 
keit,  fiber  andere  Seelenthktigkeiten.  Da 
&ses  giSttliche  Bild  in  der  Seele  unzerstbrbar 
irt,  muss  die  Seele  selbst  unsterblicli  sein. 
Urwtz,  Ft.,  Alkuins  Leben.  Halle  1829. 
■Motor,  Fr.,  Alkuin  et  Charlemagne.  (2) 
i Faria,  1883. 

. Alliaco,  aiehe  Peter  von  Ailly. 

Alstedt  Johann  Heinrich  (Alstedius)  war 
1588  so  Ballersbach  bei  Herborn  (Nassau) 
gttoren,  woselbst  er  seine  Studien  machte 
nd  seit  1606  am  Pttdagogium,  seit  1610  als 
Prafaaor  der  Philosophic  und  seit  1619  in 
far  tbeologischen  Fakultkt  lehrte,  bis  er  1629 
fas  Hole  nach  Weissenbnrg  (in  Sieben- 
lilrgeu)  folgte,  wo  er  1638  starb.  In  der 
Pbdooophie  ein  Anhfinger  des  Petrus  Ramus, 
reehte  er  die  Dialektik  des  Raimund  Lullus 
sad  des  Ramos  mit  der  Logik  des  Aristoteles 
is  Einkiang  zu  bringen,  ohne  eigentlich  durch 
•eitatindige  Leistungen  die  Wissenschaft  zn 
ftrdem.  Ein  Commentar  Alatedt’s  liber  die 
Ad  magna  des  Lnllus  erschien  (C lav  is  artis 
(ulHanoeet  verge  Logicae)  zn  Strassburg  1609. 
Safas  „Triumphus  biblicus  sen  enq/clopoedia 
b&icct'  (Frankfurt  1641)  sucht  darzuthun, 
fas  die  Philosophic  und  alle  Wissenschaften 
ibre  letzten  Grttnde  and  Elemente  in  der 
bdhgen  Sehrift  haben. 

• VjAiualrieli  (Amalricus)  von  Bena  (Bene), 
ctaem  Dorfe  im  Gebiet  von  Chartres,  wirkte 
als  Ldurer  der  Theologie  in  Paris,  wo  er 
addxeiehe  Schuler  hatte.  Als  im  Jahre  1204 
•eine  Lehren  von  der  dortigen  Universitttt 
fa  ketzerisch  verurtheilt  und  dieser  Spruch 
1207  vom  Papst  Jnnocenz  HI.,  an  welchen 
* faahich  appellirt  hatte,  bestUtigt  worden 
• tar,  unterzog  er  sich  in  Paris  dem  von  ihm 
terUngten  Widerrufe  und  starb  aus  Kummer 
'*  darfiber  (1207).  Seine  Schuler  wurden  auf 
Synode  zn  Pans  verdammt,  vier  der- 


selben  als  Ketzer  eingemauert,  zehn  aus  der 
Stadt  verwiesen  und  Amalrich’s  Gebeine  aus- 
gegraben,  verbrannt  und  die  Asclie  in  die 
Llifte  zerstreut  (1209).  Da  er  selbst  keine 
Schriften  verdffentlicht  hat,  so  lUsst  sich  nicht 
mehr  genau  ermitteln,  was  von  den  kirchlich 
verdilchtigen  Lehren  ihm  selbst  oder  seinen 
Schttlern  angehdrt.  Diese  Leliren  erscheinen 
als  Nachwirkungen  oder  Ergebnisse  des 
Studiums  der  Sehrift  des  Johannes  Scotus 
Erigena  „tlber  die  Eintheilung  der  Natur.* 
Durch  den  Pariser  Kanzler  Gerson  (gestorben 
1429)  erfahren  wir  Uber  Amalrich’s  Lehre 
Folgendes.  Schbpfer  und  Geschflpf  seien 
Eins,  Gott  sei  die  eiuheitliche  Essenz  alier 
Creaturen.  Die  in  Gott  geschaffenen  Jdeen 
sind  wiederum  selbst  schaifend.  Alles  Getheilte 
und  Verftnderliche  kehrt  schliesslich  zur  Ein- 
lieit  mit  Gott  zurttk.  Alles  ist  Eins  und 
dieses  Eine  ist  Gott  Er  ist  das  Sein  alier 
Dinge  und  das  Ziel,  in  welches  dieselben 
zurUckkehren , um  in  Gott  wieder  Ein  un- 
getheiltes  Sein  zu  werden,  wie  sie  vordem 
gewesen  sind.  Folgerichtigkeit  kehrt  auch 
der  Menscli  zu  Gott  zurtlck,  und  diese  end- 
liche  Vereinigung  mit  Gott  wird  durch  die 
Liebe  vermittelt,  in  welcher  der  Mensch  auf- 
hbrt,  Creatur  zu  sein,  und  in  Gott  ganz  auf 

geht.  — Enter  Amalrich’s  Schttlern  werden 
esonders  ein  Goldschmied  Wilhelm  von 
Paris  und  David  von  Dinanto  gen&nnt 
Amafanius  war  einer  der  ersten  Rdmer, 
welcher  liber  Philosophic  lateinisch  schrieb 
und  die  Lehre  Epikurs  in  seinem  Vaterlande 
bekannt  machte.  Er  ist  uns  jedoch  nur  aus 
den  Erw&hnungen  bei  Cicero  bekannt,  welcher 
ihm  die  Unvollkommenheit  seines  Stils  und 
seiner  Dialektik  vorwirft. 

Amati,  Nicolaus,  war  ein  Anh&nger  des 
scholastischen  Noninalismus  im  14.  Jahr- 
hundert 

Amaury  (Amalricus),  siehe  Amalrich) 
von  Bena. 

Aiuelius  oder  Amerius,  aus  Ameria  in 
Tuscien  (Etrurien),  hiess  eigentlich  Gentilianus 
und  schloss  sich  anfUnglick  an  den  Stoiker 
Lysimacho8  an , aber  die  Schriften  des 
Platonikers  NumSnios.  die  er  selbst  abschrieb, 
machten  ihn  zum  AnhUngcr  der  Alexan- 
drinischen  Schnle.  Er  suchte  in  Rom,  wo 
er  sich  vom  Jahr  246  bis  270  aufhielt,  den 
Plotinos  auf,  als  dessen  Schiller  er  die  Lehren 
des  Meisters  ebenso  eifrig  gegen  die  Miss- 
verstttndnisse  von  Anhftngern , wie  gegen 
Widersacher  verfolgt  Nach  der  Meldung 
des  Porphyrios  hat  er  die  Vortr&ge  des 
Plotinos  in  100  Bttchern  herausgegeben,  die 
aber  verloren  sind.  Von  Plotin  soil  er  ver- 
langt  haben,  dass  er  sich  mit  ihm  am  heidnischen 
Opfercultus  betkeilige,  und  nach  dem  Tode 
seines  Meisters  befragte  er  das  delphische 
Orakel,  wo  sich  des  Meisters  Seele  befftnde. 
Er  ftthrte  eine  polemische  Correspondenz  mit 
Porphyrios  und  Longinos  und  schenkte  seine 
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hinterlassen'm  Werke  seinem  Adoptivsobne 
Hesychios  Hostilianos  aus  Apameia  (in  Syrien), 
wo  Amelios  selbst  den  Rest  seines  Lebens 
verbracht  zu  haben  scheint.  Er  unterschied 
im  gdttlichen  Verstande  drei  Persdnlichkeiten 
oder  eine  dreifaelie  weltbildende  Macht,  nam- 
lich  den  Seienden,  den  Habenden  und  den 
Schauenden,  so  zwar  dass  die  zweite  am  Sein 
des  ersten  und  die  dritte  am  Sein  der  beiden 
ersten  Antlieil  hat  und  die  erste  schaut.  Daneben 
lebrte  er,  im  Gegensatze  zu  Plotinos.,  die 
Einheit  aller  Seelen  in  der  Weltseele  und 
gefUllt  sich  in  einer  spielenden  Zahlenlelire. 
im  Gebiete  des  Sittliehen  verwarf  er  alle 
sinnliche  Lust. 

Ailierharli,  Vitus,  war  1504  zu  \Vem- 
ding  geboren  und  schrieb  als  Professor  zu 
Wittenberg  eine  streng  Aristotelische  Psycho- 
logic (de  anhna,  1542),  wortlber  er  mit  Me- 
lanchthon,  welcher  nach  der  falschen  Lesart 
„endelecheia“  (statt  „cntelecheia“)  bei  Ari- 
stoteles  die  Seele  als  „das  Ununterbrochene44 
erklkrte,  so  heftig  in  Streit,  dass  er  Witten- 
berg verliess  und  wieder  katholisch  wurde 
und  erst  in  Eichstadt  ein  Lehramt  bekleidete, 
1543  aber  eine  Professur  der  Philosophie  in 
Ingolstadt  annahm,  wo  er  1557  starb.  Er 
hat  ausserdem  Commentare  zu  Cicero’s  Bllchern 
liber  die  Pflichten  und  ein  Werk  „de  philo- 
sophia  naturali “ (1549)  verfasst 

AmniAiiios  aus  Alexandria,  ein  Peri* 
patetiker  des  ersten  christlichen  Jahrhunderts, 
lebte  und  star!)  (wahrscheinlich  als  Vorstand 


der  Schule)  in  Athen,  wo  Plutarchos  aus 
Charoneia  sein  Schiller  war.  Von  seinem 
Werke  „tiber  AltAre  und  Opfer"  ist  Nichta 
mehr  vorhanden. 

AiiiiiiOnios,  des  Hephaistion  Sohn,  wird 
als  Lehrer  des  Plotinos  genannt. 

Amitidnios,  Sohn  des  Hermeias  und  der 
Aidesia,  ein  Schiller  des  Proklos,  ausgezeichnet 
als  Mathematiker  und  Astronom,  wie  als 
Ausleger  Platonischcr  und  Aristotelischer 
Schriften,  lehrte  urn  500  n.  Chr.  in  Alcxan- 
drien  als  Vorstand  der  Platonischen  Schule, 
als  welcher  er  jedoch  auf  eine  Vereinigung 
der  Ansichten  Platons  mit  den  Lehren  des 
Aristoteles  ausging,  sodass  er  ebenso  gut  als 
Peripatetiker  wie  als  Platoniker  gelten  kann. 
Neue  und  eigenthtlmliche  Ansichten  begegnen 
uns  in  seinen  Lehren  nicht.  Unter  seinen 
zahlreichcn  Schlllem  werden  Asklepios.  Da- 
maskios,  Johannes  Philoponos,  Olympioaoros, 
Simplikios,  Theodotos  und  Zacliarias  genannt 
Er  verfasste  Commentare  zur  „Einleitung 
des  Porphyrios44,  zu  Aristoteles’  Kategoriem, 
( Commentaria  in  Aristotelis  Categories  et 
Porphyrii  Jsagogen,  Venedig  1545)  zur  ersten 
und  zweiten  Analytik,  zur  Metaphysik  und 
zur  Schrift  liber  die  Erklkrung  oder  Aus- 
legung  (letztere  in  Venedig  1545  gedruckt). 
Der  in  letzterem  Commentar  enthaltene  Ab- 
schnitt  „ liber  das  Verhilngniss44  (de  fato)  ist 
auch  iu  der  von  Orelli  (.Ztlncli  1824)  besorgteu 


Ausgabe  der  Schriften  des  Alexander  von 
Aphrodisias  und  Anderer  Uber  das  Fatum 
aufgenommen.  Die  Commentare  zu  den 
Aristotelischen  Schriften  sind  zum  Theil  in 
der  Ausgabe  der  Scholia  in  Aristotelem  von 
Brandis  (Berlin  1836)  abgedruckt  Fftlacli- 
licli  wurde  dem  Ammonios,  von  Andern  da- 
gegen  seinem  Schtller  Johannes  Philoponos, 
ein  „Leben  des  Aristoteles44  beigelegt 

AiiinidnioM,  genannt  Sakkas  (der  Sack- 
trUger)  war  von  christlichen  Eltern  in 
Alexandria  geboren  und  im  Christenthum 
erzogen.  wandte  sich  jedoch  spilter  wieder 
„den  helicnischen  Gottern44  und  der  Philosophie 
zu  und  wurde  als  gefeierter  Lehrer  der 
letzteren  der  eigentliche  Begrllnder  des  Ne»- 
platonisraus,  wesshalb  er  bei  Spatern  ftfter 
„der  Gottgelehrte44  genannt  wird.  Ala 
Schiller  von  ihm  werden  Longinos,  Plotinos, 
Herennios  und  Origenes  (nicht  der  Kirchen- 
vater!)  genannt.  Er  hat  seine  Lehre  nur 
mlludlich  llberliefert  und  nichts  Sohriftliches 
hinterlassen.  Nach  der  Ueberlieferung  des 
Hierokles  lifttte  er  die  Lehre  des  Platon  tmd 
Aristoteles  filr  wesentlich  eine  und  dieselbe 
erklilrt  und  beide  zuerst  in  ihrer  Keinheit 
hergestellt 

Dehaut,  L.  3.,  ossai  historique  sur  la  vie  et  la 

doctrine  d’Aiumonias  Sac  cab.  Hruxellee.  1836. 

Amort,  Eusebius,  geboren  1692  in  der 
Bibermllhle  bei  TOlz  und  gestorben  1775  im 
Stift  zu  Polling.  Ausser  vielen  katholisch - 
theologischen  Schriften,  unter  welchen  seine 
gegen  die  jesuitische  Sittenlchre  gerichtete 
^Moraltheologie44  hervorzuheben  ist,  hat  er 
auch  eine  philosophische  Schrift  verOffentlicht 
„Philosophia  Pollingiema u (Augsburg  1730), 
worin  er,  selbst  noch  Scholastiker,  auf  Ver- 
einfachuug  der  scholastischen  Methode  drang 
und  an  dem  von  der  Scholastik  des  Mittel- 
alters  tlberlieferten  Lehrgehalt  der  peripate- 
tischen  Philosophie  festhielt 

Ampere,  Andrd  Marie,  der  berfLhmte 
Physiker  und  Mathematiker,  geboren  in  Lyon  . 
1775  und  gestorben  in  Marseille  1836,  hat 
sich  in  den  Jahren  1802  — 20  neben  der 
Mathematik  auch  mit  Philosophie  beech&ftigt, 
in  den  Jahren  1805 — 1812  eine  philosophische 
Corresponded  mit  Maine  de  Biran  ge- 
fllhrt  und  mit  Cabanis,  G6rando  und  Destutt 
de  Tracy  verkehrt,  und  1819  — 20  in  der 
Sorbonne  zu  Paris  einen  philosophischen  Cur- 
sus  gehalten.  Seine  an  diese  Manner  an- 
kntlpfenden  psychologischen  Arbeiten  sind  in 
die  Schrift  von  Bartheldmy  St.  Hilaire, 
philosophie  des  deux  Ampere  (.Paris,  1860 
aufgenommen  worden. 

Amyiioniachos,  Sohn  des  Philokrates 
aus  Athen,  wird  als  einer  der  Erben  und 
Testamentsvollstrecker  Epikurs  genannt  und 
ist  wahrscheinlich  ein  ScnUler  desselben  ge- 
wesen. 

Amy  litas  aus  lleraklcia  (auch  unter 
dem  Nawen  Amyklas  oder  Amykloa  er- 
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viknt)  wild  unter  Platons  persbnlichen  Schil- 
faaa  genannt  und  a Is  Mathematiker  gerlthmt 
Anatolioa,  mathematisch  gebildeter  Peri- 
pstetiker,  aus  Alexandria,  wo  er  Lehrer  der 
Aristoteliscken  Philosophie  war,  wurde  spkter 
in  Raisarea  znm  Priester  geweiht  und  war 
270 — 280  Bischof  von  Laodikein.  Von  seinen 
lOBttchern  ttber  Arithmetik  nnd  einer  andern 


iekrift  ttber  mathematische,  astronomische 
and  geogTaphische  Gegenstknde  haben  sich 
m wenige  _ Bruchstilcke  erhalten. 

Aimtoliott,  ein  Neuplatoniker  aus  der 
dee  Porphyrioa,  dessen  persttnlicher 
8ckfiler  er  war  und  der  ihm  seine  „Home- 
Untereuchungen**  gewidmet  hat,  war 
Lehrer  des  Jamblichos  und  angeblich 
eine8  Bruchstilcks  „llber  Sympathie 
ni  Antipathic-. 

Anaxagoras  war  nm’s  Jahr  500  vor 
Ghr.  im  Rlazomenae  (Kleinasien)  geboren  und 
Idba*  narh  den  Perserkriegen  30  Jahre  lang 
i*  Atben  in  engem  Verkehre  mit  Perikles, 
Earipides  und  Thukydides.  Spkter  wurde  er 
»tttrea  politische  Gegner  des  Perikles  der 
•iettlosigkeit  angeklagt  und  kurz  vor  deni 
Ashmen  des  peloponnesisohen  Krieges  zur 
Aus  wande  rung  nach  Lampsakos  (am  Helle- 
•pnt)  veranlaast,  wo  er  im  Alter  von  72  Jahren 
m 427  v.  Ghr.)  starb.  Er  iat  nicbt  bios 
ab  Pkilosoph,  sondern  auch  als  Mathematiker 
ni  Astronom  bekannt  geworden.  Unter 
semen  Schttlem  werden  besonders  Hermotimos 
mm  Kiazoroenk,  Arehelaos  aus  Milet  (nach 
ans  Athen)  nnd  Metrodoros  aus 
genannt  Von  seiner  philoso- 
Schrift  ..ttber  die  Naturu  sind  ims 
onerhebliche  Bruchstilcke  erhalten, 
von  Schaubach  (1827  s,  von  Schorn 
* and  Panzerbieter  (1836)  gesammelt  und 
worden  sind.  Seine  Weltanschauung 
art  ttber  den  Gegensatz  von  Stoff  und  Geist 
siefct  hinausgekommen.  Us  giebt  uuendlicb 
Urotoffe  oder  Urbestandtheile  der 
Gleichartige  zeretreute  Stoft'theilchen 
Uen  sich  zu  einander  oder  niischen  sich 
indem  ein  jedes  an  sich  unver- 
bleibt  Alles  Werden  ist  nichts 
als  eine  Verbinduug  solcher  gleich- 
Theile,  Vergehen  oder  Zerstdrung  ist 
deneiben.  Wenn  nicht  Alles  in 
i)  kdnnte  nieht  Alles  aus  Allem 
J>ie  bewegende  und  gestaltende  Kraft 
ist  der  Alles  ordnende  Geist, 
in  seiner  reinen  Einfachheit  und 


miatun  f'flraichsein  nur  allein  sioli  selbst  unter- 
ist  and  Macbt  und  Wissen  besitzt 
er  die  nrsprttnglich  ungeordnet  nnter 
gemischten,  aber  noch  mhenden 
igsten  Stoffe  in  Verbindnng  mit 
biingt  nnd  ordnet,  entsteht  aus  dem 
geordnete  Welt,  in  welcher  es 
Verhlngniss,  noch  Zufall  giebt  An 
einselnen  Pankt  im  unendlichen  Stoffe 
wtrd  der  darch  den  Beweger, 


den  Geist,  hervorgebrachte  Umschwung  der 

Urstoffe  allmklig  immer  ausgedehnter  nnd  all- 

gemeiner.  Die  Sonderung  der  ungleichartigcn 

Stofftheilchen  uud  die  Verbinduug  der  gleieh- 

artigen  voilzieht  sich  in  immer  grttsseren 

Masson  und  in  immer  weiterem  Umfange. 

Nicht  durch  Gleichartiges , sondern  durch 

Ungleichartiges  (z.  B.  Killte  durch  Wkrine 

und  umgekeiirt)  empfinden  unsere  Sinne  die 

Dinge,  aber  sie  sind  zu  sohwach,  um  deren  Be- 

Bestandtheilogenilgend  zu  unterscheiden.  Der 

Geist  erkennt  die  Gegenstknde  in  Wahrheit 

und  Alles  erkennt  der  Geist,  dessen  hdchste 

Befriedigung  in  der  Erkenntniss  des  Alls 

beruht 

• 

Hemsen,  Anaxagoras  Clazomenins  sive  de  vita 
ejns  atyuc  philosophia  disquisitio.  1822.  . 

Breier,  Fr.,  die  Philosophie  des  Anaxagoras  nach 
Aristoteles.  1840. 

Alexi,  C.,  Anaxagoras  und  seine  Philosophie 
nach  Fragmenten  bei  Simplikios.  1867. 

Anaxarclios  aus  Abdera  (in  Thracien), 
ein  Landsmann  und  Schiller  des  DSmokritos 
mit  skeptischer  Geistesrichtung,  begleitete 
zugleich  mit  seinem  Schiller  Pyrrhon  den 
Makedonier  Alexander  auf  seinen  Feldzttgen 
bis  nach  Indien  hin.  Nach  Alexander’s  Tode 
fiel  er  in  die  Hknde  des  Tyrannen  von  Ky- 
pros,  der  den  Speichellecker  Alexander’s  in 
einem  Mttrser  zerstampfen  liess,  wobei  seine 
bewundemswllrdige  Standhaftigkeit  gerllhmt 
wird.  Manche  alte  Schriftsteller  hielten  ihn 
fllr  einen  Vorlkufer  der  Skeptiker,  wkhrend 
er  sich  in  seinen  Ansichten  schon  durch  die 
Betonung  der  Glllckseligkeit  als  des  hdchsten 
Strebeziels  an  D6mokritos  anschliesst,  da- 
neben  aber  sich  auch  der  Ansicht  der  Kyniker 
annkhert. 

Anaxarclios,  ein  nicht  weiter  bekannter 
Epikurker,  an  welchen  Epikur  einen  Brief 
richtete. 

Anaxilaos  oder  Anaxilas  aus  Laryssa 
(in  Thessalien),  ein  Pythagorker  aus  dem 
Zeitalter  des  Augustus,  dessen  Neigung  zu 
magischen  Kllnsten  sich  in  seiner  Schrift 
„Erg6tzlichesu  zeigt,  woraus  Plinius  in  seiner 
Naturgeschichte  Einiges  anftlhrt 

AnaximaiidroH,  Sohn  des  Praxiad§s 
aus  Milet,  lebte  zwischen  611—547  vor  Chr. 
als  Mitbllrger  und  Nachfolger  des  Thales  in 
der  Naturfor8chung  und  Philosophie.  Er 
entwarf  eine  metallene  Erdkugel  und  eine 
Hiramelskngel  und  machte  die  Ilellenen  mit 
der  babylonischen  Sonnenuhr  bekannt.  In 
seiner  Schrift  „llber  die  Natur“,  woraus 
uns  einige  Bruchstilcke  erhalten  sind . stellte 
er  seine  naturphilosophische  Gmndansicht 
dar,  indem  er  lehrt,  dass  die  Dinge  in  eben 
dasselbe,  woraus  sie  entstehen,  auch  wieder 
Bus86  nnd  Sllhne  nm  der  Ungerechtigkeit 
willen,  nach  der  Ordnung  der  Zeit,  vergehen 
mtlssen.  Unsterblich  nnd  unvergknglich  1st 
nur  das  Unbestinunte  und  Unendliehe,  seinem 
Wesen  nach  zwischen  Luft  nnd  Wasser  in 
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der  Mitte  liegende,  welches  in  ureigner  Be- 
wegung  die  Dinge  aus  sich  entstehen  und 
wiederum  in  sich  zurUckgelien  lUsst.  Dnrch 
Sondernng  oder  Scheidung  der  darin  ent- 
haltenen  GegensAtze  von  einander  treten  aus 
diesein  Urstoffe  die  besonderen  Stoffe  hervor, 
indem  sich  zunlichst  Warmes  und  Kaltes  von 
einander  scheiden.  Aus  einem  ursprilnglich 
fiiissigen  Zustande  ist  die  Erde  und  aus  dem 
Feucnten  unter  dem  Einflusse  der  Wftrme 
die  Reihe  der  lebenden  Wesen  hervorgegangen. 
Die  ursprttnglich  fiscliartigen  Thiere  ent- 
wickelten  sich  allm&lig  mit  der  fortschreiten- 
deu  Abtrocknung  der  ErdoberflAche , unter 
Aenderung  der  Lebensweise  zu  Landthieren, 
und  aus  anderartigen  Thieren  entstand  der 
M,ensch,  dessen  Seele  luftartig  ist 

BUsgen,  liber  das  nuttgov  Anaximanders.  1867. 

(Wiesbaden,  Programm.) 

Michelis,  de  Anaximandri  infinite.  1874. 

TeichmUller,  G.,  Studien  jtur  Geschichte  der  Be- 

griffe.  S.  1—70  nnd  546  — 588. 

Anaximenes  aus  Milet  (560  — 502  vor 
Chr.),  jtlngerer  Zeitgenosse  und  Schuler  des 
Anaximandros,  bltihte  zur  Zeit  des  Kyros 
und  Kroisos.  Er  setzte  in  seiner  Natur- 
ansicht  als  Erstes  und  vor  alien  andern  ein- 
fachen  Kbrpern  die  unendliche  Luft,  welche 
er  sich  zugleich  als  beseelt  dachte  und 
aus  welcher  durch  Anspannung  und  Ab- 
spannung  oder  durch  Verdichtung  und  Ver- 
dUnuung  Feuer,  Wind,  Wolken  und  Erde 
geworden  seien.  Wie  unsere  Seele,  die  ihrer 
Natur  nach  Luft  ist,  uns  zusammenhklt,  so 
umfasst  Ilaucli  uud  Luft  das  Weltall.  Einen 
Hhnlichen  Standpunkt  nahm  ini  5.  Jahrhundert 
vor  Chr.  Diogenes  von  Apollonia  und  noch 
spilter  der  nicht  weiter  bekannte  Idaios 
von  Himera  ein. 

TeichmUller,  Studien  zur  Geschichte  der  Be- 
griffe.  S.  71  — 104. 

Anchipylos  wird  als  Anh&nger  der  von 
Phaidon  aus  Elis  gestifteten,  mit  den  Mega- 
rikem  verwandten  elisch  - eretrisclien  Schule 
und  als  Schiller  des  Phaidon  genannt. 

Ancillon,  Johann  Peter  Friedrich, 

feboren  1767  in  Berlin,  wo  er  erst  Prediger, 
ann  Lehrer  bei  der  Militairakademie  und 
des  Kronprinzen,  nachher  Staatsrath  und  seit 
1832  preussischer  Minister  der  auswftrtigen 
Angelegenheiten  war,  und  starb  1837.  In 
seinen  Schriften  (unter  andern  „ fiber  Glauben 
und  Wissen  in  der  Philosophic",  1824,  „zur 
Vermittelung  der  Extreme  in  den  Meinungen", 
in  2 Bftnden,  1828,  1831)  zeigt  er  sich  durch 
Ft.  H.  Jacobi,  den  Glaubensphilosophen,  an- 
geregt,  ohne  jedoch  in  denselben  Eigenthttm- 
liches  zu  leisten. 

Antla la,  Ruardus,  geboren  1665  zu 
Andlahuizen  bei  Boolsward  in  Westfriesland, 
1701  Professor  der  Philosophic  und  1713 
Professor  der  Theologie  zu  Franecker,  wo 
er  1727  starb,  war  ein  eifriger  Ausleger  und 
Vertheidiger  der  Cartesischen  Philosophic  in 


verscliiedenen , in  den  Jahren  1709  — 1719 
veroffentlichten  Schriften,  indem  er  dabei  die 
Solidarit&t  des  Cartesianismus  mit  dem  Spino- 
zismus  bestreitet  uud  jenen  nicht  als  Quelle 
des  letzteren  gelten  lassen  will. 

Andre,  Yves  Marie,  war  1675  in  der 
Nieder  - Bretagne  geboren,  verirrte  sich  in 
seinem  18.  Jahre  zu  den  Jesuiten  und  wurde 
1706  Priester.  In  Paris  wurde  er  durch 
Malebranche  angeregt,  aber  von  seinem 
Orden  nach  La  Fleche  geschickt  und  von 
da  nach  Rouen.  Nachdem  er  seit  1709  einen 
Lehrstuhl  der  Philosophic  im  Jesuiter- 
Collegium  zu  Amiens  innegehabt  hattc,  wnrde 
er  1713  als  Beichtvater  nach  Alen^on  geschickt, 
dann  nach  Arras  und  nach  Amiens,  wo  er 
beschuldigt  wurde,  eine  heftige  Flugschrift 
gegen  die  Jesuiten  verfasst  zu  haben.  Man 
fand  unter  seinen  Papieren  ein  „Leben 
Malebranche’s,14  worm  der  Cartesianismus 
als  die  einzig  wahre  und  christliche  Philosophic 
dargestellt  w urde.  In  die  Bastille  geschickt, 
liess  er  sich  zum  Widerruf  herbei  und  durfte 
seine  Thktigkeit  in  Amiens  wieder  aufnehmen. 
Im  Jalir  1726  wurde  er  an  das  Jesuiter- 
Collegium  nach  Caen  ftlr  das  Lehrfach  der 
Matliematik  geschickt,  ,wo  er  die  letzten  38 
Jahre  seines  Lebens  zubrachte  und  1764 
starb.  In  der  Bibliothek  von  Caen  befmdet 
sich  handschriftlich  vom  Pater  Andr^,  ausser 
andern  Schriften,  auch  ein  Manuscript: 
Metaphtjsica  seu  theologia  naturalis,  ferner 
Physica  (mit  langen  Auszflgen  aus  Descartes 
und  Malebranche)  und  Vie  de  Malebranche 
avec  Chistoire  et  Vabrege  de  ses  ouvrages 
(mit  den  Worten  beginnend:  Seit  es  Menschen 
gab,  hat  mjm  immer  philosophirt)  Bei  alter 
Verehrung  ftlr  Platon  und  Augustin  steht  es 
ihm  doch  fest,  dass  es  ausser  Malebranche 
und  Descartes  kein  Heil  in  der  Philosophic 
gebe. 

Oeuvres  du  Pere  Andri,  publlees  par  l’abbd 
Guyot.  4 vols.  Paris,  1766.  Desgleicheu, 
avec  notes  et  introduction  per  V.  Cousin. 
Paris  1843. 

Le  Pire  Andr4  ou  documents  int*dits  sur  l’histoire 
philosopbiqne,  re'Iigieuse  et  lit^raire  dn  18. 
sitjcle  publie's  par  A.  Charma  et  G.  Mancel. 
2 vols.  Caen,  1843.  44. 

Andrea,  Antonio,  aus  Arragonien,  ein 
Scholastiker  aus  dem  14.  Jahrhundert,  w?ar 
FranziskanermSneh  und  eifriger  Schuler  des 
Duns  Scotus.  Er  sclirieb  Comraentare  nicht 
bios  zu  den  „Sentenzen“  des  Petrus  Lom- 
bardus , sondern  auch  zu  Aristoteles  und 
BoCtius  und  ein  Buch  „quaestiones  de  tribus 
prtncipiis  rerum  naturalhm “ (in  Venedig 
1489  gedruckt)  Nachdem  die  grosse  Menge 
der  Philo8ophen  lange  Zeit  hindurch  nach 
der  Wahrheit  gesucht,  habe  sie  endlich  Duns 
Scotus  gefunden,  und  er  will  nach  den  Grund- 
sUtzen  und  der  Methode  dieses  grossen 
Meisters  dessen  Lehre  durch  neue  Beweise 
begrllndeu.  Er  that  dies  in  den  Augen 
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ar  Zeitgenossen  mit  solchem  Erfolg,  dass 
It  dem  Beinamen  Doctor  dulcifluus 
ender  Lehrer)  beehrten.  Auf  seine 
stellten  sich  Johannes  Bassolius 
E mi  Peter  von  Aquila. 

■ Tobias,  ein  Vertreter  der 

Bhen  Philosophic  in  Grbningen 
574.) 

iilikos  aus  Rhodos  war  unter 
3’  Nachfolgern  der  zehnte  oder  elfte 
id  iehxte  zur  Zeit  des  Cftsar  und  Augustus 
:u  Rom,  wo  Bo£thos  aus  Sidon  sein  Schiller 
war.  ordnete  die  mit  der  Bibliothek  des 
Aprilikon  nach  Rom  gekommenen  Schriften 
«*  Aristotele8  und  Theophrastos,  mit  Httlfe 
4e*  «u  Pontos  gekommenen  Gramatikers 
TyranniCm  in  Rom  nach  ihrem  Inhalte  und 
“JVeTfasscr  eines  verloren  gegangenen 
*i-biographischen  Werkes  liber  Ari- 
— Ans8erdem  verfasste  er  Commentare 
die  Phvsik,  Ethik  und  Kategorien  des 
Arbtoteles.  1)  ie  unter  seinenNamen  noch  vor- 
Erkl&rungsschrift  zu  der  Niko- 
en  Ethik  des  Aristoteles  (heraus- 
pgeben  von  Heinsius,  Leiden  1607  und  1617) 
kt  jedoeh  nicht  von  ihm,  sondern  von  einem 
im  15.  Jahrhundert  lebenden 
tronikos  Kallistos  verfasst,  welchem 

1 die  dem  Rhodier  Andronikos  f&lschlich 

brigelegte  Schrift  „llber  die  Leidenschaften 
der  Seeie“  angehbrt.  In  seinen  Erkl&rungen 
d«  Aristoteles  hat  er  sich  seine  Selbst&naig- 
wahren  gewusst  und  in  einigen 
die  Lehre  der  peripatetischen 
sn  verbessern  gesncht.  Er  verlangte, 
mit  der  Logik,  als  der  Lehre  von  der 
'3fflhrung,  die  Philosophic  beginncn 
wihrend  sein  Schiller  Bogthos  von  der 
Physik  ausgegangen  wissen  wollte. 

Aneponynios,  siehe  Georgios  Ane- 
poymos. 

Angelas  Silesius,  siehe  Johannes 

8eheffler. 

Annaeus.  Lucius,  siehe  Seneca. 

, Apnikeris  aus  Kyrene,  soli  den  Platon 
387  v.  Chr.  aus  der  Sklaverei  in 
_ gekauft,  sich  aber  nachher  ge- 
haben,  sich  von  Platons  Freunden 
■eld  zurllckerstatten  zu  Iassen.  So 
gekommen  (wie  erz&hlt  wirdL  dass 
dfo  von  jenen  znsammengebrachte  Sumrae 
tm  Aakauf  des  Gartens  Akademos  verwandt 
wiide,  ^ wo  sich  der  Meister  mit  seinen 
inden  Freunden  zn  versammeln 

tike  rift,  der  Jilngere,  ebcnfalls  aus 
gebllrtig,  war  ein  Anhftnger  der 
™TH  Kvrenaischen  Schule.  Er  setzte 
eineVorgftnger,  die  Lustempfindung 
isziel,  erkennt  jedoeh  neben  der 
4oi  SelbstgeftiliLs  auch  die  Lust  des 
und  die  theilweise  Besehr&nkung 
h die  letztere  an,  nur  aber  sei 
Leben  fllr  Andere  durch  die  Lust 


infer  Z 


bedingt,  die  wir  selber  an  unserm  Wohlwollen 
haben.  Zu  der  von  ihm  erstrebten  Veredelung 
des  Lust-Grundsatze8  gehort  auch  die  Hervor- 
hebung  der  Lust,  die  aus  Dankbarkcit,  An* 
h&nglichkeit,  Freundschaft , geselligem  Ver- 
kehr  und  Streben  nach  Ehre  kommt. 

Annins  wird  als  ein  Stoiker,  der  niclits 
Schriftliches  hinterliess,  bei  Longinos  er- 
wftlint 

Anselm  . von  Canterbury  (A  n s e 1 m u s 
Cantuariensis) , so  genannt  nach  dem  Erz- 
bisthume,  das  er  1070 — 1109  bekleidete,  war 
1033  zu  Aosta  in  Piemont  geboren  und 
stammte  v&terlicherseits  aus  einem  lora- 
bardischen  Adelsgeschlechte.  Der  Knabe 
erhielt  unter  dem  Einfluss  seiner  Mutter 
Ermerberga  eine  religiose  Richtung  und 
empfand  schon  frllli  den  Trieb  nach  den  gott- 

Sefalligen  Leben  eines  Mbnchs,  was  jedoeh 
er  weltlich  gesinnte  Vater  Gundulf  nicht 
zuliess,  unter  dessen  EinHusse  der  Knabe 
nach  aera  Tode  seiner  Mutter  in  weltliches 
Treiben  gerieth.  Mit  dem  Vater  entzweit 
floli  er  aus  der  Heimath  und  trieb  sich  in 
Begteitung  eines  niederen  Klerikers  inehrere 
Jalire  an  verse hiedenen  Orten  in  Burgund 
und  im  eigentlichen  Frankreich  umher,  bis 
er  endlich  in  dem  unlHngst  gegrllndeten 
Kloster  zu  Bee  in  der  Normandie  Schiller 
seines  Landsmannes  Lanfrank  wurde,  unter 
dessen  Leitung  er  sich  als  Mbnch  ebenso 
eifrig  mit  asketischen  Ucbungen,  als  mit  dem 
Stndium  *der  Wissenschaften  besch&ftigte. 
Seit  1063  Prior  des  Klosters  hatte  er  die 
Klosterschule  zu  lciten  und  verfasste  w&hrend 
der  n&chstcn  15  Jalire,  da  er  diese  Stelle 
bekleidete,  auf  den  Wunsch  imd  zum  Nutzen 
der  ihm  untergebnen  Mbnche  und  Schiller 
die  meisten  seiner  kleinen  Abhandlungen, 
welche  als  Gelegcnheitsschriften  jcdesmal 
einen  bestimmten  Gegenstand  erortern.  Nach* 
dem  Lanfrank  Erzbischof  von  Canterbury 
geworden  war,  wurde  Anselm  (1078)  zum 
Abt  seines  Klosters  erw&hlt,  als  welcher 
er  wiederholt  GeschSftsreisen  nach  England 
machte,  wo  sein  Kloster  begUtert  war.  Im 
Jahr  1093  wurde  er,  nach  Lanfranks  Tode, 
zum  Erzbischof  von  Canterbury  erwilhlt. 
Aber  der  strenge  Kirchenfllrst  kam  liber  ge- 
wisse  althergebrachte  Freiheiten  der  eng- 
lisehenKirche  inStreitigkeiten  mit  den  Kbnigen 
Wilhelm  II.  und  Heinrich  I.  und  musste  sein 
Erzbisthum  zweimal  verlassen.  Er  lebte  als 
Verbannter  mehrere  Jalire  lang  theils  in  Rom 
und  an  anderen  Orten  Italiens,  theils  in  Lyon. 
Sp&ter  wurde  durch  den  Papst  Paschalis  II. 
der  Streit  beigelegt,  und  Anselm  kehrte  in 
sein  Erzbisthum  nach  England  zurllck.  In 
den  letzten  Jaliren  seines  erzbischOflichen 
Wirkens  ward  er  immer  hinfklligcr  und  schwft* 
cher  und  starb  1109  im  76.  Lebensjalire, 
ohne  dass  es  ihm  gegftnnt  gewesen  wilre,  die 
von  ihm  begonnene  Schrift  liber  den  Ursprung 
der  Seele  zu  vollenden. 
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Nachdem  Anselm  in  seiner,  wahrscheinlich 
frllhesten  Sclirift,  dem  Dialogus  de  gramma * 
tico  in  einem  Gespr&che  zwisclien  Lehrer 
nnd  Schtller  die  damals  bei  den  Scholastikern 
dfter  verhandelte  Frage  erdrtert  hatte,  ob 
das  Wort  ^Grammaticus*4  unter  dem  Gesichts- 
punkt  der  Substanz  oder  der  Qualitiit  falle, 
wurde  im  Dialogus  de  veritale  der  Begriff 
der  Wahrlieit  entwickelt  und  zwisclien  Walir- 
heit  der  Erkenntniss,  des  Willens  und  der 
Sadie  uuterschiedeu , wobei  der  Begriff  der 
Wahrlieit  stets  auf  den  Be  griff  der  Richtig- 
keit  hinauslUuft  und  Gott  als  die  fUr  sich 
bestehende  Wahrlieit  an  sieli  bestimmt  wird. 
Seiucn  wissenschaftlicheu  Erkenntniss-Stand- 
punkt  oder  das  Verhilltniss  des  Glaubens  zura 
Wissen  bestimmt  Anselm  dahin,  dass  die 
Dialektik  den  christlichen  Glaubensinhalt  nicht 
etwa  deshalb  vcrwerfen  dttrfe,  weil  sie  den- 
selben  nicht  zu  begreifen  vermag.  Der  Christ 
muss  vielmehr  durch  den  Glauben  zur  Ein- 
sicht  fortschrciten,  nicht  aber  durch  Einsicht 
zum  Glauben  gelangen  oder  bei  mangelndcr 
Einsicht  vom  Glauben  abweichen.  Gelingt 
es  zur  Einsicht  zu  gelangen,  so  wird  er  sich 
freuen;  gelingt  es  nicht,  so  wird  er  verehren, 
was  er  nicht  fassen  kanu.  Ich  suche  nicht 
einzusehen,  urn  zu  glauben,  sondern  ich  glaube, 
um  einzusehen,  und  bin  zugleich  Uberzeugt, 
dass  ich  oline  zu  glauben  auch  nicht  erfahren, 
nocli  einsehen  kann.  Darum  ist  es  Nacli- 
liissigkeit  von  uns,  wenn  wir,  einmal  ira 
Glauben  an  die  Geheimnisse  des  christlichen 
Glaubens  befestigt,  nicht  aucli  das  Geglaubte 
einzusehen  streben.  Und  wir  milssen  das- 
jenige,  was  wir  mit  Vernunftgrilnden  ge- 
funden  haben,  stets  wieder  an  der  heiligen 
Sell  rift  prllfen  und  es  verwerfen,  sobald  es 
derselben  entgegen  ist,  es  aber  beibehalten, 
wenn  es  mit  ihr  ilbereiustimmt.  Es  giebt  cine 
doppelte  Erkenntniss,  cine  sinnliche  Er- 
fahningserkenntniss,  zu  welcher  uns  die  Sinne 
das  Material  liefern,  und  eine  allein  durch 
den  Geist,  wenn  gleich  mit  Hfllfe  der  gdtt- 
lichen  Guade  gewonuene  Vernunfterkenntniss 
des  Uebersinnlichen.  Die  Sinne  selber  t&u- 
scheu  uns  nicht,  da  sie  nur  mittheilen , was 
sie  empfangen  haben;  nur  der  innere  Sinn 
fUllt  der  T&nschung  anheim,  wenn  die  Seele 
Unterscheidungen  maclit  und  Urtheile  fallt, 
welche  nicht  aus  dem  von  den  Sussern  Sinnen 
gelieferten  Vorstellungs  - Material  gefolgert 
werden  solltcn.  In  Bezug  auf  die  scholastische 
Streitfrage  fiber  dieBedeutungderallgemeinen 
Begriffe  steht  Anselm  auf  dem  Standpunkte 
des  sogenannten  Realismus,  indem  er  lelirte, 
dass  die  allgemeinen  Begriffe  vor  den  Dingen 
und  von  denselben  unabhftngig  existiren,  also 
real  sind,  with  rend  dagegen  aer  Scholastiker 
Roscellin  als  sogenannter  Nominalist  die  all- 
gemeinen Begriffe  erst  nach  den  Dingen 
kommen  l&sst  und  dieselben  als  von  aeu 
Dingen  abstrahirte  Worte  oder  Namen  fasste. 
Anselm  ist  als  Erfinder  des  freilich  miss- 


lungenen  sogenannten  ontologischen  Beweises 
fUr  das  Dasein  Gottes  bekannt  geworden, 
welchen  er  in  seiner  Schrift  Proslogium 
entwickelte,  indem  er  damit  den  Beweis  filr 
das  Dasein  Gottes  auf  einen  unbestreitbaren 
Grundsatz  zurilckfflhren  wollte.  Es  ist  ein 
Versuch:  aus  dem  Begriffe  Gottes  das  Dasein 
desselben  darzuthun , was  durch  folgende 
Schlu8sfolgerung  geschieht  Gott  ist  das 
schlechthin  Grbsste,  fiber  welches  hinaus  ein 
IIdhere8  ttberhaupt  nicht  raehr  gedacht  werden 
kann,  und  zwar  ist  dies  als  Inhalt  der  Gottes- 
vorstellung  in  unserem  Geiste  wirklich.  Im 
Begriffe  des  schlechthin  Grdssten  liegt  aber 
zugleich,  dass  dasselbe  nicht  bios  im  Ver- 
stande  Wirklichkeit  babe,  weil  sich  dann 
offenbar  ein  noch  Grdsseres  den  ken  liesse, 
welches  ausserdem  in  der  ilussern  Wirklich- 
keit existirte.  Folglich  wird  Gott  als  schlecht- 
hin Grdsstes  nicht  bios  im  Geiste  gedacht, 
sondern  er  existirt  als  solches  auch  wirklich. 
Dass  diese  Beweisfflhrung  auf  einem  Felil- 
schlusse  beruhe  und  nicht  das  leiste,  was  sie 
beabsichtige,  wurde  sclion  von  Zeitgenossen 
Anselms  bemerkt;  denn  jede  aus  einer  Be- 
griffsbestimmung  gezogene  Folgerung  kann 
ja  stets  nur  unter  der  Voraussetzung  der 
Existenz  des  Gegenstandes  gelten,  von  welchem 
die  Rede  ist.  Der  MCnch  Gaunilo  im  Kloster 
Marmoutiers  bei  Tours  trat  mit  einem  ano- 
nymen  Schriftchen  unter  dem  Titel  ,,IJber 
pro  msipiente  adversus  S.  Ansel  mi  in  Prox- 
logio  raliocinationem u hervor,  worin  er  den 
Anselm  mit  der  Bemerkung  bekflmpfte,  dass 
aus  dem  Denken  und  Verstehen  des  Gottes- 
begriffes  nocli  nicht  ein  Sein  Gottes  im  Geiste 
desDenkenden  und  Verstehenden  folge,woraus 
sich  dann  weiter  ein  Sein  des  gedachten 
Gottes  in  der  Wirklichkeit  ableiten  lasse; 
vielmehr  mtisse  das  wirkliche  Sein  eines 
Gegenstandes  vorerst  feststehen,  bevor  aus 
seinem  Wesen  Weiteres  geschlossen  werden 
k5nne.  Die  hierauf  von  Anselm  veroffent- 
liclite  Vertheidigungsschrift,  betitelt  „ Liber 
apologeticus  contra  Gaunilonem  responden- 
tem  pro  insipienteu  wiederholt  nur  die  Be- 
weisfilhrung  des  Proslogium,  oline  desGegners 
Haupteinwurf  zu  berflliren.  So  wurde  denn 
auch  die  Stichhaltigkeit  des  von  Anselm  ver- 
suchten  Beweises  fflr  das  Dasein  Gottes  von 
der  ganzen  nachfolgenden  Scholastik  zurflck- 
gewiesen.  In  seiner  Schrift  ..Monologium4* 
gab  Anselm  weitere  Untersuchungen  fiber 
das  Wesen  Gottes  mit  den  aus  der  Erfahrung 
geschopften  und  durch  Schltlsse  von  der 
Wirkung  auf  die  Ursache  gewonnenen  Be- 
weisen  ftr  das  Dasein  Gottes.  Zugleich  wird 
am  Schlusse  dieser  Schrift  fiber  das  Wesen 
des  menschlichen  Geistes  gehandelt,  welcher 
als  creattlrliclies  Abbild  des  gottlichen  Geistes 
leicli  diesem  Gedachtniss,  Intellect  und  Liebe 
esitzt.  Die  Liebe  aber  wurzelt  im  lebendigen 
Glauben,  und  in  der  Liebe  zu  Gott  als  dem 
hilchsten  Gute  liegt  die  Bttrgschaft  der  Ewig* 
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kat  and  ewigen  Seligkeit  ties  Geistes.  In 
da  Sehriffc  „de  libero  arbitrio “ wird  gelchrt, 
der  Wille  des  Menschen  von  Natur  frei 
« und  keine  Macht  von  aussen  uns  zwingen 
kSnne  zu  wollen  und  vom  Richtigen  abzu- 
wdcben,  d.  h.  das  Gute  niclit  zu  wollen. 
Der  riehtige  Wille  bestelit  darin,  dass  wir 
fie  Bichtigkeit  des  Willens  (d.  h.  dessen 
Kkhtung  auf  Gott)  Hirer  selbst  wegen  wollen. 
Inch  Gott  kann  niclit  wollen,  dass  unser 
flQe  nicht  gut  sei  oder  das  Riehtige  niclit 
•fie.  Die  Richtigkeit  des  Willens  ist  in 
der  Wahrheit  Gottes  gegrtlndet  und  besteht 
nir  durch  Theilnahme  an  dieser  kdchsten 
Wahrheit.  Wie  das  Ztlnglein  einer  Wage, 
is  war  die  freie  Creatur  such  zwisclien  Ver- 
tfienst  und  Schuld  in  der  Art  gestelit,  dass 
•e  aus  eigener  Kraft  den  Ausschlag  nach 
ia  einen  oder  anderen  Seite  zn  geben  ver- 
aodite.  Der  freie  Geist  besitzt  das  Ver- 
aSgen,  zur  Entschiedenheit  ira  Guten  zu 
<ebsgen.  Hat  aber  der  WiUe  einmal  seine 
Baebtigkeit  verloren,  so  kann  er  dieselbe 
ut  mehr  aus  sich  selbst  gewinnen,  sondem 
bidbt  ein  Sc  hive  der  SUnde,  bis  ikm  die 
Gaade  durch  das  Erldsungswerk  wieder  zur 
tsrlorenen  Richtigkeit  vernilft  und  zugleich 
one  grOssere  Kraft  verleiht,  als  solclie  jeder 
Versuchung  zum  Bdsen  inwohnt.  In  seiner 
berflhmtesten  Schrift,  betitelt  „Cur  Deus 
hemo?“  (Warum  ist  Gott  Mensch  ge  worden?), 
deren  erstes  Buch  1094,  das  zweite  1098 
rerfasst  wurde,  versucht  Anselm  aus  blosser 
Vernunft , ohne  die  Htilfe  der  Offenbarung 
nad  Schriftbeweise  darzuthun,  dass  und  wie- 
Gott  sich  selbst  fUr  die  Slinde  der  Welt 
fefaetion  (Genugthuung)  giebt. 

Nachdem  die  gesammelten  Werke  Anselms 
1491  und  1494  in  Ntlrnberg  und 
1544  und  1549  in  Paris  gedruckt  worden, 
vuden  dieselben  von  Gabriel  Gerberon  zu 
Rais  1675  und  in  zweiter  Auflage  1721, 
der  von  Anselms  Schiller,  dem  Mbnch 
in  Canterbury  verfassten  „ Vita  An- 
in  verbesserter  Gestalt  herausgegeben 
tad  nach  dieser  Ausgabe  im  155.  Bande  der 
Ptfrologia  von  Migne  (Paris  1252—54)  wieder 
ibgedrnckt. 


I,  Anselm  von  Canterbury.  1842. 

I,  A.  C.,  Anselm  von  Canterbury.  I.  II. 
1843.  1862. 

iMMtat,  Ch.  de,  St.  Ansclme  de  Cautorbery. 
Pari*  (1854)  1888. 

Anselm,  der  Peripatetiker,  wie  er  sich 
bat  nennt,  ein  Italiener  aus  vornehmer 
Farnilie,  durch  seine  Mutter  ein  Enkel  Lau- 
fraak’s  v<m  Arzago.  geboren  im  Dorfe  Besate 
td  Pavia,  trat  zn  Mailand  in  den  geistlichen 
Stand  ein  und  hatte  in  Parma  einen  Pliilo- 
tophen  Namens  Drogo  zum  Lehrer.  Er  blUhte 
is  derlCtte  des  11.  J&hrhunderts  und  war 
Cpdnem  Bertufe  Lehrer  der  Rhetorik.  Sein 
Haoptwerk  RJietorimachia “ (derRedekampf) 
ia  drei  BUchern  giebt  ein  Sitten-  und  Cultur- 
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bild  seiner  Zeit.  Philosophisohes  hat  er  nicht 
hinterlassen. 

DUmmler,  E.,  Anselm  der  Peripatetiker.  Nebst 

anderu  Beitriigon  zur  Literntur  - Qeschichte 

Italians  im  11.  Jahrhundert.  Halle  1872. 

Anti  bios,  ein  Stoiker  aus  der  rOmischen 
Kaiserzeit,  dessen  Lebenszeit  niclit  einmal 
nfther  bekannt  ist. 

Antigonos  aus  Karystos  (auf  der  Insel 
Eubda),  Iebte  unter  den  beiden  Ptolemftern 
Philadelplios  und  Euergetes  und  verfasste 
urn’s  Jalir  225  vor  Chr.  ein  Work  „Lcbens- 
besch  reib  ungen  * von  Philosophen,  welches 
von  Diogenes  von  Laerte  und  Athenaios  be- 
nutzt  wurde.  ■ 

Antioclios  aus  Askalon  (in  Syrian),  war 
ein  Schiller  des  Pliilon  von  Larissa  und 
Stifter  der  sogenannten  dritten  Akademie, 
indem  er  die  filnfte  Rioktung  innerhalb  der 
Platonischen  Scliule  dadurch  begrllndete,  dass 
er  Platonische  Lehren  mit  Aristotelischen 
und  8toischen  Anschauungen  verknllpfte  und 
dadurch  den  Ucbergang  der  neuakademischen 
Skepsis  zum  Neuplatonismus  vermittelte.  Als 
Platonisches  Schulhaupt  in  Atlien  war  er  im 
Winter  79  — 78  vor  Chr.  der  Lehrer  des 
Cicero  und  anderer  Roraer  und  starb  urn’s 
Jahr  08  vor.  Chr.  In  der  an  seinen  Lehrer 
Pliilon  gerichteten  Schrift  „Sosos“  bek&mpfte 
er  die  skeptische  Richtung  der  spUteren 
Akademiker  undderen  zurUckhaltendesNiclit- 
wissen  und  nalim,  ohne  eigenthilinliche  Ge- 
danken  in  der  Erkenntnisslehre,  Physik  und 
Ethik  manche  Anschauungen  der  Stoiker  auf, 
deren  Hauptlehren  er  wieder  bereits  bei 
Platon  linden  wollte.  Unter  seinen  Schlllern 
befand  sich  auch  sein  Bruder  Aristos  und 
sein  Landsmann  Sosos , nach  welchem  er 
seine  Schrift  betitelte. 

Grysar,  die  Akademiker  Pliilon  und  Antiockus. 

1849. 

d’Allemand,  David,  de  Antiocho  Ascalonitu. 

Paris,  1856. 

Antiochos  aus  Kilikien,  wird  bei  Dio 
Cassius  und  Suidas  als  Philosoph  genannt. 

Antioclios  aus  Laodikea  wird  als  Skep- 
tiker  und  Schuler  des  Tarentiners  Zeuxis 
angeftlhrt,  ohne  dass  NUheres  liber  ihu  be- 
kaunt  wiire. 

Antipatros  aus  Kyrene  wird  ueben 
Aithiops  als  Schiller  des  Ulteren  Aristippos 
genannt.  Er  war  blind,  ertrug  aber,  nach 
Cicero’s  Meldung,  dieses  Unglllck  mit  Gleich- 
muth. 

Antipatros  aus  Tarsos  (in  Kilikien), 
ein  Stoiker  und  Nackfolgcr  des  Babyloniers 
Diogenes  als  Schulhaupt,  sowie  der  Lehrer 
und  Vorg&nger  des  Rliodiers  Panaitios  auf 
dem  Lehrstuhle  der  stoischen  Schule  in  Athen, 
wo  er  eine  Tischgenossenschaft  der  „Anti- 
patristen*  stiftete.  Unter  seinen  Schlllern 
werden  Herakleides  aus  Tarsos  und  Sosigenes 
genannt  Er  mackte  seinem  Leben  freiwillig 
ein  Ende.  In  seinen  verloren  gegangenen 
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Schriften  „ liber  die  Gutter,  liber  Trfiunie, 
Uber  Divination,  Uber  den  Aberglauben4* 
tritt  er  als  Vertlieidiger  der  Mantik  (Weis- 
sagungskunst)  anf  und  bestritt  den  Satz  von 
der  Nothwendigkeit  alles  Vergangenen  und 
behauptete,  dass  Jupiter  oder  Gott  eben  so 
gut  Vorsehung,  Verhiingniss  und  Welt  ge- 
nannt  werden  kUnne.  An  der  stoischen  An- 
sicht  von  der  endlichen  Weltverbrennung 
hielt  er  test,  besprach  vielfach  die  sittliehen 
CollisionsfUlle  und  wollte  die  aussereu  Gllter 
nicht  unbedingt  vom  hUchsen  Gute  ausge- 
sehlossen  wissen.  Weil  er  in  seinen  Schriften 
die  Skepsis  des  Akademikers  Karneades  be- 
kampfte, ohne  sich  auf  mUndliche  ErUrterungen 
einzulassen,  wurde  er  spottweise  der  „Feder- 
schreier4*  genannt. 

Waillot,  do  Antipatro  Tarseasi  philosopho  Stoico. 

1824. 

Antipatros  aus  Tyros,  als  Stoiker  ein 
Gegner  des  Panaitios,  Lehrer  und  Freund 
des  jllngeren  Cato,  starb  urn’s  Jahr  45  vor 
Chr.  in  Atben,  wo  er  den  Lehrstubl  der 
stoischen  Schule  eingenommen  hatte.  Ver- 
muthlich  ist  er  der  Verfasser  des  einem 
Antipater  zugeschriebenen  Bitches  „Uberdie 
Pflichten44  und  der  Btlcher  „ttber  die  Welt**. 

Antimoiros  aus  Mende  (in  Macedonien), 
wird  als  ausgezeicbnetster  Schiller  des  So- 
pliisten  Protagoras  genannt 

Antiphdn,  ein  Sophist  aus  der  Zeit  des 
Sokrates,  auf  dessen  Einfluss  und  Anliang 
er  eifer8tichtig  war.  Aus  seiner  Rede  liber 
die  Wahrheit  ist  tins  ein  kleines  Bruchstttck 
ilberliefert  worden,  dagegen  hat  sich  von 
seinen  ..Traumdeutungen44  Nichts  erhalten. 

Antis!  hones  aus  A then,  war  erst  Schuler 
des  Sophisten  Gorgias  und  Lehrer  der  Rhe- 
torik,  in  schon  vorgeschrittenem  Alter  Schttler 
des  Sokrates  und  mit  diesem  sehr  befretindet. 
Nach  dessen  Tode  erUffuete  er  im  Gymnasium 
Kynosarges  zu  Athen  eine  eigene  philoso- 
phische  Schule  der  sogenannten  Kyniker  und 
starb  als  Siebenziger  nach  dem  Jahre  366 
vor  Chr.  Von  seinen  zahlreichen  Schriften 
in  dialogischer  Form,  in  welchen  er  die  Volks- 
religion  bekampfte  und  als  Gegner  der  Pla- 
tonischen  Ideenlehre  auftrat,  sind  nur  Brucli- 
stUcke  erhalten.  In  seiner  Lehre  nahm  er 
den  Grundsatz  der  Einheit  von  Tugend  und 
Wissen  von  Sokrates  auf.  Als  einziges  Gut 
und  huckster  Zweck  des  Lebens  gait  ihm 
die  Tugend,  die  zur  GlUckseligkeit  ausreicht 
und  nur  Eine  ist.  Lust  und  Genuss  um 
ihrer  selbst  willen  sind  vom  Uebel  fUr  uns. 
Der  Weise  ist  sich  selbst  genllgend  und  be- 
sitzt  als  solcher  Alles,  was  Noth  thut;  nur 
dem  Gesetze  der  Tugend  unterthan  steht  er 
Uber  den  Gesetzen.  Tugend  ist  auch  der 
wahre  Gottesdienst  und  der  Eine  Gott  wird 
nicht  aus  Bildern  erkannt.  Weltbllrgerthum 
geht  liber  Staatsbllrgerthum.  Dies  sind  die 
Grundgedanken  seiner  Lelire.  Zu  seiner 
Schule  gekOrten  Diogenes  von  Sinope  (am 


schwarzen  Me  ere),  Krates  von  Theben,  mit 
seiner  Gattin  Hipparchia  und  deren  Bruder 
Metrokles. 

Richter,  <le  vita,  moribus  et  pladtis  Antisthenis 
Cynici.  1724. 

Winckelmann,  Antisthenis  fragments.  1842. 
Chappuis,  Antisthtme.  Paris,  1854. 

MUIIer,  A.,  de  Antisthenis  Cynici  vita  et  scriptis. 
1860.  (Dresdener  Programm.) 

Antisthenis  aus  Rhodos,  ein  Peripate- 
tiker  aus  dem  Anfange  des  vorletzten  Jahr- 
hunderts  vor  Christos,  welchem  eine  „der 
Magikeru  betitelte  Schrift  beigelegt  wurde. 

Antoninus  Philosophus,  sielie  Mar- 
cus Aurelius. 

Autoniiios,  Sohn  des  Kappadociers 
Eustathios  nnd  der  Sopatra,  lehrte  als  Nen- 

Slatoniker  im  4.  christlicheu  Jahrhundert  zu 
^anopos  (an  der  kanopischen  Nilmtlndung) 
bis  in  sein  holies  Alter. 

Antonino**,  ein  Neuplatoniker,  wird 
unter  den  Schlllem  des  Ammonios  Sakkas 
als  ein  solcher  genannt,  welcher  mit  seinem 
MitschUler  Longinos  die  gleiche  Ansicht  Uber 
die  Ideen  ^ehabt  habe. 

Ant Auios  aus  Rhodos,  ein  Neuplatoniker, 
kam  mit  Porphyrios  nach  Rom,  wo  er  sich 
wahrscheinlich  gleichfalls  an  Plotinos  an- 
scldoss. 

Antonios  wird  als  ein  Epikurfter  (yer- 
muthlich  aus  der  zweiten  Hklfte  des  zweiten 
christlichen  Jahrhundcrts)  bei  Galenos  er- 
wkhnt. 

Apallas  wird  bei  Diogenes  Laertios  als 
ein  Nachfolger  des  AinesidUmos  und  jttngerer 
Zeitgenosse  des  Skeptikers  Agrlppa  genannt. 

Apelles,  ein  bei  Plutarchos  nnr  dem 
Namen  nach  erwShnter  EpikurUer. 

Apellis,  ein  Grostiker,  AnhUnger  des 
Markion , atis  dessen  Schule  er  ausgeschlossen 
wurde,  weil  er  (wie  ihm  wenigstens  Ter- 
tullianus  nachsagt)  ein  junges  MUdchen 
Philfimene,  die  er  fUr  eine  Inspirirte  ausge- 
geben , verfllhrt  hatte.  Seine  Schriften 
„Syllogismen“  und  „Offenbnrungcnu  (ein  Be- 
riclit  Uber  die  Visionen  der  Philftmene)  sind 
verloren  gegangen.  Nachdem  er  sich  von 
Rom  nach  Alexandrien  gewandt  hatte,  kehrte 
er  spater  mit  einer  durck  Aufnahrae  der 
Platonischen  Idee  vom  Sttndenfalle,  im  kirch- 
lichcn  Sinne ' verUnderten  Lehre  nach  Rom 
zurUck.  Er  lehrte  ein  unendliches  Reich 
von  Geistern,  Gewalten  und  Engeln  und  lasst 
den  naraenlosen  Gott  an  der  WeltschUpfung 
keinen  Antheil  nehmen,  indem  die  Welt  viel- 
mehr  durch  einen  vom  hUchsten  Gott  ge- 
8chaffenen  Engel,  welcher  als  Gott  Israels 
„der  Herr44  heisst,  als  ein  dem  himmlischen 
Urbilde  nicht  gleichkommendes,  sondern  un- 
vollkommenes  Werk  gebildet  worden  ware. 
In  den  ^Syllogismen**  bekampfte  Apelles  die 
Mosaische  Lehre  von  Gott  als  irrig  und  er- 
klarte  viele  Erzahlungen  des  Alton  Testa- 
mentes  als  fabelhaft.  Die  Propheten  seien 
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von  einem  widerstrcbenden  Geiste , dem 
fenrigen  Engel,  der  auch  zu  Moses  im  Dorn- 
basehe  redete,  inspirirt  worden,  und  dieser 
bbe  die  Menschen  - Seele  durch  irdische 
Lockungen  zum  Falle  aus  ihren  himralischen 
Wohaungen  verfiihrt  und  im  irdisehen  Be- 
reiche  mit  sttndigen  Leibern  bekleidet.  Christus 
pit  als  nicht  menschlich  geboren,  sondern 
plotzlich  vom  Himmel  niedergestiegen , aber 
af  Erden  in  walirer  menschlicher  Leiblich- 
kst  auftretend. 

Apeilikdn  aus  Teos  (in  Ionien),  zur 
Zert  aes  mithridatischen  Kriegs,  ein  BUcher- 
fiebhaber,  liatte  die  BUclier  des  Aristoteles 
and  seines  Schulers  Theophrastos  in  einem 
mhr  verwahrlosten  Zuatanae  gekauft,  die  im 
Jahr  86  vor  Chr.  Sulla  in  Athen  an  sich 
itthm  und  nach  Rom  bringen  Hess. 

A pelt.  Ernst  Friedrich,  geboren 
1815  zu  Reichenau  in  der  skchsischen  Ober- 
Saasitz  und  1859  als  Professor  in  Jena  ge- 
ftorben,  war  ein  strenger  Anhitnger  aer 
Philosophic  von  J.  F.  Fries  und  gab  von 
diesem  Standpunkte  aus  in  der  Schrift 
.Ernst  Reinhold  und  die  Kant’sche 
Philosophic*4  (1840)  eine  Kritik  der  Rein- 
boid'sc  hen  Erkenntnisslehre,  w&hrend  er  in 
dem  Werke  „Die  Epochen  der  <le- 
sehichte  der  Menschheit*4  (2  BUnde, 
1845)  den  mit  der  Brille  von  Fries  aufgefassten 
Sant  durch  Fries  verbessert  und  vollendet 
werden  ISsst  Seine  Schrift  „Die  Theorie 
der  Induction44  (1854)  hat  sich  nicht  das 
Lob  einer  in  den  Gegenstand  eindringenden 
nd  das  Wesen  der  sogenannten  inductiven 
Xethode  der  Forschung  grtindlich  ent- 
wtckelnden  Arbeit  erworben.  Die  „Meta- 
phvsik**  (1857)  entwickelt  das  vollstindige 
System  der  Wahrheiten  im  Sinne  von  Fries, 
— mit  dem  Satze,  dass  der  Glaube  als  eine 
Wiasenschaft  entgegengesetzte  Erkennt- 
5 unserer  Vernunft  aufzufassen  sei, 
» ^Religionsphilosophie4*  (I860)  ein- 
nanOnden,  welche  dem  religidsen  Glauben 
me  speculative  Grundlage  zu  geben  sucht 

Apollinaris,  der  Apologet,  Bischof  von 
ffierapolis  (in  Phry^iem  schrieb  urn’s  Jahr 
180  eine  an  den  Kaiser  Marcus  Aurelius  ge- 
riebtetc  Vertheidigungsschrift  des  Christen- 
Jmic*  und  ausserdem  „Aufzeichnungen  gegen 
die  Hellenen44,  voraus  einige  BruclistUcke 
erhalten  sind. 

Apoflinaris,  Bischof  von  Laodikeia 
370—390),  ein  gebildeter  Philosoph,  hat 
*o*ohl  gegen  den  Neuplatoniker  Porphyrios 
30  Bticher,  als  gegen  den  Kaiser  Julianos 
da  wWort  flber  die  Wahrheit44  geschrieben, 
keiner  dieser  Schriften  ist  uns  jedoch 
erhalten. 

,:ApoUodAr»s  ans  Athen,  ein  Anhknger 
der  Lehre  des  Epikftros  und  in  der  Zeit 
f»  440  bis  100  vor  Chr.  Vorstand  der 
epUntreischen  Schule  in  Athen,  daher  ge- 
wdhaikh  JKepotyrannos44  (Gartentyrann  oaer 


Herr  des  Gartens)  genannt,  da  er  gleich  dem 
Stifter  der  Schule  in  einem  Garten  zu  lehren 
pflegte.  Unter  seinen  zahlreichen,  angeblich 
liber  100  Bttcher  umfasscnden  Schriften,  be- 
fand  sich  auch  cin  „Leben  des  Epikuros44 
und  eine  „Sammlung  von  Lehrmeinuugen44, 
wovon  jedoch  Nichts  erhalten  ist. 

Apolloddros,  genannt  Ephillos  oder 
vielmehr  Ephelos  ^der  Sommersprossige) 
war  ein  Stoiker  des  letzten  vorchristlichen 
Jahrhundcrts  und  Zeitgenosse  des  Poseidonios 
aus  Apameia.  Von  seinen  Schriften  werden 
eine  „Ethiku  und  eine  ^Physik44  erw&hnt, 
woraus  sich  jedoch  Nichts  erhalten  hat. 

Apolloddros  aus  Phalerdn  (Hafenort 
bei  Athen)  war  cin  schw&rmerischer  Anhanger 
des  Socrates  bis  zum  Kcrker  desselben. 

Apollonidda,  ein  Stoiker,  mit  wclchem 
sich  (ler  jUngere  Cato  kurz  vor  seinem  Tode 
liber  den  Selostmord  unterhiclt. 

Apolldnios  aus  Alexandrien,  cin  Peri- 
patetiker  imd  Binder  des  Sotion,  im  ersten 
Jahrhundert  der  Kaiserzeit. 

Apolldnios  aus  KyrCnie,  genannt  Kro- 
•nos,  megarisclier  Philosoph  und  Schiller  des 
Enbfilides,  sowie  Lehrer  des  Dialektikers 
Diodoros  Kronos. 

Apolldnios  aus  Chalkis  (in  Syrien)  oder 
Chalkeddn  (in  Bithynicn)  war  Stoiker  und  einer 
der  Lehrer  des  Kaisers  Marcus  Aurelius. 

Apolldnios  aus  Nysa  (in  Phiygien),  ein 
Schiller  des  Stoikers  Panaitios  in  der  zweiten 
Halfte  des  2.  Jahrhundcrts  vor  Chr. 

Apolldnios,  ein  Syrer,  lebte  zur  Zfeit 
des  Kaisers  Hadrian  als  Platoniker. 

Apolldnios,  ein  Freigelassener  und 
Schuler  des  Stoikers  Diodotos  im  letzten 
Jalirhundert  vor  Chr. 

Apolldnios  aus  Tyros  (Phdnizien)  ein 
Stoiker  aus  dem  letzten  Jahrhundert  vor  Chr., 
war  der  Verfasser  einer  verloren  gegangenen 
Schrift  tlbcr  den  Stifter  der  stoischen  Schule 
Zendn  und  seine  Nachfolger. 

Apolldnios  ausTvana,  einer  griechischen 
Kolonie  in  Kappadokia,  lebte  unter  dem 
Kaiser  Caligula  und  seinen  Nachfolgern  als 
ein  Hauptvertreter  des  Neupythagoreismus. 
Ans  seiner  Schrift  „ it  her  die  Opfer44  ist 
uns  ein  BruchstUck  Uberliefert  worden, 
woraus  sich  ergiebt,  dass  er  von  den  Ubrigen 
Gdttern  den  Einen,  ftlr  sich  bestehenden, 
hdchsten  Gott  unterscheidet,  der  weder  durch 
Worte  genannt,  nocli  dnrcli  Opfer  verehrt, 
sondern  nur  im  Geiste  erkanut  und  erfasst 
werden  soil.  Alles  Irdische  ist  unwertli, 
. mit  diesem  hdchsten  Gott  in  BerUhrung  zu 
kommen.  Die  urn’s  Jahr  220  n.  Chr.  von 
Flavius  Philostratos  Uber  das  Leben 
des  Apolldnios  von  Tyana  verfasste  Schrift 
(vergl.  den  Artikel  ^Philostratos4*)  ist  ein  an 
die,  liingst  zur  unsichern  Sage  gewordene, 
Lebensgeschichte  des  Apolldnios  anknUpfender 
abentheuerliclier  religids-philosophisclier  Ro- 
man, der  zur  Verherrlichung  des  neupytha- 
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goreischen  Lebensideals  im  Gegensatze  zum 
stoischen  mid  christlichen , als  Gegensttlck 
insbesondere  zu  der  in  den  Evangelicn  her- 
vortretendcn  Gestalt  Christi,  bestimmt  ist. 
Die  persbnliche  Gestalt  des  pythagoreischen 
Philosophen  wird  darin  als  der  den  Pythagoras 
selbxt  noch  llberragende  gottbegeisterte  und 
gottgeliebte  Weise  und  als  Wundermann  in 
tibermenschlicher  Hoheit  den  Lesern  vor- 
geftlhrt  und  an  ilir  die  Aufgabe  der  Philosophic 
geschildert,  wie  sie  sich  der  Neupythagoreis- 
mus  des  dritten  Jalirhunderts  vorstellte. 

Apollophanes  ausAntiochia  amOrontes, 
ein  Stoiker  aus  dem  dritten  Jahrhundert  vor 
Chr.,  mit  Ariston  aus  Chios  befreundet,  tlber 
welchen  er  aucli  eine  Schrift  verdffentliohte 
und  dessen  Ansicht  fiber  die  Tugend  aucli 
die  seinige  war. 

Apoiio.  siehe  Peter  von  Apono  oder 
Abano. 

Apputaju*  aus  Madaura  (in  Numidien) 
war  urn’s  Jahr  130  n.  Chr.  geboren  und  in 
Karthago  und  Athen  gebildet,  brachte  lang 
auf  Reisen  ini  Morgenland  und  in  Rom  zu 
und  lebte  dann  in  Madaura,  sp&ter  in  Karthago. 
Von  seinen  philosophischen  Schriften,  die  ihn 
ebenso,  wie  sein  Roman  „Metamorphosen“ 
als  einen  dem  D&niouenglauben  huldigenden 
eklektischen  Platoniker  kennzeichnen,  sind  zu 
nennen:  „ilber  den  Gott  des  Sokrates**, 
worin  eine  weitschweifige  Erdrterung  der 
Platonischen  Theologie  gegeben  wird,  „ liber 
die  Lchre  Platon’s**,  in  drei  Btichern, 
worin  tlber  das  Lcben,  die  Physik,  Logik 
und  Etliik  Platon’s  nnter  Verschinelzung  der 
platonischen  Ansichten  mit  peripatetischen 
und  stoischen  geredet  wird,  und  „ttber  die 
Welt**,  welche  Schrift  sich  vorzugsweise  an 
Theophrast  anschlieast.  In  seiner  Lehre  wer- 
den  als  Urgrtlnde  der  Dinge  ausser  Gott 
aucli  die  Ideen  und  die  Materie  hervorgehoben 
und  dem  Sinnlichen  oder  Materiellen  gegen- 
tiber,  auf  Seitcn  des  Uebersinnlichen  als  des 
allein  wahrhaft  Seienden,  Gott  als  derjenige 
bezeichnet,  dessen  Vernunft  die  Ideen  nm- 
fasst,  und  daneben  die  menschliche  Seele. 

Hildebrand,  de  vitu  et  scriptis  Apuleji.  1835. 

Goldbacher  in  den  Wiener  Sitzungeberichten, 
philoeophisch  - historische  C'lasse,  Bund  66 
(1871),  S.  159—192. 

Aqiiilimis.  siehe  Peter  von  Aquila. 
Aquinas,  siehe  Thomas  von  Aquino. 
Arahis«*liC‘  Philosoph ie.  Die  Bekannt- 
sehaft  der  Araber  mit  griechischer  Arznei- 
kunde  in  erster  Linie,  und  erst  weiterliin 
mit  griechischer  Naturwissenschaft  und  Phi- 
losophic wurde  seit  der  Mitte  des  achten 
Jalirhunderts  unter  der  Herrschaft  der  Abas- 
siden  durcli  syrische  Christen  (Nestorianer) 
vermittelt,  welche  als  Aerzte  schon  frilh  bei 
den  Arabisehen  Khalifen  bertthmt  waren. 
Durcli  solelie  wurden  zucrst  medicinische, 
seit  dem  Anfange  des  neunten  Jalirhunderts 
(813 — 833)  auch  philosophischc  Scliriften  aus 


dem  Griecliischen  in’s  Syrische  und  aus  diesem 
oder  aus  ftlteren  vorhandenen  syrischen  Ueber- 
setzungen  in’s  Arabische  tlbersetzt.  So  na- 
mentlich  die  Mehrzahl  der  Scliriften  des 
Aristoteles,  sogar  die  Republik,  die  Gesetze 
und  der  Timaios  Platon’s,  Schriften  des 
Alexander  Aplirodisias,  Themistios  und  der 
neuplatonischen  Ausleger  des  Aristoteles,  des 
Porphyrios  und  Ammonios,  aucli  Ausztlge 
aus  Proklos,  sowie  die  Schriften  des  Galenos. 
Die  syrischen  Uebersetzungen  sind  verloren 
gegangen,  w&hrend  die  zum  Theil  noch  vor- 
handenen arabisehen  Uebersetzungen  von  den 
arabisehen  Philosophen  benutzt  wurden.  Schon 
durcli  ilire  Entstehung  ist  also  die  arabische 
Philosophic  selir  eng  mit  den  Naturwissen- 
schaften  verwachsen  und  steht  mit  dem  prak- 
tischen  Leben  in  enger  Wechselwirkung.  Wie 
aber  schon  bei  den  Philosophen  der  letzteu 
Schulen  des  Alterthums  eine  Verschmelzung 
des  Platonismus  und  Aristotelismus  angestrebt 
worden  war.  und  weiterliin  von  christlichen 
Theologen  (lie  Aristotelische  Logik  fUr  die 
wissenschaftliche  Behandlung  als  formates 
Werkzeug  gepflegt  wurde:  so  kennzeichnet 
sich  auch  die  arabische  Philosophie  durcli  - 
aus  als  ein  mit  neuplatonischen  Anschauungen 
versetzter  Aristotelismus,  nur  aber  dass  bei 
dem  streugen  Festhalten  des  Islam  an  der 
Einheit  Gottes  die  Aristotelische  Metaphysik 
und  namentlich  die  Aristotelische  Gotteslehre 
bei  den  mohammedanischen  Arabern  melir 
zur  Geltung  kamen,  als  bei  den  Neuplatonikern 
und  den  christlichen  Kirchenlehrern.  Nicht 
ohne  Einfiuss  auf  die  Entwickelung  und  Ge- 
staltung  der  Philosophie  bei  den  Arabern 
sind  die  verschiedenen  Religionsparteicn  ge- 
blieben , welche  sich  auf  dem  Boden  der 
Theologie  des  Islam  gebildet  batten.  Na- 
mentlicli  sind  unter  den  theologischen  Dog- 
matikern  oder  Motekallemin  (im  Hebr&ischen 
Medabberim)  die  beiden  Richtungen  der  Reclit- 
glSubigen  (Aschariten)  und  der  Rationalisten 
(Mutazeliten)  hervorgetreten,  welche  sich  stark 
mit  philosopliischen  Anschauungen  versetzt 
batten.  Enulich  hat  sich  unter  den  persischen 
CftfPs  (Sufiten)  auch  eine  mystisch-asketisclie 
Richtung  ausgebildet,  w’elche  nicht  ohne  Ein- 
flusa  auf  die  Entwickelung  der  arabisehen 
Philosophic  geblieben  ist.  Diesen  Religions- 
philosophen  gegentlber  verstehen  die  ar&bi- 
sclien  bchrifts teller  unter  dem  Namen  der 
eigentlichen  Philosophen  nur  solche,  welche 
unter  dem  Einflusse  der  griechischen  Philo- 
sophie und  insbesondere  des  Aristoteles  stan- 
den  und  die  man  kurzweg  als  arabische 
Aristoteliker  bezeichnet.  Jedocli  unterscheiden 
manche  arabische  Schriftsteller  unter  den 
Philosophen  die  eigentlichen  Peripatetikcr  als 
Maschayin  von  den  im  Geiste  Platon’s  spe- 
culirenden  Ischrhkijin. 

Im  arabisehen  Orient  knttpfen  sich  die 
eigentlieh  philosophischen  Bestrebungen  seit 
dem  neunten  Jahrhundert  an  die  Namen 


Digitized  by  Google 


1 


Arcesilaus 


39 


Aresas 


larabi  und  Avicenna,  wkhrend 
der  Secte  der  Sufiten  zusammen- 
Ih  Mystiker  und  Religionsphilo- 
nachdem  er  die  Philosophic  zu 
iligiosen  Glaubens  in  die  Skepsis 
In  Folge  dessen  siegten  im 
*chariten  und  die  von  der  Philo- 
isene  Rechtgliiubigkeit , so  dass 
die  eigenthche  Philosophic  im 
rient  keine  namhaften  Vertreter 
In  Folge  der  Verfolgungen, 
freie  Denken  vom  rechtglHubigen 
rdulden  hatte,  bildete  sich  zu  Baijra 
Si  me  Gesellschaft  der  „ lauteren 
ler  „Brtider  der  Reinheit*4  (ihwan 
[Hron  welchen  in  der  zweiten  Halfte 
;n  Jahrhunderts  eine  „allgemeine 
die  des  Wissens4*  herausgegeben 
ie  sich  auf  dem  Boden  eines  mit 
jehen  und  neupythagoreischen  Ele- 
lersetzten  Aristotelisnius  bewegt. 

*n  abendl&ndischen  Arabern  in  Spa- 
si  ch  ihre  berUhmteste  Schulc  zu 
befand,  kniipft  sich  die  scit  dem 
[Jahrhundert  zur  Blilthe  gelangte 
:he  Philosophic  an  die  Namen: 
pe  (Ibn  Badja),  Abubaker  (Ibn  Tofaili 
jrroes  (Ibn  Koschd).  Die  Lehren  der 
lischen  wie  der  abendlSndischen 
Philosophen  verbreiteten  sich  im 
le  sehr  bald  unter  den  Juden  und 
Uichen  Scholastikern  und  gewann 
sholastische  Philosophie  des  Mittel- 
»n  erheblichen  Einfluss,  namcntlich 
i unter  den  Frauziskanem,  wahrend 
rhundert  mehrmals  arabisch-philo- 
Lehrsktze  von  Kom  aus  verdammt 


Id,  die  Akademie  der  Araber  und  ihre 
1837. 

id  at  Schahrastani’s  Geschichte  der 
ten  und  pliiloaopbischen  Secten  bei  den 
rn  (arabiach  herausgegeben  von  W. 
jn,  London  1842—46),  deutsch  vonHaar- 
tr,  Halle  1850  und  51,  2 BUnde. 

memoir*;  sur  la  philosophic  d’Aristote 
lllcs  Arabea.  Paris,  1844. 

Arabico  - Hiapana  Eacurialia  opera 
lio  M.  Casiri.  I.  II.  Madrid,  1760. 
irs,  docutnenta  philoaophiae  Arabum, 
1836,  und  deasen  Eaaai  sur  le8  e'eolea 
lophifjues  chez  lea  Arabea.  Paris,  1842. 
die  Mutazilitcn  odor  Freidenker  im 
Paris  1866. 
die  griechischen  Philosophen  in  der 
ichen  Leber  liefer  ung.  Halle,  1873. 
MllaUB,  siehe  Arkesilaos. 
ledt^mos  aus  T&rsos  (in  Kilikien), 
tor  nm  die  Mitte  des  zweiten  Jalir- 
vor  Chr.,  welcher  erst  in  Athen 
in  in  Babylon  eine  stoischc  Schulc 
►ind  in  seinen  Anschauungcn  seine  in 
ie  Antipatros  aus  Tarsos  ver- 

daos,  Sohn  eines  Apollodoros,  nach 
ies  Mydon,  nichtausMilet,  sondern 


wahrscheinlich  aus  Athen  gebdrtig,  war  der 
bedeutendste  unter  den  Schttlern  des  Anaxa- 
goras. Vorzugsweise  mitnaturphilosophischen 
Fragen  besehiiftigt,  scheint  er  die  ursprtlng- 
liche  Mmchung  der  Stoffe  als  Luft  gefasst 
und  aucli  eine  Misehung  von  Geist  und  Materie 
angenommen  zu  haben,  indem  er  in  der  Weise 
der  alteren  jonischen  Naturphilosophen  auch 
der  Luft  und  dem  Geiste  gottliehe  Natur 
beilegte.  In  ethisehen  Fragen  kennzeichnete 
er  sich  als  Vorgftnger  des  Sokrates  und  Ver- 
wandter  der  Sophia  ten  mit  seiner  Behaup- 
tung,  dass  Hecut  und  Unrccht  nicht  von 
Natur,  sondern  nur  dnrch  menschlicheSatzung 
bestimmt  seien. 

Arrhytas  aus  Tarent  (in  Unteritalien), 
Sohn  des  Mnesagoras  oder  Hestiaios,  * war 
Staatsmann  und  Feldherr  und  zugleich  Mathe- 
matiker  und  Anhilngcr  der  Philosophie  des 
Pythagoras  und  bltthte  zwischen  -D >0  — 365 
vor  Chr.  Wfthrend  Platon’s  Aufenthalt  in 
Sicilian  stand  er  mit  dicsem  in  Verbindung. 
Von  den  zahlreichen  philosophischen  Schriften, 
die  von  ihra  meist  in  dorischem  Dialekt  ver- 
fasst  worden  sein  sollen  und  dcren  Titel  an- 
gefiihrt  werden,  hat  sich  noch  eine  Anzahl 
von  Bruchstflcken  erhalten,  deren  Aechtheit 
aber  mit  Grund  von  der  neueren  Kritik  be- 
zweifelt  worden  ist,  indem  die  Abfassung 
der  meisten,  fast  aller  dem  Archytas  zu- 
geschriebenen  Schriften  in  nachchristlicher 
Zeit  von  der  neupythagorischen  Schule  aus- 
gegangen  ist. 

Eggers,  dc  Archytao  Tarentini  Pytliagorici  vita, 
operibus  et  philoaophia.  1833. 

Hartenstein,  <le  fragmentia  Archytao  philoso- 
phicis.  1833. 

Gruppe,  iiber  dia  Fragniente  ilea  Archytas.  1839. 

Areios  aus  Alexandria,  ein  eklektischer, 
insbesondere  stoisch  gefUrbter  Akademiker 
aus  dem  Ietzten  vorchristichen  Jahrhundert, 
war  Lehrer  des  Octavianus  und  von  diesem 
sehr  hochgehalten,  auch  Freund  des  Macenas. 
Wahrscheinlich  ist  er  derselbe  Areios,  welcher 
bisweilen  mit  dem  Beinamcn  Didymos  an- 
gefllhrt  wdrd.  Seine  Schrift  „Epitome“,  aus 
welcher  uns  betraehtliche  Bruchstticke  itber- 
liefert  warden  sind,  enthielt  wahrscheinlich 
eine  geschichtliche  Uebersicht  ilber  die  Lehren 
der  klteren  hellenischen  Philosophen.  In 
seiner  eigenen  philosophischen  Anschauung 
sucht  er,  wie  Antiochos  aus  Askalon,  die 
platonische  und  aristotelischc  Lehre  mit  der 
stoischen  zu  verkullpfen. 

Areopagita,  siehe  Dionysius  A r e o - 
pagita. 

Aresas  aus  Lukanien  (Unteritalien)  wird 
als  6.  Vorsteher  der  Pythagoreischen  Schule 
genannt  und  als  Verfasser  eines  im  dorischen 
Dialekt  geschriebenen  Werkes  ..tlher  des 
Men sch en  Natur**  bezeichnet,  woraus 
Stobaeus  lkngere  Bruchstticke  Uberliefert  hat, 
deren  Aechtheit  jedoch  bezweifelt  wird. 
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Ar£t£  aus  Kyrene,  Tochter  und  SchUlerin 
des  alteren  Aristippos  und  Mutter  des  jtin- 
geren  Aristippos , wird  als  Lehrerin  des 
Theodores,  des  sogenannten  Atheisten,  er- 
wilhnt. 

Arens,  siehe  Areios. 

Argons,  Jean  Baptiste  Boyer  Mar- 
quis (1  % geboren  zu  Aix  (in  der  Provence), 
stamrate  aus  einem  altadeligen  Geschlechte, 
war  Anfangs  bei  der  franzdsischcn  Gesandt- 
schaft  in  Konstantinopel  attachirt  und  be- 
suchte  Algier,  Tunis  und  Tripolis.  Im  Jabre 
1734  wurde  er  bei  der  Belagerung  von  Kehl 
verwundet,  von  seinem  Vater  enterbt  und 
zog  sich  nach  dera  Ilaag  (in  Holland),  dem 
damaligen  Zufluchtsorte  aller  Freidenker,  zu- 
rilck’,  wo  er  von  der  Feder  lebte,  bis  er  von 
dem  durch  seine  Schriften  auf  ihn  aufmerk- 
sam  gew'ordenen  Kdnig  Friedrich  II.  von 
Preus8en  als  Kammerherr  und  Director  der 
philosophi8chen  Klasse  der  Akademie  der 
Wissenschaften  nach  Berlin  berufen  w'urde, 
wo  er  an  der  geistreichen  Tafelrunde  des- 
selben  TTieil  nahm.  Im  Jahre  1769  kelirte 
er  nach  der  Provence  zurllek,  wo  er  1771 
auf  dem  Schlosse  seiner  Schwester  unweit 
Toulon  starb.  In  der  Minoritenkirche  zu  Aix 
crrichtete  ihm  sein  kOniglieher  Freund  ein 
Denkmal  mit  der  Inschrift:  Erroris  initnicus, 
veritatis  amator.  Ausser  seinen  Lettres  juives 
(in  8 Biinden),  Lettres  chinoises  (in  5 Biinden), 
Lettres  cabbalistes  i.  in  7 Biinden)  und  seiner 
unter  dem  Titel  „ Defense  du  paganisme “ 
verbffentlichten  Uebersetzung  der  Schrift  des 
Kaisers  Julian  gegen  die  Christen,  sind  unter 
seinen  Schriften  besonders  hervorzuheben : 
La  philosophic  du  bon  sens  ou  reflexions 
philosophises  sur  Tincertitude  des  connais- 
sances  humaines  (1737,  deutsch  1756)  und 
Memoires  pour  servir  a Vhistoire  de  V esprit 
el  du  cocur  (in  3 Biinden  1744,  deutsch  1764). 
Gcsammelt  warden  seiue  Schriften:  Oeuvres 
du  Marquis  d'Argens , 24  Bknde,  1768.  Als 
Philosoph  war  er  ein  populilrer  Skeptiker 
in  der  Weise  der  spHteren  franzdsischen 
Encyclop&disten , der  die  Selbststiindigkeit 
und  Geistigkeit  eines  besonderen  Seelenwesens 
leugnete,  das  Walten  eines  biinden  Schicksals 
und  die  Nothwendigkeit  der  menschlichen 
Handlungen  lelirte  und  unter  gelegentlichen 
AnsflUlen  auf  die  positiven  Religionen  und 
Alles,  was  nach  Offenbarung  schmeckte,  im 
Interesse  der  religibsen  Aufklftrung  die  so- 
genannte  natfirliclie  Religion  des  gesunden 
Menschcnvcrstandes  zu  empfehlen  bcmtlht  war. 

Argyropulos,  Johannes,  aus  Kon- 
stantinopel, lelirte  im  15.  Jahrhundert  den 
Peter  und  Lorenz  von  Medicis  in  Florenz 
das  Griechische  und  ging  1480  von  dort 
. nach  Rom,  wo  er  einen  Lehrstuhl  der  Philo- 
sophic crhielt  und  1486  starb.  Et  war  An- 
hknger  der  Aristotelischen  Philosophie  und 
lieferte  eine  lateinische  Uebersetzung  der 


Physik  und  Moral  des  Aristoteles,  welche 
1652  in  Rom  gedrackt  wurde. 

AristaiAn  oder  Aristaios  aus  Kroton 
(in  Unteritalien),  Schwiegersohn  und  nftchster 
Nachfolger  des  Pythagoras  in  der  Schule 
desselben,  hatte  sich  mit  Mathematik  be- 
schaftigt  und  wurde  von  den  Neupythagorilern 
als  Verfasser  eines  im  dorischen  Dialekt  ge- 
schriebenen  Werkes  ..liber  Harmonic*  be- 
zeichnet,  woraus  uns  durch  Stobaios  ein 
Bruchsttlck  llberliefert  wrorden,  welche  .Schrift 
sich  jedoch  als  eine  ihm  spftter  untergescho- 
bene  zu  erkennen  giebt. 

Aristandros  wird  vom  Neuplatoniker 
Proklos’  unter  denjenigen  Platonikem  ge- 
nannt,  welche  das  Wesen  der  Seele  als  arith- 
methisches  Verliftltniss  oder  als  eine  sich  selbst 
bewegende  Zalil  bestimmten. 

Aristarchus  von  Alexandrien,  einGram- 
matiker,  der  zwischen  212  — 140  vor  Clur. 
lebte  und  vielleieht  ein  Schtller  des  Stoikers 
Diogenes,  des  Babyloniers,  war. 

Aristeas,  der  angebliche  Verfasser  eines 
an  einen  gewissen  Philokrates  gerichteten 
Briefes,  welcher  wahrscheinlich  aus  der  Zeit 
der  jttdischen  Hasmon&er  stammt  und  worin 
die  Entstehung  der  unter  dem  Namen  der 
Siebenziger  - Uebersetzung  i Septuaginta)  der 
ftlnf  Bttcher  Moses  bekannten  griechischen 
Uebersetzung  in  fabelhafter  Weise  erz&hlt 
wird.  Der  Verfasser  dieses  Schreibens  kennt 
schon  eine  ausgebildete  allegorische -Schrift- 
auslegung,  wie  wir  solcher  spftter  in  den 
Schriften  des  jtldisch-alexandrinischen  Phi- 
losophen  Philon  begegnen,  und  unterscheidet 
von  dem  im  Himmel  thronenden  grilssten 
und  tlber  Alles  herrschenden,  bedilrfmsslosen 
Gott  selbst  dessen  in  der  Welt  allgegen- 
wftrtige  Kraft  und  Herrschaft  Gottes.  Alle 
Tugend  stammt  von  Gott,  welcher  nicht  durch 
Opfer  und  Gaben,  sondem  durch  Ilerzens- 
reinheit  richtig  verelirt  wird. 

Aristide's  aus  Lokris  wird  als  Genosse 
oder  Freund  Platon’s  genannt. 

Aristide's,  christlicher  Philosoph  in 
Atheu,  welcher  dem  Kaiser  Hadrian  wfthrend 
seines  Aufenthaltes  daselbst  eine  Apologie 
filr  die  Christen  tiberreichtc. 

Aristides  Quintilian  us,  ein  Nen- 
platoniker  aus  der  Schule  des  Porphyries 
oder  Jamblichos,  hat  tlber  Musik  geschrieben. 

AristiAn  oder  Athenion,  ein  Zeit- 
genosse  des  Epikureers  Zenon  aus  Sidon, 
spielte  zur  Zeit  des  Mithridatischcn  Kriegs 
in  Athen  eine  Rollc  als  Gewaltherr  und  wird 
bald  als  Epikureer,  bald  als  Peripatetiker 
erw&hnt. 

Aristippos  aus  Kyrene,  der  Stifter  der 
Kyrenaischen  Schule  oder  der  Hedonikcr 
i^Lustlehrer),  war  urn’s  Jalir  435  vor  Chr.  ge- 
boren, seit  416  in  Athen  im  Umgange  mit 
Sokrates,  spfttcr  auf  Reisen  und  auch  beim 
Tode  des  Sokrates  (399)  nicht  in  Athen, 
sondern  in  Aegina,  zweimal  (309/8  und  361) 
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m Hofe  des  filteren  und  jtingeren  Dionysios 
\n  Synkua,  wo  er  mit  Platon  zusammentraf, 
sth  aber  in  den  Ruf  eines  Sclimeiehlers  una 
Speichelleckers  braehte.  Er  hat  unter  den 
Sokratikern  zuerstBezahlung  fttr  seinen  Unter- 
mdit  verlanpt  nnd  wnrde  vielleicht  aus  diesem 
Grande  von  Aristoteles  der  „Sophistu  genannt, 
vihrend  aonst  seine  Persdnlichkeit,  freilich 
w die  eines  Lebemannes,  der  Wohlwollen 
ad  Prenndschaft  tlbte,  in  vortheilhafterem 
Liehte  geachildert  wird.  Znletzt  lebte  er  in 
inner  Vaterstadt  Kyrene,  wo  er  seine  Tochter 
Arete  in  den  Grundsatzen  seiner  Philosophie 
anterwies.  Er  erkldrte  die  Lust  als  eine  zur 
Empfindung  gelangte  sanfte  Bewegnng.  Unser 
W»*en  ist  auf  die  natttrlichen  Empfindungen 
beschrinkt,  von  denen  wir  nicht  wissen,  ob 
it  mit  den  Empfindnngen  anderer  Menschen 
ibereinstimmen.  Alles  und  jedes  Empfinden 
besteht  in  einer  Bewegung  des  Empfindenden. 
1st  diese  Bewegung  eine  sanfte,  so  entsteht 
& Lnstempfindung;  ist  sie  eine  sttlrmische, 
m entsteht  die  Unlustempfindung.  Ist  die 
Bewegung  eine  unmerkliche , schwache,  oder 
befiuden  wix  uns  im  Zustande  der  Rnhe,  so 
haben  wir  flberhaupt  keineEmpfindung.  Unter 
diesen  drei  Gemfithszustanden  ist  die  Lust* 
empfindung  allein  wflnschenswerth.  Aus  cin- 
cetnen  LustgefUhlen  besteht  die  Gltlckselig* 
keit.  In  der  Glflckseligkeit  liegt  das  Ziel 
der  Philosophie  und  der  Zweck  des  Lebens. 
Ktr  der  Genuss  (die  Lust)  ist  Selbstzweck 
and  ein  nnbedingt  Gutes,  alles  Uebrige  nur 
git  als  Mittel  zum  Genusse.  Audi  die  Tugend 
ist  nur  als  Mittel  zur  Lust  ein  Gut  Die 
Hemehaft  fiber  die  Lust  wird  durch  Einsidit 
and  Selbstbestimmung  erlangt  Derjenige  lebt 
wzhrhaft,  der  sich  keinen  Genuss  versagt, 
afeex  in  jedem  Augenblicke  Herr  seiner  selbst 
sand  der  Verbal tnisse  bleibt  — Diese  Grund- 
gedanken  der  Lehre  des  Meisters  wurden 
vim  den  Kyrenaikern  weiter  ausgeftlhrt  und 
■a  Einzelnen  nkher  bestimmt,  auch  logische 
Unterauchungen  zur  Begrflnaung  der  Lust- 
iebre  herbeigezogen.  Unter  den  Schlllern  des 
Aristippos  werden  ausser  seiner  Tochter  Arete 
■ad  seincm  Enkel  Aristippos  noch  genannt: 
TkeodAros,  genannt  der  Atheist,  und  dessen 
SehfiJer  Bidn  und  Encmcros,  der  blinde  Anti- 
patroe  aus  Kyrene,  Hegesias,  genannt  Peisi- 
tbanatos  (<L  h.  der  zum  Sterben  lleberredende) 
tad  Annikeris  der  Jfingere. 

Aristippos,  der  Jfingere,  Enkel  des 
fkiftem  der  Kyrenaischen  Schule  als  Sohn 
4er  Aretd,  und  Schiller  seiner  Mutter, 
Ittt  die  Lehre  der  Schule  zuerst  systematisch 
darzustellen  versucht,  obwohl  sich  keine 
Scfariften  von  ihm  erhalten  habcn. 

Aristippos  aus  Kyrene  wird  als  ein 
Akademiker  aus  der  Schule  des  Arkesilaos 
aai  a Is  zusgezcichneteter  Schiller  des  Lakydes 
genannt. 

Amtobiilo*,  der  Bmder  des  Epikuros 

Bdbst  Epikttr&er,  ist  nicht  weiter  bekannt. 


Aristobtilos,  ein  jfidischer  Peripatetiker, 
welcher  unter  Ptolemaios  VI.  Philometor 
(181  — 146  vor  Clir.)  in  Alexandrien  lebte, 
war  der  Verfasser  eines  diesem  Kfinige  ge- 
widmeten  Commentars  zn  den  Bllchern  Mosis, 
worin  er  sich  auf  gcftllschte  Orphische  Ge- 
dichte  berief,  um  zu  beweisen,  dass  schon 
die  Ulteste  hcllenische  Weislieit  aus  einer  alten 
griecbischen  Uebersetzung  der  Mosaischen 
Schriften  stamme.  Die  Kirchenvfiter  Clemens 
von  Alexandrien  und  Eusebios  von  Cfisarea 
haben  uns  aus  jcner  Schrift  Bruchstficke 
Uberliefert,  an  deren  Acchheit  zu  zweifeln 
kein  Grund  vorliegt  Nach  dem  Vorbilde 
der  Stoiker  hat  er  die  biblischen  Erzfihlungen 
allegori8ch  erklkrt  und  suclit  durch  dieses 
Mittel  die  Vennenschlichungen  der  Gottesidee 
zu  beseitigen,  indem  er  dergleicben  volks- 
thtlmliche  Vorstellungen  auf  den  begrifflichen 
Ausdruck  gbttlicher  Maclit,  Unsiclitbarkeit, 
Unveranderlicbkeit  zurfickflihrt.  Im  Ganzcn 
beurkundet  er  dabei  die  Bckanntschaft  mit 

Elatonischen , aristotelischen  und  stoischen 
idiren. 

Binds,  Arietobulisfho  Studien.  I.  II.  (Glogauor 
Programm.)  1869.  70. 

Aristod^mos  aus  Lakedaimon  ! Sparta \ 
Sohn  eines  Aristobfilos,  gait  bei  einigen  alten 
Schriftstellern  als  einer  der  sogenannten  sieben 
Weisen. 

Aristod^mos  aus  Aegium,  lebte  unter 
den  Kaisem  Domitian  und  Nerva  und  wird 
von  Plfitarch  aus  Charonea,  dessen  Freund 
und  Mitschlller  er  war,  als  eifriger  Akademiker 
erwahnt. 

AristokkS  war  der  frfihere  Name  Pla- 
ton’s und  seines  Grossvaters. 

Aristokk's  aus  Lampsakos,  ein  Stoiker 
aus  unbekannter  Zeit,  hat  zu  einer  logisehen 
Schrift  des  Chrysippos  einen  Commentar  gc- 
schrieben. 

Ariwtokk's  aus  Messene  iMessana)  in 
Sicilien,  war  ein  eklektischer  Peripatetiker 
des  dritten  christlicheu  Jahrhunderts  und 
Lehrer  des  Alexander  von  Aphrodisias.  In 
einer  Schrift,  betitelt  „ fiber  Phil osop hie 
einer  Art  Geschichte  ilerselben,  aus  welcher 
uns  der  Kirchenvater  Eusebios  Bruchstficke 
mitgetheilt  hat,  bestritt  und  berichtete  er  die 
Lehren  der  Eleaten  und  Skeptiker,  der  Ky- 
renaiker,  Epikuraer  und  vertheidigt  den 
Aristoteles  gegen  Angriffe,  indem  er  dabei 
auch  dem  Platon  seine  Bewanderung  zollt 
und  in  manchen  Punkten  sich  dem  Stoicis- 
mus  annfihert.  Auch  eine  verloren  gegangene 
Schrift  ..Ethica44  in  9 Bllchern  wird  ihm 
zugeschrieben. 

Aristokk'w  ausPergamum  (in  Kleinasien) 
lebte  unter  den  Kaisem  Trajan  und  Hadrian 
und  war  in  jtingeren  Jahren  mit  peripate- 
tiseher  Philosophie  beschaftigt,  spater  unter 
dem  Einflusse  des  Herodes  Atticus  in  Rom 
Sophist  und  zuletzt  in  seiner  Vaterstadt  als 
Lehrer  der  Redekunst  thatig. 


Digitized  by  Google 


Aristoklds 


42 


Aristoteles 


Arisfoklt's,  ein  Neuplatoniker,  an  wel- 
chen  Proklos  ein  Schreiben  gerichtet  hat. 

Ari»(okra(Ds  aus  Rhegium  (am  Meer- 
busen  von  Sicilien)  wird  bei  Jamblichos  als 
Pythagoreer  genannt. 

Ari&tokreAn  wird  als  Neffe  und  Schiller 
des  Stoikers  Chrysippos  bei  Plutarch  genannt. 

Aristomen£tt  aus  Metapontum  (in  Lu- 
canien)  wird  bei  Jamblichos  als  ein  Pytha- 
gorUer  genannt. 

AristAn  aus  Alexandrien,  bliihte  urn’s 
Jahr  50  vor  Chr.  als  Pcripatetiker,  der  sich 
mit  Logik  und  Physik  beschUftigte  und  eine 
Berechnung  der  syllogistischen  Figuren  ge- 
macht  haben  soil.  Von  verschiedenen  Schriften, 
die  er  verfasste,  hat  sich  Nichts  erhalten. 

AristAn  aus  Chios  (der  jonischen  Insel 
im  Aegkischen  Meere),  Sohn  eines  Miltiades, 
Schiller  Zendn’s  in  der  Stoa  zu  Athen,  aber 
zugleich  Zuhdrer  Polemon’s.  Weil  er  sich 
von  der  Lehre  Zenon’s  in  einigen  Punkten 
entfernte,  bildete  er  im  Kynosarges,  der 
alten  Schule  des  Antisthenes,  eine  besondere, 
den  Kynikern  verwandte  Secte  der  ..Aristo- 
niker44,  die  aber  nicht  lange  Bestand  hatte. 
Von  seinen  Schillern  werden  nur  Miltiades 
und  Dipliilos  genannt.  Er  hiess  wcgen  seiner 
Redseligkeit  und  Ueberredungskunst  „die 
Sirene44,  hatte  aber  auch  den  Beinamen  „der 
Kahlkopf44.  Die  Grundgedanken  seiner  Lehre 
liegen  in  folgenden  Satzen:  Da  das  Tugend- 
streben  die  ganze  Bestimmung  des  Menschen 
und  die  Reinigung  der  SecYe  der  einzige 
Zweck  aller  Reden  ist,  so  sind  die  logiscli- 
dialektischcn  und  pnysikalischen  L'nter- 
suchungen,  sowie  tlberhaupt  alle  theoretischen 
Forschungen  nutzlose  Spinngewebe  und  lil- 
stiger  Strassenkoth.  Physik  ist  dem  Menschen 
filr  seine  Kriifte  unerreichbar.  Ausser  Tugend 
und  Laster  ist  alles  Uebrige  gleichgtlltig  und 
auch  in  der  Ethik  sind  nur  die  allgemein 
grundlegenden  Untersuchungen  tiber  Gutes 
und  Bdses,  Gilter  und  Uebel,  Tugend  und 
Laster,  Weisheit  und  Thorhcit  wichtig,  alle 
Ubrigen  Erorterungen  dagegen,  die  ganze 
angewandte  Moral  mit  ihren  einzclnen  Vor- 
schriftcn  sind  ttberfltlssig  und  werthlos. 

AristAn  aus  Kos  (der  Insel  im  Aeg&ischen 
Meere)  wird  vom  Geographen  Strabon  als 
Schiller  und  Erbe  des  Peripatetikers  Aristdn 
von  Keos  oder  Keia  genannt. 

AristAn  aus  Keos  oder  Keia  (Insel  im 
Aegaischen  Meere,  unweit,  Euboea),  niimlich 
aus  dem  Orte  Julis  auf  dieser  Insel,  war 
Schuler  Lykons  in  der  peripatetischen  Schule 
zu  Athen  und  Nachfolger  desselben  in  der 
Leitung  der  Schule  urn’s  Jahr  260  vor  Chr. 
Von  seinen  zahlreichen  Schriften,  deren  ge- 
wandte  und  gefdllige  Darstellung  gertthmt 
wird,  haben  sich  nur  wenige  Bruchstticke 
ge8chichtlichen  Inhalts  erhalten. 

Aristonymos,  welcher  den  Arkadiem 
Gesctze  gab,  wird  bei  Plutarchos  als  ein 
nnmittelbarer  Schuler  Platons  genannt. 


Aristos  aus  Askalon,  Bruder  und  Schuler 
des  Antiochos  aus  Askalon  und  dessen  Naeh- 
folger  auf  dem  Lehrstuhle  der  Akademie  zu 
Athen,  wo  (um  65  vor  Chr.)  M.  Brutus  sein 
Schuler  war. 

AristotelAs  war  (wie  sich  aus  der  Ver- 
gleichung  des  uns  von  griechisehen  Schrift- 
stellern  Uber  seine  Lebensverhaltnisse  Ueber- 
lieferten  mit  Wahrscheinlichkeit  ergiebt) 
im  Jahre  384  vor  Chr.  geboren  zu  Stagira 
(Stagcira)  oder  richtiger  Stagiros  (Stageiros), 
einer  griechisch -jonischen  Pflanzstadt  in  der 
zum  nordlichen  Griechenland  geliorigen  thra- 
kischen  Halbinsel-Landschaft  Chalkidike. 
Diese  Stadt  war  an  der  Westkllste  des 
Strymonischen  Mccrbusens,  jetzt  Busens  von 
Contessa,  malerisch  gelegen  und  heisst  heut- 
zutage  Stavro  mit  einigen  lleberresten  der 
alten  Stadt.  Sein  Vater  war  der  Arzt  Niko- 
machf>s,  dessen  Vorfahren  ebenfalls  Aerate 
waren,  die  ihr  Gesehlecht  auf  Machaon,  den 
Sohn  des  Asklepios,  zurilckfUhrten  und  sich 
gleich  viclen  anderen  „Asklepiadcn“  nannten. 
Der  Vater  lebte  spater  als  Leibarzt  am  Hofe 
des  makedonischen  Kdnigs  Amyntas  II.,  des 
Vaters  von  Philippos,  zu  Pella  in  Macedonien 
und  hatte  sich  als  naturwissenschaftlicher 
Schriftsteller  bekannt  gemacht.  Des  Aristoteles 
Mutter  shimmte  aus  Chalkis  in  Euboa  (der 
heutigen  Insel  Negroponte  im  AegUischen 
Meere).  Schon  im  Alter  von  17  Jahren  soli 
er  die  Eltern  verloren  haben  und  von  einem 
nach  Stagiros  ausgewanderten  Verwandten 
Proxenos  aus  Atarneus  (in  Mysien)  erzogen 
worden  sein.  Er  hatte  einen  Bruder  und 
eine  Schwester  und  war , als  Asklepiade, 
wahrscheinlich  schon  als  Knabe  in  der  Ana- 
tomic unterrichtet  worden.  Seine  eigentlichen 
wissenschaftlichen  Lehrjahre  fielen  aber  in 
die  Zeit  von  seinem  17.  — 27.  Lebensjahre. 
Er  war  mit  17  Jahren  sein  eigener  Herr  und 
im  Besitze  eines  grossen  Vcrmdgens.  Das 
von  Epikftros  herrUhrende  und  von  hUmischen 
Gegnern  ausgebreitete  Miihrclien,  er  habe 
sein  Vermbgen  verthan  und  dann  als  Quack- 
salbcr  mit  dem  Verkaufe  von  Arzneimitteln 
sein  Leben  gefristet,  ist  schon  von  dem  Peri- 
patetiker  Aristokles  aus  Messene  (zu  Ende 
des  zweiten  christlichen  Jahrhunderts)  zurltck- 
gewiesen  worden.  Der  Ruhm  und  Glanz  von 
Athen  lockte  den  reichen  und  ehrgeizigen 
jungen  Mann  dorthin,  wo  daraals  unter  den 
Baumgaugen  der  Akademie  derbereitssechzig- 
jalirige  gefeiertc  Platon  lehrte  und  der  „ra- 
sende  Sokrates,44  Diogenes  aus  Sinope  in 
seiner  Tonne  hauste,  wilhrend  Praxiteles  und 
Skopas  ilurc  Kunstwerke  schufen.  Da  aber 
bei  des  Aristoteles  Ankunft  in  Athen  „der 
alte  beredte  Mann“  sich  bei  Dion  und  dem 
jUngeren  Dionysios,  \inmittelbar  nach  dessen 
Regieriuigsantritte  (367)  in  Syrakus  aufhielt, 
von  wo  er  erst  im  Jahre  365  zurUckkehrte, 
so  bereitete  sich  der  junge  Stageirite  einst- 
weilen  durcli  eifriges  Studium  und  durcli 
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A*k»af  von  Btichersch&tzen  darauf  vor,  Pla- 
Wi  Schttler  zu  werden . was  er  17  Jahre 
Irag  (365 — $47)  bis  zmn  Tode  Platon’s  blieb. 
Wegcn  seines  unermtidlichen  Stndiums  wurde 
er  tou  Platon  selbst  nur  „der  Leser**  ge- 
■BBt  und  gait  wegen  seiner  geistigen  Ge- 
nsdtheit  als  die  Seele  der  Schnle.  Ais  der 
Ente,  der  nach  Strabon’s,  des  Geographen, 
Ze*?n«8  eine  grdssere  Bibliothek  anlegtc, 
erorb  er  sicb  einen  Reichthum  an  gelelir- 
tta  nat u rw  issenschaftl  ichcn  Kenntnissen  und 
■aehte  jene  vielseitige  und  grtlndliche  Be- 
bantechaft  mit  den  Sehriftwerken  seines 
Vdkes,  die  uns  in  seinen  eigenen  sp&teren 
swiften  entgegentritt.  Wurde  der  auf- 
*ebende  und  ehrgeizige  junge  Gelelirte  sei- 
*»  Lehrer  gegentlber,  dessen  Neigung  sicli 
m den  Naturwissenschaften  fern  hielt , zu 
4aen  sich  jener  hingezogen  ftlhlte,  allm&lig 
*e&«tetandig  und  schreckte  derselbe  als  ge- 
•radter  Reiner  auch  vorm  Streit  mit  dem 
icaes  erworbenen  Ruhmes  sicli  bewussten 
PUton  nicht  zurtlck , so  ist  eine  gewisse 
Bfewucht  zwischen  einem  solchen  Lehrer 
and  einem  solchen  Schuler  eben  so  erkl&rlich 
rad  nattirlieh,  als  der  von  dem  Platoniker 
Enbuloe  im  dritten  christlichen  Jahrhundert 
gegen  Aristoteles  erhobene  Vorwurf  des  Un- 
ranks  gegen  Platon  sieh  durch  anderweitige 
Kschrichten  nicht  minder,  wie  durch  die  von 
Aristoteles  selbst  in  seiner  Nikomachischen 
Ethik  ausgesprochenen  Verehrung  fUr  Platon 
«Js  onbegrtlndet  erweist,  wie  denn  auch  der 
Widerepruch,  den  Aristoteles  in  seinen  spft- 
teren  Scliriften  dfter  gegen  Platon’s  Ansichten 
tsbebt,  niemals  feindseUg,  sondern  stets  sach- 
hek  gehalten  ist  Darum  stand  denn  auch 
Aristoteles  auch  noch  nach  Platon’s  Tode  in 
(reundschaftlichem  VerhUltniss  mit  dessen  ge- 
liebtartem  Schtller  Xenokrates,  welcher  nach 
Platon’s  Aeusserung  des  Spornes  bedtlrfe,  wie 
Aristoteles  als  „ein  gegen  seine  Mutter  aus- 
sehlagendesFUllen  “ des  ZUgels.  Einem  anderen 
Mitochfller,  dem  Kyprier  Eudemos,  welcher 
ia  dem  sicilischen  Feldzuge  Dion’s  iv354)  ge- 
fiiien  war,  errichtete  Aristoteles  ein  fthnliches 
philosoptiisches  Denkmal,  wie  Platon  in  seinem 
.Phld6n“  dem  Sokrates,  indem  cr  demselben 
ein  dem  platonischen  Phaidon  nachgebildetes 
tiesprAch  „ Eudemos-  widmete,  aus  welchem 
an  elnige  BruclistUcke  Uberliefcrt  worden 
and.  Er  fasst  darin  das  vorirdische  Dasein 
Priexistenz  > der  Seele,  im  platonischen  Sinne 
ab  eines  der  „Idee**  verwandten  Wesens  auf, 
welches  auf  die  Erde  verstossen,  den  Leib 
ab  einen  Leichnam  mit  sich  schleppe.  Er 
bentet  die  tiberlieferten  Ideen  des  hellenischen 
M yth  os  nnd  Oultus  in  der  Art  aus,  dass  er 
«e  ab  geachiehtliche  Zeugnisse  fUr  den  tiefen 
Zng  dm  mensehlichen  GemUths  zum  Unsterb- 
hehkeitsglaaben  gelten  liess,  den  er  zugleich 
hath  regelrechte  Schltisse  zu  begrtlnden 
■■elite.  Auch  andere  Dialoge  des  Aristoteles 
taler  den  Titeln:  Grillos,  Menexenos,  Ne- 


rintlios.  werden  vielfach  bezeugt,  von  denen 
uns  jedoch  Nichts  erhalten  nocli  NUheres  be- 
kannt  ist  Bei  dem  Verluste  dieser  frtlhesten 
schriftstelleri8chen  Arbeiten  dcsselben  sind  wir 
zugleich  des  Mittels  beraubt,  in  die  stufen- 
weise  Entwickelung  des  Aristotelischen  Den- 
kens  einen  Einblick  zu  gewinnen  und  wahr- 
znnehmen,  wie  cr  seinem  Lelirer  Platon  all- 
mklig  entwiiehst  und  bei  der  Handhabung 
der  von  Platon  gewahlten  Darstellungsform 
allmUlig  fiber  diesen  hinausschreitet , um 
endlich  in  seiner  eigenen  Rttstung  aufzutreten, 
in  welcher  er  uns  in  den  aus  seiner  letzten 
Lebensperiode  stammenden  wissenschaftlichen 
Werken  begeghet  Wenn  er  auch  nicht,  wie 
der  im  zweiten  christlichen  Jahrhundert 
lebende  rdmische  Rhetor  Claudius  Aelianus 
meldet,  den  greisen  Platon  dnrch  seine  Streit- 
sucht  aus  der  Akademie  verdrkngt  hat,  so 
ftlhlte  sich  Aristoteles  doch  w&hrend  der 
letzten  Lebensjahre  Platon’s  seinem  Lehrer 
gegentlber  bereits  so  selbststiindig , dass  er 
selbst  Vorlesungeu  in  Athen  hielt  und  als 
Gegner  der  Schule  des  sclion  bejahrten 
Reaners  Isokrates  Unterricht  in  der  Rhetorik 
ertheilte.  Unter  seinen  damaligen  Schtllern 
befand  sich  der  frtlhere  Sclave  und  Eunuch, 
spUtere  Herrsclier  von  Atarneus  und  Assos 
in  Mysien.  Als  Aristoteles  von  diesem,  nach 
dem  im  Jahre  347  erfolgten  Tode  Platon’s, 
zum  Besuch  an  seinen  Hofe  eingeladen 
worden  war,  begab  er  sich  in  Begleitung 
von  Platons  Lieblingsschtller  Xenokrates 
nach  Atarneus,  statt  die  durch  seines  grossen 
Nebenbuhlers  Tod  erlangtc  freie  Bahn  zur 
Grttndung  einer  Schule  zu  benutzen.  Aber 
schon  im  dritten  Jahre  seines  Aufenthaltes 
zu  Atarneus  wurde  der  gegen  die  persische 
Oberherrschaft  sich  auflehnende  Hermeias  urn’s 
Leben  gebracht,  und  die  beiden  Philosophen 
flohen  nach  Mitylene  auf  der  Insel  Lesbos, 
wohin  sie  die  Adoptiv  - oder  Schwestertochter 
Pythias  ihres  Freundes  und  Gdnners  mit- 
nahmen.  Dem  Hermeias  liess  Aristoteles  in 
Delphoi  eine  Bilds&ule  mit  ehrender  Inschrift 
errichten  imd  widmete  ihm  ein  von  Diogenes 
Laertios  aufbewahrtes  schdnes  Gedicht 
(Skolion),  welches  von  seiner  fast  schwkr- 
merischen  Freundschaft  zeugt.  Von  Mitylene 
aus  wurde  der  nunmehr  im  44.  Lebensjahre 
steheDtle  Aristoteles  (343)  durch  den  Konig 
Philipp  nach  Macedonien  berufen,  um  die 
Erziehung  des  .vierzehnjahrigen  Prinzen 
Alexander  zu  tlbernehmcn.  Der  von  Aulus 
Gellius,  dem  aus  der  Zeit  der  rdmischen 
Antonine  bekanntcn  Sammler  merkwtlrdiger 
Nachrichten,  tlberlieferte  Brief,  in  welchem 
der  Kdnig  Philipp  unmittelbar  nach  Alexanders 
Geburt  (356)  diese  dem  Aristoteles  mit  dem 
Bemerken  angezeigt  hktte,  er  dankc  den 
Gdttern,  dass  ihm  ein  Sohn  in  der  Zeit  ge- 
boren  worden  sei,  in  welcher  Aristoteles 
lebte,  hat  keinen  Anspruch  auf  Aechtheit. 
Ftlr  den  Unterricht  des  koniglichen  Prinzen 
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und  des  mit  diesem  erzogenen  Marsyas, 
einen  Stiefbruder  des  nachmaligen  Konigs 
Antigonos  von  SyTien,  wurde  das  stldwest- 
lich  von  der  kdnigliehen  Residenz  Pella  in 
der  Landschaft  Emathia  gelegene  Gymnasium 
Nymphaion  zu  Mieza  hergericktet,  wo  noch 
zur  Zeit  des  Plutarchos  von  Ckilronea  die 
Schatteng&nge  mit  ihren  Steinsitzen  waren, 
die  dem  peripatetischen  Schuler  und  seinem 
Lehrer  zu  Ruheplfitzen  dienten.  Ueber 
Alexanders  Erziehung  hatte  man  im  Alter- 
thume  eine  von  dessen  MitschUler  Marsyas 
verfasste  Schrift  ..Alexanders  Ftthrung  oder 
Schule*4,  aus  welcher  uns  jedoch  nur  einige 
zerstreute  Notizen  iibrig  geblieben  sind. 
Eine  von  Aristoteles  fUr  den  Gebraueh 
Alexanders  veranstaltete  Textausgabe  der 
Homcrischen  Ilias  fUhrte  derselbe  in  einer 
kostbaren  Kapsel  spater  auf  seinen  ZUgen 
durch  Asien  mit  sich.  (Geier,  Aristoteles 
und  Alexander  1856).  Aucli  als  Alexander 
(340  vor  Chr.),  wUhrend  sein  Vater  nack 
Byzantion  zog,  zum  Reicksverweser  ernannt 
wurde,  blieb  Aristoteles  noch  eine  Zeit  lang 
am  makedoniscken  Hofe,  indem  er  seinen 
Studien  und  Forschungen  lebte.  Nack 
• Alexanders  Regierungsantritt  heirathete  Ari- 
stoteles die  von  seinem  ermordeten  Freunde 
Hermeias  hinterlassene  Pythias,  die  jedoch 
bald  nack  der  Geburt  einer  ebenfalls  Pythias 
genannten  Tochter  starb.  Ob  er  sick,  bevor 
er  nach  Athen  ttbersiedelte , zun&chst  nack 
seiner  Vaterstadt  Stagiros  zurUckzog,  woker 
seine  zweite  Frau  stammte  und  wo  sein 
nachmaliger  Schuler  Tkeophrastos  ein  Gut 
besass,  steht  nickt  ganz  sicher.  Als  der 
grosse  Perserzug  Alexanders  bereits  begonnen 
hatte,  traf  Aristoteles  im  Ilerbst  335  oder 
im  FrUhj&hr  334  nach  12  jUkriger  Abwesen- 
heit  wieder  in  Athen  ein,  wro  es  dem  Lehrer 
des  makedonischen  Welteroberers  besckieden 
war,  eine  Weltkerrsckafit  des  kellenischen 
Geistes  zu  begrUnden,  deren  Einfluss  sick 
Uber  fast  zweitausend  Jakre  kinaus  erstreckte. 
W Ahrend  dort  sein  Freund  Xenokrates,  als 
Nachfolger  von  Platon’s  Schwestersokn 
Speusippos  den  Lekrstukl  in  der  Akademie 
inne  hatte,  erdffnete  er  selbst  seine  Schule 
im  Lykeion,  einem  Gymnasium  des  von 
Peisistratos  gegrtindeten  und  von  Perikles 
versckdnerten  Tempels  des  Apollon  Lykeios. 
Er  hatte  die  Erlaubniss,  im  dortigen  „Peri- 
pato8“  (einem  Baumgange,  der  zum  Umher- 
wandeln  bestimmt  war)  zu  lehren,  und  von 
dieser  Oertlichkeit,  wo  die  Schuler  sich  mit 
dem  Meister  versammelten.  ist  der  Name 
„Peripatetikeru  fUr  die  Schule  des  Aristoteles 
aufgekommen.  Zu  der  von  ihm  getibten 
Pflege  eines  freundschaftlich-geselligen  Ver- 
kehrs  mit  den  Schttlern  gehdrte  auch,  dass 
er  sich  nach  der  auch  in  der  Akademie 
herrschenden  Sitte,  die  noch  bis  in's  spUte 
helleniscbe  Alterthum  fortdauerte,  von  Zeit 
zu  Zeit  zu  gemeinsamen  Mahlzeiten  ver- 


sammelte.  Dort  brachte  Aristoteles  neben 
seiner  LehrthUtigkeit  dreizehn  arbeitselige 
Jakre  zu,  w&hrend  welcher  er  aus  den  bis- 
herigen  Vorarbeiten  und  Sammlungen  alle 
seine  uns  erhaltenen  und  zum  Tkeil  verlorenen 
Werke  ausarbeitete , zu  welchen  er  die 
wissenschaftlichen  HUlfsmittel,  neben  seinem 
eigenen  Vermdgen,  der  Gunst  der  beiden 
makedonischen  Kdnige  und  insbesondere 
seines  kdnigliehen  Zdglings  verdankte.  Das 
freundschaftliche  VerhUltniss  zwischen  beiden 
hatte  sich  jedoch  in  den  letzten  Lebensjahren 
Alexanders  getrttbt.  Aristoteles  stand  in 
nahen  Bcziehungen  zu  dem  makedonischen 
Statthalter  Antipater,  an  welchen  noch  einige 
sich  als  Ucht  kennzeichnende  Briefe  des  Ari- 
stoteles vorhanden  sind,  und  Antipater’s  Sohn 
Kassandros  war  ein  Schuler  des  Philosopher 
Diese  engen  Beziehungen  zu  Antipater 
scheinen  den  Alexander  bei  der  zwischen 
ihm  und  Antipater  entstandenen  Spannung 
auch  gegen  Aristoteles  verstimmt  zn  haben. 
Am  Meisten  aber  trug  zur  Erkaltung  des 
Kdnigs  gegen  seinen  Erzieher  das  Vernalten 
des  Kallisthenes  bei,  welcher  ein  Verwandter 
des  Aristoteles  und  von  diesem  dem  Kdnige 
empfohlen  worden  war.  Ein  gesinnungsloser 
Sophist  und  charakterloser  Ildfling  brachte 
er  es  so  weit,  dass  ihn  Alexander  wegen 
Verdachts  der  Theilnahme  an  einer  von  einem 

Sewissen  Hermolaos  gegen  das  Leben  des 
idnigs  angezettelten  Verschwdrung  kinrichten 
liess.  Mit  der  erwiesenen  Falschheit  des  Ge- 
rtichtes,  dass  Alexander  keines  natttrlicken 
Todes,  sondem  durch  Gift  gestorben  sei,  f&llt 
auch  die  durch  trUbe  Quellen  verbreitete 
Nachricht,  dass  bei  dieser  Vergiftung  Aristo- 
teles betheiligt  gewesen  sei.  Als  nach  Ale- 
xanders Tode  die  Aufregung  gegen  die 
makedonische  Oberherrschaft  zur  Erhebung 
dagegen  im  Lamischen  Kriege  fUhrte,  war 
Aristoteles  als  Fremder,  wie  als  Freund 
Alexanders  und  Antipaters  bei  den  politischen 
FUhrern  in  Athen  lUngst  eine  verdilchtige 
Person.  Man  suchte  nach  einem  Vorwand 
zur  Anklage  desselben  wegen  Gottlosigkeit 
amfrommen  Sinnes)  und  fand  einen  solchen 
in  seinem  Lobgedicht  auf  Hermeias  und  in 
einigen  Lehrmeinungen  des  Philosophen.  Unter 
diesen  Umstknden  verliess^ristoteles  im  Spftt- 
sommer  323  freiwillig  Athen,  um  nicht  (W'ie 
er  sich  selbst  Ausserte)  den  Athenern  zum 
zweiten  Male  Gelegenheit  zu  geben,  an  der 
Philosophic  zu  freveln,  und  zog  sich  nach 
der  unter  makedonischem  Schutze  stehenden 
Mutterstadt  der  Stagiriten,  Chalkis  in  Euboia, 
zurUck,  wo  er  ein  Landhaus  besass  und  seine 
Lehrvortr&ge  fortsetzte.  Eine  im  Alterthum 
vorhandene,  angeblich  von  ihm  in  Chalkis 
verfasste  gerichtliche  Vertheidigungsrede  ist 
ein  nicht  von  ihm  verfasstes  reanerisches 
UebungsstUck,  als  Nachahmung  der  Apologie 
des  Sok rates.  Da  er  auf  die  Aufforderung 
des  Areopags  zu  Athen  zu  erscheinen  sich 
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weigerte,  wurde  er  des  dortigen  Bllrgerrechtes 
ftr  verlustig  erklUrt  and  in  Abwesenheit  zum 
Tode  verurtheilt.  Ein  Jahr  naeh  Alexander 
nd  knrx  vor  dem  Tode  des  Demosthenes, 
m Spltsommer  322,  im  63.  Lebensjahre  starb 
<sr  in  Chnlkis  an  einem  Magenleiden , nicht 
dareh  Selbstvergiftung  mit  Schierling,  noch 
inch  einen  freiwilligen  Sturz  in  die  Meer- 
«ge  Euripfis,  wie  ihm  Sp&tere  haben  nach- 
gesagt  in  seinem  uns  durcn  Diogenes  Laertios 
afbewahrten  Testamente  wurde  seine  Tochter 
Pythias,  sein  Sohn  Nikomachos  von  seiner 
neiten  Fran  Herpyllis  und  diese  selbst,  sowie 
«n  Sehwiegersohn  Nikanor,  der  Adoptivsohn 
jaaes  Pflegers  Proxenos  aus  A tarn  e us  ver- 
*gt  Sein  Sohn  Nikomachos  wurde  von 
Tleophrastos  erzogen,  den  Aristoteles  selbst 
mb  Nachfolger  in  seiner  Schnle  bestimmt 
tette,  als  er  aus  Athen  nach  Ohalkis  geflohen 
nr.  Ihm  hatte  er  zugleich  den  werthvollsten 
Thefl  seiner  Hinterlassenschaft,  seine  BUcher 
vennaeht  Von  Gestalt  war  Aristoteles  klein 
nd  sehm&chtig,  mit  besonders  mageren  Bei- 
ges, hatte  kleine  und  wenig  gedffnete  Augen 
nd  einen  hervorstehenden  Bauch,  auch  einen 
Kahlkopf.  Weniger  sein  etwas  geziertes  Lis- 
peln,  ate  der  spottige  Zug  urn  den  Mund  war 
lem  Platon  missftlllig.  Seine  fehlerhafte  Aus- 
spnche  des  R wie  L wurde  von  seinen 
Schtilern  nachgeahmi  Philipp  und  seine  Ge- 
nahliu  Olympias  sullen  die  Statue  des  Ari- 
noteles  neben  ihren  eigenen  haben  aufstellen 
ban,  w&hrend  ihm  eine  solche  Alexander 
in  Athen  errichten  liess.  In  einem  dffentlichen 
zu  Byzantion  (Konstantinopel)  soli  sich 
zn  Anfang  des  6.  cliristlichen  Jahr- 
ein  Aristotelesbild  befunden  haben. 
sitzende  Statue  im  Palaste  Spada  zu 
Bom,  auf  deren  Basis  die  verstiimmeltc  In- 
iehrift  Arist  — zu  lesen  ist,  wurde  neuer- 
mit  Sicherheit  als  das  Bildniss  des 
Stageiriten  wieder  erkannt 
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Des  Aristoteles  fruchtbarer  und  vielseitiger 
deist  hat  aUe  seiner  Zeit  offenstehende  Ge- 
biete  des  Wissens  mit  selbstkndigen  For- 
sehungen  bereichert  und  mit  keine  kraftigen 
Gedanken  befrnchtet.  In  den  Tagen  des 
Karoos  Aurelius,  des  Stoikers  auf  dem  Kaiser- 
throne,  der  „8chriftgelehrtc  der  Natur“  ge- 
ttani.  der  seine  Feder  nnd  seine  Spracne, 
wie  ihm  die  Stoiker  nachrllhmten,  in  das 
Denken  getaucht  habe,  ist  er  darauf  aus- 
gegangen,  den  ganzen  geistigen  Besitzstand 
dioudiger  Zeit  zu  ordneu  und  wissenschaft- 
tlch  su  bearbeiten.  Er  bezieht  sich  in  seinen 


Schriften  after  auf  „exoterische  Reden u, 
ohne  doch  diesen  anderen,  sogenannte 
esoterische  Reden  gegentlber  zu  stellen. 
Daraufhin  haben  spatere  griechische  Schrift- 
steller  von  zweierlei  Schriften  des  Aristoteles 
gesprochen  und  die  strengwissenschaftlichen 
als  esoterische  von  den  popular  gehaltenen, 
als  den  exoterischen , unterschieden,  sodass 
man  meinen  sollte,  er  habe  als  esoterischer 
Schriftsteller  seine  Philosophic  vor  der 
Menge  in  dunkle  Riithsel  versteckt  und  da- 
gegen  als  exoterischer  Schriftsteller  um  der 
nicht  denkenden  Masse  willen  die  Strenge  der 
Philosophic  verlhugnet  Einen  solchen  zwie- 
spkltigen  Aristoteles  giebt  es  aber  nicht;  es 
geht  vielmehr  aus  AUem  hervor,  dass  von 
ihm  nnter  den  „ exoterischen  Reden  “ nur 
abseitsliegende , d.  h.  solche  Ertfrterungen 
verstanden  wurden,  die  nicht  in  den  Bereich 
der  eben  vorliegenden  Untersuchungen  ge- 
hdrten.  Und  wenn  man  von  dem  weit- 
schweifigen  Galenos , dem  philosophischen 
Arzt  aus  dem  Ende  des  zweiten  christlichen 
Jahrhunderts,  [und  dem  von  der  Nachwelt 
als  Chry80storaos  (Goldmund)  bczeichneten 
heiligen  Johannes,  Bischof  von  Constantinopel, 
absieht,  so  ist  uns  von  keinem  Schriftsteller  • 
des  griechischen  Alterthums  eine  solche 
Masse  vielseitiger  und  nmfangreicher  Schriften 
Uberliefert  worden,  als  von  dem  Philosophen 
aus  Stageiros.  Zu  den  unter  seinem  Namen 
tlberlieferten  und  uns  erhaltenen  Schriften 
desselben  ftlgen  aber  die  aus  dem  Alterthum 
tlberlieferten  Verzeichnisse  Aristotelischer 
Schriften  noch  eine  Anzahl  weiterer  Schriften 
hinzu,  von  welchen  jetzt  nur  die  Titel  oder 
dttrftige  Bruchstticke  tlbrigsind.  Nach  einigen 
Angaben  alter  Schriftsteller  hatte  Aristoteles 
1000,  nach  der  Mittheilung  des  Diogenes 
Laertios  nur  400  BUcher  verfasst  Aus  der 
reichen  schriftstellerischen  Hinterlassenschaft 
desselben  ist  aber  Vielcs  verloren  gegangen, 
was  von  Aristoteles  selbst  in  den  noch  vor- 
handenen  Schriften  gelegentiich  erwahnt 
wird  und  was  vielleicht  in  seinen  eigenen 
Augen  nur  als  Vorarbeiten  flir  seine  tibrigen 
Werke  gait  Zu  solchen  Vorarbeiten  ftlr 
eigne  Untersuchungen  gehttren  unter  andern 
zwei  noch  den  griechischen  Auslegern  be- 
kannte  Schriften  „tlber  die  Ideen**  und 
„ liber  das  Gute,*  worin  der  Inhalt 
Platonischer  Vortrage  wiedergegeben  war. 
Eine  Sammlung  sammtlicher  unter  Aristoteles’ 
Namen  uns  ttberlieferter  Bruchstticke  aus 
verloren  gegangenen  Werken  hat  Rose 
(. Aristoteles  pseudepigraphus  Vol.  I:  Frag- 
metiia  Aristotelis  philosophica , 1863)  ge- 
geben  und  alle  diese  Schriften  fUr  ,unacht 
erklart,  indem  er  von  den  unter  dem  Namen 
des  Aristoteles  noch  vorhandenen  Schriften 
nur  19  flir  acht,  27  ftlr  unacht  halt  Als 
Grtinde  und  Veranlassungen  zu  fUlschlicher 
Beilegung  von  Schriften,  die  nicht  wirklich 
von  Aristoteles  verfasst  waren,  werden  schon 
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von  seinen  griechischen  ErkUlrern  folgende 
angeftlhrt:  Die  Verwechselung  rait  gleich- 
uamigen  Schriftatellern  oder  Bilchertiteln 
anderer  Verfasser,  die  Gewinnsucht  der 
Bticherliebhaber  seit  der  Zeit  der  grossen 
Btlchersammlungen  (zu  Alexandria,  Pergamum 
mid  an  anderen  Orten),  die  Eitelkeit  und 
der  Elirgeiz  sp&terer  Schriftsteller,  die  ihren 
eigen  en  Arbeiten  durcli  bertthmte  Namen 
Verbreitung  verschaffen  wollten,  endlich  auch 
die  Dankbarkeit  von  SchUlern,  welche  im 
Bewusstsein  ihrer  Abhhngigkeit  von  derLelire 
des  Aristoteles  ihren  Arbeiten  den  Namen 
des  Meisters  vorsetzten.  Als  un&cht  und 
nicht  von  Aristoteles  herrtlhrend  werden  in 
unserer  gegenwiirtigen  Sammlung  der  Ari- 
stotelischen  Werke  von  Zeller  (die  Philosophic 
derGriechen,  II.,  2:  Aristoteles  und  die  alten 
Peripatetiker,  2.  Aufl.,  1862,  S.  80,  Note  1) 
folgende  angesehen:  Die  Schrift  Uber  Xeno- 
phanes, Zenon  und  Gorgias,  die  Khetorik  an 
Alexander  (mit  Ausnahme  des  ersten  und 
letzten  Kapitels),  das  Buch  von  der  Welt 
und  von  der  Entstehung  der  Welt,  die 
Schriften  von  den  Farben,  Uber  die  Winde, 
die  TSne,  Uber  die  Pflanzen,  die  Mechanik, 
• das  Buch  von  dem  Lebensgeist  und  der  Be- 
wegung  der  Thiere,  die  Physiognomik , das 
zehnteBuch  derThiergeschichte,  dieProbleme 
(als  eine  aus  der  peripatetischen  Schule  her- 
rtlhrende  Sammlung),  die  sogenannte  Eude- 
mische  Ethik,  die  sogenannte  grosse  Ethik, 
die  Schrift  Uber  die  Tugenden  und  Fehler, 
die  Oekonomik,  die  wunderbaren  Geschichten, 
die  Schrift  Uber  untheilbare  Linien  (deren 
Aechtheit  ihm  mindestens  zweifelhaft  er- 
scheint).  Trotz  des  vielen  Unilchten,  was  sich 
unter  unseren  heutigen  Aristoteles- Werken 
fmdet,  bleibt  die  Menge  der  mit  Sicherheit 
auf  Aristoteles  zurilckzufUhrenden  Schriften 
noch  immer  staunenswerth.  Die  systematische 
Anordnung  und  Gruppirung  der  Werke  des- 
selben  muss  sich  billig  auf  die  von  Aristoteles 
selbst  aufgestellte  systematische  E i nth eil ting 
der  Wissenschaften  Uberhaupt  grUnden.  Nach 
seiner  Ansicht  aber  hat  jede  Wissenschaft 
zum  Zwecke  entweder  das  Wissen  der  Wahr- 
heit  (die  Theorie)  fUr  sich  allein  oder  ausser- 
dem  noch  eine  ThUtigkeit  des  Menschen,  die 
entweder  ein  Handeln  oder  ein  Machen  (Her- 
vorbringen  eines  bleibenden  Werkes)  ist. 
Hiernach  zerfhllt  die  Gesammtheit  der  Wissen- 
schaften in  die  drei  Hauptgebiete  der  theo- 
retischen,  praktischen  und  poietischen  (her- 
vorbringenaen)  Wissenschaften.  Theilen  wir 
die  theoretischen  Wissenschaften  in  philoso- 
phische  und  naturwissenschaftliche,  und  lassen 
dann  auf  die  ethisch  - politischen  die 
zur  Kunsttheorie  gehdrenden  .Schriften  folgen. 
Denn  die  Zeitfolge,  in  welcher  die  wissen- 
schaftlichen  Werke  des  Aristoteles  entstanden 
sind,  lUsst  sich  trotz  einzelner  darin  ge- 
legentlich  enthaitener  geschichtlicher  Spuren, 
nicht  durchweg  auch  nur  mit  tthnlicher  Wahr- 


scheinlichkeit,  wie  bei  den  Platonischen  Dia- 
logen  aus  den  einzelnen  Schriften  selbst  be- 
stimmen,  da  die  darin  vorkommenden  Ver- 
weisungen  gegenseitig  sind.  Sind  dieselben 
aber  wahrscheinlich  siimmtlich  erst  wfthrend 
der  dreizehn  Jahre  seines  zweiten  Aufenthaltes 
in  Athen  entstanden  oder  wenigstens  vollendet 
worden,  so  ist  die  Zeitfolge  ihrer  Vollendung 
fUr  die  Anffassung  des  Aristotelischen  Systems 
ohne  Bedeutung.  Es  zeigt  sich  darin  Alles 
reif  und  fertig  und  ist  keine  Entwickelung 
des  Verfassers  wahrnehmbar.  Ftir  die  Sache 
ist  es  darum  auch  gleichgUltig,  ob  die  ethischen 
und  politischen  Schriften  frUher  (wie  Rose) 
oder  sphter  (wie  Zeller  meint),  als  die  natur- 
wissenschaftlichen  tmd  psychologischen  Ar- 
beiten  entstanden  sind.  Am  frUhesten  und 
nach  des  Aristoteles  eigenen  Anfilhrungen 
vor  den  naturwissenschaftlichen  sind  die  lo- 
gischen  Schriften  verfasst,  und  zwar  dieSclirift 
Uber  die  Kategorien  zuerst,  dann  die  Topik, 
danach  die  Analytik  und  die  Schrift  vom 
Ausdruck  nach  der  Schrift  von  der 
Seele.  Auf  die  Politik  folgte  die  Poetik  uud 
auf  diese  die  Rhetorik.  Unter  den  natur- 
wissenschaftlichen Schriften  ist  die  Physik  die 
frUheste,  ihr  folgte  die  Schrift  vom  Himmel, 
dann  die  Schrift  vom  Entatehen  und  Ver- 
gehen,  die  Meteorolo^e,  die  Werke  Uber  die 
organische  Natur.  Am  spfttesten  filllt  die 
von  Aristoteles  selbst  unvollendet  gelassene 
und  erst  aus  seinem  Nachlass  herausgegebene 
Metaphysik.  ThatsUchlich  zeigt  unsere  heutige 
Sammlung  der  Aristotelischen  Schriften  eine 
auff&llige  UnvollstUndigkeit  und  Unordnung: 
bei  vielen  ist  der  Text  in  einem  verderbten 
Zustande,  es  finden  sich  Lilcken  in  der 
wissenschaftlichen  AusfUhrung,  Versetzung 
ganzer  Abschnitte,  Wiederholungen  und  Zu- 
thaten  von  spftteren  Ilanden.  Dieser  Zustand 
derselben  erklhrt  sich  aus  ihren  Schicksalen. 
Durch  die  Nachrichten  Strabdn’s,  des  Geo- 
grapheu,  und  des  Plutarchos  von  Chaironeia 
ist  die  Ansicht  aufgekommen,  die  sich  bis 
zu  Anfang  des  vorigen  Jahrhunderts  er- 
halten  hat,  als  wftren  die  Werke  des  Ari- 
stoteles mit  denen  des  Theophrastos  nach 
dem  Tode  des  letzteren  nur  in  denjenigen 
Exemplaren  vorhanden  gewesen , welche 
Neleus  aus  Skepsis  (in  der  kleinasiatischen 
Landschaft  Mysien)  von  Theophrastos  geerbt 
hatte.  Von  den  Erben  des  Neleus  zu  Skepsis 
in  einem  Keller  verborgen,  waren  die  Hnnd- 
schriften  erst  im  letzten  vorchristlichen  Jahr- 
hundert  in  verdorbenem  Zustande , von 
Wtirmern  zerfressen  und  von  Feuchtigkeit 
beschadigt,  durch  den  Bttcherliebhaber 
Apellikdn  aus  Teos  (in  Jonien)  entdeckt  und 
nach  Athen  gebracht,  von  dort  durch  Sulla 
als  Kriegsbeute  mit  nach  Rom  genommen 
und  nach  Sulla’s  Tode  durch  den  Gramraatiker 
Tyrannion,  nach  Erglinzung  des  Fehlenden 
und  sp&ter  durch  Andronikos  aus  Rhodos 
herausgegeben  und  durch  rOmische  Buch- 
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handler  in  Abschriften  vervielfilltigt  worden. 
Dieae  Erz&hluug  wurde  schon  1717  durch 
eiaen  franztfsisclien  Gelehrten  im  Journal 
des  savants  in  Zweifel  gezogen,  neuer dings 
aber  durcb  Brandis  und  A.  Stahr  der  Nach- 
weis  geliefert,  dass  die  Aristotelischen 
Schriften  bereits  in  der  Zeit  zwischen  dem 
Tode  des  Stagiriten  nnd  seines  Schillers 
Theophraat  durch  Absciiriften  verbreitet  ge- 
iresen  sind  und  also  jenes  im  Keller  zn 
Skepsis  versteckte  Exemplar  der  Aristote- 
Uschen  Urschriften  keineswegs  das  einzig 
verhandene  gewesen  ist.  Schon  vor  der 
Bi&thezeit  des  Andronikos  (zu  Anfang  des 
oaten  vorchristlichen  Jahrhunderts)  lasst 
sds  nachweisen,  dass  viele  der  uns  erhaltenen 
Werke  des  Aristoteles  von  Andern  benutzt 
nsrden  sind,  und  von  einzelnen  derselben 
tird  ausdrticklich  berichtet,  dass  sie  schon 
teiLebzeiten  ihres  Verfassers  herausgegeben 
worden  seien.  Allerdings  verdanken  wir 
dem  Andronikos  die  heutige  Gestaltung  der 
gritaten  Zahl  der  vorhandenen  Werke  des 
Stagiriten , als  deren  Ordner  und  Heraus- 
geber  ihn  ausdrticklich  der  Neuplatoniker 
Porphvrios  bezeichnet.  Seitdem  machten 
die  Pe'ripatetiker  die  ErkUlrung  der  Schriften 
ihres  Meisters  durch  umschreibende  Ueber- 
•etzungen  oder  durch  kurze  Scholien,  sowie 
lurch  ausftlhrliche  Erlauterungsschriften 
am  wriehtigsten  Theil  ilrrer  Lehrthatigkeit 
in  der  Schule.  Die  bedentendsten  dieser 
lischen  Erklarer  des  Aristoteles  waren 
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kurzweg  als  „der  ErklArer“  bezeiclinete 
Akxnndros  aus  Aphrodisias  >m  Karien)  und 
die  Neuplatoniker  Jamblichos,  Proklos, 
Porphyries,  Amroonios  des  Hermeias  Sohn 
und  Simplikios  (im  6.  Jahrhundert.)  Bald 
bildete  die  Aristotelische  Logik  einen  Gegen- 
stand  der  gelehrten  Schulbildung.  Boetius 
fiberaetxte  das  Aristotelische  Organon  (die 
igischen  Schriften  desselben),  sowie  die 
ianleitung  des  Simplikios  in’s  Lateinische, 
and  diese  Arbeiten  des  Boetius  waren  bis 
mb  zwolfte  Jahrhundert  die  Hauptgrundlage 
des  philosophischen  Unterrichts  in  den  ge- 
lekrten  Schulen.  Erst  seit  dem  dreizehnten 
Jahrhundert  wurden  auch  andere  Schriften 
dee  Aristoteles  in  lateinischen  Uebersetzungen 
der  arnbischen  Uebertragungen  desselben  im 
Abendlande  bekannt.  In  diesen  lateinischen 
Bebenetzungen  wurde  von  Dominikanern 
usd  Franziskanern  das  Studium  der  Aristote- 
imben  Philosophic  eifrig  betrieben.  Thomas 
van  Aquino  gebruuchte  schon  lateinische 
I'ebersetzungen  aus  demgriechischen  Original, 
und  anf  seine  Anregung  entstand  durch 
W»lh#dm  von  Moerbecke  (in  Brabant)  eine 
t wdrtlich  getreue  lateinische  Ueber- 
ng  sAmmtlicher  Werke  des  Aristoteles 
Griechischen  (1270 — 1280),  welche 
nnf  Schulen  und  UniversitAten  die 
blieb.  Bei  dem  lebhaften  Auf- 
den  das  Stadium  des  griecliischen 


Alterthums  im  15.  Jahrhundert  nahin,  ge- 
wann  auch  die  BeschAftigung  mit  den  Werken 
des  Aristoteles  in  der  Ursprache,  und  es 
traten  als  neue  Uebersetzer  iind  Erkliirer 
desselben  zum  Theil  Gelehrte  ersten  Ranges 
auf,  wie  Agricola,  Malanchthon , Camerarius, 
Muret.  Griechisch  warden  die  Werke  des 
Aristoteles  zuerst  durch  Aldus  Manutius  in 
5 Foliobiluden  (Venedig  1495  — 98)  heraus- 
gegeben und  spilter  in  neuer  Auflage 
1551  — 53  bei  des  Aldus  Sdhnen  durch 
J.  B.  Camotius,  weiterhin  unter  Aufsicht  des 
Erasmus  und  des  Simon  Grynaeus  in  Basel 
(1531) , in  dritter  Auflage  (1550)  durch 
Isegrin  als  Mitherausgeber,  worauf  1584 — 87 
in  Frankfurt  die  Ausgabe  durch  Fr.  Sylburg 
und  1590  in  Lyon  die  mit  iateinischer 
Uebersetzung  versehene  Ausgabe  durch  Isaak 
Casaubonus  (neu  anfgelegt  1596  und  97, 
1605  und  1646)  und  ebenfalls  mit  Iateinischer 
Uebersetzung  die  Ausgabe  von  Duval  (du 
Val)  in  Paris  1619  in  zwei  FoliobAnden 
folgte,  welche  1629,  1639  und  1654  neuauf- 
gelegt  wurde.  Die  Herrschaft  des  scho- 
lastischen  Aristotelismus  hatte  schon  beim 
Ausgang  des  13.  Jahrhunderts  ihr  Ende 
erreicht.  Derselbe  naturforschende  Miinch 
Roger  Bacon  (1214—1292),  welcher  mit 
grosser  Bewunderung  den  Aristoteles  studirt 
"hatte,  machte  sich  doch  theilweise  von  der 
AutoritAt  desselben  los  und  scheute  sich 
nicht,  das  GestAndniss  auszusprechen , wenn 
er  Macht  liber  die  Bllcher  des  Stagiriten 
hatte,  wllrde  er  sie  allesammt  verbrennen 
lassen,  weil  ihr  Studium  nicht  bloss  Zeit 
verlust,  sondern  auch  Ursachc  des  Irrthums 
und  Vermehrung  der  Unwissenheit  sei. 
W Ahrend  die  Humanisten  des  Reformations- 
zeitalters  lebhaften  Widerspruch  gegen  die 
herrschende  Aristotelische  Schulphilosophie 
erhoben  und  Andere  sich  um  den  Vorzug 
des  Platon  der  Aristoteles  stritten.  fand  der 
letztere  in  Pomponazzo  und  Scaliger  noch 
begeisterte  Verehrer,  und  Caesalpinus  suchte 
die  reine  Lehre  des  „Kdnigs  der  Weisen* 
an’s  Licht  zu  stellen.  Dagegen  wandte 
Petrus  Ramns  in  Paris,  nachdem  er  den 
Aristoteles  eifrig  studirt  hatte,  ohne  dem 
trocknen  und  dllrren  Boden  ^esunde  Frllchte 
abgewinnen  zu  kOnnen,  endlich  (1543)  seine 
Kritik  gegen  denselben,  und  nachdem  der 
italiener  Franciscos  Patricius  (1571)  in  seinen 
„discussiones  peripateticae “ einen  leiden- 
schaftlichen  Angriff  auf  die  Person  und 
Lehre  des  Aristoteles  verdffentlicht  hatte, 
sahen  auch  andere  Gelehrte  in  dem  Stagiriten 
nur  einen  verAchtliehen  Sophisten,  wAhrend 
auf  den  protestantischen  UniversitAten 
Deutschlands  im  16.  Jahrhundert  ein  neuer 
Aristotelismus  der  sogenannten  reinen  Peri- 
patetiker  in  Aufnahme  kam.  Nachdem  im 
17.  und  18.  Jahrhundert  das  Interesse  an 
Aristoteles  ein  verhAltnissmassig  geringes  ge- 
wesen war,  erwachte  dasselbe  wieder  seit 
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dem  Elide  des  18.  Jahrhunderts  und  war 
im  19.  in  fortwahrendem  Wachsthum  be- 
griffen.  Die  einzelnen  Werke  des  Stagiriten 
wurden  jetzt  mit  philologisclier  Genauig- 
keit  behandelt  und  einzeln  herausgegeben 
und  duTch  Hegel’s  hohe  Verehrung  vox  dem 
grilndlicbsten  und  tiefsten  Denker  des 
helleni8chen  Alterthums  aucli  die  Aufmerk- 
samkeit  der  Philosophen  auf  die  Lebre  und 
das  System  des  Stagiriten  gelenkt  Die 
vereinte  Arbeit,  welche  w&hrend  der  beiden 
letzten  Menscbenalter  von  Seiten  verdienst- 
voller  Philologen  und  Philosophen  der  Er- 
forschung  und  Wiederbelebung  des  Aristoteles 
zugewandt  wurde,  hat  eine  reiche  Ausbeute 
der  Aristoteles  - Literatur  geliefert.  Die 
Berliner  Akademie  der  Wissensehaften  be- 
anftragte  ihre  Mitglieder  Imm.  Bekker  und 
Brandis  mit  einer  vollstUndigen  Ansgabe  der 
Werke  des  Aristoteles,  welche  nach  drei- 
jlihriger  Durchforschung  der  Handschriften 
in  Italien,  Frankreich  und  England  in  den 
dreissiger  Jahren  zu  Stande  kam.  Eine 
gerechte,  ebenso  weit  von  Ueber-  als  von 
l nterschatzung  entfernte  Anerkennung  der 
Lewtungen  des  Aristoteles  und  seiner  Ver- 
dienste  in  der  Geschichte  der  Wissensehaften 
ist  erst  durch  diese  Bemtlhungen  unsers  Jalir- 
hunderts  um  die  Schriften  des  Aristoteles 
inbglich  geworden.  Er  war  unbedingt  eine 
geistige  und  wissenschaftliche  Kraft  ersten 
Ranges,  ein  ebenso  fruchtbarer,  als  viel- 
seitiger  Geist,  ein  ebenso  sorgfdltiger  Be- 
obacnter  und  fleissiger  Sammler  von  That- 
sachen,  als  strenger  und  scharfer  Denker, 
dessen  Ver stand  alle  theologische  Erklfirung 
nattlrlicher  Erscheinungen  zurtlckwies  und 
sich  niemals  in  den  Dienst  der  Phautasie 
begab  und  dessen  weiter  Blick  zugleich  auf 
den  einheitlichen  Zusammenhang  des  Wissens 
gerichtet  war.  Ohne  den  kunstvollen  Zauber 
der  Platoni8cben  Darstellnng  zu  besitzen,  ist 
er  dem  Platon  durch  grttnalichen  Forscher- 
geist,  methodische  Untersuchung  und  um- 
sichtige  Reife  des  Urtheils  ebensosehr  tiber- 
legen,  wie  durch  die  gedrfingte  Kfirze.  logische 
Schftrfe  und  sachliche  Bestimmtneit  des 
wissenschaftlichen  Ausdrucks  und  einer  aus- 

Eebildeten  wissenschaftlichen  Terminologie. 

»a  ihm  jedoch  die  Mittel  zur  Bewfihrung 
und  Begfaubigung  der  beobachteten  That* 
sachen  abgingen  und  er  diese  nur  sammelte 
und  ordnete,  ohne  sie  zu  prtifen^  so  hat  er 
weder  ein  Recht  auf  den  Namen  ernes  eigent- 
lich  wissenschaftlichen  Beobachters,  im 
modernen  Sinn  und  Umfang  des  Wortes, 
noch  Anspruch  auf  den  Ruhm,  naturwissen- 
schaftliche  Entdeckungen  der  Neuzeit  im 
Voraus  geahnt  zu  haben.  Auch  hat  er  fttr 
keine  exacte  Wissenschaft  eigentlich  den 
Grnnd  gelegt,  wie  etwa  Hipparchos  ftlr  die 
Astronomie,  Archimedes  ftlr  die  Mechanik, 
Euklides  ftlr  die  Geometrie.  Nur  indirect 
hat  er  den  Geist  sp&terer  Entdecker  beein- 


flusst,  indem  er  der  Vater  der  sogenannten 
inductiven  (bei  ihm  sogenannten  epagogischen) 
Forschungs  - Methode  war,  in  welcher  der 
Grund  seines  Einflusses  auf  die  spfitere  Ge- 
staltung  der  Wissensehaften  lag.  Die  von 
ihm  aus  der  Analyse  der  Grammatik  be- 
grtlndete  formale  Logik  hat  zwei  Jahrtausende 
lang  die  Wissenschaft  beherrscht,  ohne  ftlr 
deren  heutigen  Stand  eine  keimkraftige  Zu- 
kunft  in  sich  zu  tragen.  Abgesehen  von 
seiner  Meisterschaft  in  philosophischer  Syste- 
matik  und  Architektonik  besteht  sein  Ver- 
dienst  in  der  Geschichte  der  Philosophie  in 
der  Wendung  der  Psychologie  zur  natur- 
wissen8chaftlichen  (physiologischen)  Begrlln- 
dung  und  in  der  Stellung  des  metaphysischen 
Problems,  ob  das  unbewegt-Bewegende  (d.  h. 
das  Unbedingte')  erkennbar  sei,  des  ethischen 
Problems,  dass  die  sittliche  Qualification  des 
Menschen  aus  der  Natur  seiner  psychischen 
Organisation  abzuleiten  ist,  und  des  astheti- 
schen  Problems,  was  die  Kunst  ihrem  Wesen 
nach  sei,  wolle  und  kbnne. 

. Aristoteles  graecc  ex  recenaione  Im.  Hekkeri. 
Berolini.  I.  II  (den  griechischen  Text  ent- 
hnltend).  1821.  Eli.  (Aristoteles  latine  inter- 
pretibus  variis.  1831.)  IV.  Scholia  in  Ari- 
stotelem  collegit  Chr.  A.  Brandis,  1836  (Aus- 
ziige  aus  iilteron  Commentaren).  V.  Aristotclis 
qui  ferebantur  librorum  fragments  collegit 
Chr.  A.  Brandis,  uebst  Index  Aristotelicns 
ed.  H.  Bonitz.  1870.  Da  die  beiden  ersten 
Biinde  dieser  Ansgabe  durchlaufende  Seiten- 
zahlen  haben,  so  geben  wir  bei  der  nach- 
folgenden  Anffiihrung  der  einzelnen  Schriften 
zugleich  die  Seiten  an,  welche  dieselben  in 
der  Ansgabe  der  Berliner  Akademie  nmfasseu. 
Aristotelis  opera  omnia  graece  et  latine  cum 
fragmeutis  ed.  Diibner,  Bussemaker  et  Heitx. 
I.  — V.  Paris,  1848  — 69.  V.  Index.) 
Aristotelis  opera  omnia  ad  optimorum  libronim 
fidem  accurate  edits.  16  roll.  Leipzig  (C. 
Tauchnitz,  Stereotypausgabe)  1831 — 32.  12*. 
Aristotelis  opera  quae  extant  uno  rolumine 
comprehensa  ed.  Weise.  (Leipzig  (C.  Tauch- 
nitz, Stereotypausgabe)  1843.  FoL 
Aristoteles’ Werke.  Deutsch.  Stuttgart  (Metzler) 
1836  — 1857. 

Zur  „ thcoretischen  Wissenschaft  “ des 
Aristoteles  gehflren  zunftchst  die  Btlcher,  wel- 
che das  spiiter  sogenannte  Organon  (Berliner 
Ausgabe  p.  1 — 184)  umfasst  oder  die  Schriften 
logischen  Inhalts,  nfimlich : die  Kategorien, 
fiber  den  sprachlichen  Ausdruck,  die  erste 
und  zweite  (frtthcre  und  sp&tere)  Analjiik, 
die  Topik  und  die  sophistischen  Wider- 
legungs-Trugschlfisse.  Diese  Schriften  werden 
von  den  Aristotelikern  „organischeu  d.  li. 
solche  genannt,  welche  von  der  Methode 
handeln,  die  das  Organon  (Werkzeug)  der 
Forschung  ist.  Als  zusanmtenfassender  Name 
ftlr  die  Gruppe  dieser  logischen  Schriften 
kommt  die  Bezeiclmung  „Organon*  bei  den 
griecliischen  Auslegern  des  Aristoteles  bis 
in’s  C.  Jahrhundert  noch  nicht  vor,  sondern 
wurde  erst  spfiter  gebrfiuchlich.  Die  erste 
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Schrift  ^.Kategorien44  (p.  1 — 15)  handelt 
tod  den  allgemeinsten  Gattungs-  oder  Stamm- 
begriffen  des  Seins  in  dem  Sinne,  class  alles, 
wu  als  seiend  ausgesagt  wird,  einer  dieser 
Kategorien  angeliSren  milsse,  deren  folgende 
zehn  aufgeftthrt  werden:  Substanz,  Quantitat, 
Qnalitstt,  Relation,  Ort,  Zeit,  Lage,  Haben, 
Than,  Leiden.  Nach  Spengel,  Rose  und 
Prxntl  wire  dieses  nnter  dem  Namen  des 
Aristoteles  vorhandene  kleine  Buch  unttcht 
vnd  Ton  irgend  einem  spAteren  Peripatetiker 
rerfasst.  Nach  Zeller  dagegen  wflre  darin 
era  Ichter  Kern  enthalten,  der  uns  in  dieser 
8chrift  in  spfiterer  Ueberarbeitung  vorlilge. 
H.  Bonitz,  fiber  die  Kategorien  des  Ari- 
itoteles  (m  den  Berliner  Sitzungsberichten, 
historisch-philosophische  Klasse,  Bd.  10, 1853, 
&.  591  — 645).  Die  zweite  Schrift  dieser 
Grnppe:  de  interpretatione  (p.  17—24)  lian- 
delt  (nach  vorausgeschickten  einleitenden  Be- 
rner knngen  fiber  Sprac  he  Uberhaupt  und  die 
verochiedenen  Klassen  der  Wdrter)  von  der 
Sateaussage  oder  vom  Urtheil  und  dessen 
renchiedenen  logischen  Beziehungen.  Nach- 
dexn  hereits  Andronikos  atis  Rhodes  die 
Aechtheit  dieses  Schriftchens  bezweifelt, 
Alexander  aus  Aphrodisias  dieselbe  ver- 
batte,  wurde  die  Aechtheit  neuer- 
▼on  Rose  bestritten,  gegen  welchen 
Brandis  nur  zugestehen  will,  dass  Aristoteles 
den  Entwurf  des  Bfichleins  nicht  vollendet 
and  fiberarbeitet  babe.  Der  Inhalt  der  Ari- 
stoteiischen  Analytik  (p.  24—100)  ist  die 
Lehre  vom  logischen  Schlusse  (die  Syllogistik). 
Uater  -Analysis44  versteht  Aristoteles  sowohl 
daa  Anfldsen  eines  Schlusses  durch  Zurfick- 
cehen  auf  seine  leteten  Grttnde,  ala  auch 
•as  Znrflckffihren  der  Schlttsse  auf  eine  dcr 
drei  logischen  Schlussfiguren , und  das  da- 
darcb  gewonnene  apodiktische  oder  lehrhafte 
Wissen  (Philosophem)  heisst  ihm  analytisch. 
Dip  awei  ersten  Bttcher,  die  frtthere  Ana- 
lytik ( p.  24  — 70)  geben  die  allgemeine 
Theorie  des  Syllogismus,  und  zwar  zeigt  das 
«ate  Bach,  wie  die  Vernunftschlltsse  nach 
irei  Schlussfiguren  zu  bilden  sind,  w&hrend 
dag  xweite  Buch  den  schon  fertigen  Schluss 
betrachtet  und  von  den  allgemcinen  Eigen- 
achaften  der  Schlttsse,  von  den  dabei  zu  ver- 
meidenden  Pehlern  und  von  den  mit  dem 
Syflogismus  verwandten  Beweisarten  handelt. 
Die  besden  sp&teren  Bttcher  der  Analytik 
0).  71 — 100)  handeln  vom  wissenschaftlichen 
Verfkhren  im  Ganzen  und  betrachten  den 

* logischen  Schluss  insoweit,  als  durch  seine 
Auwendung  und  seinen  Inhalt  Wissen  und 
Wissenschaft  gewonnen  wird,  n&mlich  durch 
<kn  Beweia  und  durch  die  Definition.  Ari- 

. itoteles  giebt  also  hier  gewissermasseu  eine 
Kritik  des  Erkenntnissvermbgens  oder  eine 
Wtoeaschaftslehre.  Die  Topik  (in  8 Bttchern, 
p.  100—164)  betrachtet  das  durch  den  dialek- 

♦ tachen  SyUoriamua  gewonnene,  nicht  apo- 
diktwche,  sonaern  nur  wahrscheinliche  Wissen. 


Der  Mangel  des  apodiktischen  Wissens  liegt 
hier  darin,  dass  solche  dialektische  Schtilsse 
nicht  auf  unbedingt  richtigen  Vordersfitzen, 
sondern  auf  solchen  beruhen,  welche  nur  als 
wahr  angenommen  werden.  Sie  sind  daher 
benannt,  dass  sie  meist  beim  Disputiren 
Xiyta&ui)  vorkommen,  und  ist  darum  die 
-Topik44  als  Anleitung  zur  Dialektik  oder 
Disputirkuust  anzusehen  und  zwar  (wozu  das 
8.  Buch  anleitet)  sowohl  zum  Fragen  oder 
Opponiren,  als  zum  Antworten  oder  Ver- 
theidigen.  Unter  Topen  (loci,  loci  communes ) 
versteht  n&mlich  Aristoteles  gewisse  allgemeine 
Gesichtspunkte  formeller  Art,  welche  auf  ein- 
zelne  Sfitze  aller  Art,  gleichviel  welches  In- 
haltes  sie  sind,  angewandt  zur  Auffindung 
der  ffir  und  wider  eine  aufgestellte  Be- 
hauptung  moglichen  Grttnde  dienen  sollen. 
Auf  die  Topik  folgt  die  Schrift  -fiber  die 
sophistischen  Widerlegungs-Trug- 
scnltissc  (p.  164 — 184),  welche  von  Einigen 
ohne  besonderen  Titel  als  9.  Buch  zur  Topik 
gerechnet  wird.  Sie  scheint  dem  Aristoteles 
als  Heft  gedient  zu  haben,  er  redet  am 
Schlusse  die  Zukorer  an  und  empfiehlt  sicli 
besonders  ihrer  Nachsicht.  Es  wird  darin 
die  dritte  Art  von  Syllogismen,  der  eristische 
oder  agonistische  Schluss  oder  das  Sophisms 
beliandelt,  wovon  Platon  im  Dialoge  Ehithy- 
demos  eine  unmittclbare  Darstellung  gegeben 
hatte,  und  wird  durch  Aufdeckung  dieses 
Kunstgriffes  der  Sophistcn  erklfirt,  wie  man 
dergleichen  entdecken  und  zurttekweisen  soli. 

Trendelenburg,  A.,  Elementa  logices  Aristuteleae* 

1836.  (7.  Aufl.)  1874.  Dazu  ErlUuterungen. 

1842  (1861)  und  die  Elemente,  deutsch  von 

Zell.  1836. 

Aristotelis  Organon  ed.  Tli.Waitz.  I.  II.  1844-46. 

Der  Aristotelischen  M e t a p h y s i k (p.  983 
—1093)  wurde  dieser  Titel  erst  spttter,  viel- 
leicht  von  Andronikos  aus  Rliodos  gegeben, 
nach  der  Stellung,  die  das  aus  14  Bttchern 
bestehende  Werk  unmittelbar  hinter  den  natur- 
wissenschaftlichen  Schriften  (utr«  r«  <pvoix« 
d.  h.  nach  der  Physik)  erhalten  hatte,  und 
bereits  Nikolaus  von  Damaskos,  ein  Peripa- 
tiker  im  ersten  christlichen  Jahrhundert,  ftthrt 
das  Werk  unter  diesem  Titel  an.  Bei  Ari- 
stoteles seibst  heisst  gerade  im  Gegentheil 
dieser  Theil  der  Wissenschaft  -erste  Philo- 
sophic4*, im  Gcgensatz  zur  Physik  als  der 
-zweiten  Philosophic44.  Der  Gegenstand  dieses 
Werkes  ist  die  Erforschung  des  Seins  an  sich 
und  der  letzten  Grttnde  des  Seins.  Der  Neu- 
platoniker  Asklepios  aus  dem  6.  Jahrhundert, 
welcher  Schoiien  zur  Metaphysik  des  Aristo- 
teles geliefert  hat,  giebt  uns  die  Nachricht, 
Aristoteles  babe  dieses  Werk  seinem  Zuhttrer 
und  Freunde  Eudemos  unvollendet  tlbergeben, 
der  es  in  dieser  Gestalt  nicht  habe  lieraus- 
geben  wollen  und  bald  darauf  gestorbeu  sei. 
In  der  That  ist  dasselbe  in  einer  sehr  ttbeln 
BeschafFenheit , in  einzelncn  Theilen  abge- 
brochen  und  unfertig,  auch  einzelne  Partieen 
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enthaltend,  die  offenbar  nicht  von  Aristoteles 
herrtlhren,  in  anderen  Tlieilen  in  doppelter 
Bearbeitung  vorhanden. 

Aristoteiis  Metaphysics  ed.  Brandis  (1823),  ed. 
H.  Bonitz  (1848,  49). 

Aristoteles'  Metaphysik,  deutach  (mit  griechi- 
schem  Text)  von  A.  Schwogler.  1847  , 48. 
Dentsch  von  J.  H.  von  Kirchmann.  1871. 

Glaser,  J.  C.,  die  Metaphyaik  des  Aristoteles, 
nach  CompoBtion,  Inhalt  und  Methode.  1841. 

Michelet,  C.  L.,  examen  critique  de  l’ouvrage 
d’Aristote  intitule  Metaphysique.  1836. 

RavaiSSOn,  F.,  essai  sur  la  Me'taphysique  d’Ari- 
stotc.  1837. 

Die  naturwissenschaftlichen  Schriften  neh- 
men  unter  den  Werken  des  Aristoteles  einen 
sehr  bedeutenden  Kaum  ein.  Er  bezeiclwet 
die  „physikalische  Abhandlung**  oder  „die 
Wissenschaft  tlber  die  Naturu,  im  Gegensatze 
znx  Metaphysik  oder  der  „ersten  Philosophic1* 
selbst  als  „zweite  Philosophic1*  und  rechnet 
zu  dieser  auch  die  Lehre  von  der  Seele.  Die 
Naturphilosopliie  des  Aristoteles  ist  in  dem 
aus  8 Btlchern  bestehenden  Werke  „Physica 
auscuUatio“  (V  orlesung  tlber  Phvsik)enthalten, 
welches  auch  wohl  bios  „Physik“  oder  „ttber 
die  Natur**  oder  „Uber  die  Anffcnge**  Uber- 
schrieben  ist  (p.  184 — 267).  Die  Bttclier  5, 
6 und  8 sind  speciell  „Uber  die  Bewegung** 
Uberschrieben , in  welchen  Zusammenhang 
das  7.  Buch  nicht  zu  gehttren  scheint,  da  es 
in  ktlrzerer  Ausfilhrung  dasselbe  enth&lt,  wie 
das  8.  Buch,  und  also  nach  der  Vermnthung 
von  Brandis  und  Zeller  nur  die  vorlkufigen 
Aufzeichnungen  ftir  das  8.  Buch  enthklt. 
Ausserdem  liegt  das  7.  Buch  in  einer  dop- 
pelten  Textgestalt  vor.  deren  eine  Zusiltze 
und  Aenderungen  enthklt,  welche  einer  schon 
dem  Alexander  von  Aphrodisias  und  dem 
Simplikios  bekannten  Erlkuterungsschrift  ent- 
nommen  sind. 

Aristoteles'  Physik,  griechisch  und  deutsch  mit 
sacherklarenden  Anmerkungen  herausgegebon 
von  C.  Prantl.  1854. 

Die  koBmologischen  Anschauungen  und 
Lehren  des  Aristoteles  sind  enthalten  in  den 
vier  Btlchern  „Uber  das  Himmels-  (d.  h. 
Welt- 1 Gcbftude**  (p.  268 — 313)  und  in  den 
zwei  Btlchern  „Uber  Entstehen  und  Ver- 
ge hen**  (p.  314—338).  Das  deutsche  Wort 
„Himmelu  ist  zu  eng  ftir  den  Inbegriff  dessen, 
was  bei  Aristoteles  das  Wort  „flranos**  be- 
deutet,  indem  er  darunter  den  Aether,  den 
Weltraum  der  Planeten  und  das  vom  kreis- 
ftJrmig  sich  bewegenden  Aether  umschlossene 
Weltganze  vereteht.  In  der  zweiten  genannten 
Schrift  werden  znerst  das  Wesen  und  die 
Arten  des  Werdens  und  dann  die  vier  Ele- 
mente  und  die  denselben  zu  Grunde  liegenden 
Urbeschaffenheiten  derMaterie(dasTrockene, 
Nasse,  Warme  und  Kalte)  betrachtet. 

Aristoteles'  vier  BUcher  vom  Himmelsgebkude 
und  zwei  Bucher  vora  Entstehen  und  Ver* 
gehen.  Text  und  Uebersetzung  von  C.  Prantl. 
1867. 


Die  drei  ersten  der  vier  BUcher  „Me- 
teorologica**  (p.  338 — 390)  handeln  von 
den  Verbindungen  und  Einwirkungen  der 
vier  Elemente  auf  einander,  insbesondere  in 
der  untern  oder  Luftregion,  sowie  in  und 
auf  der  Erde.  Das  vierte  Buch  gehbrt  seinem 
Inhalte  nach  nicht  zu  den  Ubrigen,  sondern 
muss  als  eine  selbststkndige , Ubrigens  kcht 
aristotelische  Abhandlung  gelten,  worin  er- 
(Jrtert  wird.  wie  durch  gegenseitige  Einwir- 
kung  der  Deiden  thktigen  Potenzen  (Fener 
und  Luft  oder  Warm  und  Kalt)  und  der 
beiden  leidenden  Potenzen  (Wasser  und  Erde 
oder  Feucht  und  Trocken)  die  verschiedenen 
gleichartigen  Kbrper  (Fossile,  Metalle,  or- 
ganische  Wesen)  gebildet  werden. 

Aristoteiis  Meteorologica,  in  2 Biinden,  ed.  J.  L. 
Ideler.  1834,  36. 

Die  Schrift  „von  der  Welt**  (p.  391 
— 401),  welche  eine  tibersichtlich  - populkre 
Darsteilung  der  ganzen  Aristotelischen  Lehre 
von  Himmel  und  Erde  e nth  alt,  rUhrt  nicht 
aus  der  Feder  des  Aristoteles  her,  son- 
dern ist  (nach  Petersen  und  Zeller)  von 
einem  eklektischen  Peripatetiker  aus  dem 
letzten  vorchristlichen  Janrhundert  verfasst. 
Die  Aechtheit  dieser  Schrift  wird  vertheidigt 
von  Weisse,  welcher  die  beiden  BUcher  des 
„ Aristoteles  von  der  Seele  und  von  der  Welt 
ttbersetzt**  (1829)  herausgab.  Mit  den  an- 
geftthrten  Schriften  hkngen  andere  natur- 
wis8enschaftliche  Abhandlungen  zusammen, 
welche  theils  verloren  gegangen  sind,  theils 
als  dem  Aristoteles  untergeschobene  gelten 
mUssen.  Eine  besondere  Klasse  der  natur- 
wissenschaftlichen Schriften  bilden  die  Ab- 
handlungen mathematischen,  astronomischen, 
optischen  und  mechanischen  Inhalts,  welche 
von  Aristoteles  verfasst  waren  und  auf  die 
er  sich  selbst  gelegentlich  bezieht,  von  denen 
uns  aber  Niclits  erhalten  ist. 

Unter  den  von  Aristoteles  Uber  das  Ge- 
biet  der  organischen  Natur  verfassten  Werken 
nehmen  die  drei  BUcher  „tiber  die  Seele** 
(p.  402—435)  die  nkchste  Stelle  ein.  Wkhrend 
im  ersten  Buche  die  frUheren  Lehrmeinungen 
Uber  die  menschliche  Seele  einer  Darsteilung 
und  Beurtheilung  unterworfen  werden,  folgt 
im  zweiten  Buche  die  eigene  Lehre  des 
Aristoteles  und  im  dritten  weitere  Ausftlh- 
rungen  und  Nachtrftge. 

Aristoteiis  de  anima  libri  tres  ed.  A.  Trendelen- 
burg (1833),  ed.  B.  Saint-Hilaire  (1846)  und 
Uebersetzung  von  J.  H.  v.  Kirchmann.  1871. 

Eine  Anzabl  von  kleineren  Abhandlungen, 
welche  Aristoteles  Uber  einzelne  in  dieses 
Gebiet  gehbrende  Gegenstknde  verfasst  hat, 
werden  in  den  Ausgaben  unter  dem  gemein- 
samen  Titel  ,yParva  naturalia“  (p.  436—486) 
zusammengefasst.  Eine  deutsche  L ebersetznng 
derselben  lieferte  Kreuz  (1847).  Dem*  Inhalte 
nach  schliesst  sich  die  Schrift  „vom  A them** 
an,  die  sich  jedoch  als  unAcht  erweist.  Dann 
folgen  die  HGesohichten  Uber  die  Thiere4* 
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p.  48$ — 638)  in  zehn  Btlchern,  welche  nach 
einem  vorausgeschickten  Ueberblick  tlber  die 
Katheilnng  der  Thiere  weniger  eine  Thier- 
besehreibung,  als  eine  vergleichende  Anatomie 
rad  Pliysiologie  der  Thierwelt  enthalten, 
iadem  zuerst  die  ungieichartigen  und  gleich- 
irfcjgen  Theile  der  Blutthiere  und  der  blut- 
i*®en  Thiere  (Buch  1 — 3),  dann  Sinne,  Stimme, 
Sddaf  nnd  Wachen  der  Thiere  (Buch  4)  be- 
taehtet  werden,  worauf  (im  5.  bis  7.  Buch) 
von  Zeugungsgeschkfte  und  endiich  (im  8. 
rad  9.  Buch)  von  der  Lebensweise  und  den 
Sftten  der  Thiere  gehandelt  wird.  Das  ur- 
sprUngiich  nicht  zur  Thiergeschichte  gehdrige 
zehnte  Buch,  welches  liber  die  Ursachen  der 
Unfruchtbarkeit  handelt,  wird  von  Zeller  fUr 
on&cht  erklirt.  Uebrigens  zeigt  die  Thier- 
grachichte  eine  mehr  ttbersichtlich-  populate, 
ab  wissenschaftliche  Haltung.  Ausser  der 
/Hiiergeschichte44  besass  man  im  Alterthume 
•oeh  mehrere  andere  zoologische  Werke  des 
Aristoteles.  und  von  diesem  selbst  werden 
gelegentlich  wiederholt  „Zerglicderungen“ 
im  Sinne  von  wirklichen  Sectionen  und  dann 
wiederam  im  Sinne  von  anatomischen  Ab- 
bildungen  erwkhnt , so  dass  man  dabei  an 
eine  von  ihm  verfasste,  aber  verloren  ge- 
rangene  Anatomie  mit  Abbildungen  zu  denken 
rat.  Die  Thiergeschichte  selbst  ist  unter 
dem  Titel:  Des  Aristoteles  Thierkunde,  grie- 
chisch  and  deutsch  von  Aubert  und  Wimmer 
[1868 ) herausgegeben. 


Die  Schrift  „ttber  die  Theile  der 
Thiere*4,  in  vier  Bttchcrn  (p.  639  — 697) 
enthfilt  eine  Zoologie  mit  vergleichender  Ana- 
tomie und  Physiologie  und  betrachtet  zu- 
uftchst  im  ersten  Buche  das  Verhkltniss  der 
Physiologie  zur  Zoologie,  worauf  im  2.  bis 
4.  Buche  die  gleichartigen , sowie  die  aus 
•olchen  zusammengesetzten  und  daher  un- 
gleicbartigen  Bestandtheile  des  Thierkdrpers 
betrachtet  werden. 


ArisMfttet’  vier  Biicher  Uber  die  Theile  der 
Thiere,  griechisch  and  deutsch  mit  sach- 
erkttrenden  Anmerkungen  herausgegeben  von 
A.  von  Fr&ntzius.  1853. 


Daran  scbliessen  sich  drei  weitere  Sclirif- 
ten  an,  zunfichst:  „Uber  die  Bewegung 
der  Thiere**  (p.698 — 704),  worm  bei  be- 
aten Wesen  die  Seele  als  der  letzte  Grund 
der  Bewegung  und  als  Bedingung  eines 
xihenden  StUtzpunktes  der  Thiere  betrachtet 
wild.  Von  Rose  und  Zeller  wird  diese  Schrift 
dem  Aristoteles  abgesprochen,  w&hrend  als 
lehtfeatgehalten  wird  die  Abhandlung  „ liber 
Sa  Gang  der  Thiere*4  (p.  704  — 714), 
worm  von  den  Bewegungswerkzeugen  der 
verschiedenen  Thierklassen  gehandelt  wird. 
Das  Werk  „Uber  die  Zeugung  der 
Thiere"  (p.  715  — 789)  enth&lt  in  fttnf 
BQchern  Unteisuchungen  tlber  die  Zeugungs- 
thfcile  and  deren  Functioned 

MUsMtt  fiber  die  Zeugung  und  Entwickolung 


der  Thiere,  griechiscb  und  deutsch  von  Aubert 

and  Wimmer  (1860). 

Das  von  Aristoteles  verfasste  Werk  „ttb  er 
diePflanzen44  ist  verloren  gegangen  und 
das  unter  seinem  Namen  jetzt  vorhandene 
Werk  „von  den  Pflanzen44  in  zwei  Btlchern 
ist  ein  spilteres  Machwerk,  welches  jedoch 
in  die  Sammlung  der  Werke  des  Aristoteles 
nebst  einigen  anderen  kleineren  naturwissen- 
schaftlichen  Abhandlungen  (p.  791—858)  auf- 
genommen  worden  ist.  Darunter  befmdet 
sich  eine  Abhandlung  „ttber  die  Farben44, 
welche  Uber  Wesen,  Zahl  und  Beschaffenheit 
der  Farben  handelt,  auch  liber  die  Farben 
der  Thiere  und  Pflanzen  sich  verbreitet,  in 
ihrer  vorliegenden  Gestalt  jedoch  nicht  von 
Aristoteles  herrtthren  kann. 

Prantl,  C.,  Aristoteles  fiber  die  Farben,  erlUutert 

durch  eine  Uebersicbt  der  Farbenlehre  der 

Alton  (1849). 

Ein  uns  durch  den  Neuplatoniker  Por- 
phyrios  erlialtenes  BruclistUck  aus  der  ver- 
lorenen  Schrift  „Uber  Hdrbares44  handelt 
von  den  verschiedenen  Modificationen  des 
Schalles  und  der  Stimme.  Die  Aechtheit 
der  unter  dem  Namen  des  Aristoteles  vor- 
handenen  Abhandlung  Uber  Physiognomik 
ist  zweifeilialt  Entschiedcn  unkcht  ist  die 
ihm  zugeschriebene  Abhandlung  „ U b e r 
wunderbare  Vorfklle4*.  Die  unter  dem 
Titel  „Mechanik44  oder  „mechanische 
Probleme44  (p.  859  — 967)  noch  erhaltene 
Schrift  des  Aristoteles  enthalt  eine  Anzahl 
von  beantworteten  mechanischen  Problemen 
Uber  Hebei  und  Wage.  Eine  mathematische 
Abhandlung  desselben  handelt  „ U b e r die 
untheilbaren  Linien*4  (p.  968  — 972>. 
Andere  mathematische  Abhandlungen,  sowie 
eine  solche  Uber  Optik  und  ein  Astronomikon 
sind  verloren  gegangen. 

Unter  die  Schriftengruppe  zur  praktischen 
Philosophic  gehort  die  Etliik  und  die  Politik, 
wie  denn  Aristoteles  die  praktische  Wissen- 
schaft  unter  dem  Gesichtspunkte  der  Politik 
auffasst,  weil  der  Staat  das  Gesammtleben 
der  Menschen  umfasse  imd  der  Zweck  des 
menschlichen  Lebens  seine  hdchste  Verwirk- 
lichung  im  Staate  finde.  Die  sittliche  Ein- 
sicht  (Besonnenheit)  leitet  das  Handeln  des 
Einzelnen , die  Politik  das  Verhalten  der 
Gesammtheit.  Sie  begreift  darum  in  sich: 
die  Oekonomie  (als  Leitung  des  Hauses  und 
der  Familie),  die  Gesetzgebungswissenschaft 
und  die  eigentliche  Staatsverwaltung  (Politik 
im  engeren  Sinne).  VonderEthik  handeln 
unter  den  auf  uns  gekommenen  Schriften 
des  Aristoteles  drei  seinen  Namen  tragende 
Werke  (p.  1094—1349),  die  sogenannte  Niko- 
machische,  die  Eudemische  und  die  grosse 
Ethik.  Von  Aristoteles  selbst  rUhrt  nur  die 
erstere  her;  die  sogenannte  Eudemische  Ethik 
ist  eine  von  Aristoteles’  Schuler  Eudemos 
aus  Rhodos  im  Anschluss  an  ersteres  Werk 
verfasste  Arbeit,  wkhrend  die  sogenannte 
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grosse  Ethik  sick  als  ein  von  spttterer  Hand 
aus  beiden  ersteren  gemackter  Auszug  zu 
erkennen  giebt. 

Spengel,  L , iiber  das  Verhaltniss  der  drei  unter 
dem  Namen  des  Aristoteles  erhaltenen  ethi- 
schen  Scliriften.  1841 — 43. 

Die  *Nikomachische  Etkik“  (p.  1094 
— 1118)  in  10  Btlckem,  ftilirt  iliren  Namen 
daker,  weil  sie  nack  dem  Tode  des  Aristoteles 
von  seinem  Sokne  Nikomackos  herausgegeben 
wnrde.  Wie  dieselbe  zu  den  am  Sorgfkltig- 
sten  ausgearbeiteten  Schriften  des  Stagiriten 
gehttrt,  so  wird  ikr  trotz  des  Herbartianers 
Hartenstein  entgegengesetzter  Ansieht  ein 
auch  jetzt  noch  fortdauernder  koker  wissen- 
sckaftlicker  Wertk  nickt  abzusprecken  sein. 

Aristotelis  Ethica  Nicomachea  ed.  C.  Zell  (1820) 
and  C.  L.  Michelet  (1829  and  1848). 

R&SSOW,  W.,  Forschungen  iiber  die  Nikomachi- 
ache  Ethik  des  Aristoteles  (1874)  und  Beitriige 
zur  Erklarung  und  Textkritik  der  Nikoma- 
chisehen  Ethik  (1862  und  1868). 

Die  „Eudemische  Etkiku  (p.  1213  — 
1249)  in  8 Bttchern,  zeigt  einige  sacklicke 
Versckiedenkeiten  von  der  Nikomackiscken 
Ethik  und  in  der  Darstellung  nickt  die  Ein- 
fachheit  und  festenllmrisse  desAristoteliscken 
Werkes.  Die  (von  Fr.  Schleiermacher  fUr 
die  beste  und  allein  Aristoteliscke  Arbeit  von 
den  drei  unter  seinem  Namen  vorkandenen 
Werken  gehaltene)  „grosse  Ethik*  (p. 
1181  — 1213)  8timmt  im  Ganzen  nack  Inkalt 
und  Form  mit  der  Aristotelisclien  Lekre 
ttberein  und  ist  jedenfails  ein  Auszug  von  kun- 
diger  Hand.  Die  sich  anschliessende  kleine 
Scnrift  „ttber  die  Tugenden  und  La- 
st er“  (p.  1249 — 51)  ist  eine  Sammlung  von 
Definitionen  nebst  Aufzfthlung  der  Eigen- 
thtlmlichkeiten  einer  jeden  Tugend  und  Un- 
tugend  und  muss  (nack  Zeller)  als  die  Arbeit 
eines  Peripatetikers  gelten,  der  die  Lehre 
des  Aristoteles  mit  platoniscken  Elementen 
versetzt. 

Die  *nPolitiku  (p.  1252—1342)  in  acht 
Bttchern,  von  welchen  iedock  das  7.  und  8. 
zwischen  das  3.  und  4.  Buck  zu  stellen  sind, 
was  schon  im  16.  Jahrhundert  vom  Jesuiten 
Antonio  Scaymo  als  nothwendig  bekauptet 
worden  ist  Das  uns  vorliegende  Werk  er- 
scheint  nickt  bios  in  einigen  Punkten  als 
unvollendet,  sondern  es  sind  auch  hie  und 
da  Wiederholungen  und  Ltlcken  wahrnehm- 
bar.  Trotzdem  enth&lt  es  einen  grossen 
Schatz  politischer  Weisheit,  um  deren  willen 
seine  Wiederbelebung  in  der  abendlfindischen 
Lesewelt  bei  der  24.  Versammlung  deutscher 
Pkilologen  und  Schulmfinner  (1865)  von  W. 
Oncken  empfoklen  wurde.  Ausserdem  ist 
dasselbe  eine  Hauptquelle  ftlr  die  Kenntniss 
der  grieckichen  Verfassungen.  Um  zu  zeigen, 
wie  die  Bestimmung  des  Menschen , die 
Eudaimonie  (Glflckseligkeit)  im  Staate  und 
durch  den  Staat  zu  erreicken  sei,  wird  von 
den  verschiedenen  Hanptformen  der  Staats- 


verfassung  gekandelt  und  das  Muster  eines 
Staates  aufgestellt.  Im  ersten  Buche  er- 
sckeinen  Haus  und  Familie  als  Grundbestand- 
theil  der  Staatsgesellschaft  Im  zweiten  Buche 
folgt  die  Kritik  einiger  frtlkeren  Werke  (auch 
Platon’s)  tther  Politik,  sowie  einiger  besonders 

Serttkmter  Staats- Verfassungen.  Das  dritte 
luck  handelt,  nackdem  die  Begriffe  von 
Staat,  StaatsbUrgertkum  und  Staatszweck  er- 
ttrtert  worden  sind.  von  den  drei  Haupt- 
formen  derStaatsvenassung,  dem  Kttnigtkume, 
der  Aristokratie  und  der  Politik  im  engeren 
Sinne  (d.  h.  der  guten  liepublik  oder  Timo- 
kratie)  und  deren  Ausartungen  in  der  Ty- 
rannis,  Olicljargie  und  Demokratie.  Diese 
kriti8cke  Betrachtung  wird  im  siebenten  und 
achten  Buche  fortgesetzt.  Im  vierten  Buche 
wird  zur  ErOrterung  der  dritten  Hauptform, 
der  Politik  oder  guten  Republik  Ubergegangen 
und  auch  von  deren  Ausartungen  gekandelt. 
Darnach  werden  die  drei  Hauptfactoren  im 
Staatsleben  einer  jeden  Verfassung  bespro- 
chen,  als  da  sind:  die  berathende  (gesetz- 
gebende),  die  richtende  und  die  verwaltende 
(vollziekende)  Gewalt.  Im  ftlnften  Buche 
endlich  werden  die  Ursachen  des  Unter- 
ganges  einer-  und  der  Erhaltung  der  Staats- 
vem8sungen  andererseits  erdrtert. 

Aristotelis  Politica  ed.  A.  Stahr  (1839),  ed.  B. 
Saint  - Hilaire  (1837,  dann  1848  und  1874), 
ed.  J.  Bekker  (1831  und  1855),  mit  der  alten 
lateinischen  Uebersetzung  von  Wilhelm  von 
Moerbecke,  ed.  Suaemihl  (1870). 

Aristoteles’  drei  erste  Bucher  der  Politik,  mit 
erklkrenden  Zusatzen  in’s  Deutsche  iiber- 
tragen  von  J.  Beraays.  1872. 

Spengel,  L.,  iiber  die  Politik  des  Aristoteles. 
1849. 

Die  von  Aristoteles  im  ersten  Buche  der 
Politik  behandelte  „Oekonomiku  hat  von 
ihm  noch  eine  besondere  Darstellung  unter 
diesern  Titel  erfakren  (p.  1343 — 1353),  deren 
erstes  Buch  vielleickt  ein  Auszug  aus  einer 
von  Aristoteles  verfassten  Sckrift,  das  zweite 
Buch  aber  ein  spkteres  Machwerk  ist. 

Unter  der  „poietischenw  oder  kervor- 
bringenden  Wissensckaft  wird  von  Aristoteles 
ausser  der  eigentlicken  Po6tik  auch  die  Rhe- 
torik  befasst.  Letztere  wird  von  ikm  in 
einer  Selirift  unter  dem  Titel  „rhetoriscke 
Kunst“  (p.  1354  — 1420)  in  drei  Bttchern 
behandelt,  in  welchen  uns  die  reifste  Zu- 
sammenfassuug  dessen  erhalten  ist,  was 
Aristoteles  in  mehreren  verlorenen  Werken 
ttber  die  Tkeorie  und  Geschichte  der  Be- 
redtsamkeit  entwickelt  katte.  Er  fasst  die 
Rketorik  als  einen  Nebenzweig  der  Dialektik 
und  Ethik  und  erklttrt  sie  fttr  das  Vermttgen, 
das,  was  wir  zu  sagen  kabcn,  fttr  den  Zu- 
kttrer  mttglickst  ttberzeugend  zu  machen.  Im 
zweiten  Buche  gekttrt  der  Abscknitt  vom 
18.— 26.  Kapitel  an  den  Anfang  des  Buches. 
Nack  Spengel  ist  das  Werk  uneckt  und  eine 
Arbeit  des  Rhetors  Anaximenes. 
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Rhetorics  et  Poetics  ed.  J.  Bekker 
Rhetorics  ed.  Sponge 1.  1867. 

rift  „Rhetorik  anAlexan- 
i — 1447)  ist  der  einleitende 
'Alexander  wedcr  ira  Iphalte,  noch 
istoteliscli,  sondern  das  spatere 
tea  Rhetoren.  Ebenso  ist  das 
nn&cht. 

in  zwei  Bttchern  abgefassten 
it  Po8tiku  ist  nor  ein  Buch 
1447 — 1462)  und  dieses  tiber- 
auch  in  dieser  Gestalt  aber 
ein  Werk  von  hohem  Werthe. 
larin  zuerst  von  der  Poesie  ttber- 
mit  Platon  in  der  Nachahmuug 
Naehbildung)  begrtlndet  findet, 
eine  ausfiihrlicbe  Theorie  der 
__  zuletzt  eine  kurze  Betrachtung 

ier^B|iBchen  Poesie.  Er  ist  dadurch  der 
Theorie  der  Dichtknnst  und 
>phie  geworden. 

Poetics,  ed.  B.  Saint-Hilaire  (1868), 
ed.  J.  Yahlen  (1867  und  1874),  ed.  Ueberweg 
(1890  and  76). 

Poetik,  griechisch  und  deutsch  von 

ffeAwemihl  (1865),  iibereetzt  mit  Commentar 
Ueberweg  (1869),  1874. 
jj!*.,  iiber  Ariatoteles’  Poetik.  1837. 

n Sipne  des  Wortes  gilt  dem 
die  „Philosophie“  als  die  Wissen- 
haupt,  so  dass  er  zur  Philosophic 
ematik  und  Naturwissenschaften, 
c,  Politik  und  Kunstphilosophie 
und  im  Umkreis  dieser  Wissen- 
flie  theoretischen  oder  auf.  das  Er- 
gerichteten  Philosophieen  von  den 
oder  auf  das  Thun  gerichteten 
den  poietischen  oder  auf  das  Her- 
m gerichteten  Philosophieen  unter- 
Im  engeren  Sinne  des  Wortes  spricht 
«r  von  der  ..ersten  Philosophic14  als 
ler  dem  Philosophen  und  Weisen  vorzugs- 
ireae  xRgehdrenden  Wissenschaft  und  versteht 
die  auf  das  Seiende  flberbaupt  und 
und  naher  auf  das  allgemeine 
IRl  mlftwendige  Wesen  des  Wirklichen  ge- 
j Wissenschaft,  welche  die  ersten  Ur- 
hSchsten  Grttnde  alles  Daseienden 
Nach  dieser  Seite  gelten  ihm  die 
I zusammengestellten  analyti- 

Khra  imd  dialektischen  Untersuchungen, 
nnserer  heutigen  Logik  uud  Wissen- 
entsprechen,  als  einleitende  und 
idc  Wissenschaften  zur  Philosophic, 
mit  der  Zergliederung  der  Fnnktionen 
die  Erkenntniss  der  Wirklichkeit  ab- 
Denkens  befassen.  Alles  Wissen 
auf  das  Wesen  der  Dinge,  auf 
Einzeldingen  sicli  gleichbleibenden 
EigenscRaften  und  auf  die  Ur- 
Wirklichen.  Eine  erfahrun; 
Srkenntniss  des  Einzelnen  muss  a 
der  wis8enschaftlichen  Erkennt- 
inen  vorangehen,  wfthrend 


freilich  die  irrthumsfTeie  unmittelbare  Er- 
kenntniss der  hdchsten  Grttnde  erst  in  der 
Selbstanschauung  des  reinen  Denkens  ge- 
wonnen  wird,  zu  welcher  der  Seele  des  Men- 
schen  die  Fiihigkeit  und  Anlage  innewohnt 
Ohne  die  sinnliche  Wahmehmung  ist  aber 
ttberhaupt  kein  Denken  mttglich;  die  Walir- 
nehmung  der  Sinne  hat  aber  zunttchst  das 
Einzelne  zum  Inhalt,  aber  dieses  eben  nur 
als  ein  solches,  d.  h.  als  ein  mit  bestimmten 
Eigenschaften  behaftetes.  Aus  der  Sinnes- 
walirnehmung  erzeugt  sich  mittelst  des  Ge- 
dftchtnisses  ein  allgemeines  Bild,  worin  das 
in  vielen  Wahrnehmungen  sich  gleichmttssig 
Wiederholende  als  Erfahrung  festgehalten 
wird.  Die  Wahmehmung  selbst  fttnrt  uns 
niemals  irre,  sondern  erst  in  unseren  Ein- 
bildungsvorstellungen  und  Urtheilen  sind  wir 
dem  Irrthurae  ausgesetzt  Das,  was  ist,  d.  h. 
das  Wesen  einer  Sache  drttckt  der  Begriff 
aus,  und  die  BegrifFsbestimmung  (Definition) 
ist  Erkenntniss  aes  bestimmten  Wesens  einer 
Sache.  Werden  mehrere  Vorstellungen  als 
Aussagen  verbunden,  so  entsteht  das  Urtheil. 
das  im  Aussagesatz  niedergelegt  wird  una 
entweder  Bejahung  oder  Verneinung  ist  Wahr 
ist  ein  Urtheil  dann,  wenn  das  Denken#das 
in  der  Wirklichkeit  Verknttpfte  oder  Getrennte 
fttr  verknttpft  oder  getrennt  halt;  wenn  dies 
nicht  der  Fall  ist,  dann  ist  das  Urtheil  falsch. 
Auf  einer  Verkntipfung  von  Urtheilen  durch 
den  Schluss  bernht  jeder  Zusammenhang  und 
Fortschritt  unseres  Denkens.  Der  Schluss 
(Syllogismus)  ist  die  Ableitong  eines  Urtheils 
aus  anderen  Urtheilen  durch  Herabsteigen 
vom  Allgemeinen  zum  Besonderen.  Jeder 
Schluss  enthalt  nothwendig  drei  BegrifFe, 
nicht  mehr  und  nicht  weniger,  von  welchen 
der  mittlere  Begriflf  in  einem  der  Vorderstttze 
mit  dem  ersten  Begriffe  und  im  anderen  der 
Vordersatze  mit  dem  dritten  Begriffe  in  einer 
Weise  verbunden  ist,  welche  die  Verbindung 
des  ersten  mit  dem  dritten  Begriffe  im  Schluss- 
satze  herbeiftihrt.  Indem  aer  Mittelbegriflf 
des  Schlusses  in  den  Prttmissen  entweder  das 
eine  Mai  Subject,  das  andere  Mai  Pradikat 
ist  oder  beidemal  Subject,  entstehen  drei 
besondere  Schlussfiguren  von  verschiedenem 
Werthe.  Der  apodiktische  Schluss  ist  fttr  die 
Erkenntniss  der  wichtigste  uud  als  eigentlieh 
wissenschaftlicher  Schluss  oder  Beweisitthrung 
ist  er  der  Schluss  aus  wahren  und  gewissen 
Prttmissen.  Der  dialektische  Schluss  dient 
der  Prttfung  von  Thesen  oder  Streitsatzen 
und  der  diesem  verwandte  rhetorische  Schluss 
dient  der  Ueberredung.  Dagegen  ist  der 
cristische  oder  sophistische  Schluss  der  Fehl- 
odcrTrugschluss  aus  falschen  Voraussetzungen 
oder  durch  tauschende  Verkntlpfungen.  Von 
zwei  Aussagen,  deren  eine  das  Namliche  be- 
jaht,  was  die  andere  vemeint,  ist  stets  die 
eine  falsch,  die  andere  wahr;  ein  Drittes 
oder  in  der  Mitte  Liegendes  ist  ausgeschlossen. 
Auf  diesem  sogenannten  Satz  aes  Wider- 


Digitized  by  Google 


Aristoteles 


54 


Aristotal&s 


spruchs  und  des  ausgeschlosscnen  Dritten  be- 
niht  die  Mdglichkeit  der  Beweisfllhrung  und 
sichern  Erkenntniss  Uberhaupt.  Der  Schluss 
durch  Induction  ( epagoge ) steigt  von  der 
Zusammenstellung  einzelner  Fklle  zum  AU- 
gemeinen  auf  und  ist  nur  bei  vollstilndiger 
Aufreihung  der  einzelnen  Fillle  ein  streng 
wissenschaftlicher  Schluss;  willirend  die  un- 
vollat&ndige  Induction  mit  angereihtein  Syl- 
logismps  nur  den  Werth  eines  Schlusses  aus 
Analogic  hat.  Das  Allgemeinste  und  schlecht- 
hin  Erste  muss  jedoch,  als  ein  nicht  durch 
Beweis  Erkennbares,  cine  unmittelbare  und 
hdliere  Gewissheit  haben,  als  AUes,  was  aus 
Schlttssen  abgeleitet  wird.  Auf  die  Erkennt- 
niss  dieser  ersten  GrUnde  gelit  die  Vernunft 
unmittelbar  aus  in  der  „ersten  Philosophic44, 
der  spilter  sogenannten  Metaphysik.  ■ 

In  der  Uebereinstimmung  des  Denkens 
mit  der  Wirklichkeit  liegt  die  Wahrheit  eines 
Gedankens,  wkhrend  das  Falsche  darin  be- 
steht,  dass  das  Seiende  filr  nichtseiend  und 
das  Nichtseiende  fttr  seiend  erklUrt  wird. 
Die  besonderen  Arten  der  aus  dem  Satz- 
zu8ammenhang  herausgehobenen  Worte  oder 
die  Arten  der  Satzanssagcn  fiber  das  Seiende 
werden  von  Aristoteles  als  oberste  Begriffc 
oder  Kategorieen  bezeichnet,  unter  deren 
Fachwerk  alle  Gcgenst&nde  des  Denkens 
nach  den  verschiedenen  Seiten  ihrer  Be- 
trachtung  fallen.  Er  z&hlt  deren  zehn  auf: 
die  Substanz  oder  Wesenheit  (was  ist),  die 
Quantit&t  (Menge  oder  GrOsse,  Zahl-  und 
Messbares),  die  QualitUt  (Beschaffenheit),  die 
Relation  (Beziehung),  das  Wo  (der  Ort  oder 
Raurn),  das  Wann  (die  Zeit),  das  Liegen 
(Verhalten),  das  Haben  (welche  beide  jedoch 
in  sp&teren  Schriften  des  Aristoteles  unter 
den  Kategorieen  nicht  aufgez&hlt  werden, 
so  dass  deren  nur  acht  flbrig  bleiben),  das 
Wirken,  das  Leiden.  An  andern  Stellen 
werden  die  iibrigen  neun  Kategorieen  von 
Aristoteles  als  die  der  Substanz  oder  der 
Wesenheit  der  Dinge  anhftngenden  zufUlligen 
Bestimmungen  oder  Accidenzen  zusammen- 
gefasst  und  als  solche  von  der  Substanz 
unter8chieden.  Hat  nun  die  Wissenschaft 
Uberhaupt  die  Anfgabe,  die  GrUnde  der 
Dinge  zu  erforschen,  so  bilden  die  allera 
Daseienden  gemeinsamen , hochsten  und  all- 
gemeinsten  GrUnde  den  Gegenstand  der 
ndchsten  Grundwissenschaft  oder  der  „ersten 
Philosophies  Die  wesentliche  Wirklichkeit 
ffcllt  nicht  auf  Seite  des  \llgemeinen  oder 
der  Gattungen,  sondern  auf  Seite  des  Einzelnen. 
Das  Allgemeine  ist  nur  im  Einzelnen,  und 
das  wesenhafte  Sein  oder  die  Idee  existirt 
nicht  als  fttr  sich  seiende  gegenstkndliche 
Wirklichkeit  des  Einen  neben  dem  Vielen, 
sondern  die  eigentliche  Substanz  ist  das 
Einzelwesen,  welches  das  was  es  ist  durch 
sich  selbst  ist  indem  es  als  Dieses  wesentlich  ein 
Solches  d.  n.  ein  Wesen  von  bestimmter 
EigenthUmlichkeit  ist  Aber  nicht  auf  die 


sinnlichen  Dinee,  sondern  auf  die  Form  be- 
zieht  sich  das  Wissen,  und  wenn  alles  Werden 
darin  besteht,  dass  ein  Stoff  eine  bestimmte 
Form  annimmt,  so  lasst  sich  das  Werden 
Uberhaupt  nur  erklUren,  wenn  allem  Ge- 
wordenen  die  ungewordene  Form  vorausgeht 
Zugleich  aber  ist  kein  Werden  mdglich  ohne 
eine  ungewordene  und  unvergilngliche  Unter- 
lage  (Stoff,  Materie),  deren  Wesen  darin  be- 
steht, die  reine  Mogliclikeit  oder  Anlage  zu 
sein,  das  Form-  und  Bestimmungslose,  das 
Leidende  und  zugleich  die  Ursache  aller 
b linden  Wirkungen  des  Zufalls.  wkhrend 
dagegen  die  Form  das  Wirklicne  ist  und 
auf  ihre  Seite  alle  Eigenschaften  der  Dinge, 
alle  Bestimnitheit , Begrenzung  und  Er- 
kennbarkeit  fallen.  In  den  Dingen  sind 
Stoff  und  Form  unmittelbar  vereinigt  und 
ein  und  dasselbe  Ding  ist  seinem  Stone  nach 
die  Mdglichkeit  desjenigen,  dessen  Wirklich- 
keit seine  Form  ist,  und  diese  ist  erst  die 
Vollendung  und  ErfUllung  (die  Entelechie 
oder  Energie)  dieser  Anlage,  sodass  in  diesem 
Betracht  der  Stoff  ein  Nochnichtsein  des 
Vollendeten  und  der  Entelechie  gegenUber 
das  Beraubtsein,  der  Mangel  oder  das  Nicht- 
haben  ist  In  der  Erscheinung  stellt  sich 
die  Form  unter  einer  dreifachen  Urskchlichkeit 
dar,  der  formalen  oder  begrifflichen,  der  be- 
wegenden  oder  wirkenden  und  der  End- 
nrsache  oder  des  Zweckes.  Der  Uebergang 
von  der  Mogliclikeit  zur  Wirklichkeit  ist  die 
Bewegung,  als  die  Entelechie  oder  Energie 
dessen,  was  der  Mdglichkeit  nach  ist  Sie 
ist  ebei\  so  ewig,  wie  die  Form  und  der 
Stoff,  ohne  Anfang  und  Ende.  Sofern  aber 
jede  Bewegung  ein  Bewegendes  voraussetzt, 
werden  wir  auf  ein  stets  Bewegendes  und 
zugleich  erstes  Bewegendes  gefllhrt,  welches 
selber  unbewegt,  die  stoff  lose  ewige  Form 
und  reine  Energie  oder  Wirksamlceit  ist. 
Dies  ist  aber  die  Gottheit,  die  als  stoffloser 
Geist  ein  rein  denkendes  Wesen  und  zugleich 
das  hdchste  und  seligste  Leben  ist. 

Die  Gesammtheit  des  Bewegten  und 
Korperlicheu  als  solchen  ist  Gegenstand  der 
„zweiten  Philosophic14  oder  der  Natur- 
philosophie.  Alle  Verknderung  und  lie- 
grenzung  in  der  Welt  ist  entweder  Entstelien 
und  Vergehen,  als  Bewegung  aus  beziehungs- 
weise  Nichtseienden  in  Seiendes  oder  um- 
gekelirt,  oder  Bewegung  im  engeren  Sinne, 
welche  als  quantitative  (Zu-  oder  Abnahme'k, 
qualitative  (Verwandlung)  und  rKumliche  Be- 
wegung (Ortsbewegung)  auftritt  Das  Un- 
begrenzte  ist  das  Unvoliendete  und  Gestaltlose ; 
die  Welt  aber  kann  nur  als  Vollendetes  und 
Ganzes  gedacht  werden,  deshalb  kann  das 
Unbegrenzte  niemals  in  einer  wirklich  vor- 
liandenen  unendlichen  Grdsse  gegeben  sein. 
Alle  Veriinderung  und  Bewegung  setzeu 
einen  Ort  (als  innere  Greuze  des  um- 
schlieseudeu  Kdrpers)  und  dio  Zeit  (als  Zahl 
oder  Maas  der  Bewegung  in  Beziehung  auf 
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Im  Frflher  and  Sp&ter)  voraus.  Einen  leeren 
foam  giebt  es  ebensowenig,  als  eine  durch 
kdne  Bewegung  erfiillte  leere  Zeit.  Der 
Bum  1st  begrenzt,  die  Welt  ist  von  endlicher 
Ausdetmnng  und  ansserhalb  der  Welt  ist 
keia  Ort.  Die  Zeit,  als  eine  stetige  Grflsse, 
ist  onbegrenzt:  die  Welt  war  immer  und 
wild  immer  sein.  Die  rftumliche  Bewegung 
in  der  Welt  ist  zwar  die  ursprtlnglichste 
nad  alle  andern  Bewegungen  bedingendc 
Jut  der  VerAnderung,  aber  nieht  die  einzige; 
afle  naiurgemasse  Bewegung  ist  vietmehr 
ragieich  eine  zweckmSasige , sofern  der 
Emipunkt  jeder  Bewegung  ztigleich  ihr  Zweck 
at,  nor  dass  die  Natur  in  Folge  der  durch 
den  Stoff  bereiteten  Hemmungen  nicht  immer 
das  Benweckte  erreicht  Das  erste  Bewegte 
it  der  Himmel  oder  die  Fixsternsphare; 
weniger  vollkommmen  ist  die  Bewegung  der 
bob  dieser  umschlossenen  Planetenspharen; 
in  der  Weltmitte  ruht  unbewegt  die  kugel- 
formige  Erde.  Als  Ganzes  bewegt  sich  die 
Welt  nicht  fortschreitend,  sondem  nur  durch 
Drehnng  vom  Umkreis  aus.  Die  fttnf 
eiementaren  Stoffe:  Aether,  Feuer,  Wasser, 
Loft  and  Erde  haben  ihre  bestimmten  Orte 
in  Weltganzen;  der  in  Kreisbewegung  be- 
griffene  Aether  erfllllt  den  Himmelsraum,  die 
tier  andern  Elemente  gehflren  der  Erde  an 
rad  sind  untereinander  gemischt  und  ihrer 
Eigenachaft  nach  entweder  warm  oder  kalt, 
feucht  oder  trocken  oder  aus  einem  und  dem 
andern  gemischt.  Durch  fortschreitende  und 
iauner  vollstandigere  Unterwerfung  der  Materie 
rater  die  Form  wird  die  Stufenreihe  der 
tebenden  Wesen  gebildet,  die  sich  durch  die 
8tde  ▼on  alien  andern  Weltwesen  unter- 
■eheiden.  Die  Lebenskraft  oder  Seele  ist 
die  Entelechie  des  Leibes  oder  dessen  Form 
and  zweckthfttige  Bewegerin.  Bei  der  Pflanze 
bios  als  Bildnngskraft  in  der  Assimilation 
der  Stoffe  ftlr  Ernahrung,  Wachsthum  und 
Foftpflanzung  thatig,  wirkt  sie  beim  Thier 
nit  Empfindung,  Begehren  nnd  Ortsbewegung 
verbnnden.  Sitz  aer  Empfindung  ist  das 
Bern;  das  Gehirn  dagegen  nnr  ein  Ktihl- 
spp&rat  ftlr  das  Bint  Im  Menschen  kommt 
aoeh  die  vor  dem  Leibe  praexistirende 
Vernnnft  (der  Nfts)  hinzu.  Bei  der  Sinnes- 
wahrnehmung  werden  die  vor  der  wirklichen 
Empfindung  in  den  Aussendin^en  der  Mbglich- 
keit  nach  vorhandenen  Qualitaten  durch  die 
fiinaesthatigkeit  verwirklicht.  Die  Sinnes- 
aapfindung  ist  eine  Veranderung,  welche 
durch  das  Wahrgenommene  im  Wahrnehmen- 
den  bervorgebracbt  wird,  also  eine  durch 
den  Leib  (mittelst  der  Sinneswerkzeuge)  ver- 
mittelte  leidende  Bewegung  der  Seele,  von 
, wekher  die  sinnliche  Form  des  wahr- 
i genommenen  Gegenstandes  als  Wirkung  auf- 
! raraommen  wird.  Die  niedrigsten,  den 
rateTsten  Lebensbedtirfnissen  dienenden  Sinne 
, and  der  Tast-  and  Geschmackssinn,  dann 
folgen  der  Gerucha-  and  Gefilhlssinn,  dessen 


Gegenstand  die  eiementaren  Eigenschaften 
der  K6rper  sind.  Die  hdchsten  als  Htllfs- 
mittel  der  Verstandesentwicklung  dienenden 
Sinne  sind  Gehfir  und  Gesicht.  Mancbes 
(wie  Bewegnng  und  Ruhe,  Gestalt,  Grbsse, 
Zahl)  wird  durch  mehrere  Sinne  gemeinsam 
empfunden,  Anderes  durch  die  den  einzelnen 
Sinnen  eigenthtlmlichen  Empfindungen.  Das 
Sehen  der  Farben  wird  durch  eine  Bewegung 
der  Luft  oder  des  Wassers  vermittclt.  Eine 
psychische  Nachwirkung  der  Empfindung, 
gleichsam  eine  abgeschwachte  Empfindung, 
ist  die  Einbildungsvorstellung.  Aus  dem 
Beharren  des  Sinneseindruckes  in  der  Seele 
ist  die  (unwillktlrliche)  Erinnerung  zu  er- 
klaren.  Die  absichtliche  Wiedererinnerung 
(das  Sichbesinnen)  setzt  Vorstellungsver- 
bindung  und  Mitwirkung  des  Willens  voraus. 
Aus  der  Sinnesempfindung  und  der  Ein- 
bildungsvorstellung entspringt  das  Geffllil 
der  Lust  und  IJnlust,  sowie  aus  den  Vor- 
stellungen  mittelst  des  Lust-  und  Unlustgeftthls 
das  Begehren,  welches  sich  verschieden 
gestaltet,  jenachdera  es  als  blose  sinnliche 
Begierde  auftritt  oder  durch  Vemunftvor- 
stellungen  hervorgerufen  und  geleitet  wird. 
Die  Vernnnft  (der  Nfis)  im  Menschen  ist 
theils  formempfangend  oder  leidend,  sofern 
sie  von  der  erkennbaren  Wirklichkeit  erregt 
wird,  theils  formgebend  oder  hervorbringend, 
und  nur  in  dieser  ihrer  selbstthatigeu  Eigen- 
thflmlichkeit  hat  sie  wesenbafte  und  ewige 
Existenz  (Unsterblichkeit  des  Geistes). 

Der  Gegenstand  der  „dritten  Philosophies 
ist  das  praktische  und  das  poietische  (hervor- 
bringende)  Verhalten  der  Vernnnft.  Das 
hdchste  Ziel  der  menschlichen  Thatigkeit 
und  zugleich  das  hdchste  ftlr  den  Menschen 
erreichbare  Gut  ist  die  Eudaimonie  (das 
Wohlergehen,  die  Gldckseligkeit)  als  ein  dem 
Menschen  als  solchem  eigenthttmliches  Werk. 
Sie  be  ruht  auf  der  vemttnftigen  oder  tugend- 
gemassen  Thatigkeit,  zu  welcher  als  aeren 
Krone  und  Vollendung  die  Lust  hinzukommt 
Die  sittliche  Tugend  ist  eine  ans  nattirlicher 
Anlage  durch  wirkliches  Handeln  hervor- 
gebildete  Fertigkeit,  sich  vemunftgemass  zu 
verhalten.  Doch  bedarf  die  Tugend  zu  ihrer 
Bethatigung  auch  der  aussern  Gttter,  die 
deshalb  auch  zu  vollkommener  Glttckseligkeit 
nothig  sind.  Die  Bildung  znr  Tugend  berulit 
auf  Anlage,  Gewdhnung  und  Einsicht;  denn 
auch  durch  Unwissenheit  wird  ebenso  wie  durch 
Zwang  die  Freiheit  in  der  Bethatigung  der 
Tugend  aufgehoben.  Die  Tugenden  sind 
entweder  ethische  oder  dianoietische  Tugenden. 
Die  eTSteren  oder  die  Charaktertugenden  sind 
auf  diejenigen  Willensrichtungeu  oder  Ge- 
sinnungen  gegrttndet,  welche  die  niederen 
Begierden  aer  Vemunft  unterwirft  und  die 
dem  Menschen  gemasse  Mitte  zwischen  den 
Extremen  einhalt.  Dahin  gehoreu  Tapfer- 
keit,  Massigkeit,  Gerechtigkeit,  Billigkeit, 
Hochherzigkeit,  Ehrliebe,  Sanftmuth,  Selbst- 
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behemchung,  Freundschaft  (bewusstes  Wohl- 
wollen).  Die  dianoStisclien  oder  logischen 
Tugenden  gehflren  der  praktischen  Vernunft 
an  und  umfassen  alle  vollkommenen  Be- 
sehaffenheiten  des  denkenden  Menscben.  Sie 
beruhen  auf  geistiger  Begabiing  und  werden 
durch  Lehre  und  Erfahrung  erworben.  Dahin 
gehdren  Wissenschaft , Weisheit,  Kunst- 
fertigkeit  und  praktische  Einsiclit.  Ein  nur 
sinnlich  geniesscndes  Leben  ist  thierisch  und 
des  Menscben  unwllrdig;  das  sittlich-staatliche 
Leben  ist  allein  des  Menscben  wllrdig;  ein 
der  Tbeorie  gewidmetes  Leben  ist  von  der 
hdchsten  Lust  begleitet  und  gdttlich. 

Zur  Erreicbung  seines  praktischen  Lebens- 
zieles  bedarf  der  Menscb  des  Menscben  und 
des  Zusammenlebens  mit  Andern,  denn  er 
ist  seiner  Natur  naeli  ein  politiscbes  Wesen. 
Nur  im  Staate  ist  danim  die  sittlicbe  Auf- 
gabe,  gut  (wobl)  zu  leben,  zu  lflsen  mdglicb. 
Als  umfassendste  menschliche  Gemeinscbaft 
berabt  aber  der  Staat  auf  Familiengemeinscbaft 
und  Hauswesen.  Die  Weiber-  und  Familien- 
gemeinscbaft des  platonisehen  Staatsideales 
sind  verwerflicb  und  letztere  (Iberdies  nn- 
ausfttbrbar.  Wer  nur  zum  Geborsam,  nicbt 
zur  Einsicbt  befHbigt  ist,  muss  Sklave  sein, 
der  aber  darum  nicbt  aufhdrt,  Menscb  zu 
sein  und  auf  eine  freundlicbe  Bebandlung 
Ansprucb  zu  baben.  Dass  die  Gebildeten 
liber  die  Ungebildeten  berrscben,  ist  Recbt. 
Die  Eintracbt  der  BUrger  muss  sicb  mebr 
auf  Gesinnung,  als  auf  Intercssen  grllnden. 
Die  Verfassung  eines  Staates  h&ngt  davon 
ab,  wer  im  Staate  Herr  ist.  Unter  den  drei 
mOglicben  Grundformen  des  Staates  ist  die 
baltbarste  Staatsfonn  die  aus  monarcbiscben, 
aristokratiscben  und  demokratiscben  Ele- 
menten  gemiscbte,  mit  der  Herrscbaft  des 
Mittelstandes.  Im  einzelnen  Falle  muss  sicb 
die  Staatsform  den  gegebnen  Verbftltnissen 
anschliessen,  nur  aber  von  den  Entartungen 
in  Tyrannis,  Oligarcbie  und  Demokratie  sicb 
fern  batten.  Mit  der  Verfassung  mllssen  die 
Gesetze  im  Einklange  steben  und  der  Ge- 
setzgeber  hauptsUchlich  auf  Erziebung  und 
Bildung  der  Jugend  bedacbt  sein,  um  sie  zur 
Tngenu  und  zur  Vernunft  auszubilden  und 
zur  hOchsten  Stufe  der  Bildung  und  Seligkeit 
zu  erbeben.  Die  Kunst,  als  eine  (lurch 
Kenntniss  der  Regeln  bedingte  Fertigkeit 
des  Gestaltens,  ist  tbeils  eine  nlltzlicbe,  die 
sich  in  der  Vollendung  des  von  der  Natur 
unvollendet  Gelassenen  beth&tigt,  tbeils  nach- 
ahmende  (die  Natur  nacbbildendo  Kunst, 
welcbe  letztere  mittelst  angemessener  Erregung 
der  Geftlhle  tbeils  der  Erbolung  und  edlen 
Ergfltzung,  tbeils  der  Befreiung  des  Gemttths 
von  Affecten,  tbeils  der  sittlicnen  Veredlung 
dient.  Schfln  ist  das  Gute,  wenn  es  durcb 
Grrtsse  und  Ordnung  zngleich  angenehm  ist. 

Biese,  die  Philosophic  des  Aristoteles.  I.  II. 

1835  und  1843. 

Brandis,  Aristoteles,  seine  akadetnischen  Zeit- 


genossen  und  nUchste  Nachfolger  (II.,  2.  des 
Haudbuchs  dcr  Gcschiehte  der  griechisch- 
romischcn  Philosophic)  1853  — 1857.  Dasu: 
llebersicht  des  Aristotelischen  Lehrgebaudes 
(III.,  1.  desselben  Handbuchs)  1860. 

Zeller,  Aristoteles  und  die  alten  Peripatctiker 
(II.,  2.  der  „ Philosophic  der  Griechen  “ ; 
2.  Aufl.)  1861. 

Aristoteles,  Sobn  des  Erasistratos,  bei 
Sextus  Empiricus  als  Peripatctiker  erwftbnt. 

Aristoteles  aus  Kyrene  (?),  ein  Anb anger 
der  Kyrenaischen  Schule  (Aristipps)  zur  Zeit 
des  Tbeodoros  des  Atbeisten , im  zweiten 
vorcbristlicben  Jabrbundert,  und  Vorstelier 
einer  Schule  in  Athen,  wird  als  Verfasser 
einer  Schrift  „ fiber  PoCtik*  genannt. 

Aristoteles  aus  Mytilene  (auf  der  Insel 
Lesbos),  ein  Peripatetiker  zur  Zeit  des  Ga- 
lenos,  im  zweiten  cbristlicben  Jabrbundert, 
ist  vielleicht  einer  und  derselbe  mit  dem 
Peripatetiker  Aristoteles,  welcher  den  Stagi- 
riten  commentirte. 

Aristoteles,  ein  Stoiker,  de»  bei  Plti- 
tarchos  von  Cbaronea  redend  eingefilhrt  wird. 

Aristoxenos,  gewOhnlich  der  Musiker 
genannt,  aus  Tarent,  war  zuerst  ein  Schiller 
des  PythagorUers  Xcnophilos  und  spater  des 
Stageiriten  Aristoteles  und  Freund  des  Di- 
kaiarcbos  aus  Messene.  Seine  Richtnng  auf 
die  naturwissensehaftliche  Empirie  tritt  auch 
in  seinen  „Elementen  der  Harmonik*4 
hervor,  welcbe  griechiscb  und  dentsch  mit 
einem  (rhythmische  Fragmente  des  Aristo- 
xenos  enthaltenden)  Anbange  von  Marqnard 
(18G8)  beransgegeben  warden.  Ueberdies  wird 
er  als  Verfasser  von  Biographieen  von  Phi- 
losopben,  namentlicb  des  Platon  und  Pytha- 
goras genannt.  In  seinen  Ansicbten  tritt  eine 
Vereinigung  des  Ernstes  pythagorftischer 
Sittenstrenge  mit  dem  empirisch-methodischen 
Verfabren  der  peripatetischen  Schule  hervor. 
Die  Seele  gilt  ihm  als  die  Harmonie  der 
Bewegungen  des  Leibes  und  deren  StOrung 
als  der  Tod. 

Arkesilaos  oder  Arkesilas,  ansPitane 
(in  Aeolien),  war  316  vor  Chr.  geboren  und 
zuerst  in  Athen  Schuler  des  Theophrastus, 
dann  des  Akademikers  Polemon  und  de8 
Megarikers  Diodoros,  so  wie  des  Skeptikers 
Pyrrbon.  spater  Nachfolger  des  KratGs  auf 
dem  Lebrstuble  der  Akademie  und  Stifter 
der  sogenannten  mittleren  (zweiten)  Akademie 
und  starb  241  vor  Chr.  Seine  VortrUge  be- 
scbrftnkte  er  auf  Widerle^ung  fremder  An- 
sichten,  besonders  des  Stoikers  Zcnon,  ohne 
eigene  Lebren  aufzustellen.  Der  Grundsatz 
der  skeptiscben  Zurtickhaltung  des  Urtheils 
fUbrte  inn  dahin,  die  Wahrscbeinlichkeit  als 
das  fUr  tins  allein  Erreichbare  zu  erklftren 
und  in  ibr  zugleich  die  Regel  unsers  prak- 
tischen Verhaltens  zu  finden. 

Armand  de  Beauvoir  oder  Bellevue, 
ein  DominikanermUnch  im  14.  Jabrhnndert, 
welcher  sicb  dem  scholastischen  Nominalismus 
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dea  Wilhelm  von  Occam  anschloss  und  sich 
all  Lehier  solchen  Ruf  erwarb,  dass  er  vom 
1‘apste  Benedict  XII.  zum  Magister  sacri 
pwUii  ernannt  wurde,  wo  er  1340  starb. 
Uiiter  semen  scholastischen  Abhandlungen  ist 
die  wriehtigste  nnter  dem  Titel  „Explicatio 
terminorum  difficiliorum  tam  in  philosophia 
quern  in  theologia “ 1586  in  Venedig  und 
1623  zu  Wittenberg  im  Druck  erschien. 

Arnisaeus,  Henning,  geboren  zu 
Sehlanstedt  bei  Halberstadt  und  als  Leibarzt 
dm  Kdnigs  Christian  IV.  zu  Kopenhagen 
1636  geatorben , hatte  erst  zu  Frankfurt  an 
der  Oder  Moral  und  seit  1613  zu  Helmstadt 
Xedicin  gelehrt.  In  seinen  philosophischen 
Sefariften  ,,  Epitome  metaphysices“  (1606)  und 
vie  universal  scientia  quae  metaphysica 
rocatur“  (1624)  zeigt  er  sich  als  Aristoteiiker. 

Arnauld.  Antoine,  in  Paris  1612  ge- 
boren  and  dnrch  den  Abbd  von  Saint  Cyran, 
dm  Vorsteher  der  Abtei  von  Port -Royal  in 
Paris  far  das  Studium  der  jansenistischen 
Tbeologie  gewonnen,  die  er  seit  1643  als 
der  Phuosoph  von  Port -Royal  lehrte.  Mit 
Leibniz  stand  er  1686 — 1690  in  Briefwechsel 
■ad  starb  1694  in  Lttttich.  Als  eifriger 
Kimpfer  gegen  das  literarische  und  prak- 
tsche  Treiben  der  Jcsuiten  und  als  geistvoller 
Verfeehter  des  Jansenismus  hiess  er  bei  den 
Jaosenisten  „der  grosse  Arnauld1*.  Als  Philo- 
loph  s&hlt  er  znr  Schule  des  Cartesius,  indem 
er  Gian  be  und  Vernunft  als  zwei  verschiedene 
Gebiete  anseinander  hielt.  Doch  hat  er  als 
Verfasser  der  „ Objections  novae  auf 
vdche  Cartesius  in  seinen  „ Hesponsiones 
quart ae“  antwortete,  gegen  einzelne  Lehren 
des  Cartesius,  vonl  Standpunkte  der  Augu- 
stmiseben  Anschauungen  aus,  Bedenken  er- 
hoben.  Die  ohne  seinen  Namen  erschienene, 
£<sneinsam  mit  dem  Cartesianer  Pierre  Nicole, 
liter  Beihttlfe  von  Blaise  Pascal  1662  ab- 
ge&mte  „Logik  von  Port-Royal4*  unter  dem 
tftel:  „La  logique  ou  Vart  de  penserf<  gait 
ski  ein  Cartesianisches  Lehrbuch.  Sowohl 
als  auch  die  gegen  Malebranche  ge- 
Abhandlung  „des  vraies  et  des 
idees  (1683)  und  die  „ Reflexions 
pkSoscphiques  et  theologiques  sur  le  nouveau 
uptime  de  la  nature  et  de  la  grdce  (1685), 
*oriti  er  gleichfalls  Malebranche  bekllmpft, 
nd  la  den  Oeuvres  phifosophiques  (1843 
riefchieitig  par  J.  Simon  und  par  C.  jour- 
dain)  wieder  abgedruckt,  wtthrend  Arnauld’s 
Oeuvres  completes  ttberhaupt  in  45  Banden 
im  — 1783  zu  Lausanne  im  Druck  er- 
waren,  worin  die  philosophischen 
dem  38.  — 40.  Band  bilden. 

* Arnold,  August,  war  1789  zu  Jena 
prboren,  von  1829 — 1848  Director  des  Gym- 
tasinms  zu  Kdnigsberg,  worauf  er  zu  Berlin, 
Brfurt,  Halle,  Danzig  privatisirte  und  1860 
it  Mereebarg  starb.  Unter  seinen  zahlreichen 
(Sferiften,  die  sich  vorzugsweise  auf  dem  Ge- 
biete  der  Geschichte  haltcn , sind  als  philo- 


sophische  herauszuheben  sein  Grundriss  der 
Denklehre  (1831),  Grundriss  der  Seelenlehre 
(1831),  Platon’s  Werke  einzeln  erklart  und 
in  ihrem  Zusammenhange  dargestellt,  in  drei 
Banden  (1835  — 1858)  und  System  der  Pla- 
tonischen  Philosophie,  als  Einleitung  in  das 
Studium  des  Platon  und  der  Philosophie  ttber- 
haupt (1858). 

Arnold  de  Villanova,  ein  Arzt,  und 
Zeitgenosse  wie  Anhanger  des  Raymundns 
Lullus,  starb  1312.  Seine  Werke  wurden 
von  Nicolaus  Taurellius  herausgegeben  (Basel 
1585). 

Arouet,  siehe  Voltaire. 

Arria , Gemahlin  des  Stoikers  Paetas 
Thrasea,  der  im  Jahre  66  unter  Nero  zum 
Tode  verurtheilt  wurde,  war  mit  ihrem  Gatten 
zu  sterben  bereit,  liess  sich  aber  dnrch  seiu 
Zureden.  von  ihrem  Entschlusse  abbringen. 

Arrianos  aus  Nikomedia  (in  Bithynien), 
lebte  im  zweiten  christlichen  Jahrhundert 
unter  den  Kaisern  Hadrian,  Antoninus  Pius 
und  war  ein  Schtiler  des  Stoikers  Epiktetos. 
Er  wurde  der  „zweite  Xenophon44  genannt, 
weil  er  zu  Epiktetos  in  einem  ahnlichen 
Verhaltnlsse  stand,  wie  Xenophon  zu  So- 
krates  und  Denkwttrdigkeiten  ttber  seinen 
Lehrer  verttffentlichte.  Von  seinen  histo- 
rischen  Werken  abgesehen,  hat  er  „Ho- 
milien  (Unterredungen)  Epiktets44  in 
zwttlf  Bttchern  verttffentlicht,  von  denen  je- 
doch  nur  wenige  Bruchstttcke  erhalten  sind, 
femer  „Diatriben  Epiktets44  in  acht 
Bflchern,  worin  er  eine  wortgetreue  Auf- 
zeichnung  der  Lehrvortr&ge  seines  Meistcrs 
ttberlieferte,  von  welcher  jedoch  nur  die  erste 
Hal  ft  e erhalten  ist.  Ein  Auszng  aus  diesen 
Vortrttgen  ist  das  „Encheiridion  (Hand- 
buclx)  Epiktets44,  ein  kurzer  Inbegriff  der 
Moral,  welches  Jahrhunderte  lang  bei  Heiden 
und  Christen  in  Ansehen  stand. 

Artemiddros,  ein  stoischer  Philosoph, 
der  zu  Rom  unter  den  Kaisern  Domitian 
und  Trajan,  als  Schwiegersohn  des  Stoikers 
Musonius  und  Freund  des  jttngercn  Plinius 
lebte. 

Askl£piad£s,,  ein  Neuplatoniker  aus 
dem  5.  christlichen  Jahrhundert,  lebte  lange 
Zeit  in  Aegypten  und  hinterliess  ein  Werk 
ttber  die  Uebereinstimmung  aller  Theologieen. 

Askl£piad6s  aus  Phlitts,  Schtiler  und 
Freund  des  Menedemos , des  Stifters  der 
eretrischen  Schule,  zu  welcher  er  auch  selber 
geziihlt  wird.  Durch  Beide  wurde  n&mlich 
die  Megarische  Schule  aus  Megara  (in  Attika) 
nach  Eretria  (auf  der  Inset  Eubda)  ver- 
pflanzt,  woher  sie  fortan  den  Namen  ftthrte. 

Ankl^piad^H  aus  Prttsa  in  Bithynien, 
trat  zur  Zeit  des  grossen  Pompejus  in  Rom 
ohne  alle  Vorbildung  als  Arzt  auf  und  machte 
als  Charlatan  sein  Glttck.  so  dass  ihn  Galenos 
nnter  die  Httupter  der  logischen  Schule  der 
Aerzte  rechnet  und  seine  medicinischen  Lehren 
ttfter  erwfthnt.  Seine  philosophischen  An- 


Askldpiadds 


58 


Athdnoddros 


sichten  Alineln  den  epikureischen,  namentlich 
durch  seine  Atomenlehre,  nur  dass  er  die 
Atome  oder  Urkorperchen  durch  Zusammen- 
stoss  und  Zersplitterung  grbsscrer  Massen 
entstanden  sein  lAsst  und  dieselben  nicht  als 
gleichartig  und  nnverAnderlich  fasst.  Eine 
vom  Korper  verschiedene  Seele  lAugnet  er 
und  ftlhrt  alle  Vorstellungen  auf  Sinnes- 
thAtigkeit  zurllck. 

Raynaud,  G.  M.,  de  Asclepiade  Bithyno  medico 

ac  pbilosopho.  1862. 

Askldpiadds,  ein  Kyniker  uni’s  Jahr 
360  nach  Clir.,  der  als  Zeitgenosse  des  Kaisers 
Julian  genannt  wird. 

Askldpigeneia,  Tochter  des  Neuplato- 
nikers  Plfttarchos  aus  Athen  („des  Grossenw) 
lehrte  mit  ihrem  Vater  in  Athen  und  wird 
als  Bewahrerin  der  ihr  von  Nestorios  llber- 
lieferten  thenrgischen  GebrAuche  genannt. 

Askldpigeneia,  die  jUngere,  eine  Tochter 
des  reichen  Senators  Theagenes,  eines  Zeit- 
genossen  des  Neuplatonikers  Proklos. 

Askldpiodotos  aus  Alexandrien,  Arzt 
und  Schuler  des  Proklos,  sowie  Lehrer  des 
Damaskios  und  Isidoros,  war  Verfasser  eines 
Coramentars  zum  Platonischen  Timaios.  In 
seinen  spAteren  Jahren  lebte  er  zu  Aphro- 
disias  in  Karien  und  wurde  zur  Unterschei- 
dung  von  einem  jllngeren  Nenplatoniker,  der 
sein  Schwiegersohn  war,  „der  Grosseu  genannt. 

AskI£piodotos,  der  Kriegsscliriftsteller 
und  Verfasser  eines  Werkes  tiber  Taktik, 
war  ein  Schiller  des  Stoikers  Poseidonios 
aus  Rhodos  und  wird  anch  als  Philosoph 
genannt. 

A&kI£pios  aus  Tralles  (in  Lydien),  ein 
Peripatetiker  aus  dem  6.  christlichen  Jahr- 
hunaert,  Schiller  des  Ammonios,  des  Sohnes 
von  Hernieias,  und  Mitschliler  eines  Arztes 
Asklepios,  schrieb  griechische  Scholien  (Aus- 
legungen)  zur  Metaphysik  des  Aristoteles. 

Aspasios  aus  Aphrodisias  in  Karien, 
ein  Peripatetiker  aus  der  Kaiserzeit,  lebte  im 
ersten  Viertel  des  2.  christlichen  Jahrhunderts 
und  war  Verfasser  von  sorgfAltigen  Erkla- 
rungsschriften  zu  Platon  und  namentlich  zu 
den  Kategorien,  der  Metaphysik,  der  Niko- 
machischen  Ethik  und  anderen  Schriften  des 
Aristoteles,  ohne  sich  auf  selbststAndige  phi- 
losophische  llntersuchungen  einzulassen. 

Ast,  Friedrich,  gcboren  zu  Gotha,  seit 
1802  Docent  in  Jena  und  Schiller  Schellings, 
seit  1805  Professor  defr  klassischen  Literatur 
in  Landshut,  wo  er  sein  „IIandbuch  der 
Aesthetik*  (1805)  hcrausgab,  spAter  in  MUn- 
chen,  wo  er  1841  starb.  In  seinen  „Grund- 
linien  der  Philosophic*  (1809)  zeigt  sich  der 
Schiller  Schelling’s,  wAhrend  er  in  seinen 
„Grundlinien  der  Geschichte  der  Philosophic* 
(1807,  in  2.  Auflage  1825)  den  ersten  Ver- 
such  machte,  in  der  Entwickelung  der  Phi- 
losophic - Geschichte  eine  vernttnrtige  Noth- 
wendigkeit  aufznzeigen,  nur  dass  er  Alles 
unter  die  Schablone  des  Uealismus  und 


Idealismus  brachte.  Um  das  VerstAndniss 
des  Platon  hat  er  sich  durch  sein  Buch  liber 
„ Platon’s  Leben  und  Schriften*  (1616)  und 
spAter  durch  sein  „ Lexicon  Platonicum“ 
(1834  — 39)  Verdienste  erworben,  auch  eine 
„Beleuchtnng  der  Epikureischen  Ethik*  (1831) 
vcroffentiicht. 

Astrolabion  oder  Astrolabios,  der 
Sohn  des  AbAlard  und  der  Heloise,  an  wel- 
ch en  AbAlard  ein  noch  vorhandenes  Gedicht 
richtete,  worin  die  Ueberzeugungstreue  als 
hdchster  Grundsatz  ftlr  das  Verhalten  des 
Menschen  hingestellt  wird.  Er  soli  spAter 
Abt  in  St.  Gallen  geworden  und  in  hohem 
Lcbensalter  gestorben  sein,  nach  anderen 
Nachrichten  jedoch  einen  frlihen  Tod  ge- 
funden  haben. 

Athamas,  ein  angeblich  altpythagorei- 
scher  Schriftsteller  liber  Kosmologie. 

AthdnagoraH  aus  Athen,  ein  mit  grie- 
chischer  und  insbesondere  platonischer  Philo- 
sophic vertrauter  Philosoph,  welcher  nachher 
zum  Christenthum  ttbertrat  und  unter  dem 
Kaiser  Marcus  Aurelius  in  Alexandria  lehrte. 
An  diesen  und  seinen  Sohn  und  Mitregenten 
Commodu8  hat  er  im  Jahre  176  oder  177 
seine  apologetische  „ Bittschrift  fUr  die  Chri- 
sten* gericlitet  und  austerdem  eine  philo- 
sophische  Abhandlung  „ tiber  die  Auf- 
erstehung  der  Todten*  verfaast,  die 
jedoch  trotz  ihrer  methodischen  Beweis- 
ftthrung  keine  eigenthtimlichen  philosophi- 
schen  Gedanken  enthAlt. 

Leyser,  A.  P.,  de  Atbcnagora  Athenienai  philo- 

sopho  chriati&no.  1736. 

Clarisse,  Th.  A.,  de  Atbenagorae  vita,  scriptis 

et  doctrina.  1819. 

Athdnaios  aus  Kyzikos  (in  Mysien)  wird 
unter  Platon’s  persdnlichen  Schlilern  genannt. 

Athdnaios,  ein  bei  Diogenes  Laertius 
genannter  EpikurAer. 

Athdnaios  aus  Seleucia  (in  Kilikien), 
ein  Peripatetiker  zur  Zeit  des  CAsar,  wird 
als  Lehrer  und  Freund  des  M.  Crassus 
genannt. 

Athdnaios,  ein  Zeitgenosse  des  Plato- 
nikers  Longinos,  beschrAnkte  sich  als  Stoiker 
bios  auf  LchrthAtigkeit,  ohne  Schriften  zu 
hinterlassen. 

Atlidnidn,  siehe  Aristidn. 

Athdnoddros,  ein  bei  Diogenes  Laertius 
erwAhnter  Peripatetiker. 

Ath6nod6ro»  aus  Soloi  (in  Kilikien), 
war  ein  unmittelbarer  Schuler  Zenons,  des 
Stifters  der  stoischen  Schule. 

A<h£nod6ros  aus  Tarsos  (in  Kilikien), 
ein  Stoiker  mit  dem  Beinamen  Kordylidn. 
lebte  zu  Pergamos  (in  Mysien)  als  Vorstand 
der  Bibliothek,  worin  er  die  Schriften  der 
Stoiker  eigenmAchtig  nach  seinen  eigenen 
Ansichten  verschlimmbesserte.  Im  Jahre  70 
vor  Chr.  folgte  er  dem  jllngeren  Cato  (aus 
Utica)  nach  Rom,  wo  er  im  Hause  desselben 
sein  Leben  beschloss. 
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Athdnoddros  aus  Kana  bei  Tarsos  (in 
fikien),  Sohn  des  Sanddn,  war  Schuler  des 
Strikers  Poaeidonios  und  iebte  eine  Zeit  lang  in 
Eoso,  wo  er  Lehrer  des  Augustus  war.  Im 
Jafacre  33  vox  Chr.  nach  Tarsos  zurttck- 
gekehrt,  ordnete  er  dort  die  politischen  Ver- 
SHtnisse  und  starb  im  82.  Lecensjahre.  Er 
Verfasser  mehrerer  Schriften,  unter 
nderen  einer  Erklarungsschrift  zu  deu  Kate- 
gurien  des  Aristoteles,  aus  welchen  jedoch 
nor  weaige  BruchstUcke  erhalten  sind. 

Itria,  reeherches  sur  la  vie  et  les  ouvrages 
d’Ath^nodore  (in  den  Mdmoires  de  l’acaderuie 
des  inscriptions.  XIII.,  p.  50 — 60;  dcntach 
in  Hissmann’s  Magazin,  IV.,  300  ff.) 

Ath£nodoros,  Philosoph  des  5.  Jahr- 
kanderts  nach  Chr.  und  Zeitgenosse  des 
Henplatonikers  Proklos. 

Atomiker  (Atomisten , Atomenlehrer) 
werden  unter  den  griechischen  Philosophen 
tar  voraokratischen  Zeit  diejenigen  Denker 
ud  Porscher  genannt,  welche  bei  dem  Ver- 
wehe,  die  Vielheit  der  Dinge  und  ihre 
Verindexnngen  zu  erkl&ren,  ihr  Augenwerk 
saf  das  Kleine  und  Kleinste  richteten  und 
aodegend  und  zergliedernd  zur  Annahme 
der  sogenannten  Atome  oder  untheilbaren 
Grundstoffe  gelangten,  die  man  sich  als  im 
feexen  Raume  sich  bewegend  vorstellte  und 
Mi  deren  Verftnderungen  durch  Verbindung 
Mi  Trennung  die  Dinge  entst&nden.  Bei 
4a  Alien  werden  diese  an  die  philosophische 
Bkhtung  des  Empodokles  und  Herakleitos 
‘ i anschliessenden  Atomistiker  meistens 
Schule  der  sogenannten  Eleaten  (siehe 
Artikel)  gereclinet  und  von  Aristoteles 
*»  den  jonischen  Physikern(Naturphilo8ophen) 
gestellt.  Als  Begrtinder  und  ftlteste  Ver- 
treter  dieser  Atomenlehre  gelten  die  in  der 
enten  Halfte  des  fttnftcn  vorchristlichen 
Jahrhunderts,  zur  Zeit  der  Perserkriege 
bUibenden  Philosophen  Leukippos  und  De- 
■okritos,  welche  auf  diesem  Wege  zu  einer 
■echanisch  - material  istischen  und  atheisti- 
■ehenWeltansicht  gelangten,  wie  siebesonders 
MB  Demokritos  zum  System  ausgebildet 
worden  ist.  Als  Schuler  und  Anh  Unger 
werden  Metroddros  aus  Chios  und  dessen 
Schuler  Anaxarchos  aus  Abdera,  der  Begleiter 
Alexanders  auf  seinen  Ztigen,  genannt.  Auch 
der  Arzt  Hippokrates  aus  Kos,  welcher  die 
Heilkunde,  die  bis  dahin  als  Gcheimlehrc 
lex  Aaklepiaden  behandelt  wurde,  zur  Wissen- 
shaft  erhob,  zihlt  zur  Schule  des  Demokritos, 
n welcher  auch  Bidn  aus  Abdera  gerechnet 
wird.  Doch  zeigt  sich  bei  den  Nachfolgcm 
dea  Demokritos  eine  Wendung  der  Atomistik 
nr  Skep.sk 

Attakw,  ein  Stoiker  im  ersten  christlichen 
Jahrhundert,  Lehrer  des  Philosophen  Seneca, 
wider  in  seinen  Briefen  Aussprttche  des 
Attalos  aafUhrt,  die  im  Geiste  der  stoischen 
Sittenlehre  gehalten  sind.  Er  wurde  unter 
Tiberias  ana  Rom  verwiesen. 


Atticus,  Titus  Pomponius,  Cicero’s 
Freund,  stand  in  seinen  Ansichten  der  Schule 
Epikurs  nalie  und  hat  den  Grundsatz  des 
Xd&t  ( latenter  vivere ) wUhrend  der 

rdmischen  BUrgerkriege  angewandt  und  durch 
seinen  achtungswttrdigen  und  menschen- 
freundlichen  Charakter  sich  ausgezeichnet, 

Attikos,  ein  Platoniker  aus  der  letzten 
HUlfte  des  zweiten  christlichen  Jahrhunderts, 
aus  dessen  Schriften  uns  der  Kirchenvater 
Eusebios  von  CUsarea  Einiges  aufbewahrt 
hat,  worm  er  den  Aristoteles  heftig  bestreitet 
und  in  Bezug  auf  die  Lehre  von  der  Zeitlich- 
keit  der  Weltentstehung  am  Wortlaute  des 
Piatonischen  Timaios  festhUlt 

Aufidius  Bass  ns,  ein  EpikurUer  zur 
Zeit  des  Kaisers  Nero  und  Freund  des 
Philosophen  Seneca. 

AiuklArung,  deutsche,  und  Auf- 
klarungsphilosophie.  Schon  seit  dem 
Ende  des  siebcnzehnten  Jahrhunderts  liatte 
unter  denkenden  Kdpfcn  in  England,  Frank- 
reich  und  Deutschland  eine  Emancipation 
von  der  Herrschaft  der  Autoritat  im  Gebiete 
der  Religion,  wie  in  der  Wissenschaft  be- 
gonnen.  In  Holland  war  Spinoza  (1632 — 1 677), 
in  England  Locke  (1632 — 1704)  als  Vor- 
kampfer  dieser  Geistesrichtung  aufgetreten. 
Die  grossen  geistigen  Bildungskampfe  der 
Aufklarung  erfttllten  das  achtzehnte  Jahr- 
hundert, welches  bei  den  Franzosen  als  das 
^philosophische  Jahrhundert4*  bezcichnet  wird, 
wahrend  die  zweite  Halfte  desselben  und 
zwar  vorzugsweise  die  Regierungszeit  Fried- 
riclis  des  Grossen,  als  das  Zeitalter  der 
Aufklarung  gilt.  In  den  Bildungskampfen 
der  Aufklarung  war  England  vorangegangen, 
wo  durch  die  englischen  Deisten  und  Frei- 
denker  (siehe  den  Artikel:  englische  Philo- 
sophie)  im  Kampf  gegen  die  geoffenbarten 
Iteligionen  die  Sache  einer  sogenannten 
natdrlichen  oder  Vemunftreligion  in  alle 
Lebenskreise  verbreitet  wurde,  um  ein  Vor- 
bild  fttr  die  tlbrigen  Culturvolker  zu  werden. 
Von  den  englischen  Deisten  und  Freidenkern 
wurden  zun&chst  die  Franzosen  angeregt, 
(siehe den  Artikel:  franzbsische  Philosophic) 
und  durch  Vermittelung  der  franzdsichen 
Weltsprache  wanderten  die  neuen  Ideen  der 
Aufklarung  in  die  Ubrige  gebildete  Welt. 
Deutschland  tibernahm  dieselben  hauptsftchlich 
von  denjenigen  franzbsischen  Schriftstellern, 
welche  am  Hofe  Friedrichs  des  Grossen 
Aufnahme  und  Gunst  fanden,  und  entwickelte 
die  ncue  Geistesrichtung  unter  dem  Einfluss 
der  WolfTschen  Philosophic  zu  jener  Auf- 
klarungsphilosophie  oder  Philosophie 
des  gesunden  Menschenverstandes , deren 
allgemeinen  Charakter  Goethe  in  „ Wahrheit 
und  Dichtung**  mit  treffenden  Worten  ge- 
schildert  hat:  „ Die  Philosophie  hatte  sich 
durch  das  oft  Dunkle  und  Unntttzseheinende 
ihres  Inhalts  der  Menge  ungeniessbar  und 
endlich  gar  entbehrlich  gemacht.  Mancher 
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gelangte  zu  der  Ueberzeugung , (bias  ihm 
wohl  die  Natur  soviel  guten  und  geraden 
Sinn  zur  Ausstattung  gegonnt  babe,  als  er 
ungef&hr  bedtlrfe,  sich  von  den  Gegenstknden 
einen  so  dentlichen  Begriff  zu  machen,  daes 
er  mit  ilmen  fertig  werden  und  zu  seinem 
und  Anderer  Nutzen  damit  gebahren  kbnne, 
ohne  sicli  gerade  um  das  Allgemeinste  mlih- 
sam  zu  bektlmmem  und  zu  forschen,  wie 
dock  die  entferntesten  Dinge,  die  uns  nicht 
sonderlich  berilhren,  wohl  zusammenh&ngen 
mbchten.  Man.machte  den  Versuch,  man 
that  die  Augen  auf,  war  aufmerksam  und 
fleissig  und  glaubte , wenn  man  in  seinem 
Kreisc  richtig  urtheile  und  handle,  sich  auch 
wohl  herausnehmen  zu  dtirfen,  liber  Anderes, 
was  entfernter  lag,  mitzusprechen.  Nach 
einer  solchen  Vorstellung  war  Jeder  berechtigt, 
nicht  allein  zu  philosophiren,  sondern  sich 
auch  nach  und  nach  fttr  einen  Philosophen 
zti  halten.  Die  Philosophic  war  ein  mehr 
oder  weniger  gctlbter  Menschenverstand,  der 
es  wagte,  in’s  Allgemeine  zu  gehen  und  liber 
innere  und  Hussere  Erfahrungen  abzusprechen. 
Eine  besonderc  M&ssigkeit,  indem  man  durch- 
aus  die  Mittelstrasse  und  die  Billigkeit  gegen 
alle  Meinuqgen  fllr  das  Rechte  hielt,  ver- 
schaffte  dieser  Art  zu  denken  Ansehen  und 
Zutrauen,  und  so  fandcn  sich  zuletzt  Philo- 
sophen in  alien  Fakultiiten,  ja  in  alien 
Standen  und  Hantirungen.  Auf  diesem  Wege 
mussten  dieTheologen  sich  zu  dersogenannten 
natilrlichen  Religion  hinneigen , und  wenn 
zur  Sprache  kam,  inwiefern  das  nattlrliche 
Licht  der  Vernunft  in  der  Erkenntniss  Gottes, 
der  Verbesserung  und  Veredlung  desMenschen 
zu  fbrdern  hinreichend  sei,  so  wagte  man 
sich  zu  dessen  Gunsten  ohne  viel  Bedenken 
zu  entscheiden  u. 

In  ihren  ersten  AnfHngen  schon  durch 
Gottfried  Arnold  (1666  — 1714),  den  Ver- 
fasser  der  „unparteiischen  Kirchen-  und 
Ketzerhistorie  “ , durch  Johann  Konrad 
Dip  pel  (1673 — 1734)  und  Christian  Edel- 
man  n (1698 — 1767)  vertreten,  entfaltete  sich 
die  deutsche  Aufklftrung  zunftclist  auf  reli- 
gidsem  Gebiete,  indem  die  Lehren  und 
Schriften  der  englischen  Deisten  und  Frei- 
denker  in  Zeitschriften  durch  Auszttge  und 
Uebersetzungen  in  Deutschland  verbreitet 
wurden.  In  Bezug  auf  die  positiven  Reli- 
gionen  verneinte  (lie  AufklHrung  alien  ilber- 
natllrlichen  Inhalt  (les  Glaubens  und  verwarf 
alle  angebliche  Offenbarung  als  Erzeugniss 
des  Irrthums  und  Betrugs.  Bei  der  Kritik 
der  Offenbarung  trat  der  Gegcnsatz  zwischen 
Glauben  und  Denken,  zwdsohen  Vernunft 
und  Offenbarung,  zwischen  Theologie  und 
Philosophic  immer  entschiedeuer  hervor  und 
steigerte  sich  zum  Kampfe  gegen  Glaubens- 
satzungen  und  Pfaffenthum  und  fllr  die  Un- 
abh&ngigkeit  der  Sittenlehre  von  den  liber- 
lieferten  kirchlichen  Satzungen.  Als  theo- 
logischem  Rationalismus , gegenllber  dem 


kirchlichen  Supranaturalismus.  begegnen  wir 
der  religibsen  Aufklftmng  Dei  J.  Gottlieb 
Tdllner  (1724  — 1774),  Hermann  Samuel 
Re  i mar  us  (1699  — 1768),  Jacob  Sigmund 
Baumgarten  (1704 — 1757),Johann  S&lomo 
Semler  (1725  — 1791),  Karl  Friedrich 
Bahrdt  (1741  — 1792)  und  bei  den  Moral- 
predigern  Sack  (1703  — 1783),  Spalding 
(1714—1804),  Teller  (1734-1804),  Jeru- 
salem (1709—1789).  Im  Erziehungs-  und 
Unterrichtswesen  waren  Johann  Heinrich 
Campe  (1746-r-1818),  Heinrich  Pestalozzi 
(1745 — 1827)  und  Johann  Bernhard  Basedow 
(1723  — 1790)  im  Sinne  der  Auf  kl&rung 
thiitig,  withrend  dieselbe  auf  staatlichem  una 
gesellschaftlickem  Gebiete  durch  Justus 
Mbser  (1720 — 1794),  Karl  Friedrich  von 
Moser  (1723 — 1798),  Gotthilf  Samuel  Stein- 
bart  (1738 — 1809)  vertreten  und  gefordert 
wuirde.  Zu  ihrer  Verbreitung  bildeten  sich 
besondere  Gesellschaften,  wie  der  Illuminaten- 
orden  in  den  siebenziger  Jahren,  die  Berliner 
„Gesellschaft  der  Freunde  der  Aufklftrung** 
(Mittwochs  - Gesellschaft ) seit  1783,  deren 
mkchtig  wirkendes  litcrarisches  Organ  die 
von  Friedrich  Nicolai  (1733  — 1811)  seit 
1763  gelcitete  ^Allgemeine  deutsche  Biblio- 
thek“,  sp&terhin  als  „Neue  deutsche  Biblio- 
thek“  gewforden  ist,  neben  welcher  zugleich 
die  von  Gedicke  und  Biester  herausgegebene 
„Berlini8che  Monatsschrift4*  gegen  alle  Un- 
fTeiheit  im  Denken  und  Leben  in  die  Schran- 
ken  trat. 

Im  Interesse  dieser  Aufkl&rung  traten 
zugleich  eine  Anzahl  philosophisch  gebildeter 
Milnner  hervor,  welche  die  auf  deutschen 
Boden  verpflanzten  Ideen  der  englischen 
Freidenker  und  Moralphilosophen  und  der 
franzbsischen  Deisten  auf  der  Grtindlage  der 
WolfFschen  Philosophic  in  das  allgemeine 
Bewusstsein  und  praktische  Leben  hindber- 
zufllhren  bemtlht  wraren.  In  diesem  Sinne 
einer  eigentlichen  Popular  - Philosophic  und 
moralischen  Glilckseligkeitslehre , wobei  die 
Beweise  fdr  das  Dasein  Gottes  und  ftlr  die 
Unstcrblickheit  der  Seele  vorzugsweise  ge- 
pflegt  wurden,  wirkten  fllr  die  Interessen  der 
Aufkldrung  Johann  Georg  Sulzer  (1720  — 
1779),  Ernst  Platner  (1744—1818),  Dietrich 
Tiedemann  (1748  — 1803),  Johann  Georg 
Heinrich  Feder  (1740 — 1820),  Christian 
Garve  (1742—1798),  Moses  Mendelssohn 
(1729  — 1786),  Johann  August  Eberhard 
(1739  — 1809),  Thomas  Abbt  (1738  — 1766), 
Johann  Jacob  Engel  (1741  — 1802),  dessen 
nPhilosoph  fllr  die  Welt“  die  dieser  Popular- 
Philosophie  eigenthttmliche  Verschraahung 
allcr  schulmas8igen  Darstellung  der  Ava- 
klftrungs- Philosophic  zum  Stickworte  stem- 
elte,  und  mit  besonderer  Hinwendung  auf 
ie  Lehre  vom  Menschen  und  seinen  Krftften 
gehdrten  zum  Rcigen  dieser  „ Philosophen 
fllr  die  Weltu  auch  die  Psychologen  Freiherr 
von  Creuz  (1724  — 1770),  Tetens  (1736 
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Philipp  Moritz  (1757  — 93) 
iinxich  Jakob  (1759—1827). 
. Gebt  und  Gehalt  tiefsteu  und 
Form  tritt  uns  die  deutache 
bei  Gotthold  £phraim  Lessing 
) und  bei  Immanuel  Kant  (1724 
en,  indem  fttr  Lessing  die 
wesentlich  Befreiung  vom  Jocbe 
ns,  ftlr  Kant  das  lleraustreten 
i aus  selbstverschuldeter  Un- 
wesen  ist. 

Unus,  Aurelius,  der  Vollender 
phie  der  Kirchenvkter  im  latei- 
Abendlande,  war  354  nacli  Chr.  zu 
Numidien)  in  der  rdmischen 
geboren.  Sein  Vater  Patricius 
vor  seinem  Tode  im  Heiden- 

Sdfaza  geblieben,  wiiiirend  seine  fromme  Mutter 
KfltiOB  dam  Knaben  eine  christliche  Erziehung 
ph.  Nachdem  er  in  seiner  Heimatk  den 
Sehnlunterricht  erhalten  hatte,  wurde 
weiteren  Ausbildung  in  der  griechischen 
mi  rOnaiachen  Literatur  und  in  der  Rhetorik 
■c  dfet  benachbarte  Rhetorenschule  zu 
Madaant  geschickt,  wo  er  bis  zu  seinem 
16.  Jahre  biieb.  In  seine  Heimath  Tagaste 
jnrtekgekehrt,  ergab  er  sich  einem  leicht- 
iinaigen  und  aussehweifenden  Leben.  Nacli 
seines  Vaters  Tode  ging  er,  von  einem  Ver- 
onterstUtzt,  zur  Vollendung  seiner 
Studien  nacli  Karthago,  wo  er 
stcb  von  Neuem  in  den  Strudel  der  Leiden- 
stUrzte  und  ihm  von  seiner  Bei- 
ein  Sohn  geboren  wurde.  Die 
von  Cicero’s  Scbrift  „Hortensiu8** 
ihm  die  Liebe  zu  philosophischer 
g.  Aber  die  manichkische  Secte, 
dort  kennen  lernte,  schien  ihm  tiefere 
in  die  Wahrheit,  die  er  suchte, 
hen,  sodass  er  sich  der  Gesell- 
Manichker  anschloss  und  im 
Eifer  die  verschiedenen  Stufen  der 
bei  ihnen  durchlief,  ohne  jedoch  die 
Befriedigung  zu  finden.  Nach  Be- 
seiner  Studienzeit  in  Karthago 
« nach  Tagaste  zurttck,  um  sich 
Lehrer  der  Bercdtsamkeit  nieder- 
Die  Hoffnung  jedoch,  in  Karthago 
ndere  Laufbalin  zu  durchlaufen. 
ihn  nach  kurzer  Zeit,  wkhrend 
▼on  seiner  (lber  die  Entfremdung 
von  der  Kirche  zttrnenden  Mutter 
te,  nach  Karthago  zurtickzukehren, 
mis  Lehrer  der  Beredtsamkeit  auf- 
Er  wandte  sich  auch  wieder 
hen  Studien  zu  und  trat  mit 
ren  gegangenen  Schrift  „ttber  das 
Sehickliche“  zuerst  ala  Schrift- 
Anseinen  manichkischen  Ansichten 
aUnrLttlif.h  wieder  irre,  und  selbst 
edung  mit  dem  damals  nach 
gekommenen  Bischof  Faustus  von 
Nnmidien) , der  als  ein  Haupt- 
Vertreter  der  manichkischen 


Secte  gait,  vermochte  ihm  ftlr  seine  reiigiiisen 
Zweifel  keine  Ldsung  und  Beruhigung  zu 
verschaffen.  Gegen  den  Willen  und  trotz 
der  llehentlicheu  Bitten  seiner  Mutter,  die 
dem  auch  in  seiner  Verirrung  noch  geliebten 
Sohne  nach  Karthago  gefolgt  war,  unternahm 
er  im  Jahre  383  eine  Reise  nach  Rom,  wo 
er  bei  einem  manichkischen  Gastfreunde  ein- 
kehrte  und  in  dessen  Wohnung  einer  Anzahl 
von  Studirenden  Vortrkge  ilber  Rhetorik 
hielt.  Sein  unruhig  strebender  Geist  wandte 
sich  jetzt  der  neuakademischen  Philosophic 
zu,  ohne  in  dem  Skepticismus  derselben  die 
gesuchte  Befriedigung  zu  finden.  Nach  einem 
halbjkhrigen  Aufenthalt  in  Rom  bewarb  er 
sich  um  eine  in  Mailand  erledigte  Rlietor- 
stelle,  die  er  im  Jahr  384  antrat.  Dort  lernte 
er  einige  Schriften  der  Neuplatoniker  in  latei- 
nischer  Uebersetzung  des  Victorinus  kennen 
(Plotinos,  Porphyrios,  Jamblichos  und 
Appulejus  weraen  von  ihm  in  spkteren 
Schriften  besonders  erwkhnt  und  hoch  ver- 
elirti,  zugleich  aber  wurde  er  durch  die 
Predigten  des  damals  als  Kanzelredner  in 
Mailand  hochgefeierten  Bischofs  Ambrosiua 
angezogen,  sodass  er  sich  unter  die  Kate- 
chumenen  der  christlichen  Kirche  aufnehmen 
liess,  um  zu  erfahren,  ob  ihm  liier  die  er- 
sehnte  Wahrheit  mit  ihrem  Frieden  winke. 
Auch  in  Mailand  suchte  ihn  seine  treue 
Mutter  auf  und  war  hocherfreut,  ihn  jetzt 
auf  dem  Wege  zum  Heile  wieder  zufinden. 
Vor  seiner  vollstiindigen  Bekehrung  zur 
Kirche  brachte  er  einige  Zeit  auf  dem  be- 
nachbarten  Landgut  eines  Freundes  zu 
Cassiciacum  zu,  wo  er  mehrere  Schriften  ver- 
fasste.  In  der  Schrift  „gegen  die  Aka- 
demiker“  sucht  er  in  dialogischer  Form 
gegen  die  Skepsis  der  Akademie  die  Noth- 
wendigkeit  eines  sicheren  Wissens  darzuthun, 
wobei  er  von  der  Frage  ausgeht,  ob  der 
Besitz  der  Wahrheit  uns  Bedtlrfnis8  und  zu 
unserer  Glilckseligkeit  nothwendig  sei,  oder 
nicht.  Der  Mitredner  Licentius  tritt  fUr  den 
Satz  ein,  dass  schon  das  Forschen  nach 
Wahrheit  uns  glUcklich  rnache,  deren  voller 
Besitz  uns  wkhrend  des  irdischen  Lebens 
nicht  beschieden  sei,  wftlirend  dagegen  der 
andere  Mitunterredner  den  Satz  vertlieidigt, 
dass  der  wirkliche  Besitz  der  Wahrheit  fttr 
uns  unerlksslich  sei,  da  das  bestkndige  Suchen 
ohne  Finden  den  Irrthum  stets  im  Gefolge 
habe.  Dagegen  erklkrt  nun  Licentius  das 
Suchen  fttr  nicht  gleichbedeutend  mit  dem 
Irrthum,  sondern  fttr  den  geraden  Weg  zur 
Weisheit.  Beiden  Mitunterrednern  gegeuttber 
behauptet  nun  Augustin  selbst,  dass  wir  ohne 
das  Walire  nicht  einmal  zur  Wahrscheinlich- 
keit  gelangen  kbnnen,  welche  am  Wahren 
ihr  Maass  habe,  und  dass  ohne  den  Besitz 
der  Weisheit  Niemand  weise  noch  glttcklicli 
sein  kflnne.  In  der  um  dieselbe  Zeit  ver- 
fasstcu  Schrift  „vom  seligen  Leben**  fttgt 
Augustin  nocli  weiter  hinzu,  dass  ohne  den 
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Besitz  dessen,  was  er  wtlnsche,  der  Mensch 
nicht  gltlcklich  sein  kflnne,  und  dass,  wer 
die  Wahrheit  suche,  ohne  sie  zu  finden,  also 
auch  des  Olilckes  ermangele  und  nickt  weise 
beissen  kbnne,  da  der  Weise  als  solcher 
nothwendig  auch  gltlcklich  sein  musse.  Auch 
der  unter  Leitung  der  gbttlichen  Gnade  nach 
Gott  Suchende  habe  nicht  die  voile  Weisheit 
und  Gltlckseligkeit.  Wurde  in  der  Schrift 
„gegen  die  Akademikeru  hervorgehoben,  dass 
wir  bei  den  Sinnes  - Wahrnehmungen  doch 
wenigstens  dessen  gewiss  seien,  dass  wir  sie 
haben;  so  stellt  Augustin  in  der  Schrift  „vom 
seligen  Leben*  geradezu  den  Grundsatz  auf, 
dass  sich  an  dem  eigenen  Leben  schlechter- 
dings  nicht  zweifeln  lasse.  In  der  zunftchst 
verfassten  Schrift  „Selbstgesprftchc“ 
wird  das  Wissen  Gottes  und  der  Seele,  also 
Gottes-  und  Selbsterkenntniss  als  dasjenige 
behauptet,  was  wir  eigentlich  suchen,  und  mit 
dem  eigenen  Denken  sei  das  eigene  Sein 
das  unmittelbar  Gewisseste.  Wiihrend  nun 
in  der  gleichzeitigen  Schrift  „von  der  Or d- 
nung*  die  Wiasenschaften  als  der  Weg  be- 
zeichnet  werden,  uns  zur  Erkenntniss  der 
in  alien  Dingen  vorhandenen  Ordnung  und 
demgemftss  zur  Weisheit  Gottes  zu  fflhren, 
wird  in  der  die  »,  Selbstgespriiche*  fortsetzen- 
den  Schrift  „von  der  Unsterblichkeit 
der  Seele*  zum  Beweise  derselben  auf 
das  Theilhaben  der  Seele  an  der  unverftnder- 
lichen  Wahrheit  und  ihr  wesentliches  Vereint- 
sein  mit  der  ewigen  Vernunft  und  mit  dem 
Leben  selbst  hingewiesen.  Ein  dem  Augustin 
beigelegtcs  Buch  tlber  die  Grammatik  und 
eine  Abhandlnng  tlber  die  zehn  Kategorien 
sind  unftcht.  In  dieselbe  Zeit  mit  den  ge- 
nannten  Scliriften  fallen  auch  die  „Prin- 
cipien  der  Dialektik*,  welche  ihm  als 
Wjssenslehre  gilt,  die  das  Lehren  und  Lernen 
uns  lehrc.  Am  Ostersabbath  des  Jahres  387 
empfing  Augustin  mit  seinem  14jfthrigcn  Sohne 
vom  Bwchot  Ambrosius  in  Mailand  die  Taufe 
und  lebte  darauf  ein  Jahr  lang  in  Rom,  wo 
bald  darauf  seine  Mutter  starb.  Ilier  ent- 
standen  seine  Schriften  „tlber  die  Grbsse 
der  Seele*  und  drei  gegen  die  manichftische 
Ldsung  der  Frage  vom  Ursprung  de^Bdsen 

Krichtete  Btlcher  „vom  freien  Willen*. 

i Jahre  388  kehrte  Augustin  in  seine  Vatcr- 
stadt  Tagaste  zurtlck,  wo  er  in  der  ererbten 
Wohnung  zurtlkgezogen  und  nur  im  Um- 
gange  mit  wenigen  gleichgesinnten  Freunden 
als  Schriftsteller  lehte.  In  der  gleichfalls 
gegen  die Manichfter  gerichteten  Schrift  „ tlber 
die  Entstehung*  giebt  er  eine  allego- 
risehe  Deutung  der  biblischen  Schdpfungs- 
geschichte,  wfthrend  er  in  der  Schrift  „von 
der  wahren  Religion*,  wodurch  er  vor- 
zugsweise  seinen  Ruf  als  kirchlicher  Religions- 
philosoph  begrtlndete,  von  der  Fortbildung 
des  Glaubens  zum  Wissen  handelt  Er  wurde 
im  Jahre  395  zu  Hippo  Rhegius  (heutzutage 
Bona)  zum  Presbyter  und  Prediger  und  395 
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zum  Mitbischof  daselbst  ernannt.  Als  Pres- 
byter verfasste  er  gegen  die  Manichfter  die 
beiden  Schriften  „vom  Nutzen  des  Glau- 
bens* und  „von  den  zwei  Seelen*, 
worin  er  die  manichftische  Lehre  von  der 
Vereinigung  einer  guten  und  einer  bOsen 
Seele  im  Menschen  bekftmpfte,  ferner  eine 
Schrift  gegen  den  Manichfter  Adimantus, 
worin  er  das  Verhftltniss  des  alten  Testaments 
zum  neueu  erdrtert,  mehrere  Auslegungen 
biblischer  Schriften,  eine  Rede  tlber  aen 
Glauben  und  das  Glaubenssymbol  und  eine 
casuistische  Schrift  tlber  die  Lilge.  Als  Bischof 
von  Hippo  verfasste  er  mehrere  Streitschriften 
gegen  die  Donatisten  und  gegen  die  Pela- 
gianer,  deren  Ftihrer,  der  im  Jahre  411  nach 
Afrika  verechlagene  britische  Mbnch  Pelagius, 
die  Lehre  von  der  Erbstlnde  ftlr  sitten- 
verderblich  erklftrt  hatte  und  gegen  die  Lehre 
von  der  Unwiderstehlichkeit  der  gbttlichen 
Gnade  die  Freiheit  des  menschlichen  Willens 
geltend  machte.  Aeusserlich  siegte  zwar  zu- 
nftclist  Augustin  tlber  die  Pelagianer,  die  auf 
der  Synode  zu  Ephesus  (431  \ ein  Jahr  nach 
dem  Tode  Augustins,  von  aer  Kirche  ver- 
urtheilt  wurden,  aber  vollstftndig  und  auf- 
richtig  ist  Augustins  Lehre  tlber  die  Erbstlnde 
und  die  Vorherbestimmung  des  Menschen 
durch  Gottes  freie  Gnade  niemals  zur  offent- 
lichen  Meinung  der  Kirche  geworden.  Durch 
den  gallischen  Monch  Cassianus  hatte  sich 
vielmehr  eine  zwischen  den  schroffen  Gegen- 
sfttzeu  vermittelnde  Ansicht  ausgebildet,  welche 
allmftlig  unter  dem  Namen  des  halben  (Semi-) 
Pelagianismus  in  der  Kirche  geltend  wurde 
und  es  durch  das  Mittelalter  hindurch  blieb. 
Als  Bischof  vou  Hippo  hat  Augustin  mn  das 
Jahr  400  seine  Confessiones  (Bekennt- 
nisse)  verbffentliclit,  in  welchen  er  tlber  sein 
Leben  im  Stande  der  Stlnde  und  der  Gnade 
vor  seinem  gdttlichen  Richter  eine  demtlthig- 
stolze  Boichte  ablegte,  die  als  Erbauungs- 
buch  weit  verbreitet  und  spftter  viel  gedruckt 
und  in  allc  Sprachen  Europa’s  tlbersetzt 
worden  ist.  In  dieselbe  Zeit  gehdren  seine  vier 
Btlcher  ^tlber  die  christliche  Lehre*, 
die  Schrift  „tiber  die  gbttliche  Drei- 
einigkeit*  (in  den  Jahren  4<X) — 413  ver- 
fasst),  und  sein  im  Jahre  413  begonnenes 
und  426  vollendetes  Haupt-  und  Lebenswerk, 
die  22  Btlcher  „vom  Gottesstaate*.  Er 
starb  im  Jahre  430,  wfthrcnd  Hippo  von  den 
Vandalen  belagert  wurde,  nachdem  er  noch 
in  den  letzten  Jahren  seines  Lebens  in  seinen 
nRetractationes*  eine  rtlckblickende  and 
berichtigende  Uebersicht  tlber  seine  eigenen 
Schriften  gegeben  hatte. 

Bindemann,  dor  beiligc  Augustin.  1 — 3.  1844. 

55.  69. 

Poujoulat,  liistoiro  de  St.  Augustin.  1 — 3.  Paris 

1844.  (3.  dd.  1862.) 

BOhringer,  die  Kirche  Chris!  und  ilire  Zeugen. 

L,  3 (1845),  8.  98  — 974  (Augustin). 

Das  achte  Buch  des  Werkes  „vom  Gottes- 
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staate*4  ist  besonders  wichtig  um  die  Urtheile 
Augustins  fiber  die  vorchristuchen  Philosophen 
kennen  zu  lernen,  deren  Schriften  den 
christlicben  Lehrern  nur  als  eine  Neben- 
arbeit  empfohlen  werden,  wobei  das  lautere 
Gold  der  Wahrheit  von  den  beigemengten 
Sehlacken  sorgfilltig  geschieden  werden  mttsse. 
Augustin  erwfthnt  die  pytbagoreische  Philo- 
sophic unter  dem  Namen  der  italischen  und 
unter8cheidet  diese  von  der  jonischen  Philo- 
sophic, zu  welcher  er  ausser  Thales, 
Anaximander  und  Anaximenes  aucli  den 
Anaxagoras,  mit  seiner  Lehre  von  Gott  als 
dem  Bildner  der  Materie,  und  den  Diogenes 
von  Apollonia  rechnet,  welcher  in  deT  Luft 
den  TrSger  der  gttttlichen  Vernunft  erblickt 
habc.  Ein  Schuler  des  Anaxagoras  war 
Arehelaos  aus  Milet,  als  dessen  Schiller 
Sokrates  gilt , welcher  zuerst  die  ganze 
Philosophic  auf  die  Ethik  zurfickgefilhrt 
babe,  weniger  wohl  wegen  der  Schwierigkeit 
der  Phyaik,  als  darum,  weil  erst  der  sittlich 
eereinigte  Geist  zur  Erforschung  des  ewigen 
Liehtes  beffthigt  sei.  Nach  kurzer  Erwfthnung 
derSokratesschfiler  Aristippos  und  Antisthenes 
wird  von  Platon  und  den  Neuplatonikeru 
mftthrlicher  als  von  denjenigen  Schttlern 
des  Sokrates  geredet,  welche  unter  den 
giiechischen  Philosophen  die  hervorragendsten 
seien.  Von  Platon  meint  Augustin,  derselbe 
babe  die  Weise  des  Sokrates,  die  eigne  An- 
sicht  zu  verhfillen,  so  sehr  beibehalten,  dass 
seine  eigene  Ansicht  fiber  die  wichtigsten 
Gegenstlnde  nur  schwer  herauszufinden  sei. 
Darum  will  er  sich  an  die  Neuplatoniker 
halten?  welche  den  Platon  sorgfilltig  studirt 
and  riehtig  verstanden  hfttten.  Aristoteles 
gilt  ihm  als  ein  Platoniker  von  grossem 
Geist,  der  seine  eigene  Secte  gegrfindet  habe. 
Den  neuern  Platonikern  Plotinos,  Porphyrios 
and  Jamblichos  gelte  Gott  als  die  L'rsache 
alles  Seienden,  als  die  Qrdnune  des  Lebens 
uud  als  die  Vernunft  in  allem  Verntlnftigen. 
Due  Lehre  zieht  ebenso  bloss  der  Volks- 
religion  und  den  Fabeln  der  Dichter,  sowie 
der  Staatsreligion  der  Griechen,  wie  auch  der 
natUrlichen  Religion  der  Stoiker  und  Epikureer 
vor  uud  rfihmt  ihren  zur  Erforschung  des 
ewigen  und  unverftnderliclien  Gottes  ein- 
<ejichlagenen  Weg,  wobei  nur  missbilligt 
wird,  dass  sie  neben  dem  httchsten  Gott 
noeh  Untergdtter  und  Dftmonen  verehrt  hfttten. 
Angesichts  der  grossen  Uebereinstimmung, 
welche  zwischen  der  Lehre  Platon’s  und  der 
heiligen  Schrift  stattfinde,  hftlt  es  Augustin 
aicht  fllr  unmdglich,  dass  sich  Platon  w Ahrend 
wines  Aufentlialtes  in  Aegypten  durch  einen 
Dolmetscher  mit  dem  Inhalt  der  biblischen 
Schriften  bekannt  gemacht  habe,  wiewohl 
*ieh  derselbe  auch  ebensogut  aus  der  Be- 
trachtung  der  Welt  zu  seiner  Erkenntniss 
von  Gottes  ewigen  Wesen  erhoben  haben 
kflnne.  War  den  Platonikern  sogar  die  Er- 
kenntuisa  der  gfittlichen  Dreieinigkeit  auf- 


gegangen,  so  hfttten  sie  doch  die  Fleisch- 
werdung  der  Vernunft  des  Vaters  oder  des 
gdttlichen  Sohnes  verworfen , da  sie  die 
Demuth  verschmfthten , nicht  wahrhaft  und 
treu  die  Weisheit  und  Tugend  liebten  und 
sich  Bchftmten,  aus  Schttlern  Platons  J Unger 
Christi  zu  werden. 

Augustin’s  Schriften  sind  ein  Jahrtausend 
lang  vom  mftchtigsten  Einfiusse  auf  die 
dogmatische  Bewegung  in  der  christlichen 
Kirche  gewesen.  Seine  wBekenntnisseu 
werden  durcli  die  Biographic  Augustin’s 
ergftnzt,  welche  sein  junger  Freund  Possidius 
verfasste  und  welche  ini  10.  Bande  der  von  den 
Mauriner  - Benedictinern  \Paris  1689  — 1700) 
veranstalteten  Ausgabe  seiner  Werke  sich 
findet,  sowie  auch  selbstftndig  herausgegeben 
worden  ist  (Possidii  Vita  Augustini  ed.  Salinas 
1751  in  Rom  und  1764  in  Augsburg).  Der 
erste  Druck  der  Werke  Augustins  erschieu 
in  11  Foliobftnden  zu  Basel  (1506);  darauf 
folgte  die  von  Erasmus  besorgte  Ausgabe 
(Basel  1528 — 29)  in  10  Bftnden,  wiederholt 
in  Antwerpen  (1577).  In  der  von  Migne  ver- 
anstalteten Patrologie  befinden  sich  die  Werke 
Augustins  im  32. — 47.  Bande  der  lateinischen 
Kirchenvftter. 

Indem  Augustin,  den  heidnischen  Philo- 


mtt8se,  wenn  er  nicht  von  der  gdttlichen 
Gnade  untersttttzt  ist,  obwohl  er  nicht  leugnet, 
dass  die  gdttliclie  Vorsehung  auch  die  Heiden 
viele  ntttzliche  Wahrheiten  habe  finden 
lassen,  die  sich  der  Christ  als  sein  Eigen- 
tlium  nehmen  soli,  das  frtther  von  ungerechten 
Herren  besessen  worden  sei.  Die  heidnischen 
Philosophen  kannten  das  Ziel,  aber  nicht 
den  ricitigen  Weg,  auf  welchen  der  Clirist 
durch  den  Glauben  gewiesen  wird,  und  der 
zum  Heil  und  zum  Genusso  Gottes  ftthrt, 
wfthrend  dio  heidnische  Philosophie  die 
Wahrheit  ohne  Frommigkeit  und  ohne  Liebe 
suchte,  ohne  welche  die  Wissenschaft  nur 
aufblftht  Die  Pliilosophen  biicken  wohl  auf 
ihre  Vernunft,  aber  nicnt  auf  den.  der  dieselbe 
gegeben  hat.  Dagegen  steigt  uer  Weg  der 
Frdmmigkeit  von  Niedrigkeit  zu  Hohem  auf; 
erst  die  durch  Gottes  Httlfe  gesnnde  Vernunft 
ist  dem  Hdchsten  gewachsen  und  kann  sich 
durch  Glauben  zum  Wissen  aufschwingen. 
Durch  die  Erkenntniss  des  Zeitlichen  und 
Bichtbaren  muss  sich  der  Mensch  zur  Er- 
kenntniss des  Ewigen  und  Unsichtbaren 
aufschwingen,  dabei  aber  vor  Allem  in  sein 
Herz  biicken  und  einsehen,  dass  die  Er- 
kenntniss unserer  selbst  besser  ist,  als  die 
Erkenntniss  aller  ftussern  Dinge  und  als  alle 
ttbrige  Wissenschaft.  Nur  Erkenntniss 
Gottes  und  der  Seele  ist  der  Gegenstand  der 
wahren  Philosophie.  Niemand  sucht,  der 
nicht  finden  will}  wer  aber  daran  zweifelt, 
die  Wahrheit  zu  linden,  muss  davon  absteheu, 
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sie  zu  suchen.  'Niemand  kann  etwas  wahr- 
scheinlich,  d.  h.  der  Wahrheit  khnlich 
finden,  der  die  Wahrheit  nicht  kennt.  Ini 
blossen  Zweifeln  ist  kein  walires  Gltick  mbg-. 
lich.  Wer  zweifelt,  der  denkt,  und  dass  wir 
denken,  konnen  wir  nicht  bezweifeln ; daher 
wissen  wir,  dass  wir  aind.  Es  kann  also 
nicht  bezweifelt  werden,  dass  es  Wahrheit 
gebe,  und  die  Wahrheit  des  innern  Lebens 
ist  von  jeder  Tftuschung  frei,  wfthrend  die 
Wahrheit  der  sinnlichen  Erscheinungen  keine 
unmittelbare  Gewissheit  in  sich  hat,  da  das 
Sinnliche  nur  in  das  Gebiet  der  Meinung 
gehbrt.  Daher  dtlrfen  wir  in  den  Sinnen  das 
Urtheil  ilber  die  Wahrheit  nicht  suchen. 
Nicht  aus  den  Sinnen  dttrfen  wir  unser 
Wissen  schbpfen,  sondern  aus  unserm  Ver- 
stande.  Das  Sinnliche  ist  immer  nur  ein 
Bild  der  Wahrheit,  da  es  dem  Uutergange 
unterworfen  ist,  wahrend  die  Wahrheit  ewig 
ist,  obwohl  die  Sinne  im  Stande  sind,  uns  an 
das  Ewige  zu  erinnern.  In  der  Seele  dagegen 
ist  Wahrheit,  nftmlich  das  Wissen;  darum 
hat  die  Seele  an  der  Unsterblichkeit  Theil. 
Der  Seele  wohnt  ein  Licht  der  ewigen  Ver- 
nunft  bei,  die  unsere  Lehrmeisterin  ist,  um 
die  Begriffe  zu  unterscheiden  und  zu  ver- 
binden.  Nur  im  allgemeinen  Lichte  der 
Vernunft  kbnnen  wir  die  allgemeine  Wahr- 
heit erblicken,  an  w’elcher  Alle  in  gleicher 
Weise  Antheil  haben  kbnnen.  Alle  ewige 
Wahrheiten  aber  haben  ilire  hbchste  Einheit 
in  Gott,  welcher  derjeuige  Verstand  ist,  in 
welchem  Alles  ist  und  zugleich  der  Grund 
aller  Dinge.  Als  das  Subject,  welches  sieht, 
sinnlich  wahrnimmt,  vorstellt  und  denkt,  ist 
die  Seele  unkdrperlich,  einfach  und  untheil- 
* bar.  Die  Seele  ist  nicht  ein  Theil  Gottes, 
sondern  sein  Geschbpf  und  hat  als  solches 
eine  Reihe  von  Stufen  der  vegetativen,  der 
animalcn,  der  rationalen  Kraft,  dann  der 
Tugend  als  Reinigung  der  kftmpfenden  Seele, 
der  Sicherheit  im  Guten  und  aes  Gelangens 
zu  Gott  zu  durchlaufen,  bis  sie  endlich,  durch 
Gottes  Licht  erleuchtet,  Gott  geniesst  und 
selig  ist.  Obwohl  die  Seele  etwas  Hdheres 
und  Besseres  ist,  als  der  Kdrper,  so  ist  doch 
aucli  in  der  korperlichcn  Welt  nicht  Alles 
ver&nderlich  und  vergilnglich , da  auch  die 
kflrperlichen  Dinge  ewige  und  vcrnttnftige 
Grttnde  in  sich  tragen,  die  von  der  Vernunft 
Gottes  umfasst  weraen.  Nichts  ist  zwischen 
Gott  und  uns;  wir  hUngen  unmittelbar  mit 
ihm  zusammen,  denn  in  alien  Dinnen  ist  er 
gegenw&rtig:  daher  ist  auch  Gott  die  Wahr- 
heit selbst,  das  hbchste  Sein  und  die  hochste 
Vernunft  und  das  hdchste  Gut,  durch  welches 
alles  Andere  erst  gut  ist;  er  ist  der  ewige 
Grund,  aller  zeitlichen  Formen  in  der  ge- 
schafFenen  Welt  und  alles  Schdnen  Urbild. 
In  seiner  Weisheit  sind  die  Schatze  der 
weltlichen  Dinge  wie  der  intelligibeln  Welt 
enthalten,  welche  durch  diese  Weisheit  ge- 
schaffen  sind.  Die  Unterschiede  von  Sub- 


stanz  und  Qnalit&t,  sowle  der  tibrigen 
(Aristotelischen)  Kategorien  findet  auf  Gott 
keine  Anwendung;  denn  er  ist  aelber  das 
Sein  alles  dessen,  was  man  als  seine  Eigen- 
schaften  zu  bezeichnen  pflegt,  und  anch  sein 
Wissen  und  Wollen  fslllt  mit  seinem  Sein 
zusammen.  Die  Unterschiede  im  dreieinigen 
Gott  lassen  sich  durch  die  Analogie  der 
Dreiheit  unseres  eigenen  Wesens,  n&mlich 
unseres  eigenen  Seins,  Wissens  und  Liebens 
oder  unseres  Gedilchtnisses,  Gedankens  und 
Willens  deutlich  machen.  Jemehr  wir  Gott 
erkennen  und  begreifen,  destomehr  scheint 
Gott  selbst  in  uns  zu  wachsen,  sofern  das 
Licht  Gottes  in  uns  w&chst  Denn  er  ist  die 
Seele  der  Welt  und  ihr  hdchstes  und  walires 
Leben.  Wir  erkennen  Alles  in  Gott;  in 
seinem  Geiste  wissen  wir  und  soweit  unser 
guter  oder  biJser  WTille  es  zulksst,  soweit 
kbnnen  wir  die  Wahrheit  fassen,  welche 
Gott  uns  aufthut.  Ohne  die  Vernunft  kdnnen 
wir  nicht  glauben.  Durch  ein  doppeltes  Gc- 
wicht  w'eraen  wir  zum  Lernen  angetrieben, 
durch  die  Autoritfit  und  durch  die  Vernunft. 
Der  Zeit  nach  ist  die  Autorit&t,  der  Sache 
nach  die  Vernunft  frtiher.  Was  wrir  mit  der 
Gewissheit  des  Glaubens  bereits  festhalten, 
mltssen  wir  auch  mit  dem  Lichte  der  Ver- 
nunft zu  erblicken,  zu  erkennen  und  zu  be- 
greifen streben.  Vieles  giebt  es,  was  wir 
glauben,  ohne  es  zu  wissen;  aber  Nichts, 
was  wir  wussten,  ohne  es  zu  glauben.  Wir 
sollen  glauben,  weil  wir  in  diesem  Leben 
ohne  Glauben  an  die  Dinge,  die  wir  wahr- 
nehmen,  zu  gar  keinem  Ilandeln  kommen 
warden  und  uns  der  Glaube  auch  zur  Er- 
kenntniss  des  Willens  anderer  Menschen 
nbthig  ist  Ueberdies  ist  ja  unser  Streben 
auf  etwas  Zukttnftiges  gerichtet,  wras  wir  als 
solches  nicht  sehen  kbnnen,  sondern  nur  im 
Glauben  suchen  mUssen.  Darum  ist  mit  dem 
rechten  Glauben  auch  die  Hoffnung  eng  ver- 
bunden,  so  wie  die  Liebe.  die  nicnts  anders 
ist  als  der  verstSrkte  Wille.  Erst  durch  die 
Liebe  wird  der  Glaube  thatig.  Wer  aber 
etwas  Anderes  liebt,  als  die  Wahrheit,  der 
ergiebt  sicli  dem  Schein  und  dem  Irrthum. 
Darum  haben  wir  auf  Gott  unsere  Liebe  zu 
richten  und  Alles  Andere  nur  in  ihm  zu 
lieben.  Die  Erkenntniss  Gottes  ist  der  Lohn 
unsrer  Liebe  zu  ihm.  Das  Bose  ist  nicht 
gleich  ursprilnglich  mit  dem  guten  Princip, 
aem  rein  geistigen  Gott,  sondern  eine  blossc 
Verneinung  oder  Beraubung  desselben.  Das 
Bose  hat  keine  Natur,  sondern  der  Verlust 
des  Guten  trslgt  den  Namen  des  Bdscn. 
Ursache  des  Bflsen  ist  der  Wille,  der  sich 
von  Hbherem  zu  Niederem  abwendet.  Der 
bose  Wille  ist  ein  Abfall  vom  hbchsten  Gate, 
die  Gnade  macht  uns . zu  guten  Menschen. 
Niemand  handelt  richtig,  der  nicht  von 
gbttlicher  Httlfe  unterettitzt  wird.  Der  freie 
Wille  ist  durch  die  Gnade  Gottes  in  uns 
wirksam.  Denn  in  den  Herzen  der  Menschen 
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wirki  Gott  selbst,  indeni  er  ihre  Wiilens- 
bestimmungen  wendet , wohin  er  will,  sei  es 
Sam  Guten,  sei  es  zum  Bdsen.  Denn  unsere 
WHleasbestiimnungen  vermdgen  nur  soviel, 
si*  Gott  will  nnd  voraus  weiss,  dass  sie  ver- 
■ftgen  sollen.  Indem  Gott  von  Anfang  an 
«aes  Theil  der  Menschen  dem  allgem einen 
Stolen  verderbcn  entzog , entatand  und  ent- 
vidkeite  sich,  seit  Menschen  leben,  neben 
to  irdisclien  Staaten  der  Gottesstaat 
Zaost  lebten  die  Menschen  oline  Gesetz  nnd 
Wine  Kampf  mit  der  Lust  dieser  Welt, 
Mdann  enter  dem  Gesetze,  da  sie  k&mpften 
tad  besiegt  warden , zuletzt  in  der  Zeit  der 
Guide,  da  sie  k&mpfen  nnd  siegen.  In  seeks 
Abachnitten  verl&uft  die  Entwickelung  des 
verdenden  Gottesstaates.  In  der  ersten  Zeit, 
die  mit  der  Sflndfluth  endigt,  sind  die  beiden 
Staaten  dnrch  Kain  und  Abel  vertreten; 
lie  xweite  Zeit  geht  von  Noah  und  der 
Sprachverwirrung  bis  zu  Abraham;  in  der 
fatten,  bis  zu  David  reiehenden  Zeit  ward 
dem  Voike  Gottes  das  Gesetz  gegeben  und 
es  begann  bereits  die  gOttliche  Verheissung; 
die  vierte  Zeit  ist  die  der  Konige  und 
Piopheten  ; die  fiinfte  Zeit  beginnt  mit  der 
Uabylonischen  Gefangenschaft  und  reicht  mit 
vaehsender  Hoffnung  auf  Erlftsung  bis  auf 
Christas;  die  secliste  und  Ietzte  Zeit  ist  die 
der  Gnade  und  wird  mit  dem  Eintritt  des 
ewigen  Sabbaths  schliessen,  da  die  Genossen 
des  Gottesstaates  sich  der  ewigen  Seligkeit 
erfrenen. 

Nourisson,  la  philosophie  de  St.  Augustine. 

- Paris,  1866. 

Berner,  Augustin,  sein  theologisches  System  und 
seine  religids-philosophiscbe  Anschuuung.  1873. 

Aurelius,  siehe  Marcus  Aurelius, 
d.  h.  Antoninus  Philoso  ph  us.  * 

Aureolus,  siehe  Petrus  Aureolus. 

Autoddros,  ein  bei  Diogenes  Laertius 
orwAhnter  Epikurfier  der  Kaiserzeit,  dessen 
Lebenszeit  unbekannt  ist. 

Autricuria,  siehe  Nicolaus  von 
Aatricn  ria. 

Auvergne,  siehe  Wilhelm  von  Au- 
vergne. 


Avempace,  siehe  I bn  Badja  (Badscha). 

A veucebrol,  (Avicebron) siehe  Salomon 
ibn  Gabirol. 

Avendeath,  Johannes,  ein  zum 
Christeuthum  bekehrter  spanischer  Jude  im 
13.  Jahrhuudert,  dessen  Albert  der  Grosse 
gelegentiick  unter  dem  Namen  Avendar  ge- 
denkt,  machte  das  Abendland  mit  arabischeu 
Philo8ophen  bekannt  und  iibersetzte  nament- 
lich  Avicenna’s  Buch  „von  der  Seele“  iu’s 
Hebr&ische,  woraus  dann  der  Archidiakonus 
Dominions  Gundisalvi  von  Segovia  eine  latei- 
nische  Uebersetzung  veranstaltete. 

AverroCs,  siehe  Ibn  Roschd. 

Averroisten  und  Alexandristen 
waren  zwei  Parteien  unter  den  Neuaristote- 
likern  des  Mittelalters  (siehe  mittelalter- 
liche  Philosopilie). 

Avicebron,  Verfaaser  des  Werkes  „Fons 
vitae " (Quelle  des  Lebens),  siehe  Salomon 
ibn  Gabirol. 

Avicenna,  siehe  Ibn  Sina. 

Azals,  P ierre  Hyacinthe,  geboren  zu 
Sorr6ze  im  Jahre  1766,  lebte  in  verschiedeuen 
Leben8stellnngen  meist  in  gedriickten  Lebens- 
verhiiltnissen,  zuletzt  mit  einer  kleinen  Pension 
in  Paris,  wo  er  1875  starb.  Er  ist  Verfasser 
der  Schriften  unter  den  Titeln:  Du  malheur 
et  du  bonheur  (1800),  Le  precis  du  Systems 
universel,  in  8 Biinden  (1809—1812),  Cours 
de  philosophie  generate,  in  8 Bftnden  (1821 
—1824),  spilter  unter  dem  Titel:  Explication 
universelle,  in  3 Biinden  erschienen  (1826), 
Des  compensations  dans  les  destinies  hu- 
maines  (1808,  in  3.  Aufl.  1847),  Manuel  du 
philosophe  (1816),  Jeunesse,  maturite,  reli- 
gion, philosophie  (1837).  Nickt  eigentlich 
sy8temati8cher  Denker,  sondern  mehr  geist- 
voller  Improvitator , zfthlt  er  zur  neueren 
sensualistischen  Schule  in  Frankreich.  Der 
Grundbegriff  seiner  Psycbologie  ist  die  Ex- 
pansion und  die  auf  diese  gegrlindete  Elasti- 
city. Er  leugnete  die  ftlr  sich  seiende  Existenz 
eines  vom  Kdrper  nnterschiedenen  Seelen- 
wesens  und  wollte  durch  sein  System  der 
Ausgleichungen  den  Ungleicbheiten  im  gesell- 
schaftlicbeu  Leben  entgegenwirken. 


B. 


Baader,  Franz  (spater  in  den  baye- 
Adelsstand  erboben),  war  als  jtingster 
des  kurflirstlicken  Leibarztes  Baader 
1765  in  Mflnchen  geboren  und  litt  als  Knabe 
mehrere  Jaltre  lang  an  ciner  Entwickelungs- 
krankheit  des  Gehirns,  bis  in  seinem  zebnten 
Jahre  der  blade  und  trkumerische  Knabe 
Jbeiin  Anblick  der  geometrischen  Figuren  des 
9 Eoklid  pldtzlich  aus  seinem  seitherigen  dum- 
pfen  Brtlten  wie  aus  einem  Traurae  erwacbte. 
Ec  bekam  jetzt  mit  einem  Male  Lust  zum 

itfUlkltk, 


Lernen  und  zeigte  besondere  Vorliebe  ftlr 
Mathematik,  so  wie  auch  der  Trieb,  Verse 
zu  macken,  in  ihm  erwacbte.  Im  Todesjabre 
Lessings  und  dem  Jahre,  in  welchem  Kant’s 
„Kritik  der  reinen  Vernuuft*  das  Licht  der 
Welt  erblickte  (.1781),  bezog  er  zugleick  mit 
seinem  alteren  Bruder  Joseph  die  Hocbscbule 
zu  Ingolstadt,  die  alma  mater  exjesuitica, 
wo  auch  nacb  der  Aufhebung  des  Ordens 
(seit  1773)  die  Gruudsktze  der  Jttnger  Loyola’s 
und  die  geistige  Stockfinsterniss  des  katho- 
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li8chen  Aberglaubens  heimlich  fort  und  fort 

fenShrt  wurde.  Der.  VeTsuchung,  in  die  Auf- 
l&nmgsbestrebungen  der  IngolstMdter  IUu- 
minaten  sieh  verwickeln  zu  laasen,  widerstand 
der  erregbare  Jtingling  vielleicht  weniger 
durch  seine  ans  dem  Elternhause  mitgebrachte 
gntkatholische  FrOmmigkeit,  als  durch  den 
Einflnss  Michael  Sailer’s,  in  dessen  Per- 
sOnlichkeit  und  Thfttigkeit  sich  der  Neu- 
Loyolismus  damaliger  Zeit  besonders  augen- 
fUllig  spiegelte.  Der  Kampf  gegen  den  freien 
Geist  aes  Selbstdenkens  blieb  nach  wie  vor 
das  Ziel  bei  den  mit  Wissenschaft  sich  be- 
fassenden  Gliedern  des  Ordens.  Wie  wenig 
sich  auch  die  AufklUrung  der  Kdpfe  mit  dem 
Wesen  des  Katholicismus  vertmg,  so  noth- 
wendig  erschien  es  doch,  wenigstens  den 
Schein  eines  aufgeklUrten  Katholicismus  und 
eines  katholischen  Fortschrittes  anzustreben, 
nm  durch  eine  kllnstliche  Mischung  von  Licht 
und  Finsterniss  der  Sache  des  Katholicismus 
den  Boden  zu  erhalten,  den  ihr  die  Anfklftrer 
mehr  und  nielir  zu  untergraben  drohten.  Es 
gait,  durch  scheinbares  Eingehen  in  Auf- 
klUrung  und  Selbstdenken  dem  katholischen 
Wesen  in  den  Gemtlthern  der  Gebildeten 
einen  Anhalt  zu  verschaffen  und  mit  fein- 
gewobenen  Seilen  frommkatholischer  Geftlhle 
wo  moglich  auch  protestantische  Gemtither 
zur  katholischen  Kirche  hertlber  zu  ziehen. 
Und  in  diesem  Sinne  wirkte  eben  Sailer  auf 
eine  katholische  Wiedergeburt  seines  Zeit- 
alters  mit  so  gutem  Erfolge  bin.  dass  auch 
Lavater  sich  in  scinen  „Empfinaungen  eines 
Protestanten  in  einer  katholischen  Kircheu 
(1781)  in  den  Sailer’sclien  Geftlhlskatholicis- 
mus  einzuschwilrmeln  nicht  verschmUhte. 
Wahrend  Sailer  damals  zu  Ingolstadt  als 
Privatmann  seinen  schriftstellerischen  Ar- 
beiten  lebte  und  sein  „vollstandiges  Gebet- 
und  Lesebuch  ftlr  katholische  Christen** 
schrieb,  war  die  bischdf  lich  - augsburgische 
Universitat  zu  Dillingen  der  Haupt  - Ver- 
einigungspunkt  ftlr  die  heimliche  Reinerhal- 
tung  und  Pflege  des  neudoyolitischen  Wesens. 
Im  Jahre  1783  hatte  Baader  seinen  medici- 
nischen  Cursus  im  Heilig  - Geist  - Spital  des 
..rothen  Stadtviertels**  in  Ingolstadt  gemacht 
und  ging  nun  zur  Vollendung  seiner  natur- 
wissenscnaftlichen  und  medicinischen  Studien 
nach  Wien,  wo  er  1783  bis  1785  verweilte. 
In  der  Zwischcnzeit  war  der  „liebe  Sailer** 
als  Professor  der  Moral  - Philosophic  nach 
Dillingen  versetzt  worden.  Nach  der  Rttck- 
kehr  nach  Ingolstadt  erwarb  Baader  mit 
einer  Abhandlung  „ liber  den  W&rmestoff** 
(1785).  worin  er  das  von  Lavoisier  bekampfte 
Phlogiston  ftlr  die  Wissenschaft  zu  retten 
suchte,  den  Grad  eines  Doctors  der  Medicin, 
wfihrend  gleichzcitig  Sailer  in  seinen  Dillinger 
Vorlesungen  die  Vernunft  als  einen  trUge* 
rischen  Irrwisch  verschrie. 

Nachdem  Baader  in  seiner  Vaterstadt 
einige  Zeit  als  Gehtllfe  seines  Vaters  bei 


dessen  ausgebreiteter  Praxis  tkatig  gewesen 
war,  zeigte  es  sich,  dass  der  Besuch  der 
Kranken  auf  sein  erregbares  Gemtith  un- 

«ein wirkte,  und  der  Vater  gestattete 
dlich,  seiner  Neigung  zur  Bei^bau- 
wissenschaft  zu  folgen.  Er  begann  einst- 
weilen  in  Mttnchen  sich  mit  Mineralogie  und 
Chemie  genauer  bekannt  zu  machen,  und 
zur  Abwechselung  lief  bei  seinen  Besck&fli- 
gungen  ein  zerstreutes  und  vermischtes  Lesen 
nebenher,  wie  ihm  eben  die  jeweilige  Stim- 
mung  oder  der  Zufall  entweder  Sailer’s  Logik 
oder  Ulrich’s  Metaphysik,  Bacon’s  neues  Or- 

fanon  oder  Platner’s  Anthropologie,  Hemster- 
uis’  vermischte  philosophiscne  Schriften  oder 
den  Wandsbecker  Boten,  Herder’s  Schriften 
oder  Hamann’s  sibyllinische  Orakel,  Wieland’a 
Romane  oder  Klopstock’s  Oden,  Jacobi’s 
Hume  und  Spinozabriefe  oder  Reimarus’  Buch 
liber  die  natllrliche  Religion,  Pascal’s  Pensees 
oder  Kant’s  Kritik  der  reinen  Vernunft, 
Ossian’s  Poesien  oder  Sulzer’s  Aesthetik  in 
die  Hftnde  brachte.  In  der  Gfthrung  seines 
Gemilths  und  bei  der  Unentschiedenheit  seiner 
Geistesrichtung  hatte  er  in  der  Osterwoche 
1786  sein  Tagebucli  begonnen,  aus  welchem 
wir  liber  seine  Lecture  und  damaliges  inneres 
Leben  Kunde  erhalten.  „In  der  Natur  ausser 
uns  (schreibt  er)  wissen  wir  von  nichts  Inne- 
rem,  von  dem  Inneren  in  uns  selbst  nur  durch 
SelbstgefUhl,  Bewusstsein,  Selbstbeobachtung. 
Nun  ist  die  Frage,  ob  und  wie  es  angeht, 
dass  wir  hier  von  unserem  sicheren  Leiter 
abgehen  und  in  der  Phftnomenenwelt  ausser 
uns  Uber  die  Natur  unseres  Selbst  Aufschlttsse 
8uchen  sollen?  Hier  liegt  der  Knoten;  das 
grOsste  und  tiefste  Geheimniss  aller  unserer 
Erkenntniss  liegt  hier,  wie  ich  auch  aus 
Kant  sehe.  Aufschluss  und  EnthUllung  werde 
ich  einmal  gewiss  noch  linden;  mein  heisser 
Durst  wird  gestillt,  meine  Tantalnsqual  ge- 
endet  sein!  ...  Sollte  dieses  ewige  Streben 
in  uns  nicht  ein  sicheres  Document  unserer 
Unsterblichkeit  sein?  des  ewigen  Empor- 
arbeitens  und  Hinanklimmens  znm  Schdpfer? 
Aehnlichwerdung  — Asymptote!  Kant  uennt 
die  Idee  Gottes  selbst  ideal  unserer  Ver- 
nunft, und  wahrlich,  das  ist  sie!  Wir  sollten 
ihn  hier  erst  kennen  lemen!**  Dann  tindet 
er  sich  wieder  aus  der  Lecture  des  Reimarus 
vbllig  Ubcrzeugt,  dass  sich  gegen  die  Wirk- 
lichkeit  eines  Weltbaumeisters  von  einem  Ge- 
sunden  kein  Einwand  machen  lftsst  „Was 
in  der  Natur  (so  schreibt  er)  urn  und  in  uns 
lebt  und  webt,  Summe  und  Urgrimd  alles 
Lcbens  und  aller  Kraft  im  Universum,  dies 
ewig  unnennbare,  unsichtbare,  unbegreifliehe 
Wesen  nennen  wir  Gott,  allbelcbenden  Welt- 
geist,  den  wdr  freilich  personificiren , nur 
analogisch  erkennen,  der  aber  doch  unleug- 
bar  da  ist,  wie  des  Menschen  Seele,  obwohl 
unsichtbar  wie  sie  ist,  in  tausend  Sprachen 
zu  uns  spricht,  in  tausend  Organen  sich  mw 
inwohnend  offenbart.**  Mit  Gedanken  Uber 
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iben  schlkft  er  einstmals  ein,  die 
m Tags  in  Form  eines  GesprUchs 
xweifelnden  Freunde  niederschreibt 
Ergebnisse  kommt:  „Wenn  ich 
‘hen  babe,  so  giebt  und  gab  es 
le  in  meinem  Gehira;  das  ist  nicht 
ten.  Am  blossem  Fibernspiel  im 
and  Wallung  im  Blute  ist  die  Ent- 
derselben  nicht  zu  erklftren.“  Und 
nen  „lieben  Swedenborg u lkchelnd 
mitunterredende  Freund  von  hinnen. 
tai  1786  werden  die  Vorbereitungen 
neue  Bergbaustudium  entschiedener 
iff  genommen;  der  junge  Bergbau- 
lebt  im  Mai  nnd  Juni  bei  einer 
i Dorfe  Egenburg  in  der  Umgebung 
ichen.  In  der  lttndlichen  Einsam- 
it  seinem  sinnenden  Geiste  das  „tiefe 
der  Gedankengeburt  in  unsw  auf 
Qberzengt  sich  von  dem  „innern 
eines  Geistes  in  uns,  der  nicht  in 
»miis  nnd  Gehirnfibernverkettnng 
bildet,  sondem  nach  seiner  ihm  eigenen 
das  Werk  treibt.  Leute,  deren 
nicht  veraltete  Jungfern  sind,  werden 
'ich  erfahren , dass  man  erstens  mit 
in  sch wanger  gehen  kann , dass 
das  Geftlhl  der  Schwangerschaft  ein 
leres  ist  als  jenes  nacli  der Entbindung, 
drittens  w&hrend  der  Schwanger- 
wnnderliche  appetitus  ftussert  und 
ipt  AUes  aufsucht,  was  ein  baldiges 
'ium  des  Fotus  oder  die  Entbindung 
in  zu  betreiben  und  zu  bewirken  ver- 
dass  es  viertens  so gar  wirklich  ein 
dunkles,  doch  unlSugbares  Gefilhl 
pilngniss  giebt,  und  dann  kommt 
die  Natur,  in  einem  Sommerdtlftchen 
j and  entbindet  mich  des  ganzen  Wttrme- 
von  Zweifeln  und  Unverdaulichkeiten, 
ir  nun  in  der  herrlichen  bltlhenden 
eines  Ganzen  als  mein  Gezeugtes  mir 
in’s  Auge  lachen,  dass  ich  sechstens 
it  Asm  ns  einen  Kreuzsprung  maclie, 
cerei  des  Zeugens  und  Geb&rens 
; rergesse  und  nach  neuen  Umarmungen 
ihneu.  Mit  dem  S&useln  des  Sommer- 
in  Egenburg  war  aber  ttber  den 
ihwangeren  jungen  Altbayer  zu- 
der  Feuereifer  des  Elias  gekominen, 
seiner  gepressten  Stimmung  in  einer 
wider  die  Duldung  Luft 
wahre  allgemeine  Toleranz 
Religionen  wkre  dermalen  noch  aben- 
icher  and  nur,  wie  wir  leider  sehen. 
itester  Aufklfirung  in  gesittetsten  una 
»!  nur  grossen  Haupt-  und  Residenz- 
mdglicb,  jenen  abscheulicken  Morder- 
in  alles  Wahren,  Guten  und 
ichen,  den  grossen,  immer  offenen 
»r  blntendcu  Schlachtbkuken  aller 
>,  jenen  pestilcnzialischcn  Pliitzen, 
Gift  des  Leib  und  Seele  mordenden 
der  Ueppigkeit  und  mehr  als 


viehischer  Unzucht  weit  urn  sich  dampfen, 
jenen  grossen  Pflanzstddten , wo  sich  der 
Teufel  immer  frische  HOllenbrut  heranzieht; 
mit  Einem  Worte,  nur  an  jenen  Orteu,  wo 
man  zu  leben  weiss,  nur  da  bei  aller  Ent- 
fernung  vom  National-  und  Sectenvorurtheil 
und  aller  Humanitkt  ist  die  englische, 
menschenliebende,  allgemeine  Toleranz  mttg- 
lich  und  kommt  Gottlob  1 auch  nur  da  fort, 
diese  bltthende  Sodomspflanze.  In  einem 
Orte,  wo  alle  Menschlichkeit,  geschweige 
Religion  l&ngst  dahin  und  zu  Schutt  und 
TrUmmer  ist.  in  solch  einem  Orte  kttnnen 
ja  wohl  freilich  alle  Religionen  geduldet, 
d.  h.  verspottet  und  (wie  dort  am  Markus- 
platz  in  Venedig  beim  Fasching  en  masque 
alle  Religionstrachten)  gelitten  werden,  indem 
neben  ttnentlichen  Sanit&tshurenh&usern  auch 
jeder  Nation  ihre  Kirche  zum  Gottesdienst 
ningebaut  wird.“  Die  Gedankenschwanger- 
8chaft  des  jungen  Mannes  fdhrte  zu  seiner 
geistigen  Wiedergeburt,  und  das  Jahr  1786 
bezeicnnet  diesen  Wendepunkt  in  seinem 
innern  Leben ; es  war  das  zweite,  das  wahre 
Geburtsjahr  ftlr  den  „ grdssten  Philosophen* 
Bayerns  und  des  katholischen  Deutschlands. 
Auf  Zweifel  reimte  sich  ihm  sofort  nur 
Teufel;  die  Weisheit  des  Wandsbecker  Boteu 
und  des  Vetters  Andres  ging  ihm  liber  den  * Ver- 
nunfttaumelw  der  pkilosophischen  Zllnftler, 
dieser  ^Unwissenheitsapostel,  die  sich  mit  uie 
erhdrter  Freiheit  Aufklirer  nennen,u  dieser 
y.eiteln  Vernunftmanner,“  die  da  stolz  „mit 
dem  Pfauenscliweife  hohler  Scheinweisheit 
prangen,  aber  weislich  ihre  garstigen  Fttsse 
unterm  Mantel  verborgen  halten.u  Dem 
Einundzwanzigjdhrigen  ist  es  jetzt  klar  ge- 
worden,  was  fttr  eine  Bewandtniss  es  mit 
seinem  bisherigen  „Herumtanzen  auf  den 
Wogen  der  furchtvollen  Zweifelei*  hatte.  Er 
schreibt  darUber  in  seinem  Tagebuch:  „Die 
Zweifelsmomente  Uberfallen  mich  gewbhnlich 
plotzlich,  und  ein  wahrer  panischer  Schrecken 
klindigt  ihre  Ankunft  an.  Dieser  erftlllt 
mein  ganzes  Innere  auf  eineu  Augenblick; 
Schatten  und  Gespenster  flattern  dann  meinem 
Geiste  vortlber;  Unholde,  die  meinem  Geiste 
Alles,  was  mir  hell,  licht  und  lieb  war  und 
ist,  morden  wollen.  Ja,  es  war  mir  wohl  in 
8olchen  Momenten,  als  wenn  ich  mich  selbst 
vor  genauer  Besichtigung,  Untersuchung, 
Beleuchtung  jener  angeblichen  Zweifelsgrllnde 
fllrchtete.  Citire  ich  jene  Gespenster  feier- 
lich  und  crnst  vor  den  Richterstuhl  der  Ver- 
nunft,  so  dude  ich  keine  Regung  im  Kopf, 
sondern  im  Herzen.  Zweifelei,  wenn  von 
der  rechten  Art,  ist  allemal  nur  kritische 
TrUbung  des  von  Lttge  genesenden  Geistes 
und  weissagt,  treibt  und  drftngt  zur  Wahr- 
heitM  Und  der  junge  Seelenarzt  giebt  dem 
zweifelkranken,  gr&mlichen  Siechthume  des 
Zeitalters  zu  bedenken,  dass  ♦jener  Skepticis- 
mus,  der  gar  zu  gem  dem  Epikur&ismus  den 
Philosophenmuntel  umhkngt,  eine  wahre 
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Geistes  - und  Seelenkrankheit  ist.  Krank 
sind  wir  Alle,  und  all’  unser  Thun  und 
Arbeiten.  all’  unsere  Philosophic  und  Religion 
ist  nur  tttr  Kranke,  die  das  wahre  Leben, 
Gesundheit,  Sehen  verlernt  haben,  krank, 
lahm  und  blind  sind.  Aber  diese  Krank- 
heiten  waren  uns  Mittel,  durch  welche  unsere 
innere  rastlose  Kraft  Eindrtlcke  und  Erkennt- 
nisse  tlberkam,  deren  sie  bei  ungestdrter 
Organisation  nicht  fkhig  war , aueh  nicht 
bedurfte.  Fill  soick  ein  heilsames  kritisches 
Symptom  lialte  ich  zum  Theil  die  neuliche 
Erscheinung  der  Kant’schen  Philosophic, 
die  unsern  Geist  vom  metaphysischen  Fieber 
rait  Einem  Male  heilt,  ihn  wieder  von  diesen 
Traumen  zu  sich  selDst  bringt  und  ihm  zeigt, 
dass  es  mit  dem  Flug  ins  grosse  Nidits 
eigentlich  nichts  als  dialektisdies  Blendwerk 
sei,  und  dass  wir  wirklich  durch  Niederreissen 
der  ganzen  Afterwissenschaft,  die  lang  genug 
baufkllig  und  nur  noch  von  Kiluzen  und 
Fledermkusen  bewohnt  und  bebaut  dastand, 
und  durch  Aufbauen  des  Markthurmes  der 
bescheidenen  kritischen  Philosophic  auf  ihren 
Trilmmem  — wenn  auch  nur  durch  Aus- 
streichen,  Nichtwissen  und  ZurUcktreten  — 
der  Wahrheit  mkchtig  nkher  gekommen  sind.“ 
In  der  Weise  Johann  Georg  Ilamanns, 
des  „ Magus  aus  Norden*,  poltert  nun  der 
junge  wiedergeborne  MUnchener  Pliilosoph, 
als  ein  frischaufschiessender  Magus  in  Stiden, 
nicht  ohne  Witz  gegen  die  aufgeklkrte  Ver- 
nunft  des  aehtzehnten  Jahrhunderts  und  ilir 
liebes  Siechthum,  urn  zu  zeigen,  wohin  diese 
„Profanirung,  Castigirung  und  angebliche 
Skuberung  des  Wortes  Gottes  von  allem 
Fremden,  Aberglkubischen*  schliesslich  ftihre. 
„Ist  nicht  das  lebendige  Wort  leider  so  durck- 
wkssert  und  zur  Schlaube  der  abgedroschensten 
moralischen  Gemeinplatze  herabgewtlrdigt, 
alles  Uebermenschlichen,  Himmlischen,  Gott- 
lichen,  kurz  alles  Geistes  so  beraubt,  dass 
man  glauben  sollte,  Christus  wkre  mit  seiner 
Lehre  einige  Jahrhunderte  zu  frlih  gekommen, 
und  lebte  er  in  unsern  helleren  Zeiten,  so 
mllsste  er  sich’s  nicht  verdriessen  lassen,  erst 
einige  Jahre  zu  Dem  und  Jenem  als  Candidat 
der  Philosophic  und  Theologie  in  die  Schule 
zu  geken.1'  Genug,  der  altbayerische  Nach- 
folger  des  Magus  aus  Norden  will  mit  den 
„an  Geist  und  Herzen  verschnittenen  Herrn 
Aufklkrern  und  Deisten*  und  von  „ Hume’s 
papiernem  Luftgotte1*  Nichts  zu  schaffen 
liaben.  „Der  sogenannte  Deist  ist  Zweifler, 
Skeptiker,  ohne  es  zu  wissen;  sein  Gott  ist 
ein  Wort  oline  Geist  und  Leben,  Niclit- 
christ  — Atheist. “ Er  wtinscht  die  *grossen 
ilebammenmeister*  Campe,  Salzmann,  Rous- 
seau zum  Teufel  mit  ihrer  phariskischen 
„Larve  der  Moralitkt,  warmer  Nkchsten-  und 
Blirgerliebe  unsers  so  fein  und  zttchtig 
flihlenden  Jahrzehnts.  44  Der  jugendliche 
Eiferer,  der  so  Uber  sein  Zeitalter  zu  Gericht 
sitzt,  wird  aber  zugleick  ^1786)  zum  Seher: 


„Die  aligemein  Uberhandnehmende  Nerven- 
und  Geistesschwkche  und  Aufklkrung  in 
uii8erm  gesitteten  Menschenvolke  ist  leider 
ein  untrtlgliches  Symptom  einer  uns  aligemein 
bevorstehenden  Revolution.  Verlassen  wir 
uns  auf  unsere  ohnmkchtige  FUhrerin  Ver- 
nunft,  so  weiss  ich  nur  zwei  mftgliche  Fklle: 
so  gewiss  die  eine  Strasse  zum  Himmel,  so 
gewiss  filhrt  die  andere  zum  Teufel,  nkmlich 
jene  Trug-  und  Afterphilosophie , die  den 
Verstand  dahin  giebt,  in  ohnmkchtigem  Kampf 
mit  den  Gespenstern  und  Schatten  der  Sinn- 
lichkeit  zu  unterliegen.  Hienieden  ist  Uber- 
all  Gkhrung.  Eine  uralte  Scheidekunst  lehrt 
aber,  dass  es  eine  Gkhrung  zum  Leben  nnd 
eine  Gkhrung  zum  Tode  giebt  Der  Tod 
im  Physischen  wird  und  wirkt  aber  nach 
alten  Naturgesetzen  zum  Leben  imPsychischen 
und  umgekehrt.  Das  grosse  lebendige  Knnst- 
rad  der  Schdpfung  lkuft  immerdar  um,  die 
LebensHamme  lkutert  sich  und  hbheres  Leben 
wird  nur  durch  Zerstdrung  und  Aufopferung 
des  Niedrigen.  Ich  weiss  von  keiner  andern 
Philosophic  und  will  von  keiner  andern  wissen 
und  bin,  Gottlob!  vom  dogmatischen  Schlum- 
mer  und  Rausche,  der  Uberall  Wie  und 
Warum  trkumt.  glticklich  genesen.4*  Der 
Name  Lessing’s  Icommt  im  Baader’schen  Tage- 
buche  nicht  vor,  obwohl  1784  Lessings  Nach- 
lass  erschienen  war.  Dass  es  eine  geschicht- 
liche,  weltkundige  Sache  mit  dem  Christen - 
thume  sei,  das  ist  und  bleibt  ihm  der  erste, 
unverrllckbare  Eckstein  eines  felsenfesten 
Glaubens.  Die  Bedeutung  der  Lessing’schen 
Kritik  kennt  er  noch  nicht.  „Moralphilo- 
sophie  des  Christenthums  ohne  Gescuichte 
des  Christenthums  ist  eine  BlUthe  ohne  Stamm, 
und  wer  mit  ihr  auf  Menschen  wirken  will, 
der  ackert  in  der  Luft.  Nur  auf  dem  Wege 
eines  gewissenhaften  Experimentmachens  mit 
dem  Christenthume  an  sich  selber  gelangt 
man  vom  todten  Glauben  zum  lebendigen, 
zum  Anfang  des  Schauens.  Und  wahrer 
Giaube  ist  eigentlich  nur  dunkeles  Wissen, 
Keim  des  Erkennens,  der  beim  fortgesetzten 
Handeln  sehr  bald  in  Schauen  tlbergeht.4* 
Er  liatte  in  Moses  Mendelssohn’s  „ Morgen - 
stunden4*.  liber  die  Beweisversuche  fltr  das 
Dasein  Gottes  gelesen  und  schreibt  darllber: 
^Giaube,  lebendiger  Giaube  an  Gott  maclit 
selig,  that  es  von  jeher  und  thut  es  noch, 
nicht  ein  metaphysischer  Beweis  seines  Da- 
seins,  der  eigentlich  ein  kaltes  Nachtgespenst, 
ein  Schneemknnchen  ist.  Giaube  ich  nicht 
an  ihn,  so  wird  mir  die  Welt  zur  Hfllle  nnd 
ich  Narr  und  Teufel  in  ihr.  Wer  sich  mit 
den  ktherischen  Schwingen  der  libermensch- 
lichen  Metaphysik  mllde  nach  seinem  Gott, 
dem  unbcgreiflich  grossen  Unbekannten,  ge- 
sucht  hat  und  nun  aufgeldst  im  Gefllhle  seines 
Nichts  untersinkt  im  Meere  seiner  Unermess- 
lichkeit,  wird  die  menschliche  Philosophie 
selig  preisen,  die  seiner  Schwkche  und  Ohn- 
macht  schonend  den  erhabeueu  Gott  ihm  vom 
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ffimmel  auf  seine  Erde  herabruft  und  als 
seioen  Vater  ihm  verkUndigt,  Vaterregierung 
ant  Gottesaugen  zu  erkennen  lelirt,  das  ewig 
scbaffende , ordnende  Dasein  Eines  unsicht- 
baren  Weltgeistes  in  der  sichtbaren  Welt! 
Sfeb’dich  am,  Vernunftheld,  und  verstumme!44 

So  sucht  sich  der  junge  Altbayer  bei 
wiser  Lecttlre  auf  dem  Boden  des  ihm  aner- 
ropnen  Giaubens  und  des  religidsen  Gefttlils 
ml  der  Reflexion  zurccht  zu  finden.  Ge- 
iqppntlich  ftllirt  ihm  seine  Lecture  auch  wieder 
Kant's  „Kritik  der  reincn  Vernunft44  in  die 
Blade.  Noch  aber  hat  er  ftir  Weg  und 
Zie I Kant’s  kein  Verstlndniss , noch  fehlt 
«daem  Denken  der  Umfang,  die  Kraft  und 
Tide,  am  bis  an  das  Verstlndniss  der  Pro- 
bksne  zu  reichen,  die  Kant  aufstellte.  Aber 
z&n z fremd  sind  sie  ihm  nicht;  da  und  dort 
Kangt  sich  seine  Reflexion  daran  und  tappt 
ansicher  daran  herum.  „Wenn  Alles  um 
«bs  nur  Schein  und  Ph&nomen  ist,  so  ist  es 
dock  unlengbar,  dass  dieser  Schein  als  Wir- 
trsng  von  einer  Ursache  zeugen  und  dass 
das  Unaichtbare  sich  im  Sichtbaren  und  durch 
dieses  oflfenbaren  muss.  Sollte  es  also  nicht 
mdglfch  sein,  in  der  sichtbaren  Copie  wenig- 
stens  das  unsichtbarc  Urbild  wahrzunehmen? 
Bid  thun  wir  dies  nicht  wirklich  alle  Augen- 
bikke,  Jeder  so  gut  er  kann?  Und  sollte 
es  nicht  MeisteT  in  der  Kunst  zu  lesen  geben? 
Ueberall  im  uns  umgebenden  All,  wo  wir 
Randlnng  sehen  in  der  Natur,  nersonificiren 
wir  unwillkttrlich  das  handelnae,  wirkende 
Wesen,  als  ware  es  eine  Intelligenz  wie  wir, 
so  dass  diese  zur  Intuition  verborgener,  aber 
doch  sichtbar  in  der  Erscheinung  schaffender 
sad  hausender  hOherer  Krlfte  oder  Intclli- 
gcnzen  wird.  Es  erfasst  uns  unwillkUrliche 
Ahnnng  und  Geftlhl  einer  unsichtbaren 
bOheren,  mit  Absicht  handelnden  Kraft.  Wir 
cewinnen  Gewissheit  Uber  die  verborgene 
Geisterwelt,  ihre  Influenz  und  ihren  Zu- 
ssmmenhang  mit  uns;  denn  der  Mensch  ist 
4ss  Centrum,  Extract,  Ideal,  Brennpunkt 
des  ganzen  sinnlichen  Universums,  dessen 
disjecta  membra  sich  in  ihm  im  schOnsten 
ESnklange  vereinigen.  Alles  berUhrend,  Alles 
geniessend,  Alles  sich  assimilirend  ist  der 
Mensch  allgemeines  Sensorium.  Die  Phan- 
tasie  ist  ein  Mikroskosmos  von  GeheimkrUften 
Ja  uns;  sie  ist  ihrer  Substanz  nach  eben 
jener  innere  Sinn,  der  in  einer  anderen  Art 
des  Seine  erst  vollends  aufwacht,  dessen  Ge- 
beimkrafte  nur  hie  und  da  bei  disharmonischer 
Anfreizung  sich  offenbaren.  Und  dieselbe 
Pbantasie  ist  bald  Sensorium  des  Himmels, 
bald  Sensorium  derHdlle  und  unreiner  Geister. 
Vorbanden  ist  in  jedem  Menschen  der  Zug 
nd  Hang  nach  Gott  wie  ein  in  seinem 
mneraten  Heiligthume  fUr  den  unbekannten 
Gott  aufgerichteter  Altar.  Mit  jedem  Odem- 
suge  lebt  Gott  physisch  und  psychisch  in 
Jeacm,  und  kein  Mensch  ist  ganz  gottlos, 
in  pbyiiscfaen  Sinne  des  Wortes.  Jede  leiseste 


Regun^  zum  Bdsen  ist  Keim  der  ganzen 
Hdlle,  jede  Tugend  dagegen  Keim  des  ganzen 
Himmels.  Aber  in  dieser  gegenwlrtigen  Ph3t- 
nomenenwelt,  in  diesem  Drama  zwischen 
Christas  und  Satan  wird  jedes  vom  Satan 
entgegengewUlzte  Ucbel  allemal  nur  Mittel 
zum  Gutcn.  Satan  trennt,  um  zu  trennen, 
zu  zerstoren ; Christas  dagegen  trennt,  um 
zu  vereinigen.  ...  Dort  ist  Faulung,  Tod; 
hier  bei  Christus  ist  Leben,  Lauterung.  Frei- 
lich  ist  der  Weg  Christ!  gerade  der  ent- 
gegengesetzte  von  jenem  des  Satan;  Kreuzes- 
tod  ist  und  bleibt  der  einzige  Heilsweg  zum 
Leben  und  zur  Auferstehung.  Durch  Christus- 
nlherung  werde  ich  im  wahren  physischen 
Sinne  sein  und  Gottes  Werkzeug;  durch  die 
Satannfthemng  dagegen  werde  ich  Satans 
Werkzeug  !u 

Durch  Freund  Sailer  war  Baader  1786 
mit  dem  Yon  Kleuker  1784  anonym  ver- 
Offentlichten  Werkc  „Magikon  oder  das  ge- 
heime  System  einer  Gesellschaft  unbekannter 
Philo8ophen“  bekannt  geworden,  worin  Aus- 
zilge  aus  zwei  in  den  Jahrcn  1775  und  1782 
anonym  erschienene  Schriften  des  unter  dem 
Namen  des  ^unbekannten  Philosophen“  auf- 

Setretenen  mystischen  Theosophen  Saint- 
lartin  mitgetheilt  waren.  Baader  nahm  das 
Kleuker’sche  ^Magikon14  mit  nach  Weiern 
und  Egenburg,  wo  er  im  Januar  und  Februar 
1787  auf  dem  Lande  zubrachte.  Er  fand 
darin  seine  beiden  christlichen  Pole,  Christus 
und  Satan,  vertreten  und  brachte  in  seinem 
Tagebuch  eine  Elurenrettung  Saint  - Martin’s, 
*des  Gotterleuchteten , des  Theosophen44, 
gegen  gllubige  und  ungl&ubige,  christlichc 
und  unchristliche  Feinde  desselben  zur  Welt. 

Aus  diesen  einsamen  Studien  trat  endlich 
der  junge  Bergbaubeflissene  in  die  Welt.  Er 
besuchte  im  Sommer  1787  die  bayerischen 
Eisenwerke,  Gruben  und  Htitten.  und  bezog 
im  Frllhjahre  1788  die  Bergakademie  zu 
Freiberg  im  s&chsischen  Erzgebirge,  wo  er 
die  Vortrlge  des  bertihmten  Werner  besuchte. 
Mittlerweile  hatte  sein  Bruder  Joseph  in 
Edinburg  als  Maschinenbauer  sich  Ruf  und 
Aiisehen  verschafft  und  in  Unternelimungen 
mit  Eisenhdttenwerken  sich  eingelassen.  Er 
verschrieb  sich  Bergleute  aus  Sachsen  und 
vom  Harz,  unter  denen  sich  auch  Franz 
Baader  befand,  der  sich  zu  Anfang  des  Jahres 
1792  in  England  einfand,  aber  sehr  bald 
die  erOffneten  Aussichten  sich  wieder  zer- 
schlagen  sail  und  deshalb  im  Sommer  1793 
in  Edinburg  Mathematik,  Chemie  und  Physik 
studirte.  Neben  Saint  - Martin’s  weiter  cr- 
schienenen  Schriften  beschlftigte  ihn  zugleich 
das  im  Jahre  1793  erschienene  Werk  Godwin’s 
„ Untersuchung  Uber  die  politische  Gerech- 
tigkeit  und  ihren  Einfluss  auf  Moral  und 
Gldckseligkeit44,  so  wie  die  Werke  des  National* 
Okonomen  Adam  Smith  und  die  Untersuchun- 
gen  Thomas  Reid’s  Uber  den  menschlichen 
Geist.  Sein  christlicher  Glaube  kam  im  Kampf 
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mit  den  deistischen  Ideen  Godwin’s,  welcher 
in  Locke’s  und  Hume’s  Fusstapfen  tretend, 
von  den  Fortschritten  der  Anfklarung  alles 
Heil  ftlr  den  Einzelnen  und  die  Gesellschaft 
erwartete,  gewaltig  in’s  Gedrftnge;  aber  der 
tlberwiegenue  festgewurzelte  Einfluss  Saint- 
Martin’s  rettete  den  jungen  Theosophcn  aus 
dieser  inneren  Gfthrnng  glflcklich  in  den 
Hafen  des  christlichen  Glaubens  zurtick.  Unter 
dieser  Fahne  k&mpfend,  vermoelite  ihm  selbst 
der  Riesengeist  Kant’s  nichts  anzuhaben, 
dessen  Kritik  der  reinen  und  praktischen 
Vernunft,  nebst  den  metaphysischen  Anfangs- 
grttnden  der  Naturwissenscliaft  Baader  in 
Edinburg  grflndlicher  als  frtther  wieder  vor- 
enommen  hatte.  Eine  Art  von  Abschluss 
er  in  seinen  Tagebiichern  aus  der  Zeit  des 
Edinburger  Aufenthalts  niedergelegten  Ur- 
theile  fiber  Kant  versuchte  Baader  in  dem 
unfertig  gebliebenen  Entwurf  eines  englisch 
geschriebenen  Aufsatzes  unter  dem  Titel : 
-Vorl&ufiger  Bericht  tiber  die  durch  Profeasor 
Kant  in  Deutschland  eingeleitete  Umgestal- 
tung  der  Metaphysik!44  Er  sucht  darin  der 
Leistung  Kant’s  gereclit  zu  werden  und  ihre 
epochemachende  Bedeutung  anznerkennen. 
Statt  durch  ein  glanzvolles  Werk  die  Welt 
zu  blenden,  habe  ihr  Kant  ein  neuea  Organon 
flir  den  metaphysischen  Gebrauch  gegeben, 
wie  uns  Bacon  ein  solches  ftlr  die  Natur- 
philo.sophie  hinterlassen  liabe;  ein  Werkzeug 
der  Denkkraft,  dem  Rhnlich,  was  die  Mathe- 
matiker  die  hdhere  und  analytische  Kunst 
der  LOsung  nennen.  Die  Mathematik  sei 
durch  Kant  zum  Leitstern  aller  wiasenschaft- 
lichen  Untersuchungen  auf  dem  physischen, 
wie  auf  dem  intellectuellen  Gebiete  geworden. 
Jetzt  sei  es  kein  psychologisches  R&thsel 
mehr,  warum  mathematische  Wahrheiten  nic- 
mals  das  Gebiet  mdglicher  Erfahrung  fiber- 
schreiten  und  dock  aueh  die  Wirklichkeit 
niemal8  vollstfindig  decken,  warum  ihre  Be- 
weise  nicmals  aus  der  Erfahrung  geftthrt, 
sondern  aus  ihr  erlftutert  und  aufgezeigt 
werden  kbnnen.  Mit  der  fnrchtbaren  und 
unbesiegbaren  Waffe  der  kritischen  Philo- 
sophic gewappnet,  haben  wir  gleich  Sokrates 
bestfindig  als  die  natflrlichen  Feinde  aller 
Sophistik  aufzutreten  und  uns  als  deren  Ueber- 
winder  zu  betkfitigen.  Die  ganze  Tendenz 
des  Kant’schen  Kriticismus  gehe  dahin,  alle 
Wolken  der  Sophistik  zu  zerstreuen  und 
hierdurch  unseren  Geist  ftlr  Wahrheit  und 
Tugend  zu  stkrken,  vor  Allem  dem  Systeme 
des  Egoismns  gegenttber,  dieser  unreinen  und 
faulen  Vernunft,  welche  sich  ftlr  alle  lebendige 
Tugend  wahrhaft  mephitisch  erwies.  Eine 
Philosophic  (meint  Baader),  welche  uns  lehre, 
dass  wir  uns  in  eine  andere,  intelligible  Welt 
nicht  kineinschauen,  sondern  derselnen  durch 
Thun  und  Handein  inne  werden  sollen,  sei 
doch  der  Beachtung  werth.  Dem  Unfug  und 
unseligen  Gedanken,  die  Moral  auf  Religion, 
auf  Glauben  grtlnden  zu  wollen,  sei  Kant 


entschieden  gegenttber  getreten,  indcm  er  gc- 
zeigt  habe,  dass  sich  sogar  aller  Glaube  und 
alle  Religion  nur  auf  Sittlichkeit  grtlnden 
kfinne  und  diese  voraussetze. 

Das  Merkwtirdigste  in  den  damaligen  Ge- 
danken Baaders  bei  seiner  Beschaftigung  mit 
Kant  ist  jedoch  der  Anlauf,  den  er  nirnmt, 
nm  an  der  Hand  Kant’scher  Anschauungen 
sich  den  Begriff  der  wirksamen  Gebetskraft 
zurecht  zu  legen.  Der  Mensch  (meint  er) 
kdnne  sich  eine  unmittelbare  GraderhOhung 
des  Vernunft' vermOgens  im  Praktischen  er- 
werben  durch  gewisse  Handlungsweisen, 
worauf  auch  Mystiker  und  Magiker  dringen. 
Jedenfalls  kdnne  dies  nur  vermittelst  einer 
AeusseriingunsererSelbsttliatigkeitgeschehen, 
durch  actives  Nehmen,  nicht  durch  passives 
Empfangen.  Und  eben  diesen  Act  des  Neh- 
mens  erklaren  die  Mystiker  als  im  Gebet 
begriffen,  und  in  diesem  Sinne  sei  das  Gebet 
der  letzte  Act  der  Selbsttkatigkeit  der  Ver- 
nunft, wenn  sie  namlich  an  der  Grenze  ihres 
VermQgens  angelangt  sei  und  alles  gethan 
habe,  was  in  diesem  sei.  Eben  so  sucht 
Baader  von  anderer  Seite  her  die  der  Ver- 
nunft von  Kant  gesetzten  Schranken  zu  durch- 
brechen.  Es  frage  sich  namlich,  ob  sich  die 
Unsterblichkeit  nicht  als  heilende  Natnrkraft 
erklaren  lasse,  da  man  sie  hindere,  sich  hier 
in  diesem  Leben  zu  aussern.  -Es  ist  sonder- 
bar  (sagt  er),  dass  Kant  der  Existenz  nach 
dem  Tode  immer  die  Zeitbedingung  unter- 
legt.  Dies  ftlhrt  aber  zu  einem  Begriffe 
von  Ewigkeit,  der  entweder  Schwindel  oder 
Langeweile  verursacht.  Die  Schrift  dagegen 
sagt  vom  kflnftigen  Leben : die  Zeit  wird  nicht 
mehr  sein!  Wir  sollten  nicht  sagen,  dass 
wir  nach  dem  Tode  fortleben;  denn  damit 
bringen  wir  unsere  Persfinlichkeit  schon 
wieder  in  die  Sinnenform  und  demzufolge  in 
die  Phantasie  hinein.  Vielmehr  sollten  wir 
sagen:  Dasein  kann  eigentlich  nie  aufhCren, 
weil  es  nicht  (obschon  eine  bestimrate  Er- 
scheinung  desselben')  angefangen  hat  Fttr 
unsere  richtende  Vernunft  findet  kein  Ver- 
gangenes  statt  Sobald  man  dieser  Zeitform 
los  ist,  verbindet  man  mit  dem  Worte  Un- 
sterblichkeit einen  ganz  anderen  Gemtlths- 
zustand.  Sobald  wir  unsere  Peretfnlichkeit 
au8schliessend  an  die  Spotaneitfit  der  Ver- 
nunft durch  das  moralische  Gesetz  anknflpfen, 
hat  es  keine  Noth  weiter.  Das  AufliOren 
dieser  sinnlichen  Erscheinung  unserer  Per- 
sdnlichkeit  ist  nothwendig  das  Anheben  einer 
andern.u 

Als  Einunddreissigjfthriger  verliess  Baader 
im  Mai  oder  Juni  1796  Schottland,  nm  fiber 
Hamburg  in  seine  Heimath  zurflckzukehren, 
wo  mittlerweile  der  Vater  gestorben  war. 
In  Hamburg  fesselten  ihn  nicht  bios  die  un- 
weit  dieser  Stadt  befindlichen  Salzwerke  von 
Oldesloe,  sondern  anch  die  Bekanntschaft  mit 
dem  -Wandsbecker  Botenu,  Matthias  Claudius, 
und  dem  damals  in  Hamburg  wohnenden 
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.PhiJosophen  von  Pempelfort44,  Friedrich 
Heinrich  Jacobi,  welcher  mit  Baader  die 
snfriehtig  gemeinte  Achtung  vor  dera  Alles 
icrmaimenden  Scharfsinn  Kant’s,  nicht  minder 
*ber  den  Sehreckeu  vor  den  nothwendigen 
Consequenzen  eines  Standpunkts  theilte,  der 
skb  auf  der  abschttssigen  Ebene  zum  Atheis- 
w Spinoza’s  bewege.  Zugleich  ra&chte 
Under  in  Hamburg  eine  andere  Bekannt- 
*ku%  die  fflr  ihn  noch  bedeutsamer  wurde^ 
d»  die  BerUhrung  mit  Jacobi.  Er  fand  bei 
anon  Trodler  die  vergilbten  Schriften  des 
Tbeosophen  Jacob  Bdhme,  die  ihn  zwar 
Anfangs  abstiessen,  aber  einen  Stachei  in 
3m  zurtickl lessen,  wider  den  er  zu  ldcken 
ausser  Stand  war.  Es  wehte  ihn  darin  ein 
mit  den  Schriften  Saint  - Martin’s  wabl- 
verwandter  Geist  an,  zu  welchem  sich  um 
dkselbe  Zeit  auch  die  Flihrer  der'romantischen 
Seiiule  in  Deutschland,  die  Gebrttder  Schlegel, 
Ludwig  Tieck  und  Friedrich  von  Hardenberg 
NovMls)  hingezogen  fUlilten,  w&hrend  firei- 
iich  ein  so  klarer  und  kritischer  Kopf,  wie 
Lessing,  den  Gbrlitzer  Schuster  einen  Schw&r- 
mer  nannte,  der  ohne  Wissenschaft  und  Ge- 
kbraamkeit  doreh  seinen  blossen  Unsinn  das 
fiaupt  einer  Secte  und  der  ^philosophic 
tcuionicus 44  zu  werden  das  GlUck  gehabt 
babe.  Eben  an  diese  Entdeckung  und  Wieder- 
beiebung  der  Schriften  Bdhme’s  kntipfte  sich 
die  Geburt  des  Zeitalters  der  Romantik  als 
jener  auf  das  Aufklarungszeitalter  folgenden 
Geistesrichtung , deren  bewusstes  Streben 
wesentlich  darauf  gerichtet  war,  die  durch 
Verstandesaufklslrung , Kritik  und  fortge- 
schrittene  Weltbildung  untergrabenen  Grund- 
lagen  und  Voraussetzungen  einer  vergangenen 
Welt-  und  Lebensanschauung  mit  IlUlfe  der 
Philosophie  kttnstlich  wiederherzustellen  und 
sophistisch  mit  dem  Schein  der  Wahrheit 
aufzuputzen.  Mit  voilem  Bewusstsein  schloss 
rich  Baader  dieser  Geistesrichtung  an;  Jacob 
Bdhme  und  Saint-Martin  wurden  die  Ftihrer 
des  romantischen  Theosophen  Altbayerns. 
Zum  Beweise  seiner  Weise,  die  „Natur  zu 
buchstabiren4*,  theilte  er  dem  Glaubens- 
philosophen  Jacobi  Einiges  aus  seinem  Ce- 
denkbuehe  mit.  „Wir  kommen  (schreibt  er) 
achon  bei  der  Betrachtung  der  Elementar- 
natur  und  bei  der  in  dieselbe  hereinquillenden 
KnfUusserungen,  sowie  bei  den  &us  diesem 
Spielraume  hinaus  abtretcnden  Phiinomenen 
mh  einem  blossen  Ziihlen  und  Subtrahiren 
4m  Aggregates  neben  und  nach  einander  nicht 
mm,  wir  mttssen  vielmehr  objectiv  ein  Inein- 
aadcr,  einen  unserm  innern  Sinne  entsprechen- 
den  innern  Natur-  oder  Weltsinn  abnen  und 
emgeatehen.  Der  iiussere  Sinn  ist  nur  Werk- 
riftttc  and  bewegliche  lliillc,  um  in  dieser 
jtihtdn  nnvergdnglichen  Terupel  zu  berciten 
Hit  sob  dem  getddteten  Flilssigen  (innern 
Sinn  dtuch  cine  innigst  dynaraisch-chemisclic 
•vbeidung  ein  iebendiges  Wasser  wiederher- 
sorieUen,  outer  dem  Einfluss  des  Himmels 
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und  dem  scheidenden  Liebeblick  der  Sonne: 
Geist  vom  Vater  und  Blut  von  Christus.  Der 
innere  Sinn  ist  alter,  ist  Quell  und  wird  das 
Ende  des  aussern  Sinnes  sein;  der  iiussere 
Sinn  ist  nur  Einbildung  eines  grossen  innern 
Sinnes,  von  welchem  der  Weltraum  nur  Sym- 
bol. Die  sogenannte  iiussere  Pbanomenwelt 
ist  nur  der  offene  Markt  oder  die  Passage 
des  einzelnen  oder  gesammten  Verkehrs  der 
unsern  Spontaneitittstiefen  analogen  Untiefen 
der  Natur.  Ja,  der  ganz  iiussere  Sinn  seheint 
nur  gestdrte  innere  Circulation.  Grundfactiun 
ist  aaa  stille  Wunder  des  Schdpfens  und 
Wiederverschlingens  der  Phanomene  aus  und 
in  den  Verstandes-  und  Vernunftwesen.  Der 
eigentliehe  Weltraum  oder  das  Raumreale  ist 
ein  Fliissiges,  unendlieke  Himmelsfiille,  Ma- 
terie.  Indem  ich  mir  nun  einen  bestimmten 
Raum  imaginire,  so  ist  dies  bios  EinbUdung 
eines  Kdrpers  in  jenem  Flttssigen,  d.  h.  Ein- 
bildung des  Hussern  Sinnes  vom  und  im 
grossen  unendiiehen  inneren  Sinn  oder  Welt- 
sensorium.  Nur  wenn  ich  in  dieser  Ein- 
bildung oder  SelbstraumerfQllung  an  einem 
bestimmten  Punkte  arretirt  werde,  sei  es  nun 
mit  Hand  oder  Auge;  nur  also  das  Anfhdren 
des  fldssi^en  Innern  oder  die  aufgedrungene 
Grenze  jener  meiner  Einbildung  ist  ein 
zweites  Aeusseres  oder  Du,  als  Einzelnes, 
GeschOpf  oder  Kdrper.44 

Als  eine  Probe  seiner,  der  mechanischen 
und  atomistischen  Physik  entgegengesetzten 
dynamischen  Natnrphilosophie  arbeitete  Baa- 
der im  Sommer  179G  in  Hamburg  seine: 
„Beitriige  zur  Elementarphysiologie44 
aus,  die  er  dort  drucken  Hess.  Er  kntlpft 
darin  anerkennend  an  Kant’s  „metaphysiche 
Anfangsgrtlnde  der  Naturwissenschaft44  als 
eine  bahnbrechende  Leistung  an,  setzt  aber 
statt  zweier  Grundkrkfte,  womit  sich  Kant 
vergebens  abgemtlht  habe,  deren  drei,  welclie 
jeder  ftir  sich  bewegHchen  RaumerfOlltheit 
gleiehsam  als  Naturseelen  inwohnen  sollen 
und  deren  jede  unter  Uinstftndcn  zur  herr- 
schenden  werden  kdnne,  indem  sie  die  andern 
seheinbar  verscliwinden  lasse  und  sich  dann 
bildend  oder  bewegend  iiussere.  Dabci  soil 
aber  zu  beachten  sein,  dass  dieser  Kriifte- 
Ternar  nur  gezwungen  und  mit  innerm 
Widerstreben  eine  Vereinigung  gebe,  welchc 
sohin  den  Keim  der  Verwesung  in  sich  trage 
und  freigelassen  in  Unform  zerfliesse,  sodass 
in  dieser  Rilcksicht  jeder  Kdrper  als  eine 
Art  Knallpulver  betrachtet  werden  kdnne, 
welches  schon  bei  ieiser  Bertllirung  explod  irt; 
nur  aber  so  zugleich,  dass  dieser  CoruptibilitHt 
alles  Kdrperstoffs  eine  entgegengesetzte  po- 
sitive Naturanstalt  tlberall  Einhalt  thue,  um 
als  Unform  wiederum  Form  in  verjUngter 
Gestalt  hervorzubringen.  Ucbrigens  spricht 
der  Verfasser  indicser  Abhandlunggelegentlieh 
die  Ahnung  aus,  es  lasse  sicb  von  dem  in 
Kant’s  „Gedanken  von  der  wabren  Sch&tzung 
lebendiger  Krdfte44  aufgesteUten  Gesetze  der 
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Dynamik  (oder  von  der  Wirkung  der  leben- 
digen  Kraft)  vielleicht  zeigen,  dass  dasselbe 
fllr  Lebendigwerdung  und  Tddtnng  alles 
Individuenlebens  gelte,  also  sich  anf  mecha- 
nische,  chemische,  physiologische  und  mor- 
phologiscbe  Ph&nomene  gleich  wahr  oder 
leich  fruchtbar  erweise.  Er  verlangt  femer, 
ass  das  meehanische  Gesetz  des  Gleich- 
gewichts  anf  seinen  inneren  dynamischen 
Grund  der  Tendenz  znr  Einigung  innerer 
Energie  (dynamischer  Einheit)  znrtlckgeftlhrt 
werde,  womit  der  Begriff  der  Bewegung  eine 
fruchtbarere  Bedeutung  erhalte,  als  die  bios 
meehanische  Auffassung  als  Ortsver&nderung 
oder  Aenderung  durch  aussere  Verhaltnisse 

febe.  Der  Begriff  der  Kraft  (behauptet  er) 
omme  tlberall  nur  durch  Verknilpfung  eines 
Mannichfaltigen  des  ausseren  und  inneren 
Sinnes  oder  der  Extension  und  Intension  zu 
Stande,  und  die  unvermeidliche  Grund- 
operation  alles  Lebendigen  sei  der  Puls- 
schlag  wechselnder  Ausbreitung  und  Samm- 
lung  seiner  selbst. 

In  demselben  Jahre  1796  verfasste  Baader 
eine  (freilieh  erst  12  Jahre  spater  verdffent- 
lichte)  Abhandlung  *Ueber  Kant’s  Deduction 
der  praktischen  Vernunft  und  die  absolute 
Blinaheit  der  letzteren**,  worin  der  Natur- 
philosoph  gegen  Kant  die  Sachc  der  Glanbens- 
philosophie  vertritt.  Hatte  Kant  (so  meint 
tier  Verfasser)  den  ftlr  den  Verstand  unter- 
schiedenen  Doppelact  des  empfangenden  und 
sammelnden  Auf  fassens  und  des  nachfolgenden 
Wiederentfaltens  auch  als  innersten  Puls- 
schlag  des  Wollens  und  Handelns  festgehalten ; 
so  wtlrdc  ihm  die  Oeffnnng  und  das  Ver- 
schliessen  des  Gemtlths  gegen  das  Nicht-Ich 
oder  Du  bemerklich  geworden  und  er  auf 
den  Begriff  des  Glaubens  gekommen  sein, 
der  einen  wesentlichen  Bestandtheil  des  Ge- 
milths  bilde.  So  aber  sollte  der  alien  bis- 
herigen  Zeitaltcrn  entgangenc  grosse  Fund 
Kant’s  eben  nur  darin  bcstehen,  dass  die 
Vernunft  nicht  nur  blind  gebhren  werde, 
sondern  auch  lebenslanglich  stockblind  bleibe. 
War  es  ein  glllcklicher  Schritt  Kant’s  gewesen, 
Gott  im  Gemttthsphanomen  des  Gewissens  zu 
suchen,  so  befremdend  sei  die  Eilfertigkeit, 
unit  welcher  er  an  diesem  Vernunftfactum 
vortlbergehe,  ohne  demselben  naher  auf  den 
Leib  zu  rflcken.  Statt  dass  er  aus  dera  hier 
nichtssagenden  Worte  ..praktische  Vernunft1* 
cine  Art  Nebel  macht,  worin  selbst  das  Be- 
dtlrfniss  einer  klaren  Anerkennung  dieses 
Wirklichen  von  vornherein  zurtlckgewiesen 
wird,  hatte  sich  vielmehr  aus  der  Analyse 
jenes  Gemttthsphanomens  naher  und  leichter 
crgeben  mtlssen,  dass  wir  im  Gewissen  das 
Vcrnommenwerden  unseres  Selbstes  in  unserer 
innersten  Lebensthatigkeit  als  willengebarend 
rait  unmittelbarer  Gewissheit  inne  wtlrden, 
dass  wir  es  also  in  unserer  vorhandenen  Ge- 
wissenskraft  mit  einer  Lebensftille  zu  thun 
haben,  die  sich  uns  von  innen  herans  anf- 


gehend  kundgiebt.  Ebenso  unmittelbar  (meint 
Baader)  wie  wir  die  uns  inwohnende  Schwere 
im  Stehen  und  Gehen  inne  werden,  unter- 
scheiden  wir  auch  das  gegenwartige  Geftihl 
der  Gottseligkeit  oder  der  Unseligkeit  als 
eine  eigene  moralische  Art  von  Seligkeit  und 
Wohlbefinden  von  der  gewtihnlichen  Glflck- 
oder  UnglUckseiigkeit.  Auch  noch  ein  Anderes, 
findet  Baader,  habe  sich  Kant  entgehen  lasscn. 
Wenn  sich  das  Gewissen  nicht  auf  die  aussern 
Folgen  und  den  zeitlichen  Verband  der  That 
bezieht,  so  ergebe  sich  daraus  unmittelbar, 
dass  das  sogenannte  moralische  Leben  oder 
Lebendige  sich  tlberall  als  nicht  zeitliches, 
d.  h.  als  ewiges  Leben  oder  Lebendiges  kund- 
gebe,  indem  es  tlberall  zwar  inner  dem 
Zeitlichen , wie  das  Centrum  inner  alien 
Peripheriepunkten , aber  nirgend  im  Zeit- 
lichen vorhanden  sei.  Denn  „wahrhaft  zeit- 
frei  kann  nur  jenes  Leben  sein,  welches 
tlber  der  Zeit  sich  befindet;  es  ist  aber  auch 
ein  Leben  mdglich.  welches  zwaT  gleichfalls 
nicht  eigentlich  melir  in  der  Zeit  und  insofern 
ausser  ihr  lebt,  aber  sogar  noch  unter  ihr 
sich  befindet  und  welches  Leben  sohin  im 
hbchsten  Grade  unfrei  sich  befinden  muss**. 
Was  es  aber  mit  diesem  Sein  und  Leben 
tlber  oder  unter  der  Zeit  ftlr  eine  Bewandt- 
niss  habe,  davon  k (innen  wir  uns  nur  bei 
dem  in  hohem  Grade  Rechtschaffenen  nnd 
in  hohem  Grade  Lasterhaften  Anskunft  holen. 
Schliesslich  wird  noch  ertfrtert,  dass  uns  das 
Gewissen  wcder  gute  Kraft  und  Gesinnung 
iebt,  noch  den  bdsen  Trieb  uns  nimmt  und 
ass  die  Billigung  des  moralisclien  Gesetzes 
noch  keineswegs  die  Kraft  und  das  ursprflng- 
licli  Bewegende  unseres  Widens  ist,  so  dass 
also  alle  Moral  als  moralische  Selbsterkennt- 
niss  eigentlich  nur  moralische  Ungltlckslehrc 
ist,  und  wo  bleibt  dann  die  moralische  Gltlck- 
seligkeitslehre,  die  Religion?  Wenn  von  Selbst- 
verleugnung  und  Niederhalten  des  eigenen 
Widens  die  Rede  ist  so  enthftlt  dies  keincn 
Widerspruch  in  sich,  solang  ein  bessercs 
Leben,  das  sich  nicht  minder  als  wirklich 
beurkundet,  dagegen  gesetzt  wird.  Dagegen 
ist  es  eine  durchaus  widersprechende  und 
einer  Ironie  fthnliche  Zumuthung,  wenn  man 
ein  wirkliche8  Leben,  von  dem  man  allein 
weiss,  aufgeben  soil,  ohne  die  geringste  Hoff- 
nung  auf  die  Wirkliclikeit  eines  anderen 
Lebens,  dessen  Bejahung  gefordert  wird.  Erst 
die  Religion  grtlndet  ihre  Auffordernng  znr 
Verneinung  des  entgegengesetzten  falschen 
Lebens  durchaus  auf  die  Bejahung  nnd 
Krkftigung  eines  andern  und  bessern  Lebens, 
dessen  Evolution  mit  der  Involution  des 
schlechtem  Lebens  gleichen  Schritt  halt.  Und 
wenn  sie  auch  hinsichtlich  des  bessern  Lebens 
den  Menschen  jenseits  des  Grabes  verweist, 
so  ist  dies  nicht  so  zu  verstehen,  als  ob  sie 
von  einem  Nichtgegenwartigen  auf  ein  bios 
Zuktlnftiges  verwiese,  sondern  vielmehr  so, 
dass  die  alleinige  Gegen  wart  des  inneren 
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Lebens  nur  ttbrig  blcibt,  wenn 
das  jetzt  noch  verhflllende  iind 
hitderade  Gewdlk  dc8  dermaligen  Zeitlebens 
vnrnbprgegangen  sein  wird.  In  den  christ- 
iidum  Ueberlieferungen  wird  die  verlangte 
und  radicale  Verilnderlichkeit  ues 
len  Willensgrundes  auf  cine  solchc 
lentet,  dass  in  der  Natnr  eine  posi- 
liastalt  vorhanden  sei,  deren  Anwendung 
moraliftche  Privat-  und  Geheim-Ge- 
des  eigenen  Gemtlths  und  Lebens 
i xnachen  ist. 

Baader  damals  brieflich  gegen 
die  Erzeugbarkeit  des  Bifsen  in  uns 
i Factum,  dem  er  gern  zu  Leibe  rticken 
da  der  Teufel  vielleieht  ein  noch 
ies  Wesen  sei,  ala  dass  er’s  der 
werth  acbtete,  sich  den  dummen  und 
Tenfeln , nnsern  Herrn  Gelehrten  zu 
;n;  so  traf  eT  in  diesem  Bemtthen,  sich 
dem  Teufel  in’s  Reine  zu  setzen,  damals 
die  rechte  ergiebige  Quelle  derartiger 
ionen,  auf  die  jttdisch-mittelalterliche 
gphilosophie  in  der  sogenannten 
»ala,  auf  die  er  durcli  Klenkera 
mu  aufmerksam  geworden  war.  Er 
darin  den  von  Schutt-  und  Ameisen- 
talmndischer  Grtlbeleien  tiberbauten 

Sdtester  Naturphilosophie,  deren  reine 

QaeBe  aufzufinden  er  nicht  verzweifelte. 
Geheirae  der  Kabbala  (schreibt  er  an 
dreht  sich  um  das  Verhalten  der 
ibiichen  Zeugung  zur  Zeugung  durcli 
getheilte  Geschlechter  oder  der  un- 
lenen  und  geschiedenen  Natur.  Denn 
dermalige  Spaltung  der  Gattung  in  zwei 
GCKhlechter  ist  nicht  llberall  und  jederzeit  ein 
mAnrendiges  Uebel;  die  Gattungsindividuen 
anch  als  mannweibliche  Individuen 
indem  sie  weder  freien  noch  sich 
lassen.  Jede  Wirkung  ist  nur  ein 
, welches  nur  zu  Polge  einer  Be- 
des Vermflgens  dnrch  Kraft  hervor- 
da  zwar  das  Vermbgen,  nicht 
die  Kraft  unser  ist  Das  Auge  als 
shes  Vermdgen  sehnt  sich  nach  dem  be- 
iden  Strahl,  und  diescr  Strahl  sucht 

lehnen,  wie  der  Brftutigam  die  offenen 

Anne  der  Brant.  Wer  nicht  das  Weibliche 
wines  Begehrungsvermdgens  beim  Empfilng- 
sflndlichen  Lust  bemerkt  hat,  der 
nicht  genug  tlber  sich  selbst  gedacht 
ibachtet.  Auch  ist  mir’s  begreiflich, 
man  hierflber  nicht  laut  werden  darf, 
it  die  Hurereien,  die  nur  noch  em- 
getrieben  werden,  systematised  und 
zu  treiben.u 

achtjfthriger  Abwesenheit  von  deT 
kehrte  der  einnnddreissigjfthrige 
nach  Mfinchen  zurilck,  wo  er 
! nenen  gesellschaftlichen  Verhftltnisse 
mid  zwei  Jahre  in  Jebenzuckenden 
i Beztlgenu  zu  einer  verwittweten 
l verbrachte , die  an  einer  tfldtlichen 


Nervenkrankheit  litt.  In  den  ersten  Monaten 
des  Jahres  1798  lebte  er  als  Oberbergrath 
und  Leiter  der  bayerischen  Berg-  und  HUtten- 
werke  in  Regensburg  und  eroffnete  wieder 
seinen  Gedankenaustausch  mit  Jacobi.  Der 
Teufel  macht  ihm  fortwahrend  zu  scliaffen, 
und  er  sucht  dem  Keime  jenes  Gifts  nach- 
zufor8chen,  das  sich  nun  einmal  ebenso  wie 
der  Keim  des  Guten  in  der  Natur  fortpflanze. 
Die  bdse  Reaction  babe  nun  einmal  in  dieser 
Natur  Wurzel  gefasst;  es  finden  sich  sogar 
Spuren , auf  denen  man  nur  fortzugehen 
brauche,  um  den  freilich  frappirenden  Ge- 
danken  zu  fassen , dass  eben  diese  hose 
Reaction  in  jedem  Momente  die  Gelegenheits- 
nrsache  des  Bestandes  dieser  Khrpernatur 
liberhaupt  als  eine  Gegcnanstalt  sei.  Kurz, 
die  Idee  eines  Christus  und  die  eines  Teufels 
sind  ihm  untrennbar,  sowie  ftlr  ihn  die 
Realisirung  des  Einen  zugleich  die  Realisirung 
des  Andern  ist.  In  Regensburg  brfltete 
Baader  auch  fiber  Saint  - Martin’s  „ em/)leme 
quaiernaire u als  dem  vollkommensten  Bilde 
der  Wahrheiten  und  Lichter,  worin  jener 
die  Chiffre  des  unaussprechlichen  Wesens 
erblickte,  welches  Alles  hervorbringt,  wirkt 
und  umfasst  Er  hatte  sich  abgemtiht,  wie 
der  heilige  Ternar  mit  dem  Quaternar  zu 
reimen  sei  oder  wie  es  komme,  dass  quand 
on  est  a trois , on  est  a quatre,  e'est-h-dire 
a im,  und  dies  solle  man  durch  das  alt- 
indische  und  altpythagorilische  Symbolum  des 
Dreiecks  mit  dem  Punkt  in  der  Mitte  ver- 
stehen  lernen.  „Ich  schwdre  (schreibt  Baader 
an  Jacobi)  als  ein  Pvthagor&er  bei  jenem 
heiligenQuaternariu8.  Ivant,  Fichte,  Schelling 
sind  nur  erst  beim  Anfang;  sic  mllssen  erst 
zum  Dreieck  und  danach  znm  Dreieck  mit 
dem  Punkt  in  der  Mitte,  d.  h.  zum  Ver- 
hftltnisse des  activen  Elements  zu  den  drei 
passiven  Elementen  gelangen,  ehe  auch  nur 
der  Anfang  zu  einer  Kbrperlehre  zu  machen 
ist4*  Das  Eischeinen  von  Schellings  Werk 
„Von  der  Weltseelew  wurde  ftir  Baader  die 
Veranlassung  zur  Verdffentlichung  eines 
Schriftchen8  „Ueber  das  pythagorftische 
Quadrat  in  der  Natur  oder  die  vier 
Weltgegendenu  (1798).  Er  sieht  in  der 
Schelling’schen  Weltseele  den  ersten  Boten 
eines  nahenden  Frflhlings  und  bewillkommt 
sie  als  erste  erfreuliche  Acusserung  der  vom 
Todesschlafe  der  mechanischen  Atomistik 
wieder  erwachenden  Physik.  Zugleich  aber 
will  er  die  Lehre  Schellings  nach  der  Seite 
ergftnzen,  wo  es  ihr  noch  fehle.  nftmlich 
durch  das  Dreieck  mit  dem  Punkt  in  der 
Mitte.  Die  Naturphilosophie  habe  den  innern 
Zwiespalt  in  der  Natur  richtig  gefasst  und 
mit  dieser  „PoIaritfttu  bereits  zwei  Gegenden 
in  der  Einen  grossen  wie  in  jeder  kleinen 
Welt  anerkannt;  so  habe  sie  jetzt  nur  noch 
einen  Schritt  zu  thun,  um  sich  nach  Auf- 
findung  und  Anerkennung  der  beiden  fibrigen 
Weltgegenden , des  Auf-  und  Niedergangs 
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vollkommen  orientiren  zu  kflnnen.  Zu  den 
beiden  Grundkr&ften  Auadehnung  und  Zu- 
aammenziehung  komme  noch  ihr  Trag-  und 
Haltpunkt,  der  uns  in  jedem  erfiillten  Kaurae 
als  Gewicht  entgegentretc , welches  die  sich 
bek&mpfenden  Krafite  zusammenhalte.  Um 
in’s  Spiel  gesetzt  zu  werden,  bediirfe  der 
grosse  Hebei  der  Natur  ein  ihm  Aeusseres 
und  ilin  (wie  der  Punkt  die  Mitte  des  Drei- 
ecks)  Durchdringendes.  „Erst  mit  diesem 
Aushauch  von  Oben  fklirt  Leben  und  Be- 
wegung  in  die  todte  BildsUule  des  Prome- 
theus, und  der  Puls  der  Natur,  das  Wechsel- 
spiel  ihres  Dualismus  schlagt.  Alles,  was 
da  ist  und  wirkt,  lebt  also  nur  vom  Einhauch 
und  Athmen  dieses  allbelebenden  Princips  — 
der  Luflt,  und  so  hattcn  wir  dann  das  vierte 
Princip  der  Natur,  ihre  vierte  oder  eigentlich 
erste  Weltgegend,  den  Anfgang  gefunden 
oder  wenigstens  die  Mdglichkeit  dieser  Anf- 
findnng  gezeigt.44 

Ein  Jahr  nach  dem  Tode  seiner  geliebten 
Grafin  heirathete  Baader  Franziska  von 
Keisky,  die  Tochter  des  Kreishauptmanns 
in  Prag,  die  er  beim  Besuch  der  bayerischen 
Krongllter  im  Bdhmerwalde  kennen  gelernt 
hatte.  Diese  Ehe  war  1801  mit  der  Geburt 
cines  Solines  Guido  und  1804  einer  Tochter 
Julie  gesegnet.  In  diesem  Jahre  verdffentlichte 
Baader  in  der  MAnchener  Zeitschrift  ^Aurora44 
den  Anfsatz:  „Ueber  den  Affect  der 
Ehrfurcht  und  der  Bewunderung44. 
Diesen  naralich,  nicht  abeT  mit  Cartesius  den 
Zweifel,  will  Baader  als  den  Beginn  der 
Philosophic  angesehen  wissen.  In  den  lang- 
weiligen  moralischen  Armensuppen  damaliger 
Zcit  sei  kein  Heil  gegen  die  Blindheit  des 
Men8chen  in  seinem  gegenwartigen  Zustande, 
wo  die  Nicdertrachtigkeit  als  das  Trachten 
nach  Niedrigem  und  die  ErapArung  gegen 
das  IlAhere,  der  gottmdrderische  Hass  die 
in  das  Mysterium  der  Schlechtigkeit  ein- 
geweihten  Gemflther  beherrsche.  Der  Mensch 
kflnne  schlechterdings  den  znerst  vom 
Niederen  freimachenden  Einfluss  von  Oben, 
als  den  Affnenden  Einfluss  einer  psychischen 
Bonne,  nicht  entbehren.  Der  alte  Wahn,  ftlr 
sich  allein  zum  Bewusstsein  kommen  und 
sich  darin  erhalten  zu  kAnnen,  sei  erst  wieder 
durch  Kant  zu  Ansehen  gekommen.  „Ja, 
der  Kant  (erganzt  er  sich  in  brieflicher 
Aeussening  an  Jacobi  aus  dieser  Zeit)  hat 
viel  auf  seinem  Gewissen:  er  hat  Verstand 
und  Vernunft  so  entzweit  und  gegen  einander- 
gehetzt,  dass  man  schon  fftrmlich  auf  eine 
Ehescheidung  antrug.  Kant  hat  uns  mit 
seiner  Kritik  einen  mflssigen  Zeitverlust  ge- 
maeht;  er  hat  den  Menschen  einen  Todes- 
8treich  versetzt,  indem  er  ihnen  das  Erkennt- 
nissstreben  des  HAheren  verbot.44  Nicht 
erhoben  werden  (heisst  es  dann  in  jenem 
Aufsatze  weitcr)  ist  Sinkcn;  denn  Niclits 
ist  gewisser,  als  dass  der  Mensch,  wenn  er 
nicht  schlccht  werden  oder  bleiben  soil,  einer 


ihn  erhebenden  Gegenwart  bedarf.  Und  eben 
diese  tilgt  die  Wirksamkeit  einer  andern  ihr 
entgegengesetzten  Gegenwart,  welche  das 
men8chliche  Gemttth  von  jenem  fiber  ihm 
Seienden,  jenem  vermittelnden  Du  herunter- 
zuzielien  strebt  In  dieser  Einsicht  geht  der 
Geist  des  Menschen  wirklich  und  Oberall 
nur  auf  Wunder  aus  und  ruht  nicht  eher, 
als  bis  er  zum  allein  Bewnndernswerthen 
durchgedrungen  ist.  Nur  also  durch  diesen 
doppelten  Affect  der  Ehrfurcht  und  Be- 
wunderung  erhalt  sich  der  bessere  Theil  des 
menschlichen  Gemttths  am  Leben.  Das  er- 
kennende  Gemfith  trifft  in  den  Idealen  und 
Vernnnftprincipien  auf  eine  Wissensquelle, 
ans  der  es  immer  schSpfen  kann,  ohne  doch 
die  Quelle  auszuschbpfen , und  naehdem  es 
mit  seinem  Speculationsvermbgen  bis  dahin 
durchgedrungen  ist,  hQrt  es  zwar  auf,  sich  zu 
verwundern;  aber  es  fUngt  nun  erst  an,  die 
Unerschdpflichkeit  jener  Wissensquelle  zu 
bewnndern.44 

Der  Pempelforter  Philosoph  Jacobi  waT, 
bereits  zweiundsechzigjiihrig,  im  Jahre  1805 
als  Mitglied  der  bayerischen  Akademie  der 
Wissenschaften  nach  Mtinchen  tibergesiedelt 
und  seitdem  der  Verkehr  zwischen  ilim  und 
Baader  ein  lebhafter.  Als  aber  Jacobi  1807 
in  einer  akademisclien  Festrede  die  Behauptun? 
ausgesprochen  hatte,  dass  die  Vemunn  ein 
nicht  zu  Verderbendes  im  Menschen  sei,  von 
welchem  kein  tlbler  Gebrauch  zu  machen  sei, 
liess  Baader  im  Stuttgarter  „Morgenblattw  einen 
Gegenaufsatz  „Ueber  die  Behauptung, 
dass  kein  Abler  Gebrauch  der  Vernunft 
sein  kdnne44  vom  Stapel  laufen,  worin  er 
naclizuweisen  suchte,  dass  dies  ebenso  gegen 
den  Sprachgebrauch  wie  gegen  die  Nster 
der  Sache  sei,  indem  leider  die  Verderbtlieit 
im  Menschen  nicht  bios  bis  zu  reiner,  schuld 
freier  Thierwerdung  gehe,  sondern  der  Mensch 
nur  entweder  Aber  dem  Thiere  stehen  kdnne 
oder  aber  unter  das  Thier  fallen  mAsse.  Es 
gebe  allerdings  einen  bdsen  Geist  im  Menschen, 
und  dessen  Anerkennuug  sei  unabhlngig  V®B 
alien  Theorien  und  Geschichten.  Der  Sicht 
gebrauch  der  dem  Menschen  immer  bleibenden 
Einsicht  dessen,  was  zum  Guten  oder  von 
ihm  ab  zum  BSsen  fAhrt,  sei  eben  dieser 
Einsicht  und  dieser  Vernunft  Missbrauch. 
also  Unvernunft  im  Sinne  von  Verkehrtheit 
und  Verderbtlieit;  das  Verl&ugnen  des  wahr- 
haft  und  positiv  Menschlichen  sei  ein  positiver 
und  gewaltsamer  Act  des  Gemflths,  kutz  ein 
Solches,  welches  keincm  bios  vernflnftigcn 
Discurse  weiche. 

Seit  1806  lebte  auch  Schelling,  mit  seiner 
Pension  als  WArzburger  Professor,  in  Mtinchen 
als  Mitglied  der  Akademie.  Naehdem  Schelhng 
schon  mehrere  Phasen  seiner  philosophisehen 
Entwickelung  dnrchgemacht  hatte , ^ wnrde 
jetzt  die  Anschauungsweise  Baader’s,  o1'1 
welchem  er  in  persAnlichen  Verkehr  trst. 
unvermerkt  eine  Macht  Aber  Schelling.  Fano 
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bei  Baader  zn  viel  Mystik 
a und  Saint  -Martin’s,  so  war 
ftr  Baader  bei  Schelling  zn  viel 
__  nad  Fichte.  Die  Aufforderung  Baa- 
rom  dttrren  Spinoza  zur  saftigen  Weide 
flberzngehen,  fand  Gehdr.  Schelling 
U806,  in  seinem  an  Fichte  ge- 
sagebrief  fiffentlich,  dass  er  sich 
vieler  bei  den  Gelehrten  als 
Verschrieener  nicht  nur  nicht 
ndern  sich  von  ihnen  gelernt  zn 
und  dass  er  die  Schriften  solcher 
fortan  ernstlich  stndiren  werde. 
dem  frisch  begonnenen  Studium 
ingen  Schelling’s  „Untersuchungen 
Wesen  der  menschlichen  Freiheitw 
809),  von  welchen  ein  Gegner 
sagen  konnte,  sie  seien  durch 
ein  Plagiat  ans  Jacob  Bfihme, 
mit  Verschweigung  dieser  Qnelle; 
der  ganzen  Abhandlung  kommt  der 
des  Gfirlitzer  Theosophen  nicht  vor. 
“ n mochten  ferner  Stehende  glauben, 
te  Erfinder  der  Natnrphilosophie 
Identitatssystems  habe  in  dem  Mlin- 
Oberbergrath  Baader  einen  Jtlnger 
ger  gef unden,  znmal  da  dieser  in 
Schelling  mitherausgegebenen  Zeit- 
„Jahrbttcher  der  Medicin  als  Wissen- 
zwei  seiner  fliegenden  Blatter  ver- 
namlich  einen  kleincn  Anfsatz 
8tarres  und  Fliessendes*  und  eine 
g fiber  die  „Analogie  des  Er- 
I s s - und  ZeugungstriebesM. 
Analogic  eigentlich  schon  in  dem 
Symbolum  Baader’s  vom  Dreieck 
Punkt  in  der  Mitte  angedeutet,  so 
von  ihm  nunmehr  ausnlhrlich  dar- 
ad  vom  Ein-  und  Durchdringen,  vom 
und  Durchdrungensein , von  der 
Durch wohnung  eeredet.  Was  wir 
zu  erkennen,  d.  h.  zu  erfassen,  zn 
sn  und  zu  durchschanen  streben, 
;n  wir  innerlich  zu  werden,  d.  h. 
sn  ihm  Mittelpnnkt  zu  werden  und 
unter  nns  und  in  unsere  Gewalt 
it  zu  bringen.  Und  sofern  wir  nns 
em  HShercn  und  dieses  Ildhere  sohin 

finden,  erkennen  wir  sofort  auch 

^ Wcannt  - , Gesehen-  und  Durchschaut- 
*?rtl€u  unserer  selbst  von  diesem  Hfiheren 
■«4  durrh  dasselbe.  Aber  dieses  Begriffen- 
^ Diiehdrungensein  vom  Hdheren  ist  sofort 
& Umgriffeu-  und  Gestaltetsein  von  dem- 
^ b«.  Statt  des  bertthmten  Cartesischen 
' 'u*  -,Ich  denke,  also  bin  ich*  soli  es 
' heissen:  Icn  denke,  weil  ich  gedacht 
d.  h.  weil  Gott  mich  denkend  mein 
\ dnrchdringt  und  ich  mich  durch  ihn 
"t  finde,  ist  Gottes  Gedanke  mein  Ge- 
Der  Erkenntnisstrieb  geht  anf  nichts 
als  auf  Zeugnng  oder  Gebarung, 
ien  und  Darstellen  eines  Wortes, 
und  es  ist  das  Wesen  des 


erkennenden  Gem  tithes,  dass  es  das  in  sich 
Gefundene  oder  Empfundene  auch  offenbare 
und  ausspreche.  Jene  Inwohnung  und  Ein- 
fassung  oder  Einbildung  ist  jedesmal  genuss- 
oder  lustgebend,  und  welcher  Art  die  Lust 
ist,  die  das  Durchschanen  und  Erkennen  ge- 
wfihrt,  darflber  giebt  der  biblische  Satz  „er 
erkannte  sein  Weibu  die  richtigste  Weisung. 
Das  active  Streben  und  Einbilden  des  Hoheren 
gegen  das  Niedere,  urn  dasselbe  zu  ergrtlnden, 
d.  h.  ihm  Grand  und  Trfiger  zu  sein,  wie 
der  Mann  das  Weib  begrtindet,  ist  eigentlich 
nur  das  Streben,  mit  demselben  und  durch 
dasselbe  sich  zu  spiegeln,  zu  verherrlichen 
und  zu  umkleiden.  Doppelgeschlechtlich, 
wie  die  Zeugungskraft,  ist  darum  auch  die 
Erkenntnisskraft;  denn  der  Geist  ist  doch 
actu  selbst  tlberall  nichts  als  Sucht  nach 
dem  Fleische,  in  welchem  er  sich  finde  und 
empfinde,  indem  er  in  Freude  des  Wachs- 
thuras  aufgehe,  durch  welches  er  sich  bildend 
und  gestaltend  verherrliche.  Und  das  Fleisch 
ist  tlberall  nichst  als  Sehnen  und  Gelflst 
nach  seinem  immer  schwangeren,  gleichsam 
im  Sude  aufwallenden  Geist,  damit  dieser  es 
belebe,  durchdringend  sich  in  ihm  offenbare 
und  es  so  in  und  zn  sich  erhebe.  Aus  dieser 
Androgynenlust  geht  Alles  hervor,  was  lebt 
und  leibt.  Sie  ist  die  geheime.  undurch- 
dringliche,  magische  Werkstfitte  alles  Lebens, 
das  geheime  Ehebett,  dessen  Reinlialtung 
das  selige  und  gesunde  Leben  gebiert,  wie 
es  denn  von  Weisen  und  Thoren  aller  Zeiten 
anerkannt  worden  ist,  dass  Religion  und  Liebe 
eine  und  dieselbe  Wurzel  haben.  Und  jeder 
Mensch  (so  schliesst  der  Aufsatz)  kann  in 
seinem  Busen  die  Bemerkung  machen,  dass 
das  Gemflth  des  Menschen,  wie  er  dermalen 
sich  findet,  dem  gdttlichen  und  dem  un- 
gottlichen  Zeugungstriebe  zugieich  offen  steht 
und  dem  einen  sich  nicht  flberlassen  kann, 
ohne  den  anderen  in  sich  wenigstens  wtlrgen 
oder  schlachten  zu  lassen,  kurz  dass  es  keinen 
Menschen  giebt,  der  nicht  entweder  selbst 
Priester  oder  Pfaffe  ist  oder  aber  eines 
Priesters  oder  Pfaffen  bedarf. 

Das  Jahr  1809,  dessen  Sommer  Baader 
auf  seiner  Glashtitte  in  Lambach  mit  seiner 
Familie  „in  Gewerbsgeschfiftenu  verbrachte, 
war  fttr  ihn  ein  gesegnetes  und  fruchtbares 
Jahr.  Ausser  den  Schriften  seines  Gfirlitzer 
Theosophen,  die  er  bereits  in  drei  Ausgaben 
besass,  liatte  er  jetzt  auch  die  Schriften 
eines  andern  geistverwandten  Mystikers, 
Valentin  Weigel’s,  kennen  gelernt  und 
auf  der  Reise  nach  seiner  Glashtitte  die 
persfinliche  Bekanntschaft  des  mystischen 
Naturphilosophen  Schubert  in  Nttmberg 
gemacht,  welcher  sofort  bewundernd  dem 
Genius  Baaders  huldigte  und  diesen  als 
Meister  in  der  Kunst  bezeichnete , durch 
grossartige  Gedankenumrisse  die  Hdhe  wio 
die  Tiefe  zu  bezeichnen,  in  welche  sich  das 
Gebiet  des  geistigen  Erkennens  wie  des 
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Glaubens  zu  erheben  und  zu  versenken  ver- 
mag.  Es  crregte  Schubert's  tiefe  Bewunderung, 
dass  der  ^weltbertlhmte  Meister  des  Wissens* 
sich  nicht  schkmte,  das  einfiiltige  Bekenntniss 
von  der  Gotteswahrheit  des  Evangeliums  laut 
und  unverhoblen  auszusprechen.  Die  im 
Jalir  1809  an’s  Licht  gctretenen  „Beitriige 
zur  dynamischen  Philosophic  im 
Gegensatze  zur  mechanischen44  ent 
bielten  zuerst  die  im  Jakr  1796  verfasste 
Abhandlung  Uber  „dic  absolute  Blindheit 
der  praktischen  Vernunft  Kant’s4*  mit  Noten 
und  Zus&tzen  des  Verfassers.  Sie  fassen 
Alles  „dynamischu  auf  und  erkl&ren  nfther 
seine  Ansicht  von  Oben  und  Unten,  Hbhe 
und  Tiefe,  oberem  und  unterem  Pol,  hdherer 
und  niederer  Region.  Die  „ dynamische 
Aufklftrung4*  soil  sieh  zur  gemeinhin  so- 
genannten  und  gepriesenen  Aufklarung  wie 
die  Kraftfllile  der  reinstcn  Luft  zur  reinen 
Leere  verhalten.  Die  „dynamische  Religions- 
lelire44  hat  sich,  seitdem  mit  dem  Empor- 
kommen  der  mechanischen  Ansicht  und 
Behandlung  der  Religion  und  der  neueren 
* Windbeutelei  der  Ichheit44  die  Religion  in 
Aberglauben  ftbergegaugen  ist,  nur  in  den 
verschrieenen  Mystikern  erhalten.  Nur  diese 
„ dynamische  Religionslehre44  hat  auch  den 
^physiologischcn  Standpunkt44  ftir  das  innere 
oder  moralische  Lcben  erhalten;  denn  „sie 
spricht  auch  fUr  dieses  innere  Leben  von 
cisc  und  von  zehrender  oder 
peise.  Die  gewdhnliche  Philo- 
sophie hat  der  Religion  diesen  physiologischen 
Standpunkt  noch  nie  ablenien  kbnnen,  indcm 
sie  entwcder  tlber  das  Leben.  fliegend  in 
das  metaphysische  Leere  grcift  oder  unter 
dassclbe  fallend  im  Tode  des  Mechanismus 
gefangen  bleibt44.  Und  wenn  schliesslich 
auch  die  Arzneikunde  unter  dem  Gesichts- 
punkt  einer  dynamischen  Behandlung  ail- 
gemach  einzusehen  begonnen  babe,  dass  das 
Princip  der  Krankheit  eines  Lebendigen 
selber  nur  Leben  und  ein  Lebendigcs  sein 
kaun;  so  batten  die  Moralphilosophen  schon 
l&ngst  bei  den  Untcrsuchungen  tlber  die 
Natur  des  Bosen  zu  einer  ahnlichen  Einsicht 
gelangen  mtlssen  und  sich  die  „Urzeugung 
jenes  moralischen  Bandwurms  in  der  Mensch- 
heit  begreiflich  machen  kbnnen,  ware  man 
nicht  so  schraahlich  hinter  der  Religion 
zurtlckgeblieben  **.  Bei  dieser  Gelegcnheit 
kann  sich  der  dynamische  Moralphilosoph 
nicht  enthalten,  sich  tlber  die  krasse  Miss- 
handlung  auszulassen,  die  Kant  dem  Gebet 
und  der  Religion  babe  angedeihcn  lassen. 
Von  einer  geistigen  Lebensgemeinschaft,  die 
sich  in  ihrer  wecliselseitigen  Willensoffnung 
verwirkliche,  habe  Kant  keine  Ahnung,  er 
sei  mit  seinen  bloss  mit  dem  Winde  des 
Egoismus  angeftlllten  Begriffen  nur  ein  selbst- 
trunkener  Narr,  einem  Menschen  gegontlber, 
der  einen  lebendigen  Gott  und  dessen  leben- 
digen Verkehr  mit  dem  menschlichen  Gemttthe 


nahrender  Sp 
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glaubt.  Wer  die  Natur  des  menschlichen 
Gemtithes  kenne,  der  wisse  auch,  dassjedes 
Sichbffnen  desselben  unaufhaltsam  bis  zur 
Andacht  und  Verchrung  tlbergehe  und  es 
konne  also  nicht  davon  die  Rede  sein,  ob 
der  Mensch  tlberhaupt  Andacht  und  Religion 
haben  kbnne,  sondern  nur  davon,  ob  er  mit 
dieser  sich  zum  lebendigen  Gott  im  Himmcl 
oder  ztim  grossen  Thier  auf  Erden  wenden 
solle.  „Wenn  nun  des  Menschen  wie  immer 
erstorbene  Willensfahigkeit  sich  tiberall  zueret 
als  Wunsch  wie  einspringender  Ihinktalshimm- 
lischer  Lebenskeim  in  ihm  aussert;  so  w-irkt 
der  Mensch  allerdings  auf  sein  belebendes 
Princip,  die  gottliche  Natur,  indem  er  diesen 
Wunsch  als  Geist  des  Gebets  sorgfaitig  als 
seinen  himmlischen  Lebenskeim  auf  allc  Weise 
beim  Leben  erhalt44 

Auf  der  Grundlage  der  Unterscheidung 
zwischen  hbherer  und  niederer  Region,  oberem 
und  unterem  Lebenskreis  wird  in  den  „Bei- 
tragen44  auch  der  Begriff  der  dynamischen 
Bewegung  erdrtert.  Das  dynamische  Sclbst- 
bewegung8vermogen  jedes  Beweglichen  be- 
steht  und  aussert  sich  eben  nur  in  jenem 
einfachen  Sichoffnungs-  und  Verschliessungs- 
act  gegen  und  in  eine  Region  oder  ein  anderes 
Wesen,  wovon  man  in  chemischen,  nicht 
aber  in  mechanischen  Bewegungen  ein  Bei- 
spiel  sieht.  Die  Realitat  des  Raumes  oder 
Orte8  ist  bei  jeder  dynamischen  Bewegung, 
indem  nur  ein  Reelles  oder  Wesen  einem 
andem  reellen  Orte  Statte  oder  Raum  sein 
kann.  Wir  sehen  zwei  Wesen  alsdann  in 
einem  und  demselben  Orte  sich  kund  geben, 
wenn  das  Bewegende  in  einer  hQhern  Region, 
das  Bewegte  in  einer  niedrigern  steht,  letz- 
teres  folglich  das  erstere  nur  leiden  muss, 
ohne  in  die  hohere  Region  liinanfreichend 
auf  seinBewegendes  wiedcrum  selbstbewegend 
zurtlckwirken  zn  kbnnen,  wenn  also  das  Wesen 
der  niedern  Region  von  dem  Wesen  der 
libhern  Region  durchwohnt  ist  und  letzteres 
dem  andem  inwohnt44  Auf  Gnind  eben 
dieser  Anschauung  von  der  niedern  und 
hdhern  Region  will  Baader  schliesslich  auch 
sein  Erkenntnissprincip , nach  Analogic  der 
Zeugung.  zu  einer  neuen  Theorie  aes  Er- 
kennens  nerausarbeiten.  Auch  das  Erkennen 
soli  ein  Affect  sein  nnd  auf  der  Bewunderung 
beruhen.  Gegentiber  dem  ausserlichen,  me- 
chanischen Erkennen , wobei  von  Seiten  des 
Erkennenden  nur  ein  Durchwohnen,  nicht 
zugleich  ein  Inwohnen  stattfinde.  wire  das 
hdhere,  dynamische  und  eigentlien  lebendige 
Erkennen,  welches  abwarts  von  einem  H5- 
hern  gegen  ein  Niederes  gehe,  ein  Eir- 

Srtlnden  und  Begrtlnden  und  zugleich  ein 
e-  und  Umgreifen.  ^Die  inwohnende  Er* 
kenntniss  ist  eine  wechselseitige  Lmst  des 
Erkennenden  und  Erkannten.  Begrcifenden 
und  Begriffenen,  und  das  sicli  so  Findende 
und  Spiegelnde  spricht  sich  nur  in  jenem 
Bild  oaer  Ebenbild  des  Erkennenden  aus,  und 
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dieses  fiild  1st  sein  Name,  durch  den  es  allein 
grhmnt  wird.  Wo  dagegen  das  Erkannte 
voa  Erkennenden  bios  dnrchwohnt  wird, 
mdfctdas  Erkannte  kein  Bild  des  Erkennenden 
ii&h,  and  in8ofern  finden  sich  auch  beide 
akkt  mehr  in  einander , sondern  sie  stehen 
rteklings  an  einander  “ (also  im  mystisch- 
«*lepschen  Bilde  zu  bleiben,  das  umgekehrte 
V?rafltniss  von  Shakespeare’s  Thier  mit  zwei 
iHdea!)  „Wa s ich  bios  durckwohne,  d.  h. 
or  Ton  ausaen  begreife  und  erkenne,  oline 
daavohnen  zn  wollen,  das  beherrscne  ich 
“ichi  mit  nnd  durch  Liebe,  sondern  bios 
(hock  Parch  t;  das  Schlechte  nur  allein  sollte 
iff  Mensch  auf  solche  Weise  begreifen,  ohne 
sck  Bach  einer  inwohnenden  Erkenntniss 
telben  gel  ilsten  zu  lassen.  Das  Eine, 
Efehste  dnrchwohnt  Alles;  aber  bei  seinem 
haen  erkennt  dasselbe  nur  der  - oder  das- 
.oige,  welchem  es  sich  offenbarend  inwohnt 
ad  durch  diese  Inwohnung  mit  ihm  Eins  istu 
Sehliesslich  wendet  Baader  in  den  „Bei- 
aigeo*  sein  eigenthtlmliches  Erkenntniss- 
. riozip  nach  der  Weise  des  „Adam  erkannte 
wn  Weib“  auch  auf  die  Leib-  und  Fleisch- 
verdnng  des  Lebens  an.  Man  sollte  sich 
wgt  er)  mit  Recht  jedes  sich  ausbildende 
jda  verkdrpernde  Leben  als  von  einem 
Hittelpunkt  ausgehend  vor,  in  welchem  die 
dudnen  Glieder  des  Organismus  als  soviele 
Theilleben  vorerst  noch  ungeschieden  in 
4Sem  Samenzustande  wie  im  Keime  l&gen, 
>hne  noch  einzeln  wirklich  zu  sein  und  als 
^eschiedene  wechselseitig  hervor-  nnd  aus- 
tinander  zu  gehen.  Aber  man  mtisse,  nach 
Jacob  Bdhme,  dabei  den  Ungrund,  der  sich 
a seiner  Offenbarung,  d.  h.  zu  seinem  Sich- 
ofeen  oderSichaufschliessen  inGrund  einfilhre, 
van  diesem  Grunde  selbst  bestiramt  unter- 
eheiden.  Der  (Bdhme’sche)  Ungrund  sci  das 
Moterische  Eine,  der  esoterische  Gott,  welcher 
sich  in  die  Natur  oder  das  Centrum  sammclnd 


oder  fassend  einftthrt,  urn  sich  aussprechen 
n kOnnen.  Dieser  esoterische  Gott  dtlrfe 
nidbrt  mit  der  Natur  und  dem  exoterischen 
F&ttiicben  Wesen  confundirt  wcrden.  Es  sei 
kiach,  sich  vorzustellen,  der  esoterische 
Gott  erzeuge  zwar  durch  seine  Explosion 
& Natur  und  ‘Creatur,  werde  aber  niermit 
sich  erschopfend  selbst  schachmatt  und  gehe 
all  ein  Nichts  in  seinem  Gezeugten  darauf, 
edaa  nur  das  Wiederaufgehen  des  Geschdpfs 
fa  wiederherstelle.  Vielmehr  so:  „Das 
Ueht  and  Leben  entsteht  zwar  in  der 
Natur,  aber  es  besteht  niclit  in  ihr,  sondern 
rar  in  der  Einheit  und  Freiheit  des  Lngrundes 
*ad  geht  als  das  Leben  des  Ungrundes  aus 
la  Naturcentrum  auf,  welches  selber  in 
sad  aus  dem  Cngrunde  entsteht.  Der  Un- 
hand ist  also  der  Anfang  und  das  Ende 
ka  ganzen  Processes,  und  das  ewige  Natur- 
ist  nor  das  ewige  Uebergangsmittel 
stillen  magischen  Sein  des  Ungrundes 
oflbnbaren  lauten  Leben1 *.  Da  jeder 


dynamische  Verkehr  (wird  dann  weiter  er- 
ortert)  nur  im  Wechsel verkehr  eines  kraftigen 
Gebens  und  Nehmeus  bestehe,  so  werde  im 
gesunden  und  eintrilchtigen  Organismus  jedes 
einzelne  Glied  auch  direkt  vom  Zeugeprinzip 
des  ganzen  Organismus  sein  Theil  empfangen 
und  werde  demselben  auch  unmittelbar 
wiedergeben,  sowie  jedes  einzelne  Glied 
direct  von  jedem  andern  empfangen  und  ihm 
auch  wiederum  geben  mtisse,  sodass  also  allc 
einzelne  Glieder  von  alien  und  fttr  alle  leben 
und  wiederum  alle  ftlr  jedes  einzelne  und 
von  alien  tibrigen,  thuend  und  leidend, 
wirkend  und  geniessend.  Aber  dieser  neri- 

Sherische  Verkehr  der  Glieder  jedes  Leben - 
igen  sei  weder  verstkndlich,  noch  bestiindlich, 
falls  man  dabei  den  centralen  Verkehr  jedes 
einzelnen  Gliedes  mit  der  Centraleinheit 
ausser  Acht  lasse,  die  mit  ihrer  Lebensftllle 
ganz  in  alien  einzelnen  Gliedern  und  ganz  in 
sich  selber  lebe,  w&hrend  die  Glieder  ihr 
durch  ilire  Function  gesammeltes  und  gleich 
einem  Opferduft  emporwallendes  Leben  der 
Einheit  zurtlckgeben.  Vollendet  aber  werde 
der  Kreislauf  des  Lebens  nur  dann,  wenn 
das  von  alien  Gliedern  erzeugte  Partialleben 
in  die  Liebearme  des  gemeinsaraen  Vaters 
wieder  aufgenommen  werde  und  gleiclisam 
dieser  Universalsonne  sich  eingcbe. 

Wfthrend  diese  g&hrenden  „dynamischen“ 
Phantasien  Baaders  in  die  Welt  gingen, 
hatten  die  vom  Oberbergrathe  auf  seiner 
Gla8htltte  zu  Lambach  fortgesetzten  Versuche 
mit  dem  Glaubersalz  ein  gtlnstiges  Ergebniss 
gehabt.  Der  von  ihm  entdeckte  ^HandgrifP4 
w'urde  der  bsterreichischen  Regierung  mit- 
getheilt,  welche  durch  Baader  auf  der  Neu- 
hauser  Spiegelfabrik  bei  Wien  ebenfalls 
Versuche  anstellen  liess  und  ftlr  deren  Gelingen 
dem  Erfinder  zwblftausend  Gulden  bster- 
reichi8cher  W&hrung  auszahlen  liess,  woftlr 
sich  Herr  von  Baader  im  Dorfe  Schwabing 
ein  an  der  Strasse  nach  Landshut  gelegenes 
Landgut  mit  einem  Schlflsschen  kaufte,  wo 
er  nunmehr  mit  fortgesetzten  Versuchen  mit 
dem  theo8ophischen  Glaubersalze  seiner  Philo- 
sophic auf  einen  gleichen  Erfolg  bei  seinem 
Zeitalter  mit  Musse  hinarbeiten  konnte.  Vorerst 
hatte  er  freilich  im  Jahr  1812  das  „Angstradu 
des  Gbrlitzer  Propheten  an  sich  selber  in  so 
hohem  Grade  zu  erfahren,  dass  der  Sieben- 
undvierzigjahrige  ftlr  sich  selber  sehnlichst 
den  Durchbruch  des  neuen  Menschen  in  ihm 
selber  w'linschte.  Auch  die  Welt  fand  er 
ftlr  das  Bdhme’sche  „Angstrad“  noch  immer 
niclit  recht  reif,  so  dass  von  seiner  beab- 
sichtigten  neuen  Auflage  der  Werke  Jacob 
Bflhme’s  kein  Buchh&ndler  etwas  wissen 
wollte,  an  so  viele  er  sich  auch  wundte  und 
obwohl  doch  nach  Baader’s  Ansicht  die 
„Lilienzeit“,  von  welcher  Bdhme  so  oft  sprach, 
bereits  angebrochen  war  und  die  n\Vunder 
des  thierischen  Magnetisraus*  immer  dreister 
durch  Mesmer  und  seine  Schiller  aufzutreten 
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begannen.  Nachdem  Baader  einstweilen  in 
der  von  Sckelling  lierausgegebenen  „Zeit- 
8chrift  von  Deutschen  fUr  Deutsche14  im 
Jahre  1813  allerlei  zerstreute  „Gedanken 
aua  dem  grossen  Zusammenhange  des  Lebensu, 
als  z.  B.  liber  die  Kraft  des  Opferblutes, 
dber  Luftdruck  und  Schwere,  Uber  Gottes- 
und  Lebensdienst,  liber  Sokn-Sonne-SUhnen, 
liber  Bertihrung  und  Kapportsetzung  im  Ge- 
bet  und  dergleichen  zum  Besten  gegeben 
und  gelegentlich  auch  dem  alten  Freund 
Jacobi,  der  damals  „von  gbttlichen  Dingenu 
gesehrieben  hatte,  begreiflick  gemackt  hatte, 
dass  die  Religion  wirkliche  Christolatrie  sei, 
nUmlich  Glaube  an  die  Idee  dieses  Christus 
als  Heilandes , Wiederherstellers  und  Er- 
innerers  an  unsere  ursprlingliche  Natur;  hielt 
er  im  October  1813  in  dffentlicher  Sitzung 
der  Mlinchener  Akademie  eine  Rede  „ liber 
die  Begrllndung  der  Ethik  durch  die 
Physik“,  die  auch  im  Druck  erschien.  Er 
erwilhnt  darin,  wie  die  herrliche,  von  Kant 
in  der  „Kritik  der  Urtheilskraft“  ausgespro- 
chene,  nur  aber  von  demselben  leider  nicht 
benutzte  Idee  ernes  hochsten  arcliitektonischen 
Verstandes  den  Zusammenhang  der  Physik 
mit  der  Ethik  eben  so  klar  mache , wie  sie 
zugleich  der  Physik  selber  bei  alien  ihren 
Nachforschungen  vorleuchte.  Die  von  Kant 
versuchte  Theorie  des  Erkenntnissvermdgens 
mllsse  mit  der  Theorie  der  Schdpfung  selber 
ztisammenfallen ; nur  durch  ein  GrUnden 
komme  die  Ursache  zu  ilixer  Existenz. 
„lleberall  in  der  Natur  in  und  um  uns  sehen 
wir  den  Sohn  ungleich  edler  und  besser  als 
die  ihn  gebftrende  und  n&krende  Mutter,  d.  h. 
wir  sehen  das  Leben  aus  der  Tiefe  als  aus 
seinem  Grunde  emporsteigen  und  ein  Nie- 
drigeres  ihm  vorgehen,  wie  freilich  umgekehrt 
diese  Tiefe  als  der  Grand  selber  nur  aus 
einem  Htfhern,  als  seinem  Ungrunde,  ent- 
stand,  und  wir  sehen  dieses  Hdliere  und 
Edlere  zwar  Uber  (d.  h.  inner'  seinem  Nie- 
drigen,  seiner  niedrigen  Wurzel  und  dasselbe 
beherrschend  und  frei  gegen  diese  seine 
Wurzel,  aber  trotzdein  durch  ein  unsicht- 
bares  und  untrennbares  Band  an  sein  Nie- 
drigeres  gebunden  und  festgehalten , von 
welchem  es  unter  keiner  Bedingung  sich 
losreissen  kann.  Kurz,  es  ist  das  VerkUltniss 
des  Centrums  zur  Peripherie.  Oder  mit 
anderen  Worten:  das  Emporsteigen  oder  die 
Erhebung  zur  Potenz,  jener  GrUndungs-Pro- 
cess,  der  die  Hervorbringung  bedingt,  ist 
Uberall  bedungen  durch  ein  ihm  vorgehendes 
und  ihm  unterliegendes  Niedersteigen  oder 
GrUnden,  welches  freilich  als  die  wahre 
Voraussetzung  jenes  Aufsteigens  (als  der 
Uract  der  Schdpfung)  keiner  Construction 
f^liie  noch  bedUrftig  ist,  wohl  aber  einer 
beschreibenden  Darstellung.“  Baader  will 
eine  Religion,  die  sich  zur  Naturoffenbamng 
oder  Leibwerdung  des  etliischen  Lebens  und 
Priucips  bekenne.  Auch  fur  die  Ethik  soli 


das  Gesetz  gelten,  dass  das  ethisehe  Leben 
zwar  Uber  seiner  Natur  schwebt,  die  dasselbe 
gebiert,  sich  aber  von  dieser  Natur  so  wenig 
loszureissen  vermochte,  als  die  Pflanze  von 
ihrer  Wurzel,  und  dass  endlick  das  ethiscbe 
Leben  ohne  ein  dasselbe  begeistendes  Hflhere 
und  ohne  ein  dasselbe  n&hrendes  Niedere 
nicht  zu  bestehen  vermbge.  Die  Natur  in 
und  ausser  uns  habe  die  eigene  und  bleibemle 
Function,  das  ethisehe  Leben  zu  begrUnden, 
d.  h.  einen  neuen  Leib  Gottes  in  uem  ver- 
dorbenen  zu  bauen.  Von  besonderer  Wichtig- 
keit  soli  dann  weiter  fttr  die  Ethik  der  Satz 
sein:  „Das  ethisch  Bdse  lebt  zwar  ewig 
und  absolut  nur  subjectiv,  zugleich  aber  dock 
als  Idee  in  der  Creatur,  und  ist  soliin  als 
bose  Begeistung , als  bQser  Geist  nicht 
selbst  Creatur.  Nicht  das  Biise  als  solches, 
wohl  aber  seine  Wurzel  lUsst  sich  in  der 
Natur  und  Creatur  nachweisen,  in  welcher 
selber  es  nur  als  b5se  Begeistung,  d.  h. 
als  ewig  und  einzig  bios  subjective  Idee  zu 
leben  vermag.  Als  das  Einzelne  darf  die 
Creatur  im  Weltorganismns  ihre  eigene  l:r- 
sftchlichkeit  unter  keiner  Bedingung  gelteml 
machen  kdnnen,  als  allein  unter  der,  dass 
ihr  eigener  Grand  und  ihre  Lebensbasis  dem 
allgemeinen  Grande  oder  der  gemeinsamen 
Natur  einverleibt  und  dadurcli  der  Schwer- 
punkt  des  Systems  unverrilckt  bleibt,  der 
partielle  Schwerpunkt  mit  dem  gemeinsamen 
zu8ainmenfhllt , nicht  aber  die  Creatur  den 
KreUlauf  des  gemeinsamen  Lebens  in  sich 
heramt  und  daaurch  in  dieser  Creatur  der 
Rttck  - und  Zufluss  des  gemeinsamen  Lebens 
aufgehalten  wird.  Die  zur  Erhaltung  und 
Fbrderung  unseres  etliischen  Lebens  unent- 
behrliche  HUlfe  der  Natur  kann  nur  von 
aussen  durch  einen  Anhauch  geschehend  ge- 
dachtwerden,  welchem  die  intelligente  Creatur 
sich  Offnend  den  Zugang  zu  ihrer  eigenen 
verdorbenen  Natur  und  Begierde  verschafll, 
welcher  selber  aber  in  letzterer  den  Um- 
wandlungsprocess  beginnen  und  der  bis  daliin 
herabgesetzten  Anlage  zum  Guten  wieder 
feste  Gestalt  geben  muss,  damit  sich  die 
Causalitftt  der  Intelligenz  in  diesem  ilir  nun 
dargebotenen  neuen  und  andern  Grunde 
fassen  und  von  da  aus  das  etliiseh  Bdse  nach 
und  nach  aus  seinem  bisherigen  Besitze  ver- 
treiben  kann.^  Scliliesslich  weist  der  akade- 
mische  Redner  noch  auf  eine  andere  Be- 
ziehung  zwischen  Physik  und  Ethik  bin, 
indem  er  behauptet,  die  ethisehe  Corruption 
beschrknke  sich  nicht  auf  die  eigene  Natur 
der  bdse  gewordenen  Creatur,  sondern  ver- 
breite  sich  auch  auf  die  um^ebende  iusserc 
Natur,  mit  welcher  der  ethisch  verdorbenc 
Menscli  sympatkisch  in  Verhfiltniss  trete,  so 
dass  er  den  Umfang  und  die  Tiefe  seiner 
Corruption  und  ilirer  Leiden  auch  der  uin- 
gebenden  Natur  mittheile  und  ilir  gleicli  einer 
erlo8chenen  Sonne  jenen  hoheren  Lebens- 
zufluss,  wodurch  auch  in  der  niedrigern 
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umher  vexbreitet  werde,  dutch 
n halte  und  somit  in  seinem 
tande  sich  ala  einen  aller  seiner 
seiner  Gewalt  entbliissten  Bettel- 
itur  erweise. 

Zeit  konnte  Baader,  nachdem 
„Anleitung  zum  Gebrauche  des 
start  der  Potasche  bei  der 
log*  und  zwar  mit  Absicht  genau 
»n  Formate,  wie  seine  Rede  fiber  die 
der  Ethik  durch  die  Physik,  hatte 
Lassen,  Toll  guter  Hoffnungen  an 
ibert  nach  N tirnberg  schr  e i beu,  d ass 
losphiire  seit  einige  Zeit  etwas  reiner 
xu  sein  und  das  „geistige  Azote u 
iits  schw&cher  zn  wirken  scheine. 
erfahre  ich  beim  Aussprechen 
Dinge  oder  Namen,  als  z.  B.  Jacob 
it -Martin,  Paracelsus  u.  A.  nicht 
s Reaction^  die  ich  sonst  sptlrte  und 
ht  mir  selbst  die  Gestaltung  der  Worte 
ieaate.  Ohne  Zweifel  haben  die  ausgetobten 
'iriael  der  letzten  Jahre  und  die  durch  die 
•L-ttveriassenheit  unserer  Schicksale  in  die 
\tmoaphare  geschickten  Gebete  wie  ein 
-cdxerstorender  Rauch  gewirkt!  Lassen 
air  w aber  durch  diese  Pause  unsers 
nicht  tkuschen,  sondern  den  Krieg 
so  rfistiger  fortsetzen.  Das  Kreuz 
und  das  Schwert  im  Munde!  sei 
Rrtterwort**.  Dieses  Letztere  drtlckte 
auch  auf  dem  Titelblatte  seineT 
Schrift,  worin  er  seinem  Meister 
Jiotb  Bdhme  die  erste  Probe  davon  gab, 
t r.den  Zipfel  seines  Gewandes**  er- 
babe,  mit  den  Worten  aus:  „ Epee  et 
Das  Sehriftchen  erschien  auf  seine 
Kosten  im  Sommer  1815  unter  dem 
UiffUeber  den  Blitz  alsVaterdes 
Iiekt8“.  Er  wollte  darin  jenen  Lenten 
it  stechen,  die  da  wUhnen,  in  Hinsicht 
hdheres,  inneres  oder  sogenanntes 
Leben  vfillig  allein  und  wie  in 
auch  von  und  fflr  sich  selber  leben 
ten,  indem  sie  vergessen,  dass  doch 
dieses  ihr  inneres  Leben  nicht  minder, 
lusseres,  jeden  Augenblick  das  Ge- 
von  gewissen  innerlich  erfahrbaren 
l&tigkeiten  hoherer  Ordnung  sei, 
le  der  Mensch  auch  bei  seinen 
und  geheimsten  Lebensfunctionen 
k^Biuien  und  Begehren  wirke  und  von 
stion  er  sich  keinen  Augenblick  los- 
u,  deren  er  weder  zu  entbehren,  noch 
erwehren  vermfige  und  deren  Dienst 
iKunst  seines  Lebens  selbst  ausmache. 
firechen  und  doch  zugleich  stupiden 
cel  habe  den  Menschen  allerdings 
MoTalphiiosophie  bestftrken  mtlssen, 
« jeden  Gottesdienst  ignorirend  die  Worte 
*'  Selbstzweck  und  SelbstSndigkeit 
len  Natur  nicht  etwa  bios  gegen 
i ^ Thiernatur,  sondern  vfillig  absolut 
somit  die  Tendenz  kund  gegebeu 


habe,  den  Menschen  in  Selbsttrunkenheit  zn 
satanisiren,  nachdem  die  frttheren  nieder- 
trkchtigen,  vorzttglich  franzdsiehen,  materia- 
listischen  Systeme  die  Bestialisirung  des 
Menschen  bezweckt  batten.  Ueber  jene 
„ Elementaranziehungen  hftherer  Ordnung** 
will  nun  Baader  an  der  Hand  Jacob  Bdhme’s 
„neue  Aufschltlsse  “ geben.  Wo  sich  das 

Sdttliche  Feuer  in  etwas  offenbare,  mache 
asselbe  in  seiner  Anztlndung  einen  Dreiangel, 
wie  sich  der  Blitz  immer  dreizackig  zeige. 
Die  Infusorien  oder  Riiderthierchen  aber 
sollen  uns  mit  ihrer  phantastischen  Protens- 
nmge8taltung  recht  lebhaft  jenes  Bdhme’sche 
Angstrad  oder  Ixionsrad  der  sich  selbst 
verschlingenden  Rotation  oder  jenes  Natur- 
chaos  in  seinem  noch  unsinnigen  bestand- 
und  verstandlosen  Treiben  vorfilhren.  „Eine 
Creatur,  in  welcher  jenes  Ixionsrad  einmal 
entzfindet,  jener  finstere  Wurm  des  Lebens 
einmal  zu  Willen  gekommen  ist,  mag  ohne 
Beihilfe  eines  in  dieses  Gebnrtsrad  sich  selber 
von  innen  uns  eingebenden  Gottes  nicht 
zur  Vollendung  ihres  Lebensgeburtsprosses 
kommen , was  auch  dagegen  die  rrechen 
moralischen  Selbstfindigkeitslehrer  unserer 
Zeit  immer  vorbringen  mdgen,  wrelche  sich 
entsetzlich  t&uschen , da  sie  nur  der  Macht 
Gottes  anheimfallen , nachdem  sie  dem  Ge- 
horsam  und  der  Liebe  aufgesagt  haben**. 
Durch  Jacob  Bdhme  ist,  nach  der  Ansicht 
Baader’s,  dem  Denken  ein  Licht  aufgegangen 
fiber  das  Geheimniss  des  Zeitlebens  und  der 
Zeitregion.  vIm  Finsterfeuer  ist  ein  zur 
freien  Offenbarung  Strebendes  noch  gehemmt, 
bricht  jedoch  im  Blitze  k&mpfend  durch  und 
erreicht  erst  im  Licht,  als  Licht,  seine  freie, 
ruhende  und  stille  Offenbarung.  Der  Blitz 
gebiert  als  der  Vater  des  Lichts  dieses  aus 
der  Finsternis8  in  sich,  und  durch  ihn  erlischt 
dasselbe  wieder.  Jacob  Bdhme  war  der  erste 
Naturkundige  Deutschlands  und  der  Welt, 
welcher  bei  seiner  Feuer-,  Licht-  und  Lebens- 
theorie  jenen  Uebergangsmoment  als  Blitz 
erfasste.  Ihm  verdanken  wir  den  Beweis 
des  ffir  Physik  wie  Ethik  gleichwichtigen 
Fundamentalsatzes  der  Physiologic,  dass  alles 
Leben,  das  ursprttngliche  gdttliche  wie  das 
abbildliche  der  Creatur,  um  vollendet  zu 
sein  zweimal  geboren  werden  muss,  sodass 
jedes  noch  im  ersten  Moment  begriffene 
Leben  diese  seine  erste  Mutter  erst  zu  brechen 
hat,  und  folglich  ttberall  nur  das  zweite 
oder  wiedergeborne  Leben  wahrhaftes,  be- 
stehendes  und  ewiges  Leben  ist,  welches 
letztere  als  universell  und  kosmisch,  intensiv, 
protensiv  und  extensiv  zugleich  und  alle 
Dimensionen  erftlilend  vorgestellt  werden 
muss.  Bei  der  Geburtsangst  des  Lebens  ist 
unverkennbar  die  Steigerung  eines  sich 
wechselseitig  spannenden  Gegensatzes,  der 
bei  einera  gewissen  Momente  der  Spannung 
seinen  Gipfel  erreicht,  in  welchem  das  zur 
Freiheit  strebende  Durchbrechende  seinen 
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Gegensatz  fiberwindet , und  dieses  Durcli- 
breclien  ist  eben  ein  Durchbrechen  oder 
Explodiren  der  Angstspitze.  Blitz  ist  also 
Pfbrtner,  Oeffner  und  Schliesser  der  Region 
der  Freiheit,  und  darum  stelien  alle  Sinnen- 
krfifte  im  Blitze.  Diese  Ueberwindung  des 
Gegensatzes  im  Gelingen  der  Lebens-  und 
Lichtgeburt  bezeugt  sich  zugleicb  als  Um- 
wandlung  des  vernichtenden  Hasses  in 
schaffende.  gebiirende  und  nahrende  Liebe. 
Nun  hat  Er,  der  Blitz  oder  Vater  in  der 
gottlichen  Liclit-  und  Lieberegion  eine  St&tte 
zu  seiner  Inwohnung  gefunden,  nacli  der  es 
ihn  gelttstet,  als  seine  Beleibung.  Daher 
nun  sein  stilles  und  befriedigtes  Innebleiben. 
Als  liebend  und  sich  seiner  Creatur  fasslich 
machend,  sie  speisend,  wolint  Gott  derselben 
iune  und  durchwohnt  sie  doch  auch  zugleicb 
als  unbegreifliche,  unfassliche  Macht.  Auf 
ahnliche  Weise  zeigt  sich  in  der  Ekstase  der 
Geist  des  Menschen  als  seinem  irdischen 
Leibe  zugleich  innewohnend,  und  doch  auch 
frei  und  unbeschr&ukt  ihn  durchwohnend, 
d.  h.  unaufgehalten  in  ihm.“  Baader  hofFte 
von  seinem  „ Blitz  als  Vater  des  Lichts44, 
dass  er  ztlnden  und  den  Grimm  des  Drachen 
miichtig  gegen  ihn  wecken  werde.  Zur 
Enthfillung  des  „tiefsten  Geheimnisses  der 
Sophia  und  der  Tinctur44  (Jacob  BOhmeV)  sei 
es  noch  nicht  Zeit;  aber  einstweilen  babe 
er  Fussangeln  gelegt,  und  mancher  verirrte 
Wanderer  werde  dem  freundlich  - heiligen 
Siebengestirne,  dem  von  einem  Kreis  urn- 
ebenen  Sternsechseck , das  auf  dem  Titel- 
latte  des  Schriftchens  leuchtete,  mit  Hoffnung 
und  Glauben  nachgehen.  Und  wem  (schreibt 
er  an  Freund  Schubert)  bei  dieser  Schrift 
nicht  ein  neues  Liclit  aus  dem  Quell  Jacob 
Bbhme’s  aufgehe,  dem  mdge  der  „Blitz“ 
wenigstens  die  Finsterniss  der  Unwissenlieit, 
sichtbar  maclien,  in  der  er  sich  noch  befindet 
und  den  Schrei  nach  Htllfe  und  Erleuchtung 
hervorrufen. 

Die  erwahnten  „ Elementaranziehungen 
hoherer  Ordnung*4  und  das  Gespeist-  und 
Genkhrtwerden  vom  Gottlichen  suchte  Baader 
in  demselben  Jalire  1815  in  einer  franzosich 
geschriebenen  Abhandlung  *Ueber  das 
heilige  Abendmahl44  der  Gr&fin  von 
Edling  deutlich  zu  machen,  die  er  damit 
zugleich  belehren  will  tlber  die  „wahre 
Alchymie  oder  die  Kunst,  Gold  d.  h.  die 
thfttig  hohere  und  gbttiiche  Natur,  aus 
irdischen  Substanzen  zu  gewinnen.“  Er  geht 
dabei  von  dem  tiefsinnigen  Gesichtspunkt 
aus:  „ Durch  Speisenehmen  aus  einer  Region 
verbinden  wir  uns  derselben  ebenso,  wie  wir 
durch  Enthaltsamkeit  aus  derselben  heraus- 
zugehen  vermdgen.  Wie  man  sich  in  eine 
Region  hineinisst,  so  hungert  man  sich  aus 
derselben  heraus!44  Indent  er  diese  mystischen 
Tr&ume  fiber  das  Abendmahl  an  Freund 
Jung  Stilling  nach  Carlsruhe  saudte,  meinte 
er  brieflich,  wenn  wir  liieniedeu  vou  der  in 


Christus  wirksamen  organisch  verbindenden 
Kraft  der  einzelnen  Menschengemttther  nur 
schwache  Aeusserungen  haben,  so  gebe  dem- 
jenigen,  dem  andere  Erfahrungen  in  dieser 
Beziehung  noch  mangeln,  der  magnetische 
Rapport  ein  anschauliches  Beispiel,  wie  ein 
Lebendiges  einem  andern  Lebendigen,  eine 
Person  einer  andern  Person  Sensorium  und 
Medium  der  Weltanschauung  werden  kdnne. 
Und  eben  diese  Philnomene  des  „thierischen 
Magnetismus44  spielen  in  Baaders  Thfitigkeit 
una  Schriftstellerei  der  niichsten  Jahre  eine 
Hauptrolle.  Nachdem  er  mit  Stilling’s  Theorie 
der  Geisterkunde  bekannt  geworden  war, 
hatte  er  sich  schon  zu  Anfang  des  Jahres  181 J 
die  Sache  so  zurecht  gelegt,  dass  er  gemiiss 
seiner  Theorie  von  Oben  und  Unten  oder 
von  hdherer  und  niederer  Region  auch  eine 
„gemeine  und  eine  gdttliche  Clairvoyance  - 
unterschied  und  seinem  Freunde  Baron  von 
Stransky  die  Ursache  der  Gefahr  beim 
Magnetismus  als  diese  bezeichnet:  „Unser 
Kbrper  und  unsere  Kbrpersinne  werden  uns 
gegeben,  urn  uns  von  den  Mfichten  des  Ab- 
grunds  geschieden  zu  halten;  denn  die  Leib- 
werdung  des  Menschen  war  seine  erste  Taufe, 
nachdem  er  aus  dem  Abgrund  wieder  hervor- 
gehoben  worden  durch  die  Hand  der  Liebe. 
Wenn  man  ihm  also  diese  armature  vorzeitig 
nimmt  und  den  innern  Menschen  blosssetzt, 
so  sind  es  gewiss  die  finstern  Mkchte  zuerst, 
die  sich  seiner  bemAchtigen,  wenn  nlmlich 
der  Magnetisenr  nicht  Priester  Melchisedecb 
ist.“  Im  Jahr  1815  hatte  er  das  Glflck,  ein 
Beispiel  von  „ gottlicher  Clairvoyance “ und 
1817  ein  solclies  von  *gemeiner  Clairvoyance- 
beobachten  zu  kbnnen.  Den  Gegensatz  beider 
Arten  legte  er  sich  folgendermassen  zureclit: 
„Um  hellzusehen,  muss  man  in  dem  einschlafcn, 
in  welchem  man  hellsehen  will,  sei  es  dor 
Erdgeist,  der  Nervengeist,  der  Teufel  oder 
der  Herr.  Wir  wollen  im  Ileim  entschlafen, 
um  im  Heim  hellzusehen!  Das  Geheimniss 
der  wahren  Clairvoyance  besteht  in  nichts 
Anderem,  als  in  einem  tiefen  Sclilaf  unserer 
creattirlichen  Selbstheit  oder  Ichheik  De»n 
geradesoviel  als  diese  in  uns  erwacht  und 
zu  sich  selber  kommt,  soviel  schlkft  das 
gdttliche  Ich,  das  gdttliche  Sehen,  Wollen 
und  Thun  in  uns  ein,  und  umgekehrt.  Ganz 
richtig  sagt  Saint -Martin:  Priez  et  dorme 
In  welcher  Region  wir  entschlafen  sind,  diese 
ist  es.  welche  in  und  durch  uns  sieht,  will 
und  tnut  und  uns  selber  nur  das  Nachsehen, 
Nach-  oder  Mitwollen  und  Nachmachen  lAsst. 
Sind  wir  also  im  Herrn  entschlafen,  so  wacbt 
oder  lebt  der ‘Herr  in  uns;  sind  wir  aber 
im  Teufel  entschlafen,  so  wacht  und  regionirt 
der  Teufel  in  uns.*4  Bei  Gelegenheit  dieser 
Beobachtungen  hatte  sich  Baader  auch  eine 
„neue  Theorie  der  Sinne44  entworfen,  die 
n&mlich  Alles  umkelirt  oder  vielmelir  das 
bisherige  Verkehrte  unsers  Wissens  wieder- 
zurechtstellt.  „ Was  wir  fUr  ein  einzelnes 
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Individuum  Sinnenverkehr  nenuen,  ist  nur 
ein  theilweiaea  Aufsehliessen  uml  eigentliches 
Einrdcken  dieses  Individuums  in  den  schon 
flberall  vorliandeuen  allgemeinen  oder  kos- 
mischen  Verkehr.  Denn  der  Sondergeist  lebt 
nur  im  und  durch  den  Universalgeist  in 
jeder  Region  des  Lebens.  Die  Function  jedes 
Particulars!  unes  ist  nur  in  der  entsprechenden 
Function  des  Universal-  oder  Centralsinnes 
moglich.  Begreiflich  ist,  dass  unser  Leib 
nicht  ausschliesslicb  unser  Eigenthum,  son- 
dern  ein  Gemeiubesitz  von  noch  anderen 
Wesen  oder  Regionen  sein  kanu,  die  sieb 
nicht  nur  in  den  Besitz  und  Gebraucb  des- 
selben  theilen,  sondern  uns  bisweilen  ganz 
daraus  verdrftngen  oder  wenigstens  ifiren 
Besitz  dem  unserigen  tlberordnen.* 

W&hrend  eines  lieftigen  und  schmerzvollen 
Kopffiebers,  das  ihn  vora  Frtlhjabr  bis  Spht- 
sjmmer  1816  beimsuchte,  bracbte  Baader 
seine  Schrift  „Ueber  den  Urternar*  zu 
Stande,  zum  Beweise  seiner  Logik:  Ubi  ct'ux, 
ibi  hue!  Er  erblickte  darin  selber  das  Beste, 
was  er  je  geschrieben,  und  urtheilte  davon, 
dass  er  damit  alle  jene  neueren  Philosopbeme 
vernichtet  babe,  die  sich  bisher  dem  Ver- 
stSndniss  der  Religion  entgegengesetzt  batten. 
Esgalt  wieder,  den  Ternar  mit  dem  Urternar 
zu  reimen,  jenen  Urternar  zu  erklaren,  dem 
ein  Quaternar  zu  Grunde  liege,  kurz  den 
Kreislauf  des  Lebens  im  Ternar  oder  die 
Bewegung  des  mystischen  Punktes  im  grossen 
Weltdreieck  darzuthun,  die  den  bayerisehen 
Theosophen  seit  1798  besebaftigte.  „Wir 
werden  uns  selbst  nur  mittelst  eines  in  uns 
gezeugten  Gedankens,  als  iunerer  Selbstfort- 
pflanzung  bewusst.  und  dasselbe  Gedankenbild 
vermittelt  unl&ugoar  zugleicb  unser  Selbst- 
bewusstseiu,  wie  unsere  nach  aussen  gebende, 
jenes  Gedankenbild  ausftihrende  Tbatigkeit. 
Die  das  Bewusstsein  begrUndende  Wurzel 
tritt  nie  selbst  in  das  Bewusstsein.  Eben  so 
ist’a  bei  Gott.  In  seinem  Bilde  sich  neufindend 
oder  entdeckend,  freut  sicb  Gott  ewig  von 
Xeueui  dieses  seines  Fuudes  und  vermag  sich 
in  dieser  Freude  nicht  enge  oder  inne  zu 
jialten,  sonderu  breitet  sich  verhcrrliehend 
in  ihr  aus.  Oder:  sich  selbst  verzehrend  in 
der  Zeugung  des  Sohnes  kehrt  Gott  als  Geist 
wieder  vom  Gezeugten  in  sich  zurtlck,  im 
Sohne  mit  Wohteefallen  ruhend  und  docli 
virksam  oder  scndpferisch  thatig  von  ihm 
Miagehend.  In  dieser  Freude  das  sich  selbst 
fmdenden,  d.  h.  empfindenden  Lebens  lasst 
«cb  der  bier  angezeigte  Quaternar  nack- 
weisen:  Drei  sind  hervorgebracht:  Bohn, 
Oeist  und  Welt,  und  Einer  nicht  hervor- 
gebracht: der  Vater.u  Der  Urternar  wird 
endlich  auch  psychologisch  gedeutet  „ Die 
nichste  und  innigste  Kunde  von  jenem  Ur- 
teniar,  dem  ein  Quaternar  zu  Grunde  liegt, 
geben  uns  die  drei  Grundvermdgen  in  uns, 
P*mlich:  zu  denken,  d.  h.  Gedankenbilder 
in  uns  zu  vernehmeu,  deren  erste  Erzeuguug 
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nicht  unsere  Sache  ist;  zu  wollen,  d.  h 
Gedankenbilder  zu  empfangen,  wie  das  Weib 
vom  Mamie  empf&ngt,  um  sie  herauszusetzen 
und  zur  That  und  zum  Leben  zu  bringeu; 
und  endlich  dieses  ausftihrende  Vermogen 
selbst.“  Zur  ErgUnzung  dieser  Erbrterung 
erfahren  wir  dann  nocli  aus  einem  Briefe 
Baader’s  von  einem  andern  psychologischen 
Ternar:  „Bei  dem  Ternar  von  Geist,  Seele 
und  Leib  ist  der  Geist  nicht  neben  die  beiden 
Ubrigen  als  ein  schon  Vollendetes  zu  stellen, 
sondern  er  ist  dem  Menschen  nur  wie  der 
Keim  dem  Saamenkorne  eingeboren,  und  die 
Gescliichte  unsers  ganzen  Erdenlebens  be- 
steht'  nur  in  einem  successiven  Eineiguen 
und  Aufgeben  unserer  Lebenskritfte  an  ihn, 
wodurch  sich  eben  dieser  Geist  sichtlich  zu 
machen  oder  zu  beleiben  vermag.  Dieser 
Geistessame  ist  ein  zwiefacher:  ^eibossame 
und  Schlangensame,  Licht-  und  Finsterniss- 
same,  und  der  eine  wie  der  andere  wtickst 
in  uns  zum  Geistmenschen , also  eutweder 
zum  Licht-  oder  Finsternissmenschen , zum 
Gottes-  oder  Teufelskind  auf,  so  dass  der 
Men8ch  dem  Himmel  oder  der  Hdlle  zuwitchst 
und  der  Kampf  des  Guten  und  Bbsen  in 
unserm  dermaligen  Zeitlcbeu  ein  Kampf 
zweier  noch  ungeborner  Kinder  (Jacob’s  und 
Esau’s)  im  Mutterleibe  ist,  die  Geburt  aber 
erst  bei  der  Auferstelmng  stattfindet.u 

Wie  sich  nun  bei  Baader  Alles  um  seinen 
mysti8ch  - symbolischen  Ternar  drehte , so 
versucht  er  jetzt  den  „ vollstilndigen  Zeit- 
ternar1*  zu  entwickeln,  indem  er  einen  in 
Meyer’s  rBlatteru  ftlr  lidhere  Wahrheit** 
verbffentlichten  Entvnirf  nUeber  den  Be- 
griff  der  Zeitu  (1818)  in  franzbsischer 
Sprache  tlberarbeitete,  eine  Abhandlung,  die 
auf  alles  Mbgliche  zu  sprechen  kornmt  und 
gewissermaassen  den  Kern  und  die  Quintessenz 
seines  ganzen  Philosophirens  en^klt.  Nur 
freilich  muss  sich  der  Leser  von  vornliereiu 
jedes  Gedankens  darau  entsclilagen,  dass  es 
sicb  hier  durum  handle,  eine  logisch-meta- 
physische  Entwickelung  des  Begriffs  der  Zeit 
zu  erhalten.  Davon  ist  vielmehr  bei  Baader 
gar  keine  Rede.  Zeit  ist  ihm  so  viel,  ala 
zeitliches  Wesen,  inhaltsvolle , erfUllte  Zeit 
oder  zeitliche,  d.  h.  irdische.  vergangliche 
Region  im  Gegensatze  zur  holieren,  ewigen, 
bttlichen  Region.  Er  versteht  unter  Zeit 
ie  zeitliche  Welt,  das  kbrperliche,  diesseitige, 
zeitliche  Leben  tlbcrhaupt,  und  Zeittheorie 
ist  ihm  so  viel  als  Welttheorie  in  ihrer  Be- 
ziehuug  auf  SUnde  und  Erlbsung,  und  die 
hdhere,  gdttUche,  geistige  Welt  oder  das 
vollendete  Leben  ist  ihm  die  ewige  oder 
die  wahre  Zeit  Von  allem  diesem  Inhalte  aber 
wird  gerade  abgesehen,  wo  es  sich  soust 
unter  Philosophen  darum  handelt,  einen  Begriff  • 
von  Zeit  zu  gewinnen.  Bei  Baader  dagegen 
wird  zuerst  die  wahre,  d.  h.  nach  seiner 
Ansicht  die  ewige  Zeit  oder  der  vollsthndige 
Ternar  der  Zeit  eutwickelt.  „lrriger  Weise 
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hat  man  bisher  die  Ewigkeit  oder  das  voll- 
endete  Leben  als  eine  unbewegliche  starre 
Gegenwart  vorgestellt.  Man  bat  tlbersehen, 
dass  in  dieser  Gegenwart  auch  die  beiden 
andem  Zeiten,  Vergangenheit  and  Zukunft, 
entbalten  und  mit  einbegriffen  sein  mtlsseu, 
um  das  erst  in  diesen  drei  Abniessungen  zu- 
gleich  vollendete  Dasein  nnd  seine  Fortdaner 
zu  bewirken.  Alles  soliin,  was  in  der  Ewig- 
keit ist,  d.  h.  Alles,  was  in  das  vollendete 
oder  ewige  Leben  aufgenommen  ist,  muss 
erkannt  werden  als  immer  seiend,  imraer 
gewesen  seiend  und  immer  sein  werdend, 
nnd  dadurch  als  immer  ruliend  in  seiner  Be- 
wegung  und  immer  sich  bewegcnd  in  seiner 
Rnlie  oder  als  immer  neu  una  doch  immer 
diisselbe.4*  Im  Gegensatze  zu  dieser  ewigen 
oder  wahren  Zeit  steht  nun,  nach  Baader, 
die  Scheinzeit,  welcke  nicbt  drei,  sondern 
nur  zwci  Abniessungen  hat  und  in  weleher 
die  Leere  oder  der  Mangel  der  wahren  und 
reellen  Gegenwart  immer  nur  mit  einer  Schein- 
gegenwart  scheinbar  erflillt  wird.  „Der 
Dualismus  der  Scheinzeit  (d.  h.  Scheinwelt), 
die  als  eine  unfreie  Bewegung  in  der  Peri- 
pherie oline  Ruhe  jagt  und  hastet,  ist  nur 
der  Effect  einer  solchen  verneinenden  Gegen- 
wirkung,  die  sich  der  vollkoramenen  Offen- 
bamng  der  wahren  Gegenwart  hemmend 
widersetzt,  obschon  diese  Gegenwirkung  selbst 
sich  immer  von  Neuem  gehemmt  und  zurilek- 
gedrSngt  findet,  so  dass  sie  niemals  selbst 
zum  Ausbruch  kommen  und  ihre  eigene 
Gegenwart  nur  auf  verneinende  Weise  offen- 
baren  kann,  d.  h.  durch  Nichtoffenbarung 
der  wirklichen  Gegenwart  oder  der  wahren 
Zeit.  Zu  dieser  Theorie  der  Zeit  (der  zeit- 
lichen  Welt)  finden  wir  uns  durch  die  Schrift 
selbst  hingewiesen,  da  sie  den  verneinenden 
Geist  als  Ltlgner  und  Mflrder  von  An  fang 
bezeichnet,  d.  h.  von  Anfang  dieser  Schein- 
zeit oder  Scheinwelt.  Denn  diese  Zeit  an- 
faugen,  heisst  scllon  von  selbst  nichts  anders, 
aLs  die  wahrc  Zeit  enden  oder  aufhalten 
oder  aufheben.  Die  Zeit  wie  der  Raum  er- 
klilren  sich  nur  durch  das  Herabsteigen  des 
hdheren  Wesens  in  eine  untere  und  be- 
schrSnkte  Region.  Darum  ist  auch  fllr  das 
Thier  keine  Zeit,  weil  es  zwar  in  dieser  Zeit, 
d.  h.  in  dieser  unteren  Region  lebt,  aber 
nicht  in  dieselbe  herabgestiegen  ist.  Darum 
hat  das  Thier  keine  Langeweile.  So  lange 
sich  der  Mensch  nur  in  dieser  Scheinzeit 
halt,  kann  er  niemals  seinen  Gott  total  finden, 
weil  er  niemals  die  totale  Action  seines  Cen- 
trums finden  kaun.  Es  ist  nur  eine  Tau- 
schung,  wenn  der  immer  von  dieser  Schein- 
zeit missbrauchte  Mensch  immer  wieder  in 
einem  andern  Punkte  oder  Theile  dieser  Zeit- 
welt  das  zu  finden  hofft,  was  er  zuvor  in 
einem  anderen  Punkte  oder  Theile  derselben 
nicht  finden  konnte.  Alles  also,  was  sich 
in  dieser  Zeit  und  bei  diesem  Raume  anbietet, 
versncht  ihn,  aus  ihr  heraus  zu  treten,  ent- 


weder  zu  seiner  Beseligung  odeT  zu  seiner 
Verdammniss.  Das  nnzerstdrbare  Bedtlrfniss 
zu  bewundern,  ist  nur  ihr  Bedilrfniss,  aus 
der  Zeit  heraus  zu  treten;  denn  die  walire 
Bewunderung  enthebt  uns  immer  dieser  Zeit 
und  entztiekt  uns.  Jeder  Gottesdienst , der 
ein  Ileraustreten  aus  der  Zeit  nicht  bewirkt, 
offenbart  niemals  den  totalen  Gott,  dessen 
Bedilrfniss  wir  fllhlen,  sondern  lisst  uns  nur 
immer  in  der  Region  der  Brltche  bleiben, 
statt  uns  die  Wege  zur  gdttlichen  Region  zu 
bffnen.“  Eine  andere  trdstliche  Folgerung 
dieser  Anschauungsweise  ist  dann  diese,  dass 
sie  uns  von  dem  Augenblicke  an,  da  wir  in 
diese  Zeit  eintreten,  die  Idee  eines  Mittlers 
als  Ariadnefaden  darbietet;  denn  „im  Begriffe 
dieser  Scheinzeit  sind  die  Begriffe  einer  mog- 
liclien  Heils-,  Erldsungs-  oder  Gnadenanstalt 
schon  gegeben,  und  die  zeitliche  Natur  be- 
zeugt  sich  soliin  als  die  erste  Religion;  die 
barinherzige  Liebe  temporisirt  mit  ihren  Kin- 
dem.u  Zweierlei  knllpft  sich  an  diese  Zeit- 
wunder  Bander’s  an.  Einmal,  meint  er, 
werde  man  aus  diesem  Gesichtspunkte  klar 
finden,  dass  der  Atheist,  iudem  er  die  Er- 
zengung  des  gottlichen  Lichtes  in  seinem 
Innern  aufhillt,  nur  diese  innere  Offenbarung 
Gottes  leugnet,  und  „man  kann  einen  solchen 
Gottesleugner,  der  sich  der  vollkoramenen 
Offenbarung  Gottes  in  seinem  Innern  wider- 
setzt, also  Gottesmbrder  genannt  werden 
kbnnte,  nur  dadurch  widerlegen,  dass  man 
ilirn  nachweist,  wie  sein  inneres  Lossein  von 
Gott  doch  nur  Erfolg  seiner  eigenen  Schuld 
ist  und  wie  er  seiner  innern  Gesetzlosigkeit 
vergeblich  seine  lllgnerische  Selbstgesetz- 
losigkeit  entgegeusetzt.1*  Ferner  aber  geht, 
nach  Baader’s  Ansicht,  aus  der  faischen  Ver- 
gbtterung  oder  Verewigung  der  Scheinzeit 
auch  der  Irrthnm  Kant’s  hervor,  den  Beweis 
fllr  die  Unsterblichkeit  der  Seele  auf  die 
F&higkeit  des  Menschen  zu  unendlicher  Ver- 
vollkommnung  zu  grllnden,  so  dass  „die 
arme  Seele,  gejagt  wie  der  ewige  Jude, 
durch  ihre  VervollkommnungstUhigkeit  in  alle 
Ew  igkeit  fort  die  Strafe  des  Tantalus  erdulden 
mtlsste,  oline  sich  jemals  einer  vollendeten 
Seligkeit  erfreuen  zu  ktinnen.  Uebrigens 

S*ebt  es  keinen  andern  Weg,  dem  Menschen 
e Unsterblichkeit  seines  Daseins  zu  bc- 
weisen,  als  ihn  zu  venuCgen,  das  walire 
Leben  in  sich  zu  entwickeln.  Denn  von 
dem  Augenblick  an,  da  dieses  Leben  Trieb- 
kraft  gewbnne,  wilrde  es  auch  ebenso  un- 
mbglich  sein,  ihm  einen  Zweifel  an  seiner 
Unsterblichkeit,  d.  h.  an  der  vollen  Verwirk- 
lichung  dieses  I^ebens  beizubringen , als  es 
unmbglich  wkre,  eine  zusammeugedrtickte 
Spannfeder,  falls  sie  Bewusstsein  hfttte,  an 
ilirer  elastischen  Natur  zweifeln  zu  machen.“ 
Nahe  verwandt  mit  jenem  BegTiffe  der  Schein- 
zeit findet  Baader  weiterhin  den  Begriff  der 
Schwere.  Im  allgemeinsten  Sinne  des  Wortes 
will  er  dasjenige  als  scliwer  bezeichnet  wissen, 
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was  von  seinem  zeugenden  Princip  oder 
Centrum  innerlich  getrenut  sei  und  sicfi  selbst 
Qberlassen  niclit  zu  besteheu  und  sich  in 
seinem  Dasein  zu  erbalten  vermbge  uud  des- 
halb  einer  fiussern  HQlfe  als  Triigers  be- 
dflrfe,  urn  durcli  dcssen  Vermittelung  in 
Gemeinschaft  mit  seinem  zeugenden  Princip 
oder  Centrum  erhalten  zu  werden.  Der  innere 
Hang  zu  fallen  und  zu  vergehen  mache  sicb 
ia  aDen  zeitlichen  Wesen  auf  versebiedeue 
Weise  als  innerer  Fall-  und  Vergeluingstricb 
bemerklicb.  In  seinem  ursprllnglichen  oder 
Paradieses  - Zustande  sei  der  Mensch  niclit 
sehwer,  wie  die  tlbrigeu  Geschopfe.  und  so 
ffie  Jemaud  aus  der  Zeit  herausgelie , sich 
fiber  dieselbe  erbebe,  ftllile  er  sich  auch 
von  der  Schwere  frei  und  ftllile  sein  Keim- 
oder  Wurzelwesen  sicb  erbeben;  denn  die 
Schwere  trete  tlberall  nur  mit  dcr  Ent- 
geistun^  ein  und  begleite  diese  und  ver- 
scbwinae  nur  mit  der  Begeistung  wieder. 
Damit  kommt  Baader’s  unerschbpfliche  Pban- 
tasie  zugleicb  auf  eine  „Theorie  von  der  er- 
baltenden  uud  erftlllenden  Kraft  w.  Die  Feind- 
seligkeit,  meint  er,  die  sicb  zwiscben  der 
enthaltenden  oder  verdicbtenden  und  der 
erfilllenden  oder  ausdebnenden  Kraft  des 
witiichen  Wesens  tinde,  habe  ihre  Ursacbe 
in  der  Wurzel  oder  dem  doppelten  Centrum 
dieses  Zeitwesens,  welches  sicb  nilmlich  als 
das  doppelte  Verlangen  iiussere , einmal  als 
Btrgierde  des  Wesens,  in  seinem  eigenen 
Centrum  zu  bleiben,  und  dann  als  Begierde 
sich  auszubreiten  und  aus  sich  herauszugehen. 
-Wenu  sicb  aber  diese  zwei  Krilfte  gcgcn- 
seitig  ihren  Dienst  versagen,  dann  hemmen 
sie  sich  gegenseitig,  statt  dass  eine  die  andere 
entwickeln  sollte;  und  alsdann  wird  dcr 
Hermesstab , der  zwei  sicb  bek&mpfende 
Scblangen  trenut,  das  ausdrucksvolle  Sinn- 
bild  eines  solchen  Wesens,  wie  des  zeitlichen 
Weltalls  tlberbaupt,  oder  man  sielit  immer 
cine  dritte  Kraft,  von  den  Alten  Hermes 
genannt,  das  Gleich^ewicht  zwiscben  beiden 
zum  Bestand  der  Wesen  erhalten.“ 

Eben  dieses  Sinnbild  des  Merkuriusstabes, 
worin  auch  Saint-Martin  ein  unerschdpfliches 
Feld  der  Erkenntnisse  und  Belebrung  fand, 
setzte  Baader  auf  den  Titel  seiner  nilchsten 
Schrift  „Siltze  aus  derBildungs-  und 
Begrflndungs  - Lebre  des  Lebens* 
'1819),  welcber  er  die  Schrift  „ tlber  den 
Blitz  als  den  Vater  des  Lichts*  beidrucken 
lieas.  Beide  Schriften  sollten  Tbeile  eines 
amfassenden  Werkes  tlber  die  Religion  bilden, 
lessen  Ausarbeitung  filr  die  Bildung  des 
russischeu  Klerus  ilin  im  Auftrag  des  rus- 
sischen  Ministers  der  geistlicben  Angelegen- 
heiten,  des  Ftlrsten  Galizin,  seit  einigen 
Jahren  besch&ftigte  und  worin  durcli  Er- 
ringung  einer  neuen  Stufe  der  Annilherung 
einer  wabren  Theokratie  die  geistige  Gcgen- 
revolution  gegen  die  Folgen  der  franzosischen 
Staatsumwalzung  in’s  VVerk  gesetzt  werden 


sollte.  Um  die  bisher  ftir  unausfUllbar  ge- 
haltene  „Spalte  zwiscben  Natur  und  Gnade 
sich  filllen  und  scliliessen  zu  lassenk*,  will 
Baader  in  den  genannten  „SUtzeHu  wiederum, 
in  Anwendung  seines  Schltlssels  vom  Dreieck 
mit  dem  springenden  Punkt  in  der  Mitte, 
den  Gcdanken  ausftlbren.  dass  das  Leben 
tlberall  in  und  an  sich  sclion  einen  hdbereu 
und  ttbernattlrlichen  Charakter  habe,  d.  h. 
tlber  seiner  Wurzel  oder  eigenen  Natur 
schwebe.  Denn  er  halt  es  ausdrtlcklich  ftlr  . 
PHicht,  die  so  oft  und  arg  als  Waffe  gegen 
die  Religion  missbraucbte  Naturlehre  selbst 
als  Waffe  ftlr  die  Religion  zu  handhabep 
und  den  Vorwurf  eines  vorgeblich  neuen 
Naturalismus  niclit  zu  filrchten.  Er  geht 
davon  aus,  dass  der  Mensch  im  Geftthl  eben 
sowohl  von  Oben,  als  von  einer  libhern 
Natur,  wie  andererseits  von  Unten,  als  von 
einer  niedrigern  Natur,  afficirt  sein  k»inne 
und  dass  die  cbristlicbe  Religion  eben  eine 
wahrbafte  Einerzeugung  und  Einverleibung 
in  die  bObere  Region  sei,  welclie  somit  be- 
lebend  in  der  Geistesnatur  als  ihrem  Leibe 
oder  Organe  aufgebe.  Freilicb  vermag  dieser 
nSilberblick  der  gbttlichen  Belebungu  in  der 
Naclit  des  in’s  Zeitleben  oder  noch  tieter 
versenkten  Gemtltbes  nur  selten  klar  geuug 
bervorzutreten , um  sicb  im  Bewusstsein  zu 
fixiren  und  dadurch  der  Wurzel  aller  Lebens- 
begrtlndung  inne  zu  werden.  „Der  Bildungs- 
trieb  des  Lebens  ist  als  Gestaltungs-  oder 
Sichstellung8trieb  auch  der  Begrtlndungstrieb 
allcs  Lebens,  d.  h.  dcssen  Sucbeu  nacli  Rube 
in  der  Beleibung.  Aber  nacli  Rube  suchend 
findet  das  Leben  vorerst  das  Geburtsrad  oder 
die  Unrulie,  und  als  Streben  sich  zu  be- 
grtlnden  oder  Grund  zu  fassen,  stbrt  es  sich 
sofort  thatsilchlich  seine  eigeue  Untiefe  oder 
seinen  Un-  und  Abgrund  auf,  dessen  Aus- 
gleichung  erst  die  Rube  ist.  Nacli  ErftlUung 
mit  Liclit  strebcnd,  findet  das  Leben  vorerst 
die  Leere  der  Finsterniss  in  sicb;  um  sicb 
zu  bew&hren  oder  wahr  zu  niacben,  muss 
soliin  alles  Leben  erst  die  Feuertaufe  der 
Versucbung  durchgehen.  Und  was  das  Leben 
gegen  die  Aufstbrung  jenes  Abgrundes,  sohui 
gegen  sein  zu  Grunde  Gehen  sichert,  ist  eben 
dasselbe,  was  jene  Aufstdrbarkcit  des  Lebens- 
abgrundes  oder  den  Abgrundtrieb  (gleicli 
einem  Eingeweidcwurme)  bestitndig  im  dun- 
keln  Wurzelzustand  erhillt,  sie  gleichsam  auf 
andere  Wcise  (namlicb  zur  Bauung  des 
Leibes,  also  zur  Leibwerdung  des  Lebens) 
verwendend.* 

Im  Jalire  1820  wurde  Baader  (obwohl 
erst  ein  Ftlnfundftlnfziger,  bei  der  neuen 
Organisation  des  bayerischen  Bergcollegiums 
ausser  ThUtigkeit  gesetzt.  Auch  mit  seiner 
Glashtltte  hatte  er  Missgeschick  und  musste 
daran  deuken,  sie  zu  verilussern.  Auf  einer 
Badereise,  die  er  im  Sommer  1821  mit  Frau 
und  Tochter  nacli  Karlsbad  und  Teplitz 
maclite,  lernte  er  Varnhagen  von  Ense  und 
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dessen  Rah  el  kennen,  init  welchen  er  14  Tage 
lang  in  Teplitz  fast  tagthglich  verkehrte. 
Varnhageu  nat  spiiter  in  seinen  „Denkwllrdig- 
keiten*  diesem  ..Ilaupt-  und  Grundphilo- 
sophen,  Gnostiker,  Theurgeu  und  Mystiker, 
welcher  in  der  deutschen  Philosophic  eine 
hdchst  merkwllrdige  Stelle  einnahra,  aber  im 
Leben  wie  in  der  Wissenschaft  niemals  den 
Altbayer  verleugnete*,  ein  ehrendes  An- 
denken  gewidmet.  „Schon  seit  dein  Auf- 
treten  Kant’s  (so  iiussert  sich  derselbe)  be- 
gleitete  Baader  alle  Umwandlungen  der  deut- 
scheu  Philosophic  mit  seharfer  Achtsamkeit, 
nut  stdrender  Einredc,  mit  ergilnzender  Aus- 
hlilfe,  und  niemals  erschien  er  als  Denker 
im  Pehl;  nie  wurde  er  tlberfldgelt  und  zu- 
rllckgelassen ; im  Gegentheil  war  er  meist 
voran  und  Uberlegen  und  hatte  noch  Kr&fte 
zuzusetzen,  wo  die  Andern  lUngat  erschdpft 
waren.  Er  hat  Fichte,  Schelling,  Hegel  ge- 
fasst  und  eingesehen,  dann  aber  sie  stehen 
lassen  und  seinen  eigenen  bestimmten,  nie 
in  seiner  Kichtung  schwankenden  Weg  ein- 
sam  fortgesetzt.  Seine  Wissenschaft  ist  die 
philosophische  Geheimlehre,  die  mystische 
Philosophic  oder  Gnosis,  die  aus  dem  Christen- 
thum  entstanden  ist  und  nach  einer  Seite 
durchaus  mit  dem  Katholicismus  tlberein- 
stimmt,  der  aber  selbst  misstrauisch  gegen 
sie  ist,  andererseits  mehr  der  jUdischen  Ueber- 
lieferung  (Kabbalah)  sich  anschliesst  Mit 
dieseu  geheimen  Wissenschaflten  verband 
Baader  die  gauze  Macht  der  philosophischeu 
Spekulation  und  Dialektik,  wie  sie  der  ge- 
wbhnlichen  weltlichen  Wissenschaft  eigen  ist. 
Seine  gesellige  Gabe  der  Mittheilung,  seine 
Leichtigkeit  und  stete  Bereitschaft,  jede  Hohe 
und  Tiefe  zu  durcluuessen  ,*  sind  wahrhaft 
einzig  zu  nennen.  An  Kunst  und  Leben  der 
schriftlichen  Darstellung  war  ihm  dagegen 
Schelling  Uberlegen,  und  diese  hat  Baader 
nie  besessen.  Er  wUrde  unter  den  MUnncrn, 
die  als  weltwirkende  berUhmt  sind,  als  Stern 
erster  Grosse  leuchten,  wenn  seinen  ausser* 
ordentlicheu  Gaben  nicht  einige  Hemmungen 
angehaftet  hiltten,  welche  dieselben  gcwalt- 
sam  niederhielten:  sein  Stolz,  der  ihn  isolirte 
und  ihn  hinderte,  in  allgemeiner  Bahn  zu 
wandeln,  und  eine  Leichtgl&ubigkeit,  die  in 
hoheren  Dingen  sich  das  Wunderbare  all- 
zuleicht  aufbmden  lUsst  und  in  Dingen  des 
gewdhnlichen  Lebens  das  Gemeine  — hierin 
der  Altbayer. “ 

Seit  dem  Jahre  1821  batten  in  Bayern 
die  von  dem  katholischen  Priester  PUrsten 
Alexander  von  Hohenlohe  angeblich  durch 
blosses  Gebet  bewirkten  Wunderheilungen 
grosses  und  allgemeines  Aufsehen  gemacht. 
Baader  verdffentlichte  bei  dieser  Veraulassung 
die  aus  einem  Bericlit  an  den  PUrsten  von 
Galizin  entnommene  Abhandlung  „Ueber 
Divination  und  Glaubenskraft4*,  worin 
er  einige  Andeutungen  geben  will  Uber  den 
^philosophischeu  Standpunkt44,  den  wir  fassen 


sollen,  um  alle  dergleichen  Erscheinungen 
richtig  zu  beurtheilen  und  zugleich  aus  dem 
unbesonnen  und  muthwillig  hinausgeworfenen 
„ Auskehricht  der  sogenaunten  Aufklilrerei  “ 
dasjenige  wieder  herauszulesen,  was  zu  den 
„Kleinodien  der  Mensehheit  und  der  Natur“ 
gehort.  Um  die  beabsichtigte  „freie  und 
Uber  die  finstern  Nebel  der  antireligidsen 
Afterphilosophie  uns  erhebende  Standpunkt- 
sicherungu  zu  geben,  wird  zuerst  der  durch 
Kant  eingefUhrte  Begriff  des  Verstandes  er- 
brtert,  w’omit  sich  die  antireligiOse  After- 
philosophie brUste.  „Dem  vom  Gdttlichen 
abgekenrten  und  damit  von  der  Einheit  ab- 
getrennteu  Verstande  geht  die  einende,  wahr- 
haft verstilndige  Kraft  selbst  aus,  und  statt 
nur  unterscheidend  zu  einen  und  einend  zu 
unterscheiden,  vernlag  er  nur  noch  trennend 
zu  confundiren  und  confundirend  zu  trennen. 
Den  Abfall  von  der  Religion  bUsste  die 
Philosophic  sofort  mit  dem  Widerspruche  des 
Geistes  und  der  Natur,  d.  h.  mit  dem  Un- 
vermbgen,  beide  in  ihrer  Unterschiedenheit 
zu  vereinen,  sie  also  entweder  spinozisch 
confundiren  zu  mUSvSen  und  zu  vereinerleien 
oder  aber  den  einen  nur  auf  Kosten  der 
andern  zu  bejahen.4*  Weil  die  Hegel’sche 
Philosopliie  auf  einem  in  der  Antinomie  des 
Raumes  und  der  Zeit  festgerannten  Verstande 
beruhe,  vermbge  sie  auch  diese  „Raum-  und 
Zeitblase“  nicht  zu  durchbrechen  oder  auf- 
zuldsen.  Auch  auf  den  Sitz  des  Bdsen  in 
der  Materie  koinmt  er  zu  sprcchen  und  wreist 
der  Physiologie  den  Teruar  des  Princips, 
des  Orgaus  oder  der  Kriifte  und  der  Werk- 
zeuge  oder  Attribute  zu  und  verlangt  vom 
Menschen,  dass  er  immer  in  drei  Priucipien 
zugleich  lebe:  im  gdttlichen  Princip  solle  er 
Werkzeug  sein,  im  Geiste  oder  in  der  in- 
telligenten  Natur  Mitwirker  oder  Lehrling 
Gotten,  in  der  nichtintelligenten  Natur  Allein- 
wirker.  Sobald  der  Erlosungs  - Process  in 
seiner  kosmisch  - univcrsellen  Tendenz  ge- 
fasst  werde,  trete  auch  das  Wunder  in  seinern 
richtigen  Begriffe  hervor,  der  den  aufklilrenden 
Ncologen  viillig  ausgegangen  sei.  FUr  die 
unorganischen  Naturen  sind  die  Bewegungs-, 
Bildungs  - und  Affinities  - Gesetze  durchaus 
Wunder,  wilhrend  diese  Lebens  - Gesetze 
wiederum  den  hdheren  Gesetzen  des  Geistes 
und  diese  cndlich  dem  gottlichen  Geiste  als 
dem  hochsten  und  alleiuigen  Wunder  weichen. 

Hatte  Baader  auch  in  diesem  Schriftchen 
eine  dffentliche  Probe  seines  Vorhabeus  ge- 
eben,  die  „Wiederdffuung  und  Offenhaltung 
er  innern  lebendigen  Wege  des  Christen- 
thums**  angelegentlichst  zu  betreiben,  so 
stellte  sich’s  ihm  mit  jedem  Tage  deutlicher 
vor  Augen,  dass  es  sein  Beruf  sei,  vorzugs* 
w'eise  das  antireligidse  Princip  in  den  lierr- 
schendeu  Natur-  und  Menschen  - Doctrinen 
tlberall  anzugreifen,  aufzustdbern  und  rast- 
los  zu  befehden.  Naclidem  er  im  Frtlhjalir 
1822  in  Milnchen  die  Bekanntschaft  mit  dem 
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jungen  esthlftndischen  Baron  Boris  von  Yxkllll 
gemacht  hatte,  welcher  in  Heidelberg  Hegel’s 
L'mgang  genossen  hatte  und  nun  ein  gross- 
xrtiges  Reiseleben  dnrch  Deutschland,  Frank - 
reich  und  Italien  begann,  entwickelte  er 
diesem  seinen  Plan  zur  Begrfindung  einer 
philosophiscli  - religidsen  Missions  - Anstalt, 
welche  im  guten  Sinne  „die  leer  gewordene 
Stelle  der  Freimaurer  und  Jesuiten*  ein- 
nehmen  sollte  und  die  Erneuerung  des  Christen- 
thnms  zura  Ziel  hilttc.  Baader  dachte  sicli 
dabei  einen  von  Gelchrten  zu  bildendcn  clirist- 
lieh  - akademischen  Verein , der  wolil  am 
Leichtesten  zuerst  in  Petersburg,  als  einem 
Brennpunct  des  Lichts  ira  Norden,  durch 
I'nterstfltzung  des'  nissischen.  Unterrichts- 
rainisters  verwirklicht  werden  kfinnte.  In 
Teplitz  wurde  sodann  von  Baader  und  Yxkfill 
der  Plan  zur  „Nordexpcdition“  entworfen, 
zu  welcher  sich  Baader  im  September  1822 
aaschickte,  nachdem  er  sich  bei  der  Mtin- 
ehener  Akademie  einen  7 — 8monatlichen 
Urlaub  zu  einem  Besuche  der  norddeutsclien 
und  russischen  Universit&ten  erwirkt  hatte. 
Baader  reiste  fiber  Berlin,  wo  Hegel,  und 
KSnigsberg,  wo  Kant’s  Wohnung  und  der 
Philosoph  Herbart  besncht  wurde,  nach 
YxkfiH’s  Landsitz  Jeddefer  in  Esthland,  von 
dort  aber  ohne  den  Baron  nach  Riga  und 
Memel.  Dieser  war  nfimlich  beim  Fllrsten 
Galizin  missliebig  geworden,  und  sein  Freund 
Baader  kam  in  den  Verdacht  eines  unruliigen 
Kopfs  mit  demagogischen  Absichten  oder  gar 
eines  verkappten  Jesuiten,  und  ein  Brief  des 
Ministers  gab  ihm  zu  verstchen,  dass  er  sich 
von  Petersburg  fern  halten  solle.  Nachdem 
Baader  einen  Theil  des  Winters  bei  Kdnigs- 
berg  als  Gast  des  Grafen  Ddnhoff  zugebracht 
hatte,  ging  er  im  FrUhjahr  1823  nach  Memel, 
um  dort  den  Erfolg  der  mit  Petersburg  an- 
gekntlpften  Verhandlungen  abzuwarten.  Erst 
nach  7 Monaten  traf  von  dort  ein  seine 
Hoffnungen  vernichtender  Bescheid  ein;  er 
wusste  sich  jedoch  fiber  die  *,finstere  Be- 
legttngu  seines  Missionsberufsspiegels  damit 
zn  trosten,  dass  er  an  detn  kleinen  Philister- 
orte  die  stille  Musse  zur  Oeffnung  der  innern 
Licht-  und  Warmequelle  gefunden  babe.  Als 
„Martyrer  seines  Berufs  und  durch  Weltleid, 
Weltnoth  und  Weltspott  recht  weltherzfrei 14 
eeworden,  traf  er  nach  einer  fast  vierwdchigcn 
Heise  fiber  Pillau  am  letzten  November  1823 
in  Berlin  ein,  wo  er  acht  Monate  verweilte, 
um  den  Zweek  seiner  in  Russland  vereitelten 
wissenschaftlichen  Missionsanstalt  vielleicht 
in  Preussen  zu  crreichen.  Im  April  1824 
richtete  er  deshalb  eine  ausffihrliche  „I)enk- 
schrift  an  den  Kdnig  (Friedrich  Wilhelm  ID.) 
von  Preussen",  worin  er  als  Zweek  seines 
I'nternehmens  eine  tiefere  Wiederverbindung 
der  Wissenschaft  mit  der  Religion  bezeichnete, 
wodurch  mit  den  Waflfen  der  Intelligenz  die 
finstern  und  verbrecherischen  Gedanken  der 
Religionsfeinde  vemichtet  werden  sollten.  Die 


Denkschrift  wurde  vom  Kftnig  an  den  Minister 
von  Altenstein  abgegeben,  der  sie  ungehalten 
zn  den  Acton  legte.  So  war  auch  der  zweite 
Act  der  „Nordexpedition“  gescheitert,  und 
die  Fracht  des  in  Berlin  verbrachten  Winters 
war  nur  die  im  Frtthjahr  1824  gedruckte 
Schrift  „Bemerkungen  fiber  cinige 
irreligiOse  Philosophcme" , welclie 
den  eigentlichen  bffentlichen  Commentar  zu 
jener  Denkschrift  bildeten.  Die  Kantiseh- 
Fichte’sche  Philosophic,  der  Jacobi’sche  Deis- 
mus  und  die  Ilegel’sche  Philosophic  werden 
darin  gleichermaassen  veru'orfen,  wogegen 
das  Geheimniss  dcr  ftchten,  d.h.theosophischen 
Transscendentalphilosophie  in  der  Erfindung 
der  Methode  bestehen  soli,  allenthalben  Gott 
selbst  reden  zu  lassen,  da  nur  der  Schfipfer 
das  Geschdpf  ganz  erfilllen  und  ganz  be- 
friedigen  kdnne. 

Nach  einer  naliezu  zweijfthrigen  Abwesen- 
heit  kam  Baader  zu  Ende  Mai  1824  nach 
Mfinchen  zurfick.  Nach  dem  Scheitern  seiner 
russischen  und  prenssischen  Mission  hielt  er 
sich  um  so  fester  an  seinen  Schwabinger 
„Beruf,  als  frere  du  glaive  der  Schlange 
immer  wieder  und  Ubcrall  auf  den  Schwanz 
zu  treten".  Schon  vor  dem  Beginne  seiner 
„Nordexpedition“,  im  Sommer  1822,  hatte 
er  das  erste  Heft  der  „Fcrmenta  cog- 
nit  i o n i s “ verOffentlicht , -worm  er  die 
„Grundlinien  zur  Restauration  des  specula- 
tiven  Wissens"  geben  wollte  und  die  er  als 
„Wendepunkt  der  bisherigen  irreligidscn 
Philosophic  zur  religidsen"  betrachtete.  Das 
letzte  (sechste)  Heft  erschien  1825.  Sie  sind 
allesammt  eine  olla  potrida  von  gfihrenden 
Phantasien  und  verschlackten  Begriffen,  mit 
polemischen  Erdrtemn^en  gegen  die  Zeit- 
philosophie  und  reichlicher  Zuziehung  von 
Stellen  aus  den  Schriften  Jacob  Bdhme’s. 
Auch  eine  Rcihe  von  Aufsfitzen,  die  er  in 
nfichster  Zeit  in  Zeitschriften  verdffentlichte, 
(lreht  sich  in  verschiedenen  Wendungen  immer 
nur  um  das  Problem  der  Restauration  der 
Wissenschaften  durch  die  Religion.  Eben 
dieses  bezeichnete  er  auch  1825  in  einer  von 
ihm  gelesenen  akademischen  Rede  als  das 
den  Mitglicdern  der  bayerischen  Akademie 
aufgegebene  Problem.  Als  im  Jahre  182G 
die  Landshuter  Universitfit  nach  Mfinchen 
verlegt  worden  war,  wurde  Baader  als  ordent- 
licher  Honorar professor  bestellt.  Als  solcher 
kam  er  jedoch  mit  Schclling,  welcher  von 
Erlangen  her  1827  ebenfalls  als  Professor 
nach  Mfinchen  versetzt  wurde,  in  keinen 
nfthern  Verkehr,  sondern  ea  blieb  zwischen 
beiden  ein  gespanntes  Verhfiltniss  bestehen. 
Nebcn  seinen  Vorlesungen  verbffentlichte  er 
fleissig  Beitrfige  in  der  MUnchener  Zeitschrift 
„Eos“.  Seine  durchaus  gcsellig-inittheilende 
Natur  zeigte  sich  auch  in  seiner  Wirksam- 
keit  auf  dem  Katheder,  wo  der  rfistige  und 
jugendfrische  Greis  in  feuriger  Begeisterung 
sich  in  strbmender  Rede  ergoss  und  geist- 
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verwandte  jugendliche  Gemflther  bis  auf  (len 
tiefsten  Grund  zu  errcgen  verstaud.  Vom 
Katlieder  hcrabgetreten,  pflegte  er  mit  einem 
der  zunftchst  stehenden  Zuhbrer  eiu  GesprUch 
anzuknflpfen,  und  es  bildete  sicli  dann  einc 
Gruppe  um  ihn,  die  ihm  durch  die  Gilnge 
des  Universitiitsgeb&udes  und  die  Strassen 
der  Stadt  folgte,  bis  er  an  irgend  einem 
Punkt  in  der  Stadt  Halt  machte  und  mit 
leichter  Hutsehwenkung  und  Verbeugung  sich 
empfahl.  Dann  und  wann  kam  es  aucli  vor, 
dass  er  sich  von  einer  kleincn  Schaar  bis 
an  sein  Scliwabinger  Schlosschen  beglciten 
liras.  Untcr  seinen  frtlhestcn  SchUlern  zcicli- 
neten  sich  die  spUteren  Professoren  Hoffmann 
und  Lasaulx  in  Wtlrzburg,  Sengler  in  Frei- 
burg, von  Schaden  in  Erlangen  und  Ilam- 
berger  in  Mflnchen  aus.  Nacbdem  Baader, 
als  Einleitung  zu  Vorlesungen  fiber  Philo- 
sophic der  SocietUt  und  der  Geschiclite  das 
dem  Abbd  de  Lamenuais  gewidmete  Schrift- 
chen  „Elementarbegriffe  fiber  Zeitw  (1831) 
veroffentlicht  hatte,  erschieuen  diese  17  „Vor- 
lesungen  ilber  Societatsphilosophie“ 
(1832)  im  Druck,  und  zwar  diesmal  gegen 
seine  bisherige  Gewohnheit  ohne  alle  Ver- 
bramung  mit  Bohme’scher  Philosophic,  in 
klarer  und  durchsichtiger  Darstellang.  In 
Hoffmann’s  Wolmung  las  er  im  Winter  1832 
— 1833  vor  einem  kleinstcn  Kreise  von  Hbrern 
ilber  Jacob  Bdhme’s  Leben  und  Schriften, 
und  Hoffmann’s  eifrige  Naclischreibungen 
retteten  diese  Vortr&ge  vorm  Untergange. 
Zu  diesen  persftnlichcn  Jflngern  gesellten  sich 
als  eifrige  Verehrer  Baader’s  in  der  Feme 
die  Professoren  Schlflter  in  Mflnster  und 
Lutterbeck  in  Giessen.  Als  im  Febniar  1832 
die  Oekonomiegeb&ude  auf  seinem  Meierhof 
zu  Schwabing  ein  Raub  der  Flammen  ge- 
worden  waren,  siedelte  er  mit  seiner  Familie 
nach  Mllnchen  fiber.  Er  hatte  seit  1825  aucli 
mit  einer  jungen  Kflnstleriu,  Emilie  Linder, 
corresponds  und  ihr  1831  seine  „Vierzig 
Siltze  aus  einer  religifisen  Erotiku 
gewidmet,  die  er  ihr  nach  Rom  sandte  und 
brief lieh  zugleich  den  richtigen  „ Stand-  und 
Brennpunkt*  wies.  „Man  sagt  zwar  (schreibt 
er  ihr)  l’ amour  pescend,  aber  man  sollte 
sagen:  1' amour  descend  en  elevant  et  el'eve 
cti  descendant , comme  elle  donne  en  prenant 
ct  prend  en  dormant.  Es  ist  kein  Nieder- 
steigen  ohne  ein  Erheben,  und  soil  etwas 
von  der  Hfthc  heruiederkommen , so  muss 
etwas  von  der  Tiefe  zu  jenem  hinaufkomraen. 
Ist  es  nun  die  Function  des  Mannes,  das 
Hohe,  den  Geist  in’s  Herz  zu  ziehen;  so  ist 
es  die  Function  des  Weibes,  das  Niedrige, 
die  Natur  oder  Erde  in’s  Herz  zu  erheben; 
denn  das  Herz  ist  die  Mitte,  in  welcher 
beide  zusammengehen  und  menschlich  werden. 
Diese  gbttliche  Mitte  ktfnnen  Mann  und  Weib 
nur  dadurch  gewinnen  und  erhalten,  dass 
der  Mann  dem  Weibe  hilffc,  das  Niedrige  zu 
erheben,  das  Weib  dem  Manne  hilft,  das 


Hebe  herabzuzieheu.  In  seiner  wahrhaften 
VirtualitHt  geht  uns  der  Menscli  nur  insofern 
auf,  als  uns  Geist  und  Natur  in  seinem 
Herzen  als  vereinte  M&nnlichkcit  und  Weib- 
lichkeit  entgegentreten,  wohin  alle  Religion, 
alle  Weisheit,  alle  Kunst  wollen , wie  sich 
denn  das  sonst  unz&hmbare  Einhorn  frei  in 
den  Schoos  des  jungfr&ulichen  Herzens  und 
zu  ihren  Filssen  spielend  legt,“ 

Im  Januar  1835  verlor  Baader  seine 
Lebensgefiihrtin  und  in  demselben  Jahre  ver- 
liess  ihn  die  Tochter  Julie,  um  dem  Professor 
Erust  von  Lasaulx  nach  Wtlrzburg  als  Gattin 
zu  folgen.  Seit  1837  hatte  Baader  alle  zwei 
Jahre  „Vorlesungen  fiber  spekulative 
Do^matik*4  gehalten,  von  denen  1828— 38 
fflnf  Hefte  im  Druck  erschienen,  worin  aber 
Nichts  von  dem  vorkam,  was  Baader  selbst 
als  den  eigentliehen  Inhalt  dieser  Wissen- 
schaft  bezeichnete , nkmlieh  vom  Begriffe 
Gottes  beginnend  den  Begriff  des  Reiches 
Gottes  nach  seinen  vier  Momenten  zu  ent- 
wickeln:  die  Bcgrilndung  desselben  durch 
die  Schbpfung , die  Zerrllttung  durch  die 
Sfinde  und  die  Restauration  durch  den  Er- 
I5ser,  die  Leitung  des  Gottesreiches  im  Zeit- 
leben  und  die  Vollendung  desselben  im  kiinf- 
tigen  Leben.  Die  filnf  gedruckten  Hcftc 
brachten  in  unendlichen  Variationen  immer 
nur  die  aus  den  bisherigen  Schriften  bereits 
bekannten  Gedanken  und  Phantasiecn,  unter 
fortwahrender  Bezugnahme  auf  Jacob  Bohme, 
und  bildeten  allesammt  nur  eine  Art  von 
polemi8chcn  Prolegomena  zu  der  Wissenschaft, 
die  Baader  im  Auge  hatte,  zu  deren  wirk- 
licher  Darstellung  es  aber  seinem  stets  nur 
iinprovisirenden  Geiste  an  Sinn,  Ausdauer 
und  Geschick  fehlte.  Im  Jahre  1838  machte 
er  in  seiner  aus  Veranlassung  der  Kolner 
Wirren  verOffentlichten  Schrift  MUeber  die 
Thunlichkeit  oder  Nichtthunlichkeit  einer 
Emancipation  des  Katholicismus  von  der  r5- 
mischen  Dictatur  in  Bezug  auf  Religions- 
wissenschaft**  die  Ueberzeugung  geltend,  man 
kflnne  ein  Katholik  sein,  ohne  Papst,  oder 
ein  Nichtpapist,  ohne  Protestant  zu  sein. 
Da  er  in  Folge  dieser  Schrift  seine  Vor- 
lesungen ilber  speculative  Dogmatik  nicht 
melir  fortsetzen  durfte,  kilndigte  er  Vor- 
lesungen fiber  Anthropologic  an,  mit  einem 
Programme  „iiber  die  Wechselseitigkeit  der 
Alimentation  und  der  in  ihr  stattfindenden 
Beiwohnung.4* 

Da  der  Vierundsiebenzigj&hrige  nach  dem 
Tode  seiner  Frail  und  nach  der  Zerrilttung 
seiner  Vermogensverhaitnisse  ausser  Stande 
war,  seinen  Haushalt  zu  flbcrwachen,  so 
nahin  er  im  Herbst  1839  eiu  frisches  zwanzig- 
jiihriges  Madchen  aus  dem  dienenden  Stande, 
Maria  Robel,  sogleich  mit  einem  ihr  an- 
gesteckten  Verlobuugsring  zuerst  als  Schaff- 
nerin  in’s  Haus,  um  bald  darauf  der  Frau 
von  Stransky  seine  Verlobung  mit  dem  Mftd- 
chen,  mit  dem  merkwtlrdigen  Zusatze  zu 
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melden,  dass  Marie  ihm,  dem  Professor  der 
Liebe,  bewiesen  habe,  dass  Alles,  was  er 
bis  daliin  fiir  Liebe  Licit,  nur  Phantasmagoric 
gewcsen  sei.  Bei  der  noch  vor  Jahresschluss 
erfolgten  VermAhlung  dcr  Jugend  mit  dem 
Greisenalter  w’aren  der  Baron  und  die  Baronin 
von  Stransky  Zeugen,  denen  er  einige  Tage 
spSter  nach  Augsburg  sclirieb,  er  sei  seitdem 
tiefer  als  je  in  seinem  Forsclien  ilber  das 
Geheimniss  der  Menschwerdung  wie  versenkt 
nnd  nahe  damn,  das  Resultat  seines  Forschens 
zusammenzufassen.  „Lc  pere  remplit,  la 
mire  embrasse!  Die  gauze  Creation  war 
Gott  noch  zu  engc,  und  nur  im  Menschen 
fand  er  Raum,  um  in  ilun  sich  frei  zu  ex- 
diren : er  zersprengt  im  Zorn  dcs  Lebens 
Hemmende.44  Im  Sommer  1840  wurde 
die  Schrift  „Der  morgen-  und  abend- 
lindische  Katholicismus44  verfasst, 
welche  aus  Stellen  der  Bibel  und  der  Kirchen- 
viter  die  herrschende  Meinung  bekiimpfte, 
ais  sei  Papismns  und  Katholicismus  untrenn- 
bar  und  eins,  nnd  zuglcich  nachzuwcisen 
snchte,  dass  die  abendl&ndische  Kirche  den 
Beweis  ibrer  Suprematie  (iber  die  morgen- 
l&ndische  bis  jetzt  noch  schuldig  geblieben 
aei.  Im  Mftrz  1841  verfasstc  er  als  Send- 
schreiben  an  einen  alten  Freund  die  kleine 
Schrift:  „Ueber  die  Nothwendigkeit 
einer  Revision  der  Wissenschaft 
nattlrlicher,  menschlicher  und  gbtt- 
licher  Dinge14.  Dieses  eigentliche  Thema 
seines  ganzen  litcrarischen  Lebens  wurde  sein 
literarisches  Testament,  worin  alle  Tdne  seiner 
Gedankenwelt  in  einen  letzten  Accord  zu- 
sammenklangen.  „Der  noch  jetzt  sich  immer 
mehr  aufblasende,  hiermit  freilich  immer 
dflnner  werdende  Rationalismus  hat  sein 
Princip  grbsstentheils  dem  Spinoza  entuom- 
men,  dessen  Doctrinen  bekanntlich  durch 
Lessing  und  Goethe  in  Deutschland  zu  jenem 
Ansehen  gelangt  sind,  in  welchem  sie  noch 
jetzt  stehen.  Mit  der  falschen  und  unbeweis- 
baren  Voraussetzung,  als  ob  es  sich  mit  dem 
Menschen,  sowie  mit  der  ihn  umgebenden 
Natur  noch  res  integra  und  inalterabilis 
verhalte,  indem  sich  beide  noch  ganz  in 
demselben  Zustande  befhnden,  in  welchem 
sie  immer  waren  und  immer  bleiben  werden, 
straft  man  ungescheut  die  sprechendsten  Zeug- 
nisse  eines  Falles,  einer  Degradation  und 
Verunstaltung  des  Menschen  Ltlgen,  obwohl 
rich  diese  Zeugen  in  den  ttberall  Uusserlich 
und  innerlich  sich  darbietendcn  Denkmftlern 
der  mit  jenem  Falle  eingetretenen  Welt-  und 
Menschenkatastrophen  kundgeben.  Es  lehrt 
n&mlich  der  Anblick  der  dermaligen  Natur 
und  des  Menschen,  dass  ihr  gegenw&rtiges 
Dasein  keineswegs  die  Frucht  einer  ruliigen 
Evolution  sein  kann,  sondern  dass  beide  im 
Kampf  mit  widrigen  Potenzen  in’s  zeitliche 
Dasein  treten,  wie  sie  sich  denn  auch  nur 
im  Kampf  auf  Leben  und  Tod  darin  erhalten. 
Die  Spuren  und  Denkmftler  dieses  Kampfs 


sind  aber  mehr  oder  minder  leserlich  in  jedem 
Gebilde  selber  nachzuwcisen ! “ Freilich  wohl, 
nur  dass  eine  andere  Forschung  und  Wissen- 
schaft, als  die  Baader’sche  philosophische 
Verquickung  der  christlich-mittelalterlichen 
Welt-  und  Lcbensanschauung,  sie  lkngst 
andcrs  zu  lesen  und  anders  auszulegen  ge- 
lerat  hat  ohne  Bbhme’s  Feuertriangel  und 
ohne  die  fixe  Idee  vom  „moralischen  Band- 
wurm“,  womit  auch  diese  lctzte  Arbeit 
Baader’s  sclilicsst! 

Er  starb  am  23.  Mai  1841  im  76.  Lebens- 
jahre,  und  wolltc  der  Priester,  der  ihn  mit 
der  hciligen  Wegzehrung  versah,  von  den 
Lippen  des  Stcrbenden  einen  Widerruf  un- 
katholischer  Lehrcn  vcrnommen  haben.  Seiner 
jungen  Wittwe  hinterliess  er  als  Feilschaft 
eine  grosse  Bibliothek  mit  vielen  seltenen 
Ausgaben  des  tiefsinnigen  Gdrlitzer  Schuster’s, 
und  als  Blilthenknospen  der  Ewigkeit  seinen 
Ruhm  als  „Philosoph  der  Zukunft“,  wenn 
sein  und  seiner  JUnger  Glaube  wahr  ist. 
Den  jahrelang  fortgesetzten  Bcmtihungen  des 
Professors  Franz  Hoffmann  in  Wttrzburg  gc- 
lang  es  mit  Httlfe  von  Baaders  andem 
Freunden  und  unter  Unterstfttzung  ftlrstlichcr 
Persdnlichkeiten  eine  Sammlung  aer  Baader’- 
schen  Schriften  zu  Stande  zu  bringen,  wobei 
sich  Hamberger,  von  Schaden,  Schlilter, 
Lutterbeck  und  Freiherr  von  Osten-Sacken 
als  Mitherausgeber  betheiligten. 

Franz  von  Baader’s  siimmtliche  Werke,  1(3  Btiudc, 
Leipzig  1851—60,  in  dereu  15.  Bande  sich 
die  von  Hoffmann  verfasste  Biographic  Baa- 
der’s befindet  (1857). 

Lutterbeck,  iiber  den  philosophischen  Standpunkt 
Baader’s.  1854. 

Hamberger,  die  Cardinalpunkte  der  Baader’schen 
Philosophie.  1855. 

Hoffmann,  Franz  von  Baader  als  Begriindcr 
der  Philosophie  der  Zukunft.  1856. 

Lutterbeck,  Gruiulriss  einer  Gescliichte  der  re- 
Iigiosen  Speculation  nach  Franz  von  Baader 
(in  Fichte’s  Zeitschrift  fur  Philosophic  und 
philosophische  Kritik,  Band  40,  S.  101  ff.  und 
193  ff.). 

Hoffmann,  die  Weltalter,  Lichtstrahlen  aus 
Baader’s  Werken.  1868. 

Fischer,  K.  Ph.,  Versuch  einer  Charakteristik 
der  Tlieosophic  Baader’s  und  ihres  Verhiilt- 
nisses  zu  den  Systemen  Schelling’s  und 
Hegel’s,  Daub’s  nnd  Schleiermacher’s  1865. 

llabenstuber,  Ludwig,  geboren  zu 
Deining  bci  Mtlnchen,  trat  1681  in  den 
Bcnedictiner  - Orden  zu  Ettal  und  war  1690 
bis  1693  als  Professor  der  Philosophie  in 
Salzburg,  dann  dort  als  Lehrer  der  Casuistik 
und  der  scholastischen  Theologie  thatig,  1709 
bis  1716  zuglcich  Vicerector  und  Prokanzler 
der  Universitat  Seit  1717  Iebte  er  in  seinem 
Kloster  zu  Ettal,  wo  er  1726  starb.  In 
seiner  „/,hilosophia  peripatctico  - thomistica 
Salisburgensis(t}  welche  1704  in  4 B&nden 
erschien,  sowie  in  seiner  Ethicasupeniaturalis 
(1728)  erscheint  cr  als  Anhsinger  des  Thomas 
von  Aquino  und  Gegner  der  Jansenisten. 
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Bacrtiiu*.  Bakchios  , era  Stoiker  des 
xwcrte*  chrisdiehen  Jahrhunderte , den  der 
Kawer  Mark  Aurel  als  semen  Lehrer  nenot. 

Bachmann , Carl  Friedrich,  ge- 
Horea  1785  zn  Altenborg,  war  seit  1812 
Professor  der  Philosophie  in  Jena  and  siarb 
18&5  im  Bade  Krenznach.  Al<  era  begeisterter 
Aablnger  Schilling's  irar  er  in  Jena  Hegel’s 
Zah^rer  gewesen  und  zeigte  rich  in  einigen 
Voriesangen.  die  er  als  Privatdocent  in  Jena 
nnter  dem  Titel  „Die  Philosophic  nnd  ihre 
f ieschiehteu  1811  herausgab,  mit  beiden 
Meistirn  hn  Einverstandniss , welches  sich 
jidoeh  sehon  in  seiner  rwerten  Schrift  „Die 
PbHoeophie  onserer  Zeit"  '181(Ti  in  erheb- 
Heben  widersprueh  mit  beiden  verwandelt 
hatte.  Mit  psychologisehen  Stndien  bereichert 
trat  er  182i  mit  der  Schrift  „Ucber  die 
Abnirag  einer  Vereraigung  zwisehen  Physik 
nnd  Psychologie"  hervor  and  beurkundete 
seine  grfindliehe  Beschaftigung  mit  der  Ari- 
?toteli«hen  Logik  in  seinem  „ System  der 
Logik"  1828 . Die  Ueberzeugung,  dass  der 
Emmm  Hegel’s  die  Logik  als  Wissenschaft 
zn  nntergraben  drohe,  ftihrte  ihn  zn  der 
.Schrift  „Ueber  Hegel’s  System  nnd  die  noch* 
malige  Umreataltnng  der  Philosophie"  1833), 
worm  er  die  Hegel’sehe  Identity  (das  Eins- 
Setzen,  von  Denken  und  Sein  als  den  Grund- 
irrthnm  der  znr  Veraehtnng  des  empirischen 
WLssens  ffihrenden  Philosophie  des  Absoluten 
bezeichnete.  Als  darauf  der  trene  Hegelianer 
Karl  Rosen kranz  mit  einem  „Sendschreiben 
an  Bachmann"  '1834  geantwortet  hatte,  liess 
er  daranf  seinen  ..Anti-Hegel"  t,183o>  folgen, 
worm  er  mit  der  Trennung  von  Denken  und 
Sein  zum  Standpnnkte  Kant’s  zuriickkehrte. 

Baco.  Roger,  war  1214  zn  Ilchester 
in  der  englischen  Grafschaft  Somersethshire 
geboren,  hatte  anf  der  University  Oxford 
das  Stadium  des  scholastischen  Trivium’s 
d.  h.  der  Grammatik,  Rhetorik  und  Dialektik) 
dnrchgemacht  und  seit  1240  in  Paris  sicli 
neben  der  Theologie  mit  Eifer  auf  das  Stu- 
dinm  des  seholastischen  Quadrivinms  ge- 
worfen,  indem  er  besonders  der  Mathematik 
sich  widmete,  die  er  als  Haupt-  und  Orund- 
wissenacliaft  fflr  alle  tibrigen  Wissenschaften 
betrachtete.  Als  Doctor  der  Theologie  war 
er  nach  Oxford  zurflckgekehrt , wo  er  auf 
den  llath  seines  Gunners,  des  gelehrten  und 
fre idenkenden  Bischofs  von  Lincoln,  Robert 
Great  head  Grosse  tete  oder  Capito)  in  den 
Franziskan**r-Orden  eintrat,  um  die  Masse  zu 
wiasenschafUichen  Stndien  zn  gewinnen.  Um 
die  griechisehen  und  arabischen  Philosophen 
in  der  Ursprache  stndiren  zn  kdnnen,  lemte 
er  noch  als  Lelirer  an  der  University  in 
Oxford  mit  Eifer  Griechisch,  Hebraisch  und 
Arabisch  und  erwarb  sich  mit  vielen  Kosten 
die  be*ten  Handschriften.  Zugleich  suchte 
er  dureh  grQndliches  Stadium  aer  Mechanik, 
Optik,  Chemie  und  Astrologie  in  die  Ge- 
heimnisse  der  Naturwissenschaften  einzn- 


dringen  and  verwandte,  nach  seiner  eigenen 
Versichenmg.  auf  Instrumente  und  Versuche 
nach  und  nach  mehr  als  zweitausend  fran- 
zAsische  Livres,  so  dass  er  sein  ganzes  Ver- 
mSgen  an  seine  Stndien  gesetzt  hatte.  Er 
war  der  Einzige  seines  Jalirhunderts , der 
das  Joch  der  Scholastik  abschftttelte.  Seinen 
Landsmann  Alexander  von  Hales  behan- 
delte  er  geringschatzig  und  Albert  (von 
Bollstid!}  den  Grossen  nnd  Thomas  von 
Aquino  geradezn  aL«  Knaben.  welche  Lehrer 
geworden  seien.  bevor  sie  grflndlich  gelernt 
hitten.  weshalb  weder  ihre  Philosophie  noch 
ihre  Theologie  etwas  tauge.  Die  Scnolastiker 
galten  ilim  flberhanpt  im  Vergleich  mit  Aristo- 
teles nnd  den  arabischen  Gelehrten  als  Bar- 
baren.  Fflr  Aristoteles  insbesondere  als  „den 
gelehrtesten  unter  den  Philosophen"  hegt 
er  grosse  Bewundernng.  „ Aristoteles  'sagte 
er  zerstrente  die  Irrthfimer  der  frflheren 
Philosophen  und  vermelirte  das  Gebict  der 
Philosophie  ganz  betT&chtlich , ja  er  wollte 
sie  vollstSndig  machen,  ohne  dock  immer 
ihren  Theilen  gleiche  Vollendnng  geben  zn 
kflnnen.  Denn  seine  Xachfolger  berichtigten 
und  erweiterten  seine  Prinzipien  in  manchen 
Punkten,  und  sie  werden  ZnsAtze  erhalten 
bis  an’s  Ende  der  Jahrhunderte,  denn  einer 
absoluten  Vollendnng  sind  die  menschliclien 
Erfindungen  flberhanpt  nicht  ffihig".  Die 
syllo^istische  Logik  des  Aristoteles  gait  ihni 
jedodi  als  ein  zur  Erlangnng  des  Wissens 

Sanz  flberfiflssiges  Fachwerk,  und  die  Mangel 
er  damals  vorhandenen  Uebersetzungen  des 
Aristoteles  bracliten  ihn  zu  der  Aeussernug, 
wenn  er  fiber  die  Aristotelischen  Schriften 
Maclit  hatte,  so  wflrde  er  sie  sSnuntlich  ver- 
brennen  lassen,  da  ihr  Stndium  nur  die  Zeit 
tddte  nnd  die  Quellen  des  Irrthnms  und  der 
Unwissenheit  vcrmehre.  An  den  Stagiriten 
schloss  sich  in  Bacon’s  Augen  Avicenna  als 
zweiter  nnd  Averro€s  als  dritter  Philosoph 
an.  Dock  kennt  er  ausser  Aristoteles  aneli 
die  Gricchen  Enklcides  und  Ptolemaios  und 
unter  den  arabischen  Gelehrten  Alfergan, 
Alfarabi,  Albumazer,  Algazel  n.  A.  Durch 
seine  sprachlichen  und  naturwissenschaft 
lichen  Kenntnisse  stand  Bacon  wic  ein  ltiese 
unter  seinen  Zeitgenossen.  Mit  weitaus- 
schanendem  Blicke  hat  er  seine  Aufmerksam 
keit  anf  diejenigen  Wissenschaften  gcrichtet, 
welche  im  damaligen  Schulunterrichte  ver- 
nachlflssigt  warden  und  sp&ter  einen  neuen 
Weg  des  Forschens  gcbrochen  haben,  nAmlich 
Mathematik,  Sprachknnde  und  Physik,  nehst 
der  Astronomic.  Indem  er  die  Vortheile 
schildert,  welche  deren  Stadium  fflr  die  Aus- 
bildung  der  hoheni  Wissenschaft  und  fhr 
das  gewdhnliche  Leben  hringe,  ist  er  gleicli- 
wobl  nieht  frei  vom  aslrologischen  Aber 
glauben  seiner  Zeit  geblieben.  Zwar  schreiht 
er  der  Astrologie  keine  unhediugte  Gflltigkeit 
fflr  das  VTorherwissen  menschlicher  Hand- 
lungen  zu,  aber  dock  soil  der  Wille  des 
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Menschen  dnrcb  die  Gestirne  starke  Antriebe 
erktlten,  indera  vom  Himmel  aus  die  wir- 
keaden  Krafte  nach  der  Erde  aus  dem  Mittel- 
wmlrt  der  Welt  ansstrahlen  und  dasjcnige 
bcstimmen,  was  auf  dieser  sich  erzcugt.  Die 
Art,  wie  sich  Bacon  die  Fortpflanzung  des 
Licbtes  in  verscbiedenen  Materien  vorstellte, 
§ne  Theorie  von  der  Brechung  des  Lichtes, 
ofl  seine  allgemeinen  Theorien  liber  Mit- 
AeBung  nnd  Wirkungsart  der  Natorkriifte 
■ Ranme  geben  noch  jetzt  Anregnng  znm 
Foschen  nnd  Denken. 

Der  Ruf  von  Bacon’s  wissenscbaftlichen 
FttBehnngen  nnd  Entdeckungen  drang  bis 
neb  Rom  , von  wo  der  nachraalige  Papst 
Clemens  IV.,  damals  noch  Kardinal,  welcher 
am  als  romischer  Legat  in  England  per- 
<tolich  kennen  gelernt  hatte , lurch  den 
Kkriker  Raymond  von  Laon  brieflich  den 
sdebrten  Pranziskaner  - Mflnch  nm  Mitthei- 
og  seiner  w'issenschaftlichen  Arbeiten  er- 
«cbte.  Vorerst  konnte  jedoch  Bacon  nicht 
tiannf  eingehen , weil  ihm  seine  Ordens- 
abern  unter  Androhnng  strenger  Strafen 
rerboten  batten,  irgend  Jcmandem  etw-as  von 
listen  Arbeiten  nnd  Forschungsergebnissen 
eutzntheilen.  .Als  aber  1265  sein  Tbmischer 
Gdnner  den  pSpstlichcn  Stnbl  bestiegen  hatte, 
hieit  sich  Bacon  an  jenes  Verbot  nicht  melir 
den  nnd  erkl&rte  sich  brieflich  zur 
ling  jenes  Ansuchens  bereit,  nnd  nach- 
<fem  der  Papst  sein  Ansnchen  scliriftlich 
wfedeTholt  hatte,  arbeitete  der  jetzt  52jahrige 
Bacon  binnen  anderthalb  Jahren  (1266  — 67) 
in  Frankreich,  wo  er  zehn  Jahre  lang  (1257 

1267)  in  unfreiwiHigem  Exil  zubrachte, 
inter  dem  Titel  Opus  majus,  minus  und 
tertmm  (grosseres,  kleinercs  und  drittesWerk) 
seine  Haupt-  und  Lebenswerke  aus,  welche 
er  aebst  einigen  mathematischen  Instrumenten 
dsreh  seinen  Schiller  Johann  von  Paris  dem 
Papste  nach  Rom  llberbringen  Hess.  Das  Opus 
rMju*  <' grosser e Werk)  besteht  aus  sieben 
Theilen  oder  einzelnen  Abhandlungen,  welche 
*y*tematisch  an  einander  gereiht  sind,  um 
hn  Interesse  seines  Plans  ciner  wissenschaft- 
Bkhen  Reform  nnd  einer  grtlndlichen  Wieder- 
bdebnng  w’ahren  Wissens  den  Weg  znrwahren 
and  anch  der  Kirclie  ntltzlicben  Philosophic 
m w risen.  Der  erste  Theil  ist  eine  Ab- 
handlnng  „tiber  die  Flindernisse  des  Wissens44. 
Us  vier  Hauptbindernisse,  welche  dem  For- 
sdber  im  Wege  stehen,  werden  darin  an- 
pefehrt:  1)  der  Einfluss  nnznverlfissiger  nnd 
T«*rthloser  Zeugnisse;  2)  die  Macht  aer  t&g- 
Behen  Gewohnheit;  3)  die  unerfahrenen  Sinne 
ter  Henge  und  4)  das  Verdecken  unserer 
Pinrigsenheit  durch  Prablen  mit  scheinbarer 
Wfishrit.  Auf  die  Einwendmig,  dass  sich 
Kirche  selbst  gegen  die  Philosophic  er- 
fmuii.  wird  haupts&chlich  dies  erwiedert, 
fas  es  aach  bei  den  Verboten  der  Kirche 
wm  tine  andere  Philosophic  handele.  Im 
zveiten  Theil  wird  vom  Verhhltniss  der 


Theologie  zur  Philosophic  geliandelt  nnd  be- 
merkt,  dass  bcide  von  Gott  als  dem  allein 
thatigen  Verstand  eingegeben  seien  und  beide 
sich  einander  ergftnzen,  sofern  die  Theologie 
darlege,  wozu  die  Dingo  von  Gott  bestimmt 
seien,  withrend  die  Philosophic  erdrtere,  wie 
und  wodurch  die  Bestinimung  der  Dinge  er- 
ftlllt  wrerde.  Wenn  darum  die  Bibel  den 
Regenbogen  hervortreten  lasse,  damit  das 
Wasser  sich  zerstreue,  so  stehe  dies  mit  der 
Wissenscbaft  im  Einklang,  welche  nachweise* 
dass  der  Regenbogen  bei  der  Zerstreuung 
des  Wassers  entstehe.  Weiter  wird  dann 
erbrtert,  wrie  sich  die  Erleuchtung  vom  ersten 
Menschen  auf  die  nachfolgenden  Geschlechter 
fortgepflanzt  babe,  um  sich  bei  ArLstoteles 
und  in  seiner  Schule  auf  den  Hochpunkt  zu 
erheben,  auf  welchem  der  Christ  sic  auf- 
nebme,  um  daraus  nicht  bios  Bcweise  ftlr 
den  Glauben  zu  holcn,  sondern  dieselbe 
wieder  aus  dem  Glauben  zu  ergftnzen.  Im 
dritten  Theil,  welcher  „vom  Nutzen  der 
Grammatik44  handelt,  ist  nicht  sowohl  von 
der  in  den  mittelalterlichen  Sehulen  beim 
schola8ti8cben  Trivium  vorkommenden  Gram- 
matik und  Logik  die  Rede,  anf  welche  Bacon 
ftlr  die  Wissenscbaft  keinen  grosscn  Werth 
legt,  sondern  es  wird  vielmehr  von  ihm  ver- 
langt,  dass  man  Hebrilisch  und  Griechisch 
lerne,  um  die  Bibel  und  den  Aristoteles,  und 
Arabisch,  nm  die  Philosophen  AverroCs 
und  Avicenna  zu  lesen,  da  mit  denschlech- 
ten  UebeTsetzungen  ftlr  die  Wissenscbaft 
Nichts  anzufangen  sei.  Nicht  also  Gram- 
matik, sondern  Sprachen  sollen  studirt  werden, 
daneben  aber  aucli  das  ^Alphabet  der  Philo- 
sophic44, die  Mathematik,  tlber  deren  Wicbtig- 
keit  sich  die  n&chste  Abbandlnng  im  vierten 
Theil  des  Werks  verbreitet,  so  jedoch,  dass 
darunter  alle  Wisscnscbaften  des  sogenannten 
Quadriviums  mit  einbegriffen  w'erden,  nach 
bios  flttclitiger  Erw&hnung  der  Arithmetik 
und  Geometrie  aber  die  „ speculative  und 
praktische  Astrologie44  eine  ausftlhrliche  Er- 
drterung  findct,  w&lirend  sich  Untersuchungen 
tlber  die  Musik  im  Opus  iertium  finden.  Der 
ftlnfte  Theil  handelt  von  der  Perspective 
d.  h.  der  Optik,  worin  nach  vorausgescbickten 
Untersuchungen  tlber  die  „empfindendc  Seele44 
vom  Sehen  im  Allgemeinen  und  wie  dasselbe 
durch  directe,  gebrochene  und  reflectirte 
Lichtstralilen  vermittelt  ist,  geliandelt  wird. 
Ausser  den  fllnf  Sinnen  untersclieidet  Bacon 
den  ^Gemeiusinn44,  als  durch  welchen  jedc 
Empfindung  erst  die  unsrige  wird,  ferner 
die  „Einbildungskraft44,  welche  dfe  Empfin- 
dungen  der  Sinne  fixirt,  und  die  „Ged£cht- 
niss-  oder  Erinnerungskraft44,  welche  die 
Sinnes  - Empfindungcn  bewahrt  und  wieder 
hcrvorruft,  sowie  die  ^Beurtheilungskraft44, 
welche  sich  beim  Thiere  als  Witterungs 
vermbgen  zeigt.  Ihrcn  Platz  weist  diesen 
Seelenvermrtgen  Bacon  im  hinteren  und  vor- 
deren  Gehirn  an,  w&lirend  die  mittlere  Him- 
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hblile  als  Sitz  tier  „logischen  oder  Denk- 
kraft**  bezeichnet  wird.  mit  welcker  sick  im 
Menschen  die  vernlinftige  Seele  verbindet. 
Bei  der  Betrachtung  des  Seliens  wird  unter- 
schieden,  was  dabei  reine  Sinnesempfindung 
ist  und  was  sicli  durch  das  Urtheil,  durch 
Wisscn  und  Scliliessen  in  jedes  Schcn  cin- 
mischt.  Als  Anhang  zu  den  bisherigen  Be- 
trachtungen  schlicsst  sich  eine  Abhandlung 
„ Uber  die  VervielfjUtigung  der  Erschcinungen 
gder  Eindrilcke*  an,  welche  bei  der  Siunes- 
empfindung  mitwirken,  olinc  den  Siunen  selbst 
wahrnehmbar  zu  sein.  Der  sechsteTheil 
handelt  von  der  „ Erfahrungswissenschaftu, 
in  welchcr  Principicn  und  das  daraus  Er- 
schlossene  in  gleichcr  Weise  gefunden  wird. 
Der  siebente  Theil  des  Opus  majus  han- 
delt von  der  „MoralphiIosophieu,  welche 
(nach  den  im  Opus  tcrtium  enthaltenen  An- 
deutungen)  unter  sechs  verschiedenen  Ge- 
sichtspunkten , n&ralich  vom  theologischen, 
politischen,  rein  etliischen,  apologetischen, 
paranetischen  und  juristischen  Gesiclitspunktc 
betracktet  werden  soil. 

Erst  im  Jahr  1733  wurde  Bacon’s  „Opus 
majus  ad  Clementem  IV  “ durch  Samuel 
Jebb  in  London  im  Druck  herausgegeben 
und  1750  durch  Galesio  in  Venedig  wortlich 
wieder  abgedruckt.  Der  von  Bacon  selbst 
veranstaltete  Anszug  aus  dem  grossern  Werke 
unter  dem  Titel  Opus  minus  ist  bis  auf 
wenige  Bruckstlicke  verloren  gegangen. 
Letztere  sind  nebst  dem  Opus  tertiian,  einer 
Einleitung88chrift  zu  dem  grossern  Werke, 
welche  aucli  den  Titel  „vom  Nutzen  der 
Wissenschaften“  fllhrt,  durch  Victor  Cousin 
aufgefunden  und  nebst  Bacon’s  ^Compendium 
philosophiae “ durch  J.  S.  Brew'er  im  ersteu 
Bande  der  Sammlung  Rerum  Britannicarum 
medii  aevi  scriptores  (London,  1859),  wo 
zugleich  als  Anhang  die  bereits  1542  im 
Dnick  erschienene  Epislola  dc  secrctis  artis 
et  naturae  operibus  atfpie  nullitate  inagiae 
wieder  abgedruckt  wurde,  herausgegeben 
worden. 

Nach  dem  Tode  seines  p&pstlichen  Gon- 
ners  brachte  es  der  Neid  und  die  aber- 
gl&ubische  Unwissenkeit  seiner  Ordensbrlider 
dahin,  dass  der  von  seinen  Zeitgenossen  mit 
dem  Ehrennamen  als  Doctor  mirabilis  be- 
dachte  britisclie  Moncli  der  schwarzen  Kunst 
und  gelAhrlicher  Lehren  beschuldigt  und  1278 
zu  Paris  in  einen  Kerker  geworfen  wmrde, 
in  welchem  er  zehn  Jahre  lang  sclimachtete. 
Als  sein  Ordensgeneral  Hieronymo  d’Ascoli 
ala  Nicolans  IV.  (1288)  den  p&pgtlichen  Stuhl 
bestieg,  wolltc  dieser  Bacon's  Haft  noch  ver- 
schiirfen,  und  eTst  auf  wiederholte  Verwen- 
dung  angesehener  Preunde  Bacon’s  Hess  sich 
der  Papst  zur  Freilassung  des  Verfolgten 
bewegen.  Urn’s  Jahr  1289  konnte  derselbe 
in  sein  Vaterland  zurtlckkehren  und  starb 
dort  wahrscheinlich  1294  im  achtzigsten 
Lebensjahre. 


Sehen  wir  von  Bacon’s  naturwissenschaft- 
lichen  Porschungen  ab  und  fassen  wir  die  all- 
gemeinen  philosophischen  Grundanschauungen 
desselben  in  kurzer  Uebersicht  zusammen, 
so  will  er  unter  der  Philosophic  zwar 
aucli  die  Naturwissenschaften  mit  einbegriffen 
wissen,  indem  ihm  beide  im  Gegensatz  zur 
Theologie  das  Ergebniss  der  natdrlichen  Ver- 
nunft  sind;  gleichwohl  aber  liat  es  Bacon’s 
Philosophic  doch  schliesslich  nur  auf  Theo- 
logie abgesehen  und  soil  der  letztern  als 
Stiitze  dienen,  und  die  in  der  heiligen  Schrift 
enthaltene  Lehre  dtirfe  nur  durch  die  Philo- 
sophic und  durch  Zucht  im  kirchlichen  Recht 

Sehdrig  entwickelt  werden,  um  dem  Menschen 
ie  vollkommcne  Weisheit  zu  gewahren. 
Wfthrend  die  Philosophic  der  Ungl&ubigen 
durchaus  schkdlich  ist,  fllhrt  die  Philosophic 
an  sich.  oline  Offenbarung,  nach  Bacon  nur 
zur  holli8chen  Blindheit,  denn  das  Mensch- 
liclie  vermag  Nichts,  wenn  es  sicli  nicht  an 
das  Gottliche  anschliesst.  Bacon  unterscheidct 
nun  weiter  zwei  Arten  von  Erkenntniss.  Die 
durch  Bewewe  und  Schltlsse  gewonnene,  also 
demonstrative  Erkenntniss  beseitigt  mit  dem 
Erschliessen  der  Wahrheit  eines  Satzes  noch 
nicht  alien  Zweifel.  Zum  sichern  Besitzc 
der  Wahrheit  gelangen  wir  nur  auf  dem 
Wege  der  Erfahrung,  und  zwar  durch  die 
aussere,  durch  die  Sinne  vermittelte,  welche 
auf  die  Natur  geht,  wie  durch  die  innere,  auf 
gbttlicher  Eingebung  beruhende  Erfahrung, 
welche  auf  tlbersinmiche  Dinge  geht  und  das 
Erschauen  der  Wirklichkeit  (lessen  ist,  was 
durch  Grttnde  und  Schlilsse  erw’iesen  worden. 
Dieses  innere  Schauen  oder  die  Offcnbarung 
gelangt  durch  sieben  Stufen  hindurch  zur 
ckstatischen  Erkenntniss,  zu  welcher  wir 
jedoch  erst  aufsteigen,  wenn  wir  uns  vorher 
durch  Selbstverlkugnung  und  Abtbdtung  ge- 
reinigt  haben  und  nicht  bios  der  weltlichen, 
sondern  aucli  der  theologischen  Tugenden 
theilhaftig  geworden  sind.  Der  Glaube  muss 
dem  Wissen  vorangehen;  erst  muss  man 
glauben,  dann  erfahren  und  zuletzt  wird  man 
den  Grund  einsehen  konnen.  Denn  die  mensch- 
liche  Seele  hat  nur  leidenden  Verstand;  der 
thhtige  Verstand  ist  allein  in  Gott.  Aber 
nicht  ein  Werk  unserer  Seele  allein  ist  unser 
Erkennen , sondern  des  ganzen  Menschen 
durch  die  Seele.  Die  in  unserer  Erkenntniss 
der  natdrlichen  Dinge  abgebildeten  Formen 
stellen  zugleich  die  Form  und  Materie  der 
Dinge  dar.  Durch  die  wirkenden  Ursachen 
wird  die  Materie  erre^t,  sich  durch  die  in 
ihr  liegende  thiitige  Kraft  innerlich  zn  ver- 
kndern,  so  dass  es  neben  den  verschiedenen 
Formen  aucli  verschiedene  Materien  giebt. 
Aber  die  Materie  ist  weder  unendlich,  noch 
trhgt  sie  alle  thfttigen  KrSfte  in  sich. 

E.  Charles,  Roger  Bacon,  8a  vie,  ses  ouvrages, 
SC8  doctrines  d’npres  des  textes  im’dits.  1861. 

Baron,  Francis,  war  als  zweiter  Sohn 
des  Grosssiegelbewahrers  Nicolas  Bacon  in 
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London  1561  geboren.  Der  frilhreife  Knabe 
eibielt  seine  Bildung  vom  zwolften  bis  fiinf- 
leimten  Jahre  im  Dreifaltigkeits- Collegium 
der  UniversitiU  Cambridge  und  las  scbon 
(Urmia  viel  in  den  Scliriften  des  Platon  und 
Aristoteles.  Nacliher  schickte  ilm  sein  Vater 
i it  dem  englischen  Gesandten  an  den  fran- 
v&ehen  Hof  nach  Paris,  wo  er  zu  allerlei 
poktischen  Geschdftcn  gebraucht  wurde. 
DiYatcrs  Tod  rief  ibn  im  19.  Lebensjahre 
fB»)  in  die  Heimath  zurlick.  Da  sein 
si  aieben  Geschwistem  zu  theilendes  vater  - 
ikies  Vermogen  nur  gering  war,  trat  er  als 
EwAsbeflissener  in  das  Advoeatencollegium 
n GrajPs  Inn  und  schaute  sich  daneben  in 
iSem  Wissenswerthen  eifrigst  um.  Im  Jahr 
1586  verfaaste  er  eine  Schrift  zum  „Lob 
der  Wiaaensehaftenu,  welche  von  hdfischen 
\4uneicheleien  gegen  die  damals  dreiund- 
^ifzigjahrige  Kdnigin  Elisabeth  wimmelt. 
Tagetahr  gleichzeitig  hatte  er  unter  dem 
Titel  Temporis  partus  maximus  (die  grdsste 
'leburt  der  Zeit)  einen,  jedocli  verloren  ge- 
nagenen,  ersten  Entwurf  iiber  die  von  ihm 
chon  damals  in’s  Auge  gefasste  Umgestal- 
btag  dea  Wissens  niedergeschrieben.  Ein 
•loppelter  Ehrgeiz  erftillte  schon  damals  den 
jonzen  Mann,  einmal  der  Drang  nach  dusserer 
SteUnng,  Macht  und  Ansehen,  der  ihn  kein 
me\  i der  Sclimeichelei  und  Kriecherei  bei 
4m  Grosscn  und  M&chtigen  scheuen  liess,  um 
due  Garriere  zu  machen?  sodann  das  Streben 
sack  gelehrtem  und  schriftstellerischem  Kuhm 
and  Einflnss.  Er  wurde  zuerst  ausser- 
ordentlicher  Kronanwalt  und  gewann  die 
Guxtst  des  Grafen  Essex,  des  GUnstlings  der 
Kftsigfii,  und  trat  1595  in’s  Parlament,  wo 
er  durch  Beredtsamkeit,  Witz  und  gefUlligcs 
Wesen  bedeutenden  Einfluss  gewann,  sich 
tber  durch  eine  Opposition  gegen  die  Vor- 
lehllge  der  Krone  die  Gnade  der  Kdnigin 
▼wseherzte.  Die  Abneigung  der  Konigin 
gegen  Bacon  vermochte  auch  Graf  Essex 
aieht  zu  ttberwinden.  GlUeklicher  war  er 
aa£  der  Feder.  Mit  seincn  1597  verbffeut- 
iicbten  Essays  moral,  economical  and  poll - 
lM  welche  den  spdter  bei  den  Englilndern 
beliebt  gewordenen  „Essays<t  als  Muster 
i,  begrtlndete  er  seinen  Kulim  als 
Sehriftsteller.  Sie  sind  neuerdings  von  W.  A. 
‘Vright  1862)  und  von  R.  Whately  (6.  Edition, 
1364)  wieder  herausgegebcn  worden.  Von 
Bacon  selbst  wurde  davon  nachmals  eine 
jUeinische  Uebersetzung  veranstaltet , die 
ater  dem  Titel  „ Sermones  f deles11  ver- 
effientlicht  wurde.  Als  sein  Gonner  Essex 
III  der  Kdnigin  in  Ungnade  gefallen  war, 
ansste  Bacon  auf  Befenl  der  Konigin  die 
Anklageschrift  gegen  denselben  entwerfen, 
er  in  einer  Weise  that,  die  zur  Folge 
latte,  dass  die  Kdnigin  den  Grafen  wieder 
ia  ihre  Gunst  einsetzte.  Als  sich  dieser 
jldoeh  in  Verbindungen  mit  dem  Kdnig  Jacob 
Schottland  einliess,  zog  sich  Bacon  von 


seinem  seitherigen  Conner  znrtick  und  Uber- 
liess  denselben  seinem  Schicksale,  welches 
1601  mit  seiner  Hinrichtung  endigte.  Die 
Rechtfertigungsschrift  dieses  Schrittes,  welche 
Bacon  im  Auftrage  der  Konigin  abfassen 
musste,  warf  auf  seincu  Ruf  und  Charakter 
in  der  offentlichen  Meinung  einen  dunkeln 
Schatten,  und  die  Konigin  selbst  verachtete 
ihn  als  Mcnschen,  wiihrend  sie  den  Beamten 
filr  ihre  Zwecke  benutzte.  Nach  der  Thron- 
besteigung  Jacob’s  (1603)  verOffcntlichte  Bacon 
eine  Rechtfertigungsschrift  seines  Benehmens 
in  dem  Processc  des  Grafen  Essex;  dcrKdnig 
ertheilte  ihm  die  RitterwUrdc  und  ernannte 
ihn  1604  zum  ordentlichen  und  besoldeten 
Kronadvocaten.  Im  Jahr  1605  vcroflentlichte 
Bacon  in  englischer  Spraclie  seine  zwei 
BUclier  „ On  the  proficicncc  and  advance- 
ment of  learning  divine  and  human  “ (vom 
Fortschritt  und  Wachsthum  der  gottlichen 
und  menschlichen  Wissenschaftcn) , welche 
er  sp&tcr  (1623)  in  lateinischer  Bearbeitung 
und  vollstiindiger  ausgefUhrt  unter  dem  Titel 
„de  dignitale  el  augmentis  scientianim “ 
(von  der  Wttrde  und  Vermehrung  der  Wissen- 
schaften)  herausgab.  In  deutscher  Ueber- 
setzung von  J.  H.  Pfingsten  erschien  das 
Werk  1783.  Im  Jahr  1605  verheirathete 
sich  Bacon,  aber  seine  Ehc  blieb  kinderlos. 
Im  Jahr  1612  verdffentlichte  er  die  Schrift 
„Cogitata  et  visa “ (Gedanken  und  Mcinun- 

fen),  welche  die  Grundlage  und  den  ersten 
intwurf  zu  dem  1620  verdffentlichten  Werke 
„ Novum  organon “ bildete.  Durch  diese 
Scliriften  stieg  Bacon’s  Ruf  in  England  und 
im  Auslande  eben  so  rasch,  als  er  in  London 
zu  Macht  und  Ansehen  fortschritt.  Er  wurde 
1616  Gcneralanwalt,  1617  Mitglied  des  Ge- 
heimrathes,  bald  darauf  GrosssiegelbewaliTer 
und  1618  Grosskanzler  mit  einem  Jahres- 
einkommen  von  26, (XX)  Thalern,  und  Baron 
von  Verulam,  endlicli  1620  zum  Vicegraf 
von  St.  Albans  erhoben.  Er  stand  jetzt  auf 
der  H6he  seines  iiusseren  Glanzes  und  Ein- 
flusses,  als  1620  sein  „ Novum  organon**  er- 
schien. Eben  so  j&h  sank  er  von  dieser 
Ilohe  zur  Emiedrigung  und  Schande  herab. 
Als  im  Jahr  1621  das  Parlament  einberufon 
war,  wurde  vom  Unterhause  gegen  den  Lord- 
kanzler  und  Oberrichter  eine  Untersuchung 
wegen  Missbriiuchen  und  Bestechungen  in 
seiner  AmtsfUlurung  angestrengt.  Auf  eine 
ihm  vom  Oberliause  zugestellte  Anklage- 
acte  bekannte  sich  Bacon  bei  s&pimtlichen 
28  Punkten  derselben  fUr  schuldig.  Er  wurde 
zu  einer  Geldstrafe  von  250,000  Thalern, 
zur  Gefangenschaft  im  Tower,  so  lange  es 
dem  Konig  belieben  werde,  zum  Verlust  aller 
seiner  Aerater,  seines  Sitzes  im  Parlament 
und  seines  Rechts , am  Hofe  zu  erscheinen, 
verurtheilt.  Der  Kdnig  erliess  ihm  zwar  die 
Geld-  und  GefUngnissstrafe  und  hob  zuletzt 
(1624)  das  ganze  Strafurtheil  aul;  aber  Bacon 
empfand  doch  das  Elend  seines  Lebens  in 
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der  Last  seiner  durch  ungeheure  Verschwen- 
dnng  aufgehiiuften  Schulden  tief  genug.  Er 
lebte  nach  seiner  Verurtheilung  nocli  fttnf 
Jahre,  unter  mancben  vcr^eblichen  Versuchen, 
wieder  in  eine  offentlicne  Stellung  zu  gc- 
langen,  seinen  wissenschaftlichen  Studien,  in 
einem  Brief  an  Thomas  Bodley  zu  spilt  be- 
reuend,  sich  in  den  Strudel  des  Staatslebens 
gestttrzt  und  sein  Leben  nicht  lediglich  den 
Wissenschaften  gewidmet  zu  liaben.  Seit  1624 
fing  seine  Gesuudheit  an,  sich  zu  verschlech- 
tem,  und  in  Folge  einer  Erkaltung,  die  er 
sich  bei  einem  ira  Freien  angestellten  physi- 
kalischen  Versuche  zugezogen  hatte,  starb 
er  am  9.  April  1626  am  Schlagflusse  zu 
Highgatc,  einem  Schlosse  des  Grafen  Arundel, 
bei  London.  Neunzehn  Jahre  nach  seincm 
Tode  (1645)  erschienen  von  ilirn  als  nach- 
gelassene  Schrift  „ Christian  paradoxes" 
(christliche  Paradoxen). 

Gesammelt  wurden  Bacons’  Werke  zuerst 
dureh  W.  Hawley  (1663)  herausgegeben,  woran 
sich  eine  von  demselben  verfasste  Lebens- 
beschreibung  unter  dem  Titel  „ The  life  of  the 
right  honourable  Francis  Bacon“  (1670)  an- 
schloss.  Vollstandiger  wurden  die  Werke 
durch  Mallet  (gleichralls  mit  Lebensbeschrei- 
bung)  1740  herausgegeben.  Lateinische  Aus- 
gaben  seiner  Werke  erschienen  1666  zu  Frank- 
furt, 1684  zu  Amsterdam,  1694  zu  Leipzig, 
1696  zu  Leiden,  1730  zu  Amsterdam.  Eine 
neue  Ausgabe  (ler  Werke  wurde  durch  B. 
Montague  in  16  Bknden  (London  1825 — 34) 
veranstaltet ; die  neneste  durch  Spedding, 
Ellis  & Heath  in  7 Bknden  (London  1857 
— 1861),  woran  sich  als  8.  — 12.  Band  an- 
schloss:  Letters  and  life  of  Frani'is  Bacon 
revised  and  set  out  in  chronological  order, 
with  a commentary  biographical  and  histo- 
rical by  James  Spedding  (in  5 Bkuden) 
1862  — 1872. 

Die  beiden  oben  crwfthnten  Hauptwerke 
Bacon’s,  die  ilun  einen  ehrenvollcn  Platz  in 
der  Geschichte  der  Philosophic  sichem,  hatten 
seinera  Plane  nach  Bestandtheile  eines  grossen 
Gesammt-  Werkes  bilden  sollen,  welchcm  er 
deg  Titel  „Instauratio  magna<e  (grosse  Er- 
neuening  der  Wissenschaften)  zngedacht  hatte. 
Den  ersten  Theil  dessclben  sollte  die  1623 
crschienene  Schrift  „de  dignitate  et  aug- 
ments scientiarum<(  bilden,  wiihrend  als 
zweiter  Theil  das  schon  1620  verdffentlichte 
„ Novum  Organon “ gelten  sollte.  Bei  der 
Veroffentlichung  dieses  letztercn  brachte  Ba- 
con, ausser  der  Widmung  an  Kdftig  Jabob  I. 
einen  fttr  das  Gesammtwerk  bercchneten  Vor- 
bericht  an  die  Leser  und  eine  Vorrede,  worin 
er  seine  „Ansichten  und  Erwiigungen,  deren 
Kenntniss  die  Zeitgenossen  wie  die  Nach- 
kommen  interessiren  wirdu,  ttber  das,  was 
der  Wissenschaft  Noth  thne,  darlegt.  Der 
dritte  Theil  des  grossen  Erneuerungs werkes 
sollte  eine  „Historia  naturalis " (Natur-Be- 
schreibung)  bilden  und  die  einzelnen  Er- 


scheinungen  des  Welltalls  betrachten.  Der 
vierte  Theil  sollte  von  der  „ Letter  der 
Erkenntniss44  handeln,  worunter  Bacon  die 
beginnende  inductive  Methode  der  Forschung 
verstand.  Den  fttnf  ten  Theil  dachte  er 
den  im  Voraus  aus  der  von  ihm  sogenannten 
„zweiten  Philosophic w entlehnten  Satzen  zu 
widmen,  wtthrena  der  sechste  Theil  diese 
zweite  Philosophic  oder  „ die  thtttige  Wissen- 
schaft1* zum  Gegenstand  haben  sollte.  Von 
den  drei  letzten  beabsichtigten  Theilen  seines 
grossen  Gesammtwerkes  hat  Bacon  Nichts 
ausgearbeitet,  obwohl  er  noch  sechs  Jalvre 
nach  der  Herausgabe  des  „ Novum  organon “ 
in  voller  Musse  gelebt  und  andere  Schriftcn 
historischen  und  rechtswissenschaftlichen  In- 
haltes  ausgearbeitet  hat.  Nur  zur  „Natur- 

Seschichte**,  welche  ihm  als  Hausrath  oder 
[aterialsammlung  ( sylva ) fttr  die  wahre  in- 
ductive Forschung  gilt,  hat  er  in  der  nach 
seinem  Tode  (1627)  durch  W.  Rawlev  an 
die  Oeffentlichkeit  gebrachten  Schrift  „ Sylva 
sylvarum  (Wald  der  Wttlder)  sivc  historia 
naturalis “ einzelne  Beitrftge  geliefert  und 
ausserdem  noch  einzelne  Abnanalungen,  eine 
Geschichte  der  Winde,  eine  Geschichte  des 
Lcbens  undTodes,  eine  Geschichte  desDichten 
und  Lockern  vollendet.  Wir  sind  also  fftr 
die  Kenntniss  der  Grundgedanken  der  Philo- 
sophic Bacon’s  auf  die  beiden  Werke  an- 
gewiesen,  welche  er  als  ersten  und  zweiten 
Theil  seines  beabsichtigten  grossen  Gesammt- 
werkes gesondert  der  Oeffentliclikeit  ttber- 
geben  hat. 

Zunilchst’  die  Schrift  „vom  Werth  und 
Wachsthumc  der  Wissenschaften**.  Sie  ent- 
halt  eine  encyclopadische  Eintheilung  und 
sachlich  eingehende  Uebersicht  des  gesammten 
Wissens  - Gebietes  oder  des  „globus  intel- 
lectualisi(,  in  acht  Btichern,  wobei  zugleich 
die  noch  vorhandenen  Lticken  in  der  Wissen- 
schaft  angedeutet  und  gezeigt  wird,  was  bei 
jeder  Wissenschaft  noch  zu  leisten  tibrig  ist. 
Neben  der  Forderung,  die  Philosophie  mit 
der  positiven  Wissenschaft  zu  verbinden,  zog 
der  Grttnder  der  Philosophie  des  Empirismus 
oder  der  Kealphilosophie  zugleich  eine  scharfc 
Grenze  zwisenen  Theologie  und  Philosophie, 
zwischen  der  „theologia  sacra  et  inspirata" 
und  der  „theologia  naturalis  oder  philoso- 
phia  divina(t.  Die  Philosophie  soil  eben  so 
wenig  in  die  Theologie  eingreifen,  als  letztere 
in  die  Philosophie;  weder  die  Philosophie 
soil  auf  die  Theologie  gebaut,  noch  diese 
von  jener  abhttngig  gemacht  werden.  Die 
Theologie  ist  nicht  aus  dem  „natttrlichen 
Lichte**  oder  der  Vernnnft  zu  schopfen,  son- 
dern  hat  in  ihrem  Gebiete  und  auf  ihrem 
eignen  Grunde  fest  und  von  den  Wechsel* 
fUllen  philosophischer  Forschung  unabhttngig 
zu  bleioen.  Alle  Vermischung  der  Theologie 
mit  der  Philosophie  erscheint  ihm  an  sich 
als  etwas  Unwahres,  als  eine  Schein  - Ehe 
zwischen  einem  nicht  zusammengehdrenden 
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hue.  Er  schliesst  darum  die  Theologie 
einfaeh  von  seinem  Plane  aus  und  behandelte 
veder  die  Frage  nach  dem  Dasein  Gottes, 
aoeb  nach  dem  Wesen  der  Seele;  eben  so 
schloss  er  die  .Frage  nach  den  Endursachen 
oder  Endzwecken  aus  der  Wissenschaft  aus. 
In  Gegensatz  nun  zu  ddr  von  Gott  geoffen- 
krten  Theologie  hat  Bacon  die  menschliche 
Wasenachaft  nach  den  drei  Grundvermogen 
is  menschlichen  Seele,  dem  Gedachtniss, 
4sr  Einbildungskraft  und  der  Vernunft,  in 
GaKhichtskunde,  Poesie  und  Philosophic  ein- 
getbeilt.  Die  auf  das  Gedachtniss  gegrfindete 
Gesehichte  ist  theils  bttrgerlicheGeschiehte, 
xa  welcher  auch  Kirchengeschichte,  Literatur- 
grsehichte  und  Philosophiegeschichte  gehflren, 
thdls  Naturgesckichte , in  welcher  erzkhlt 
verden  soil,  wie  die  Natur  theils  freiwillig, 
theils  gezwungen  wirkt.  „Die  Geschicht- 
ehreiber  vsagt  Bacon)  sollen  nicht  nach  Art 
der  Kritiker  und  Kritikaster  ihre.Zeit  mit 
Lohen  und  Tadeln  hinbringen,  sondern  die 
Gbjecte  darstellen,  wie  sie  sind,  und  das 
egne  Urtheil  sparsamer  einmischen.  Die 
Objecte  sollen  sie  nicht  aus  der  Darstellung 
Anderer  entlehnen,  sondern  aus  den  Quellen 
•elbst  schdpfen,  nicht  etwa  so,  dass  sie  die 
daxznstellenden  Schriften  bios  ausziehen  und 
ihre  Lesefrllchte  feilbieten,  sondern  so,  dass 
ae  den  Hanptinhalt  derselben  durchdringen, 
ihre  Eigenthfimlichkeit  in  Styl  und  Methode 
lebhaft  begreifen  und  auf  aiese  Weise  den 
Hterarischen  Genius  des  Zeitalters,  indem  sie 
seine  Werke  darstellen,  gleichsam  von  den 
Todten  erwecken.44  Indem  er  neben  der  erst 
nock  zu  begrtindenden  Literaturgeschichte 
ite  nAclwtes  Thema  die  Nationalgeschichte 
eupfiehlt.  unternahm  er  selbst  in  Bezug  auf 
fie  Gescnichte  seiner  eignen  Nation  einen 
Arbeitsantheil  in  seiner  „Gescliichte  der  Re- 
gierung  Heinrichs  VILU 

Im  zweiten  Buche  seiner  Wissensflber- 
iehau  kommt  er  auf  die  Poesie,  welche 
aaf  die  Thatigkeit  der  Einbildungskraft  ge- 
griindet  ist.  Die  Poesie  kdnne  darum  mit 
Becht  als  etwas  Gbttliches  erscheinen,  weil 
sie  die  Abbilder  der  Dinge,  wie  im  Traume. 
vmserm  W unsche  gemilss  erscheinen  lksst  unu 
aicht  unsern  Geist  den  Dingen  unterwirft, 
was  Vernunft  und  Geschichte  verlangen.  In- 
dem  er  aber  „Satiren,  Elegien,  Epigramme, 
Oden  und  was  zu  dieser  Gattung  gehbrtw, 
ass  der  Betrachtung  der  Poesie  ausschliesst 
and  es  znr  Philosophic  und  Rhetorik  rechnet, 
Bbersieht  er  gerade  die  unversiegbare  Quelle 
aller  Dichtung  und  behklt  als  Thcile  der 
Poetie  nur  die  cpische,  dramatische  und 
pcnholische  (oder  allegorisch  - didaktische) 
fitade  Qbrig,  wobei  ilirn  die  letztere  als  die 
wiehtigste  und  alle  andern  ilberragende  er- 
acheint  „Im  ftltesten  Zeitalter  waren  die 
Sehloufolgerungen  der  Vernunft  neu  und  un- 
gewohnt;  darum  musste  man  die  Vernunft- 
wahrheiten  durcb  Sinnbilder  und  Beispiele 


den  Menschen  anschaulich  machen.  Deshalb 
war  damals  Alles  voll  von  Fabeln,  Parabeln 
und  Gleichnissen.  Daher  kamen  die  sinn- 
bildlichen  Kdrper  des  Pythagoras,  die  Fabeln 
des  Aesop  und  dergleichen.  Wie  die  Hiero- 
giyphen  alter  sind,  als  die  Buchstaben,  so 
sind  die  Parabeln  alter,  als  die  Beweise: 
sie  sind  die  durchsichtigsten  Argumente  und 
die  wahrsten  Beispiele.  Da  nun  aber  alle 
bisherigen  Erklarungsversuche  jener  parabo- 
lischen  Dichtung  ungentigend  sind,  so  mtlssen 
wir  eine  Philosophic  nach  Maassgabe  der 
alten  Parabeln  unter  die  wissenschaftlichen 
Aufgaben  rechnen.  Und  was  die  Poesie  be- 
trifft,  so  ist  die  Erklarung  der  alten  Parabeln 
das  einzige,  was  wir  in  diesem  Zweige  wttn- 
schen.u  Seine  Versuche  zur  Erklarung  der 
alten  Mythen,  d.  h.  zur  Aufldsung  derselben 
in  Gleichnisse  oder  Philosopheme,  hat  Bacon 
in  zwei  lateinisch  gesehriebenen  Schriften 
niedergelegt:  „Von  der  Weisheit  der  Alten14, 
welche  der  Universitat  Cambridge  zugeeignet 
ist,  und  „Ueber  den  Ursprung  der  Dinge 
nach  den  Fabeln  von  Eros  und  Himmel,  oder 
die  Lehre  des  Parmenides,  Telesius  und  be- 
sonders  des  Demokrit,  dargestellt  in  der  Fabel 
vom  Eros44.  Trotz  vielem  Tiefsinn,  den  Bacon 
auf  die  Mythenerklarung  verwandt  hat,  treibt 
er  doch  nur  sein  Spiel  mit  den  Mythen. 

Im  dritten  Buche  geht  Bacon  zur  Philo- 
sophic fiber,  welche  auf  den  Verstand  ge- 
grfindet,  die  Mutter  der  ttbrigen  Wissen- 
schaften  und  die  Weisheit  ist,  die  nmn  ehe- 
mals  die  Wissenschaft  aller  gOttlichen  und 
menschlichen  Dinge  nannte.  Er  bezeichnet 
sie  als  ^erste  Philosophic 44  im  Unterschied 
von  der  „ zweiten  Philosophic44  oder  der 
thatigen  Wissenschaft  und  weist  jener  die 
Aufgabe  zu,  die  eigcntlich  transscendenten 
d.  h.  fiber  alle  besonderen  Wissens  - Gebiete 
hinausgehenden  und  darum  in  alien  geltenden 
Begriffe  und  Axiome  zu  entwickeln.  Nach 
ihren  Gegenstanden  zerfallt  sie  in  die  Lehre 
von  Gott,  von  der  Natur  und  vom  Menschen. 
Auf  Gott  gehend  ist  sie  Theologia  naturalis 
oder  Philosophia  sacra,  die  als  solche  jedoch 
nur  ein  „ Wissensfunke44  ist  und  ohne  An- 
spruch,  die  Iteligion  anfzubauen,  die  Wahr- 
heit  der  Dogmen  zu  beweisen  und  eine  be- 
jahende  Erkenntniss  Gottes  zu  begrilnden, 
sich  darauf  beschrankcn  muss,  den  Atheismus 
zu  widerlegen.  Ein  oberflUchliches  Kosten 
ftihrt  in  der  Philosophic  leicht  zuin  Atheis- 
mus , ein  tieferes  Schdpfen  dagegen  zur 
Religion  zurtlck.  Die  heidnische  Anschauung. 
dass  die  Welt  nicht  Werk,  sondern  Abbila 
Gottes  sei,  hat  dazu  verleitet,  aus  der 
Beschaffenheit  der  Welt  Rtickschlflsse  auf 
das  Wesen  Gottes  zu  machen  und  Philosophic 
und  Glauben  so  zu  vermischen,  dass  eine 
„phantastische  Philosophic44  und  eine  „hare- 
tische  Religion44  die  Foigen  waren.  Man  gebe 
dem  Glauben,  was  des  Glaubens  ist,  und 
dem  Wissen,  was  ihm  gehort.  Wer  die  Wissen- 
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sehaft  ganz  tlberschaut,  weiss  auch,  dass  das 
Gebiet  des  Glaubens  ein  vora  Wissensgebiete 
vbllig  getrenntes  ist,  welches  nur  seinen 
eigenen  Gesetzen  gehorcht;  er  wird  also  deu 
Glauben  niemals  angreifen,  da  ihn  die  im 
Gebiete  des  Glaubens  mit  der  Vernunft  auf- 
tretenden  Widerspriiche  gar  niclit  berUliren. 
Auf  die  Natur  sich  richtend  wird  die  erste 
Philosophic  zur  Natur  philosophic  {natural 
philosophy ),  die  ebenfalls  im  dritten  Buche 
behandelt  wird.  Hier  wird  zunUchst  die 
theoretische  oder  speculative  Naturphiloso- 
pliie,  welche,  von  der  Erfahrung  ausgehend, 
zu  den  Axiomen  aufsteigt  und  darum  auch 
ascensoria  (aufsteigende)  genannt  wird,  von 
der  prakti8chen  oder  operativen  Naturphilo- 
sophie  unterschieden,  welche  von  den  Axiomen 
zu  den  Erfmdungen  herabsteigt  und  darum 
auch  descensoria  (absteigende)  heisst.  Zur 
theoretischen  Philosophic  rechnet  Bacon  die 
Physik,  welche  es  mit  den  concrcten  Er- 
scheinungen  zu  tliun  hat  und  die  blinden 
mechanischen  Krafte  und  bewegenden  Ur- 
sachen  betrachtet,  und  die  Metaphysik,  welche 
die  Endursachen  oder  Zwecke  in’s  Auge  fasst 
und  auf  das  in  den  Erscheinungen  sich  Gleich- 
bleibende  geht.  Beide  dttrfen  niclit  mit  ein- 
ander  verraischt  werden;  sobald  sich  die  End- 
ursachen in  das  physikalische  Gebiet  ein- 
driingen,  wird  das  Gebiet  dieser  Wissenschaft 
jammerlich  verwiistet,  da  in  ihr  die  teleologische 
Erklarung  nichtssagend  ist,  wRhrcnd  sie  in 
der  Metaphysik  ihren  richtigen  Platz  hat. 
Wilhrend  die  Physik  ihre  praktische  Anwen- 
dung  in  der  Mechanik  crhiilt,  gilt  filr  Bacon 
die  natilrliche  Magie  als  praktische  Anwen- 
dung  der  Metaphysik,  nur  aber,  dass  er  von 
der  gewdhnlichen  leichtfertigen  Magie,  wozu 
er  auch  die  Alchymie  rechnet,  Nichts  wissen 
will.  „Wenn  sich  die  Magie  mit  der  Wisseu- 
schaft  vereinigt,  so  wird  diese  natUrliche 
Magie  Thaten  vollbringen,  welche  sich  zu 
den  friiheren  aberglaubischen  Experimenten 
verhalteu,  wie  die  wirklichen  Thaten  Casars 
zu  den  eingebildeten  Arthur’s  vou  der  Tafel- 
runde,  d.  li.  wie  Thaten  zu  Mahrchen,  die 
noch  dazu  Geringeres  traumen,  als  jene  aus- 
filhren.*  Als  Anhangsel  und  llUlfswissenschaft 
der  Physik  erkenut  zwar  Bacon  die  Mathe- 
matik  an,  aber  er  verschloss  sich  zugleich 
durch  ihre  Unterschatzung,  aus  mangelnder 
Kenntniss  derselben,  deu  Weg  zur  Auerken- 
nung  des  Kopernikanisehen  Welt  - Systems, 
welches  er  fUr  eiuen  abentheuerlichen  Einfall 
hielt.  Die  Astronomie  in  ihrer  damaligen 
epochemachendeu  Gestalt  gait  ilun  als  ein 
Gemi8ch  blosser  Beschreibung  oderGeschichte 
mit  allerlei  raathematischen  ilvpothesen,  die 
ihm  alle  ganz  gleich  gut  zu  den  Erscheinungen 
zu  passen  schienen,  wfthrend  er  dagegen  ver- 
langte,  dass  die  Astronomie  physikalische 
Erklarungen,  d.  h.  solche  geben  solle,  welche 
aus  dem  Wesen  der  llimmelskorper  folgen. 

Auf  denMeu8chen  bezogentritt  im  vierten 


Buche  die  Philosophie  als  Anthropologie 
auf,  deren  Gegenstand  die  menschliche  Natur 
und  die  menschliche  Gesellschaft  ist  ( philo ■ 
sophia  humana  und  philosophia  civilis ). 
Beiden  aber  soil  die  Lehre  von  der  Natur 
und  Person  des  gauzen  Menschen  und  vom 
Bande  des  Einzelnen  und  der  Gesellschaft 
vorausgeschickt  werden.  Diese  Vorhalle  der 
Anthropologie  mdchte  er  zugleich  mit  er- 
habenen  Menschen  - Bildern  ausgeschmtlckt 
wissen,  damit  durch  Beispiele  dasjenige  vor 
Augen  trete,  wras  die  menschliche  Geistes- 
und  Willenskraft  in  den  Heldeunaturen  aller 
Zeiten  und  Lebensrichtungen  Grosses  vermocht 
hat.  Beztlglich  der  ungetheilten  Einheit  der 
menschlichen  Natur  soil  zugleich  in  einer 
auf  Bcobachtungen  und  Thatsachen  neu  zu 
grUiulenden  Physiognomik  der  Ausdruck 
der  Seele  im  Kbrper  betrachtet  werden.  Die 
in  den  Gesichtszilgen  befestigten  und  zur 
Gewoh illicit  gewordenen  Geberden  sind  eine 
unwillkflrliche  Seelensprache , deren  Ent- 
zifierung  und  Verstitndniss  die  Aufgabe  der 
Physiognomik  ist,  einer  Aufgabe,  die  andert- 
halb  Jahrhunderte  nach  Bacon  durch  J.  C. 
Lavater  zur  Ausftlhrung  gebracht  wurde.  lu 
Beziehung  auf  den  menschlichen  Leib,  als 
Physiologie,  betrachtet  die  Anthropologie 
die  Gesundheit,  Schbnheit,  Krafltentwickelung 
und  Lebensfreude  in  der  Medicin,  Kosmetik, 
Athletik  und  ars  voluplaria  (Lustlehre'i.  Auch 
Malerei  und  Musik  rechnet  Bacon  unter  die 
Mittel  des  sinnlichen  Vergntigens.  Die  Medi- 
cin will  er  von  der  Verwandtschaft  mit  ihrer 
Schwester,  der  Charlatanerie,  befreit  wissen. 
Da  sic  die  Gesundheit  erhalten,  die  Krank- 
heit  lieilen,  das  Leben  verlRngem  soil,  so 
zcrfilllt  sie  in  DiMetik,  Pathologic  und  Ma- 
krobiotik,  welche  letztere  Bacon  unter  den 
medicinischen  Wissenscliaften  vermisst.  lui 
Interesse  der  Pathologie  verlangt  er  eine 
genaue  Geschichte  der  Krankheiten,  ver- 
gleichende  Anatomic  und  Vivisectionen.  End- 
lich  stellt  er  der  Uusseren  Euthanasie,  als 
einer  besonderen  medicinischen  Disciplin,  die 
Erleichterung  des  Todes  und  ein  sanftes 
Sterben  als  Aufgabe.  In  der  Psychologic 
unterscheidet  Bacon  die  auf  natUrliche  Weise 
erzeugtc  sinnlichc  Seele,  die  als  kOrperliche 
Substanz  ihren  rilumlichen  Ort  im  Gehirn 
hat,  von  der  auf  tlbernattlrliche  Weise  ein- 
gehauchten  verntlnftigen  Seele  (dem  spira- 
cidiuri)  oder  dem  Geist,  deu  er  fUr  unerklilr 
bar  aus  natUrlichcn  Ursachen  halt  Bei  der 
Untersuchung  der  Kriifte  der  sinnlichen  Seele 
unterscheidet  er  das  Vermogen  der  sinnlichen 
Empfinduug  von  der  seeleuiihiilichen , alien 
Kbrpern  in  der  Natur  zukommenden  Per 
ception,  als  blosser  Empf&ngliehkeit  fllr  be- 
stimmte  Eindrilcke,  wie  solche  sich  auch  im 
Magnet,  in  der  Flamme,  in  der  Lnft,  in  den 
chemischen  Wahlverwandtschaften  findet  Als 
Kriifte  der  menschlichen  Seele  erscheinen 
Verstand  und  Wille,  deren  Bethatigung  und 
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Gegenstftnde  einerseits  die  Logik,  anderer- 
seits  die  Ethik  zu  betrachten  hat.  Die  Psycho- 
logy verzweigt  und  bethatigt  sich  daher  in 
diesen  zwei  weiteren  philososphischen  Wissen- 
schaften,  von  welchen  die  Logik  im  fUnften 
and  sec  listen  Buche  betrachtet  wird.  Als 
die  Wissenschaft  vom  richtigen  Verstandes- 
gebrauche  hat  sie  eben  so  viele  Tlieile,  als 
der  Verstand  Functionen,  nilmlich  Entdecken 
oder  Ertinden,  Urtheilen  nnd  Beurtheilen, 
Behalten  und  Mittheilen  oder  Darstellen.  Die 
Kmwt  zu  erfinden  und  zu  urtheilen  ist  die 
eigentliehe  Logik,  die  Gedachtnisskunst  ist 
die  Mnemonik,  die  Redekunst  die  Rhetorik. 
Die  von  Bacon  gestellte  Aufgabe  einer  neueu 
Logik,  ala  Erfindungskunst,  hat  er  selbst  in 
idnem  „Neuen  Organ  on u zu  Ibsen  versucht. 
k der  Mnemonik  oder  Gedachtnisskunst  will 
if  dem  Gedachtniss  durch  die  Einbildungs- 
mft  zu  Hillfe  kommen,  indem  er  die  Begriffe 
ia  Sinnbilder  oder  Embleme  verwandelt  und 
ia  dieser  Form  dem  GedUchtniss  iiberliefert, 
wie  dies  bereits  im  Altertlrame  versucht  und 
im  vorigen  Jahrhundert  durch  Kastner  aus- 
geftthrt  worden  ist 

Im  siebenten  Buche  wird  die  Ethik 
behandelt,  welche  den  Geist  in  seiner  Function 
als  Wille  betrachtet,  wiefern  er  sich  auf  das 
Gate  (d.  h.  das  Ntitzliche)  richtet,  und  also 
die  Kunst  zu  handeln  lehrt.  Gut  ist,  was 
dem  Menschen  ntitzt  Was  der  Gesellschaft 
nfltzt,  ist  das  Gnt  der  Gemeinschaft.  Das 
zemeinntltzige  Handeln  ist  die  hochste  Pflicht 
des  Menschen,  in  deren  Austlbung  die  Tugend 
besteht.  Dazn  die  Seele  tllchtig  zu  machen, 
ist  die  eigentliehe  Aufgabe  der  Ethik.  Was 
der  bisherigen  Sittenlehre  fehlte,  ist  nach 
Bacon  die  praktische  Menschen kenntniss.  Der 
Sittenlehrer  muss  die  physischen  Eigenthtlm- 
liehkeiten  und  Gemlltnsbeschaffenheiten  der 
Menschen  gerade  so  sorgfaltig  untersnehen, 
wie  der  Arzt  die  kOrpeilichen.  WTendet  die 
Ethik  ibre  Bildungsmittel , ohne  Unterschied 
der  Individualitaten , auf  alle  Menschen  an, 
•o  konnnt  sie  zu  einer  ahnlicben  Charlatanerie 
und  Pfoscherei  wie  der  Arzt,  der  alien  Kranken 
dieselbe  Arznei  vorschreibt  Die  Ethik  ist 
darum  erstens  Lehre  von  der  Menschen- 
kenntniss,  wozn  er  auch  eine  Naturgeschichte 
der  Affecte  rechnet,  sodann  Lehre  von  den 
riehtigen  moralischen  Bildnngsmitteln.  Die 
Menschen  kennen  lernen  heisst  nichts  anders, 
ab  einmal  ihre  nrsprtingliche  Willensrichtung 
oder  Gemflthsart,  d.  h.  ihren  Charakter,  so- 
dann aber  ihre  bewegenden  KrUfte,  die  Affecte 
uad  Leidenschaften  kennen  lernen,  welche 
die  Krankheiten  der  Seele  sind.  Dazu  hilft 
das  Stadium  der  Geschichtschreiber  nnd  der 
Diehter.  Den  Leidenschafteu  gegenllber, 
welche  die  Seele,  wie  die  Sttlrme  das  Meer, 
bewegen  and  sie  ans  dem  Geleise  des  gc- 
meinnatzigen  und  massvollen  Handelns  heraus- 
treiben,  kommt  der  Sittenlehre  die  Anfgabe 
xa,  die  Leidenschaften  zu  bUndigen  und  in 


ein  nattlrliches  Gleichgewicht  zu  setzen,  was 
hauptsSchlich  durch  die  Gewohnheit  geschieht, 
in  welcher  die  starkste  sittliche  Heilkraft 
liegt.  Die  sittliche  Leitung  und  Cultur  des 
Willens  nennt  Bacon  die  „Georgica  animi “ 
(Cultur  oder  Pflege  des  Gemflths),  und  in 
diesem  Betracht  mtissten  die  Philosophen 
emstliche  Forschungen  anstellen  tlber  die 
Macht  und  WTirkung  der  Gewohnheit,  der 
Ilebung,  der  Erziehung,  der  Nachahmung, 
des  Ehrgeizes,  des  menschlichen  Zusammen- 
lebens,  der  Freundschaft , des  Lobes  und 
Tadels,  der  Ermahnung,  des  Rufs,  der  Ge- 
setze.  der  Btlcher  und  Studien;  deun  dies 
sind  die  wirkenden  M&chte  und  Krafte,  welche 
in  moralischen  Dingen  herrschen. 

Im  achten  Buche  wird  der  letzte  Theil 
in  der  Bacon’sehen  Uebersicht  der  Wissen- 
schaften,  die  Politik  oder  Philosophia  civilis 
(btlrgerliche  Philosophic)  behandelt.  Sie  hat 
drei  Theile,  welche  den  drei  Hauptthatig- 
keiten  der  Gesellschaft  entsprechen:  die  Lehre 
vom  Umgang,  die  Lehre  von  den  Geschaften 
und  die  Lehre  vom  Staate  oder  von  der 
Herrschaft.  „Drei  Gtlter  sind  es,  welche 
sich  die  Menschen  aus  der  btirgerlichen  Ge- 
sellschaft zu  erwerben  streben:  Trust  gegen 
Einsamkeit,  Htilfe  in  Geschaften  und  Schutz 
gegen  Beleidigungen.  Jene  drei  Klugheiten 
sind  durchatis  unter  sich  verschieden  und  oft 
getrennt:  die  Klugheit  im  Verkehr,  die  Klug- 
heit  in  Geschaften  und  die  Klugheit  im  Re- 
gieren.u  Die  Lehre  von  den  Geschaften  hat 
noch  Niemand  nach  der  Wichtigkeit  der  Sadie 
behandelt;  sie  zerfallt  in  die  Lehre  von  den 
zerstreuten  Angelegenheiten  und  ist  bier  ge- 
wissermaassen  der  Handlanger  des  gemeinen 
Lebens,  und  in  die  Lehre  von  der  Bemtthung 
um  das  Leben  (de  ambitu  vitae),  was  sich 
auf  die  Verbesserung  der  Verhaltnisse  jedes 
Einzelnen  bezieht.  In  dieser  Beziehuug  tindet 
sich  Nichts,  was  sich  irgendwie  mit  den 
Aphorismen  vergleiclien  liesse,  die  der  Kbnig 
Salomon  in  den  „Spr(lchen“  und  in  der  „Weis- 
heit  Syrachs*  verdffentlicht  hat.  Die  Lehre 
von  der  Bemtlhung  um  das  Leben  bezeichnet 
Bacon  auch  als  ,,/aber  fortunacu  (Schmied 
des  Geschickes)  oder  als  „architectura  for- 
tunaei(  (Aufbau  des  Geschickes).  „Der 
Schmied  seines  Gltlckes  oder  der  Politiker 
seines  Gltlckes  muss  sein  Handwerkszeug 
kundig  benutzen  und  richtig  anwenden,  d.  h. 
sich  gewbhnen,  den  W7erth  und  die  Geltung 
ailer  Dinge  richtig  zu  schatzcn,  wie  sie  ftir 
sein  Gltlck  und  seine  Zwecke  mehr  oder 
weniger  ntltzen.  Er  muss  die  wahre  Mathe- 
matik  des  GemUths  kennen  leruen.u  In  Bezug 
auf  die  wahre  Keuntuiss  Anderer  und  seiner 
selbst  giebt  Bacon  einige  allgemeine  und  be- 
sondere  Vorschriften.  „Die  Augel  der  Kennt- 
niss Anderer  besteht  in  der  Vorschrift,  dass 
wir  uns  so  viel  als  mdglich  jenes  Fenster 
des  Momus  verscliaffen,  durch  welches  man 
in  die  dunkeln  und  verschlnngenen  krummen 
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Wege  des  menschlichen  Herzens  blicken 
kann.“  Olme  Kenntniss  der  Thiltigkeiten 
Anderer  bleibt  die  Kenntniss  der  Personen 
trilgerisch;  denn  die  Meuschen  andern  sich 
zugleich  mit  iliren  Handlungeu.  Menschen- 
kenntniss  kanu  auf  seeks  Weisen  geschbpft 
werden:  durch  ihr  Angesicht  und  ihren  Mund, 
dnrch  ilire  Worte,  durch  ihre  Thaten,  durck 
ihre  GeisteseigenthUmlichkeiten , durch  ilire 
Zwecke  und  durch  die  Beziehungen  Anderer. 

In  Bezug  auf  das  Angesicht  giebt  es  einige 
feiuere  Bewegungen  und  Wendungen  der 
Augen,  des  Mundes  und  der  Mienen,  aus 
welchen  sich  gewissermaassen  eine  Thtire  des 
Innern  5ffnet.  „Die  Worte  des  Menschen 
sind  buhlerisch;  aber  die  buhlerische  Schminke 
wird  am  Besten  ertappt,  wenn  Worte  ent- 
weder  vorbereitet  oder  in  der  Verwirning 
vorgebracht  werden.  Nacli  der  Erfahrung 
giebt  es  wenige  Menschen,  die  nicht  bisweilen 
im  Zorn  oder  aus  Prahlerei  oder  aus  Liebe 
zu  einem  Freund  oder  aus  Schwaehheit  des 
Herzens  oder  in  irgend  einer  GemUths-Er- 
regnng  ihre  innersten  Gedanken  enthtlllen 
und  mittheilen.  Obwohl  die  Thaten  die  siclier- 
sten  PfUnder  des  menschlichen  Gemttthes  sind, 
so  ist  dock  auch  ihnen  nicht  ganz  zu  trauen, 
wenn  man  nicht  vorher  ihre  Grbsse  una 
Eigenthtlmlichkeit  genau  erwogen  hat;  denn 
(wie  Livius  richtig  bemerkt)  der  Betmg  ver- 
schafft  sich  in  kleinen  Dingen  Glauben , um 
mit  grbsserem  Vortheil  zu  tauschen.  In  Bezug 
auf  die  Menschenkenntniss,  die  aus  den  Be- 
ziehungen Anderer  geschbpft  wird,  ist  Folgen- 
des  zu  merken:  Fehler  und  Mangel  lernt  man 
am  Besten  von  Feinden  kenuen,  Tugenden 
und  Fahigkeiten  von  Freunden,  Sitten  und 
Zeiten  von  Dienern,  Meinungen  und  Mcdi- 
tationen  von  Vertrauten.  Bei  der  Prtifung, 
die  der  Mensch  fiber  seine  cignen  Faliig- 
keiten.  Tugenden  und  IlUlfsmittel,  wie  Uber 
seine  Mangel,  Unfahigkeiten  und  Hindernisse 
anzustellen  hat.  kommt  Folgendcs  in  Betracht. 

Es  haudelt  sicli  darum,  wie  Einer  mit  seinen 
Sitten  und  seiner  Natur  zu  den  Zeitverhalt- 
nissen  steht;  wie  er  sich  zu  den  Beschafti- 
gungen  und  Lebensweisen  verhalt,  dieGeltung 
und  Werth  haben;  er  muss  Sorgfalt  in  der 
Wahl  von  Freunden  und  Vertrauten  zeigen 
und  sich  vor  falscher  Naekahmung  Anderer 
htlten.  Aber  sich  zu  kennen  reicht  ftir  den 
Menschen  nicht  aus;  er  muss  auch  bei  sich 
flberlegen,  wie  er  sich  passend  und  klug  be- 
nehmen  und  darstellen  kOnnc,  indem  er  vor- 
zilge  zeigt  und  Mangel  verbirgt.  Durch  Vor- 
siclit,  Vorwand  und  Zuversicht  werden  Mangel 
verdeckt.  Zu  den  zerstreuten  Vorschriften, 
die  Bacon  ftir  den  Aufbau  des  eigneu  Gltlckes 
giebt,  gehort  unter  Anderem,  die  Zeit  richtig 
zu  beurtheilen  und  immer  das  nachst  Nothige 
zu  thun,  die  Gelegenheiten  nicht  immer  zu 
erwarten,  sondern  manchmal  hervorzurufen, 
die  Natur  nachzuahmen,  welche  Nichts  uui- 
sonst  that.  Konneu  wir  die  hochste  Stufe 
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nicht  erreichen,  so  sollen  wir  bei  der  zweiten 
oder  dritten  stehen  bleiben;  konuen  wir  bei 
einem  Theile  der  Sache  nicht  stehen  bleibeu, 
so  sollen  wir  die  darauf  verwandte  Mtlhe 
einem  andern  Zwecke  zuwenden;  kfinneu  wir 
eine  Frucht  in  der  Gegenw'art  nicht  pfllieken, 
so  sollen  wir  daraus  wenigstens  einen  Nutzen 
ftir  die  Zukunft  zieheu;  kbnnen  wir  nichts 
Gediegenes  davon  heimbringen,  so  sollen  wir 
wenigstens  etwas  ftir  unsern  Ruf  gewinnen 
und  ja  nicht  besttlrzt  oder  verwirrt  den  Muth 
sogleich  verlieren,  wenn  wir  etwa  ein  Haupt- 
ziel  nicht  erreichen  kdnnen.  An  keine  Sache 
sollen  wir  uns  so  unbedingt  kangen,  dass 
wir  nicht  wenigstens  immer  ein  offenes  Fenster 
haben,  um  heraus  zu  fliegen,  oder  eine  heim- 
liclie  llinterthtlr,  um  uns  zuriick  zu  ziehen. 
Schliesslich  wieaerholt  Bacon  die  alte  Vor- 
8chrift  des  Bias,  eines  der  sogenannten 
sieben  Weisen  unter  den  alten  Griechen: 
Liebe  gleichsam  als  ktlnftiger  Feind  und  hasse 
a Is  Einer,  der  ktlnftig  lieben  kdnnte. 

Als  zweiten  Theil  seines  beabsichtigten 
grossen  Gesammtwerkes  Uber  die  grosse  Er- 
neuerung  der  Wissenschaften  hat  Bacon  das 
„Neue  Organon**  betrachtet,  welches  aus 
der  schon  1612  verfassten  Schrift  „Cogitata 
ct  visa “ durch  Ueberarbeitung  hervorgegangeu 
ist  und  als  seine  sowohl  sachlich  als  methodisch 
wichtigste Arbeit gelten muss.  (Franz  Bacon’s 
„Neues  Organon4*,  Ubersetzt  und  erlautert  vou 
J.  H.  von  Kirchmann,  1870,  als  32.  Band 
der  „ philosopkischen  Bibliothek  u).  Es  sollte 
der  Welt  em  „neues  Werkzeug  der  Er- 
kenntnissu  w'erden,  welches  an  die  Stelle  des 
alten  Aristotelischen  Organons  (d.  h.  der 
logischen  Schriften  des  Aristoteles)  und  der 
unfruchtbaren  scholastischen  Nachtreter  des 
Aristoteles  im  Mittelalter  treten  mtisse,  um 
als  Anleitung  und  Richtschnur  fUr  eine  be- 
obachtende  und  untersuchende  Forschung  zur 
Erklarung  der  Natur  zu  dienen  und  durch 
ntttzliches  Wissen  die  Maclit  und  Herrschaft 
des  Menschen  zu  fbrdern.  Eine  grosse  Auf- 
gabe,  die  aber  von  Bacon  selbst  verfelilt  oder 
nnr  ungenUgend  ausgefUhrt  worden  ist.  In 
den  beiden  BUchern,  aus  welchen  das  Novum 
organon  besteht,  giebt  Bacon  das  Wesentliche 
seiner  „neuen  Logik“  anfangs  in  kurzeu, 
scharf  begreuzten  Sktzen  (Aphorismen),  kommt 
jedoch  im  wreiteren  Verlaut  zu  ausfUhrlichen 
uud  zusammenhiingenden  Erbrterungen.  Er 
vertheilt  den  Inhalt  in  einen  uolemiscken 
und  verneinenden  Theil,  wrelcher  aie  bisherige 
Methode  der  Wissenschaft  bek&mpft,  und 
einen  bejahendeu  oder  aufbauenden  Theil, 
w'orin  er  seine  eigene  Methode  der  induction 
auseinandersetzt.  Meine  Aufgabe  (sagt  Bacon 
besteht  darin,  die  Grade  der  Gewissheit  zn 
bestimiuen,  die  sinnliche  Wahruehmung  durch 
eine  gewisse  Einschrknkung  sicher  zu  stellen. 
Das  speculative  Fortbaueu  darauf  verwerfe 
ich  fast  giinzlich,  dagegen  eroffne  ich  deni 
Geiste  einen  ueuen  uud  sichereu  Weg  durch 
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eben  jene  Sinneswahrnehmungen.  Es  bleibt 
nor  ein  Weg  offen,  den  Geist  von  Anfang 
an  durchaus  nicbt  sich  selbat  zn  dberlasaen, 
sondern  ihn  stets  zu  leiten  und  die  Sache 
wie  durch  Masclunen  zu  bewerkatelligen. 
Die  Philosophic,  die  ich  einfdhre,  ist  eine 
vermittelst  richtiger  und  gesetzmflssiger  Aus- 
legung  der  Natur  begrdndete  Phiiosophie. 
Sie  ist  aber  nicht  sogleich  gelilufig,  nocli  im 
Vorbeigehen  zu  fassen,  sondern  atrenge  wider 
vorgefasste  speculative  Ansichten,  wird  aie 
derMenge  erst  durch  den  Nutzen  einleuchten, 
den  aie  mit  sick  fdkrt.  Wir  wollen  versucken, 
ob  wir  die  Macht  des  Menschen  tiefer  bc- 
gtflnden,  weiter  auadehnen  kbnnen.  Die 
menschliche  Wissenschaft  und  Macht  fallen 
in  Einen  Pnnkt  zuaammen;  denn  die  Un- 
kenntnias  der  Ursache  vereitelt  die  Wirkung. 
Die  Natur  lilsat  sich  nur  besiegen,  wenn 
man  ibr  gekerclit,  und  was  dem  forackenden 
Verstande  ala  Ursache  gilt,  ebendasselbe 
gilt  dem  erfinderiacken  Verstand  als  Richt- 
ichnur  und  Regel.  „Ich  schweige  (sagt 
Bacon  am  Schlusse  der  Vorrede  zum  Neuen 
Organon)  von  mir  selbst ; aber  von  der 
•Sache,  um  die  es  sich  handelt,  verlange  ich, 
dass  sie  die  Menschen  nicht  filr  eine  blosse 
Meinung,  sondern  ftlr  ein  Werk  anaeken  und 
sich  tlberzeugt  halten,  dasa  wir  nicht  ftlr 
eine  Sckule  oder  eine  beliebige  Anaicht, 
sondern  ftlr  den  Nutzen  und  die  Grbsse  der 
Menachheit  neue  Grundlagen  aucken.  Auch 
sollen  sich  die  Leute  niclit  einbilden,  daaa 
nnser  neues  Werk  ein  grenzenloses  und 
fibermenachlickea  sei;  denn  es  ist  in  Wahr- 
keit  das  Ende  und  die  rechtmilssige  Grenze 
unendlichen  Irrthums.  Wir  wissen  es  wolil, 
•lass  wir  Menschen  sind  und  aterben  mdssen; 
aber  wir  glanben  auch  nicht,  dass  unser 
Werk  im  Lauf  einea  Mensclienalters  vollendet 
werden  konne,  sondern  tlbergeben  es  der 
Znkunft.  Wir  auchen  die  Wissenschaft  nicht 
anmaassend  in  den  engen  Zellen  des  mensch- 
lichen Geistes,  sondern  bescheiden  im  weiten 
Keiche  der  Welt“.  Er  unteracheidet  drei 
Arten  und  gleichaam  Stufen  des  menschlichen 
Khrgeizea.  Auf  der  ersten  Stufe  sucht  man 
die  eigene  Macht  in  seinem  Vaterlande  zu 
vermehren:  auf  der  zweiten  Stufe  sucht 
ffl&n  des  Vaterlandea  Macht  und  Herrschaft 
innerhalb  der  Menachheit  zu  vermehren. 
Wenn  es  nun  aber  Jemand  unternimmt,  die 
Macht  und  Herrschaft  der  Menachheit  selbat 
fiber  das  Universum  der  Dinge  kerzuatellen 
and  zu  erweitern,  so  ist  ein  aolcher  Ehrgeiz 
unter  alien  der  verntlnftigste  und  erhabenste. 
Aber  die  Macht  des  Menschen  tiber  die 
Dinge  beruht  allein  auf  Kunst  und  Wissen- 
schaJFt;  denn  nur  durch  Gehoraam  wird  die 
Natur  bekerrsckt. 

Die  lieinigung  des  Geistes  von  den 
Idolen  oder  den  die  Fortschritte  des  Er- 
keanens  hindemden  Vorurtheilen  ist  nur  der 
verneineude  Theil  dessen,  wozu  das  „Neue 
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Organon  “ anleiten  will.  Es  giebt  aber  vier 
Arten  von  Vorurtheilsgbtzen  oder  falschen 
Begriffen,  welche  sich  in  dem  menschlichen 
Verstande  bereits  festgesetzt  haben:  Vor- 
urtheile  der  Gattung  oder  der  Zunft,  Vor- 
urtheile  der  Hbhle  oder  Eigengbtzen,  Vor- 
urtheile  des  Marktes  oder  Geselfschaftsgbtzen 
und  Vorurtheile  der  Buhne  oder  der  Ueber- 
lieferung.  Die  Idole  der  Gattung  oder 
der  Zunft  haben  ihren  Ursprung  in  der 
gleichen  Beachaffenheit  der  Substanz  des 
Menschengeistes  oder  der  menschlichen  Natur 
(lberhaupt.  Der  Geist  ist  niimlick  nicht  wie 
ein  ebner  Spiegel,  der  die  Dinge  ganz  so 
wiederspiegelt,  wie  sie  sind,  sondern  er  gleicht 
einem  Spiegel  mit  unebner  Oberfl&che, 
welcher  seine  eigne  Gestalt  mit  den  Gestalten 
der  Dinge,  die  er  zeigt,  combinirt  Die 
Gattung8vorurtheile  kommen  entweder  aus 
Voreingenommenheit  dea  Verstandes  oder  aus 
der  Enge  desselben  oder  aus  unrukiger  Be- 
weglichkeit  desselben  oder  aus  der  Fdrbung 
desselben  durch  Affecte  oder  aua  Incompoteuz, 
Stumpfheit  oder  Tkuschungen  der  Sinne 
oder  aua  der  Art  der  Sinneseindrticke.  Der 
menschliche  Verstand  acliiebt  in  Folge  seiner 
Eigenthdmlichkeit  leicht  eine  grossere  Ord- 
nung  und  Gleichm&ssigkeit  den  Dingen 
unter,  als  er  thats&chlich  findet,  und  ob  wolil 
Vieles  in  der  Natur  einzig  und  ungleichartig 
ist,  so  erdichtet  er  dock  Parallelen  und 
Entsprechende8  und  Analogien.  die  nicht 
vorhanden  sind.  Die  Idole  aer  Hbhle 
oder  Eigengdtzen  sind  diejenigeu  Vorurtheile, 
wnlche  aus  der  besondern  Eigenthdmlichkeit 
desEinzelmenschen  entspringen.  Die  Menschen 
lieben  besondere  Wissenschaften  und  Contem- 
plationen,  entw'eder  weil  sie  sich  fdr  Urheber 
und  Erfinder  derselben  halten  oder  weil  aie 
viel  Mdhe  darauf  verwandt  und  sich  daran 
gewbknt  haben.  Kommen  nun  solche  Men- 
8chen  zu  allgemeinen  pliilosophischen  Be- 
trachtungen,  so  verdrehen  und  verderben 
sie  dieaelben  aus  ihren  eignen  mitgebrachten 
Phantasieen.  Dies  zeigt  'sich  besonders 
deutlich  bei  Aristoteles,  der  seine  Natur- 
philo8ophie  ganz  seiner  Logik  verkaufte  und 
jene  durch  seine  Dialektik  verdarb.  Der 
grds8te  und  gleichaam  radikale  Unterschied 
der  Geister  besteht  in  Bezug  auf  Phiiosophie 
und  Wissenschaften  darin,  dass  einige  Geister 
stdrker  und  tdchtiger  sind,  um  die  Unter- 
schiede,  andere  dagegen,  um  die  Aehnlich- 
keiten  der  Dinge  aufzuhnden  und  zu  be- 
zeichnen.  Beiderlei  Geister  treiben  es  leicht 
bis  zum  Uebcrmaass,  die  Einen  in  best&ndigem 
Haschen  nacli  Unterschieden , die  Andem 
nach  Aehnlichkeiten.  Die  Idole  des 
Marktes  oder  der  Gesellscliaft  entsteheu 
aus  dem  Umgang  in  der  menschlichen  Ge- 
sellschaft  und  aus  der  Sprache.  Sie  sind 
unter  alien  die  beschwerlichsten.  Der  Vor- 
urtheile aber,  welche  durch  Worte  dem 
Verstand  auferlegt  werden,  giebt  es  zwei 
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Arten.  Entweder  sind  es  Namen  von  Dingen, 
welche  nicht  sind,  d.  h.  Namen,  welche  in 
Edge  von  Unterschiebungen  der  Phantasie 
gegenstandlos  sind,  also  Erdichtungen,  welche 
ans  nichtigen  und  falschen  Theorien  ihren 
Ursprung  haben.  Oder  es  sind  Namen  von 
Dingen,  welche  zwar  existiren,  deren  Be- 
stimmungen  aber  verworren,  oberflilchlich 
und  ungleichmassig  von  den  Dingen  abgezogen 
sind.  Die  Menschen  meinen,  inre  Gedanken 
beherrschten  ihre  Worte;  es  kommt  aber 
auch  vor,  dass  umgekehrt  ihre  Worte  durch 
einen  gewissen  Gegenstoss  oftmals  ihre  Ge- 
danken  beherrschen.  Die  Idole  der  Btlhne 
oder  des  Theaters  sind  diejenigen  Vorurtheile 
und  T&uschungen , welche  aus  den  Lehr- 
s&tzen,  Theorien  und  Ueberliefenmgen  der 
Schulen  entsprungen  sind.  Sie  sind  entweder 
sophistischer  oder  empirischer  oder  aber- 
glaubischcr  Art,  indem  sich  die  erstere  durch 
Worte  und  herrschende  Vorstellungen,  die 
zweite  durch  unvollst&ndige  und  nicht  ge- 
hdrig  geprllfte  Erfahrungen,  die  dritte  durch 
Hereinmengen  theologiscncr  Ansichten  fcsseln 
Ihsst  Sie  sind  nicht  uuvcrmerkt  in  den 
Geist  gekommene,  sondern  erworbene  Vor- 
urtheile und  oft  das  Ergebniss  grosser  Ge- 
lehrsamkeit  und  grossen  Stadiums.  Solche 
nichtige  Vorstellungen  und  falschen  Begriffe 
belagern  den  menschlichen  Geist  und  nelimen 
ihn  so  sehr  gefangen,  dass  sie  ilirn  nicht 
allein  den  Eingang  der  Wahrheit  erschweren, 
sondern  auch  den  wahrheitsoffenen  Geist  immer 
wieder  hernmen,  wenn  wir  uns  nicht  warnen 
lassen  und  mit  allem  Ernst  gegen  diese 
Vorurtheile  rllstcn. 

Die  Lehre»von  den  Idolen  verhdlt  sich 
zur  Erkl&rung  der  Natur  ganz  iihnlich,  wie 
die  Lehre  von  den  Trugschlllssen  zur  ge- 
wiihnlicheu  Dialektik.  Die  Idole  jeglicher 
Art  mtls8en  darum  allesammt  durch  einen 
beharrlichen  und  feierlichen  Beschluss  filr 
immer  vernichtet  und  abgcschafft  werden; 
der  menschlicljp  Verstand  muss  sich  davon 

fflnzlich  befreien  und  reinigcn,  damit  der 
lingang  in  das  Reich  der  menschlichen 
Herrschaft,  welches  in  den  Wissenschaften 
besteht,  offcn  sei.  Niemand  hat  bis  jetzt  so 
viel  Beharrlichkeit  und  Stilrke  des  Geistes 
ehabt,  um  es  liber  sich  zu  gewinnen,  alle 
erkbmmlichen  Theorien  und  Begriffe  voll- 
kommen  abzulegen  und  den  so  gereinigten 
und  gekliirten  Verstand  von  Neuem  auf  die 
einzelnen  Dinge  zu  richten.  Daher  war  die 
menschliche  Vernunft  in  ihrer  bisherigen 
VerfassungeinGemisch  von  vielem  Autoritkts- 
glauben,  zufklligen  Erfahrungen  und  l$indi- 
sclien  Begriffen.  Und  es  wird  mit  der 
Wissenschaft  nicht  eher  besser  werden,  als 
bis  man  sich  im  reifen  Alter  mit  gesunden 
Sinnen  und  gereinigtem  Verstande  ganz  von 
Neuem  auf  die  Erfahrung  und  ihre  Besonder- 
heiten  richtet.  Die  von  den  Griechen  llber- 
kommene  Weisheit  erscheint  uns  als  die 


Kindheit  der  Wissenschaft;  sie  ist,  wie  ein 
Kind,  fertig  zum  Schwatzen,  unkrhftig  und 
und  unreif  zum  Zengen.  Wkre  diese  Wissen- 
schaft nicht  ein  ganz  todtes  Kapital,  so  hfttte 
sie  niemals  Jakrhunderte  hindurch  im  alten 
Geleise  beharren  kdnnen,  olme  fortzuschreiten. 
So  aber  werden  nicht  bios  die  einmal  be- 
haupteten  Sfitze  immer  wieder  behauptet, 
sondern  auch  was  Problem  ist,  bleibt  Problem 
und  wird  durch  mtlssiges  Hin-  und  Herreden 
nicht  geldst,  sondern  befestigt  und  genUhrt. 
Der  Gang  der  Ueber  liefer  ungen  zeigt  immer 
nur  Lehrer  und  Schiller,  niemals  einen  Er- 
fmder,  nie  einen  Solchen,  der  die  Erfindnneen 
vermehrt  und  weiterflthrt.  Die  Philosophic 
und  die  speculativen  Wissenschaften  werden 
wie  die  Statuen  angebetet  und  gefeiert, 
aber  nicht  von  der  Stelle  gerlickt.  Von  den 
dritthalb  Jahrtausendcn  der  Menschen- 
geschichte  gehbrten  kaum  sechs  Jahrhunderte 
den  Wissenschaften.  Nachdem  sich  der 
chri8tliche  Glaube  liber  die  Welt  verbreitet 
hattc,  mu8sten  sich  die  vorzllglichsten  Geister 
auf  die  Theologie  wenden.  Indessen  m6ge 
Niemand  erwarten,  dass  die  Wissenschaften 
betrilchtlich  weiterkommen,  bevor  die  Physik 
(Naturwissenschaft)  in  die  einzelnen  Wissen- 
schaften eingedrungen  und  diese  wiederom 
auf  die  Physik  zurttckgeftlhrt  sind.  Darnm 
sind  Astronomie,  Optik,  Musik,  die  meisten 
mechanischen  Kllnste,  sogar  die  Medicin  und 
auch  Moral,  Politik  und  Logik  so  Hach,  un- 
8icher  und  schwankend  geworden,  weil  sie 
als  selbstst&ndige  und  besondere  Wissen- 
schaften nicht  mehr  von  der  Naturphilosophie 
erwtthnt  werden.  Aber  es  ist  kein  Wunder, 
dass  die  Wissenschaften  nicht  wachsen,  wenn 
sie  ihren  Wurzeln  entrissen  sind.  Der 
logische  Syllogi8mu8  ist  untauglich  zum  Anf- 
linden  der  wissenschaftlichen  Wahrheiten; 
wo  es  sich  um  Lehrbegriffe  handelt,  die  auf 
menschlichen  Meinungen  bernhen,  wie  bei 
moralischen  und  politisChen  Gegenstftnden, 
mag  er  in  gewissem  Sinne  fbrderlich  sein; 
aber  flir  die  Feinheit  und  Verborgenheit  der 
Naturerscheinungen  ist  er  unfahig  und  nicht 
zutreffend.  Wir  mllssen  unsere  Zuflucht  zu 
derjenigen  Beweisfllhrung  nehmen,  w'elche 
durch  Experimente  geleitet  wird,  d.  h.  zur 
Induction.  Die  Wissenschaft  kann  erst 
dann  gedeihen,  wenn  auf  einer  wirklichen 
Leiter,  von  Stnfe  zu  Stufe,  in  geschlossener 
Reihe  emporgestiegen  wird,  zueret  von  den 
Einzeldingen  zu  den  untersten  Gesetzen,  von 
da  zu  den  mittleren  und  zuletzt  zu  den  all- 
gemeinsten.  Darum  mllssen  wir  dein  menscli- 
Uchen  Geiste  nicht  Fittige,  sondern  Blei  und 
Gewicht  anlegen,  um  seinen  Flug  zurtlckzu- 
halten  und  zu  ziihmen.  Bis  jetzt  gab  es 
keine  lautere  Naturwissenschaft;  sie  w'UTde 
angestecktund  verdorben  in  der  aristotelischen 
Schule  durch  Logik,  in  der  platonischen 
durch  natllrliche  Theologie,  in  der  nen- 
platonischeu  durch  Matliematik,  welche  die 
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Xitowissenschaft  wohl  begrenzen , aber 
licit  eneugen  nnd  bervorbringen  soli.  Die 
iadoctlon,  die  ztir  Erfimlung  und  zum  sichern 
Hetreia  von  Wissenscliaften  und  Kllnsten 
nienen  soil,  muss  die  Natur  sichten  und 
fcbeiden,  indern  sib  die  wesentlichcn  Be- 
cspiagen  von  den  zufUlligen  trennt;  sie 
bus  die  negativen  Instanzen  durchmachen, 
* «n  dwell  einen  richtigen  Schluss  zu  den 
linnativen  zu  kommen.  Und  dies  ist  bis- 
ks nock  nicht  versucht  worden,  ausser 
efrw  durch  Platon,  der  zur  Sichtung  seiner 
Waitionen  und  Ideen  wenigstens  diese 
Form  der  Induction  gebrauchte.  Das  grosste 
Beapiel  der  sophistischen  Pkilosoplue  ist 
Ariitoteles:  er  hat  die  Naturwissenschaft 
iarci  seme  Dialektik  verdorben,  da  er  die 
^dt  aus  Kategorieen  erklkrte  und  sich  in 
Horten,  statt  in  der  lebendigen  Wahrheit 
' teDinge  bewegte.  Es  ist  besser,  die  Natur 
a aeciren,  als  zu  abstrakiren.  Dies  hat  die 
xiole  des  Demokrit  gethan,  welche  tiefer 
d*  tile  ttbrigen  in  die  Natur  selbst  eindrang. 
heahalb  war  die  Naturpkilosopkie  eines  De- 
sokrit  und  Anderer,  welche  Gott  und  Geist 
vo®  der  Bildung  der  Dinge  fern  kielten,  die 
Wthordnung  aus  deni  Spiel  der  Naturkr&fte 
trkiirten  (welches  sie  Scliicksal  oder  Zufall 
nwDtenj  und  die  Ursachen  der  einzelnen 
£ncheinungen  aus  einer  materiellen  Noth- 
^endigkeit , ohne  alle  Einmischung  von 
Zwecken  herleiteten,  in  physikalischer  lltick- 
sckt  bei  Weitem  sicherer  und  eindringlicher, 
didie  Theorien  eines  Platon  und  Aristoteles. 
hie  Untersuchung  der  Zwecke  ist  unfrucht- 
kw  und  kinderlos,  wie  eine  gottgeweihte 
iuKfrau.  . 

Liegt  der  Vorzug  und  das  Verdienst  der 
Arbeiten  Bacon’s  auf  Seiten  der  Verneinung 
fei  biaherigen  Zustandes  der  Wissenschaft 
ud  der  Antoritat  des  Alterthums,  so  ist  da- 
die  positive  Seite  des  Neuen  Organons 
da  achwacher  und  verunglUckter  Versuch 
rar  Wegbahnung  einer  neuen  Wissenschaft. 
[te  Dargtellung  der  besonderen  Arteu  und 
^eieen,  wie  die  Forschung  verfahren  mlisse, 
**dirtiikt  sich  auf  eine  oberflkchliche  Auf- 
zibkmg  einer  Menge  von  mtfglicken  Wen- 
^gen  und  Gesichtspunkten  des  unter- 
’Dclinden  Gedankens.  Urn  den  verhkltniss- 
^igeu  Werth  der  Thatsachen  als  Mittel 
M Entdeckungen  zu  bestimmen,  werden 
*1  versehiedene  Regeln  oder  sogenannte 
^Aiogative  Instanzen  aufgezeigt,  welche  ftlr 
ien  heutigen  Stand  der  Erfahrungsforschung 
.ittdich  unbrauchbar  sind.  Bacon’s  Sckw&cke 

Mtbematischen  Denken  und  sein  Mangel 
w Verstandniss  der  grossen  Tragweite  der 
«»*bfcmatik  fflr  die  Hervorbringung  des 
liess  ihn  die  gleiche  Wichtigkeit 
***  Deduction  und  Induction  ttberseken. 
'•*  aus  den  Experimenten  (sagt  Bacon)  die 
Aiiwoe  berzuleiten,  liandelt  es  sich  zuerst 
'w  due  durch  Experimente  gesicherte  Natur- 


beschreibung  von  zureichendem  und  brauck- 
barem  Inhalt.  Diese  macht  die  Grundlage 
der  Naturwissenschaft  aus;  denn  die  Natur- 
erscheinungen  dilrfen  nicht  erfunden  und 
ausgedaclit,  sondern  milssen  gefunden  werden. 
Aber  die  Naturbeschreibung  enthiilt  eiu  so 
mannichfaltiges  und  zerstreutes  Material, 
dass  sie  den  Verstaud  leicht  in  Verwirrung 
bringt  und  erdrUckt,  wenn  sie  nicht  logisch 
geordnet  wird.  Darum  muss  man  die  Ord- 
nungsreihen  {tabulae  et  coordinationes  in- 
stall tiarum)  so  Ubersichtlich  aufftlhren,  dass 
sich  der  Verstand  orientiren  und  leicht  da- 
mit  umgehen  kann.  Aber  auch  nach  einer 
solchen  Vorbereitung  ist  der  sich  selbst 
Uberlassene  und  willkttrliche  Verstand  noch 
nicht  zureichend  und  geschickt,  die  Axiome 
zu  entdecken,  wenn  er  nicht  gelenkt  und 
ge8cktttzt  wird.  Darum  muss  man  drittens 
die  gesetzmhssige  und  walire  Induction  au- 
wenden,  die  zur  Erklkrung  der  Natur  den 
eigentlichen  Schlilssel  bildet.  Ich  halte  da- 
ftlr,  dass  man  eine  solche  Form  der  Induction 
einftlhre,  die  aus  einzelnen  Thatsachen  all- 
gemeine  Sckltisse  zieht,  so  jedoch,  dass  da- 
gegen  aus  demonstrativen  Grilnden  kein 
widersprechendes  Zeugniss,  keine  negative 
lustanz  mehr  aufgeftthrt  werden  kann.  Wir 
milssen  durch  die  negativen  Bedingungeu 
zu  den  affirmativen  vordringeu  nach  durch- 
g&ngiger  Ausschliessung  der  zufalligen.  Der 
menschliche  Verstand  hat  einmal  diesen  eigen- 
thUmlichen  und  festgewurzelten  Irrthum, 
dass  er  sich  (ganz  abgesehen  vom  Hang  zum 
Wunderbarenj  Uberhauptmehr  durch  positive, 
als  durch  negative  Instanzen  bestimmen 
liisst,  w&krend  er  sich  dock  beiden  mit  gleicher 
Unparteilichkeit  hingeben  sollte.  Ja,  fttr  die 
Aufstellung  eines  wahren  Axioms  ist  die 
Bedeutung  der  negativen  Instanz  allemal 
grosser,  als  die  der  positiven.  Solche  F&lle 
nun,  von  denen  ein  einziger  so  viel  gilt,  als 
eine  Reike  anderer,  und  die  in  RUcksicht 
auf  das  Ergebniss  mehrberechtigt  sind,  als 
andere,  heissen  prerogative  Instanzen, 
d.  h.  solche  vorzugsweise  zu  bertlcksichtigende 
Fiille,  aus  welchen  sich  durch  beschleunigte 
Induction,  durch  schnelle  Sichtung  des  Zu- 
iiilligen  und  Nothwendigen  viel  schliessen 
liisst.  Unter  den  Hillfsmitteln  des  Geistes 
zur  Auslegung  der  Natur  und  zur  Begrtln- 
dung  einer  wahren  Induction  nehmen  aber 
diese  prarogativen  Instanzen  nur  die  erste 
Stelle  ein:  er  nennt  ausserdem  noch  eine 
Reihe  anderer,  welche  jedoch  im  zweiteu 
Buche  des  Neuen  Organon  nicht  weiter  be- 
kandelt  werden,  w&lirend  die  pr&rogativen 
Instanzen  alle  27  niihere  Erbrterung  finden. 

1)  Die  einzelstehenden  Instanzen 
{instantiae  solitariae)  heissen  so  entweder 
in  Bezug  auf  ilire  Aehnlichkeit  oder  in  Be- 
zug  auf  ilire  Verschiedenheit  und  sind  solche 
Fiille,  welche  gerade  diejenige  Beschaffen- 
heit  des  zu  untcrsuchendcu  Gegenstiuides 
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hervorheben , worm  allein  er  mit  andern 
Gegenstanden  iibereinstimmt , oder  auch 
solche,  welcbe  die  Gleichheit  aller  tibrigen 
Beschaftenheiten  der  zu  untersuchenden 
Gegenstiinde  darthun,  wodurch  sick  dann 
gerade  das  Unterscheidende  ergiebt.  2)  Die 
wandelbaren  Instanzen  ( instantiae  mig- 
rantes)  sind  solche  Falie , in  welchen  sich 
die  in  Frage  stehende  Eigenthtimliclikeit 
erzeugt,  wklirend  sie  vorher  fehlte,  oder 
worin  sie  andererseits  vergeht,  weun  sie 
vorher  vorhanden  war.  Durch  solche  Ver- 
wandlungen  muss  die  Form  eines  Gegen- 
standes  entweder  festgestellt  oder  aufgehoben 
werden ; die  wandelbaren  Eigenschaften  geben 
uns  also  die  Verbindungsform  oder  die 
Losungsform  an.  3)  Die  augenfalligen 
Instanzen  ( instantiae  ostensivae)  kbnnen 
auch  vorhcrr8chende  oder  einleuchtende 
heissen  und  sind  solche,  welche  die  gesuchte 
Beschaffenheit  often  darlegen,  frei  von  Hinder- 
nissen  oder  diese  wenigstens  maditig  ttber- 
strahlend.  4)  Die  verborgenen  (i clan - 
desiinae)  oder  diimmcrnden  Instanzen 
(instantiae  crepuscult)  sind  solche,  welche 
die  gesuchte  Eigenschaft  gleiclisam  in  iliren 
Anfiingen  und  Kudimentcn  und  unter  ent- 
gegengesetzten  Eigenschaften  versteckt  ent- 
halten.  5)  Die  bcstimmenden  ( conslilutivae ) 
oder  mithelfcnden  (manipidariae)  In- 
stanzen,  welche  cine  einzelne  Seite  der  ge- 
suchten  Beschaffenheit  beleuchten. 

Es  folgen  nun  5 vorbereitende,  den  Ver- 
staud  berichtigende  und  reinigende  Instanzen, 
uUmlich:  6} die  gleichfdrmigen  (conformes) 
Instanzen  oder  proportionirte  oder  parallele 
Aehnlichkeiten  sind  solche  physische  Eigen- 
schaften, welche  die  Aehnlickkeit  und  den 
Zusammenliang  der  Dinge  nicht  in  einzelnen 
Theilen  oder  uach  einzelnen  Seiten,  sondern 
irn  ganzen  Umfange  nachweisen;  denn  die 
Aehnlichkeiten  und  Analogieen  der  Dinge 
sind  es,  welche  die  Natur  vereinigen  und 
den  Anfaug  zur  wirklichen  Wissenschaft 
machcn.  Docli  ist  dabei  strenge  Vorsicht 
anzuwenden.  da  nur  solche  Analogieen  gUltig 
sind,  welche  nattlrliche  und  wTesenhafte, 
nicht  zufilllige  Aehnlichkeiten  bezeichnen. 
1)  Die  monadischen  (i monadicae ) oder  ab- 
sonderlichen  (heteroclitae)  oder  unregel- 
uihssigen  Instanzen  sind  solche  Eigenschaften, 
welche  ausser  der  Kegel , gleiclisam  ab- 
gerissen,  gleicli  Wundern  ilirer  Art,  in  der 
Natur  da8tehen  und  mit  andern  Dingen  der- 
selben  Gattung  nicht  tibereinstiramen.  8)  Die 
abweichenden  (< deviant  es ) Instanzen  sind 
solche  Natur verirrungen  und  Monstrosit&ten, 
welche  durch  ihre  Eigenthtlmlichkeit  auf  die 
Eutdeckung  des  Grundes  solcher  Ab- 
weichungen  ftlhren  konnen.  9)  Die  Grenz- 
instanzen  (instantiae  limitaneae)  sind  solche 
Eigenschaften,  welche  Mittelstllcke  oder 
Kudimente  zwischen  andern  Beschaffenheiten 
zu  sein  scheiuen.  10)  Die  Instanzen  der 


Macht  ( potestatis  sive  fascium)  sind  die 
durch  Mcnschenhiinde  ktinstlich  hervorge- 
brachten  Dinge  oder  Kunstwerke. 

11)  Die  begleitenden  ( instantiae  co- 
mitatus)  oder  feind lichen  Instanzen,  als 
das  Gegentheil  der  ertteren,  sind  solche 
Falie  gewisser  Eigenschaften,  welche  deni 
Korper  oder  Stoffe  gleiclisam  als  ein  unzer- 
trennlicher  Begleiter  folgen  oder  im  Gegen- 
theil denselben  feindselig  fliehen.  12)  Die 
anzuhkngenden  (subjunctivae)  oder 
aussersten  Falie  (instantiae  uJtimali  sire 
termini)  sind  solche,  welche  anzeigen,  wie 
weit  die  Eigenschaften  in  bestimmten  Fallen 
gehen  und  wo  der  Uebergang  der  Natur  in 
ein  anderes  Gebiet  stattfindet.  13)  Die  v e r - 
bindendcn  oder  einigenden  Falie  (in- 
stantiae foederis  sive  unionis)  sind  solche, 
welche  die  fllr  heterogen  gehaltenen,  ver- 
meintlich  ungleichartigen  Beschaffenheiten 
einigen  und  mischen.  14)  Die  Instanzen 
des  Kreuzes  (crucis)  sind,  wie  die  Kreuz- 
wege , besonders  entscheidende , richtende, 
gebietende,  den  Ausschlag  gebende  Falie 
und  darum  besonders  Licht  bringend  und 
von  grosser  Wichtigkeit.  Die  Menschen 
mtlssen  lernen  und  sich  gewohnen,  tlber  die 
Natur  nicht  durch  wahrscheinliche  Grilnde, 
sondern  durch  das  Experiment  des  Kreuzes 
zu  urtheilem  15)  Die  Instanzen  der  Tren- 
nung  (divortii)  irgend  einer  Beschaffenheit 
von  einem  Gegenstande,  woran  sie  gebunden 
war,  deuten  die  Trennungsf&higkeit  der 
einen  Eigenschaft  von  einer  andern  an. 

Es  folgen  nun  ftinf  sogenannte  beleuchteude 
Instanzen  (instantiae  lampadis)  oder  Falie  der 
ersten  Belehrung  (primae  in  formations *, 
welche  den  Sinnen  zur  Untersttttzung  dienen, 
indem  sie  entweder  die  Wirksamkeit  der 
Sinne  umnittelbar  stkrken , erweitern  und 
berichtigen,  oder  das  Unsinnliche  auf  das 
Sinnlicke  zurtlckftthren,  oder  eine  ganze  Er- 
scheinungsreihe  von  Vorgangen  offenlegeu, 
oder  dem  Sinn  bei  reinem  Mangel  einen 
Ersatz  bieten,  oder  endlick  die  Aufmerksamkeit 
der  Sinne  erwecken.  Es  gehoren  liierher 
16)  die  Instanzen  des  Eingangs  (portae 
sive  januae\  welche  die  unmittelbare  Wirk- 
samkeit der  Sinne  untersttltzen,  indem  dadurch 
auch  das  Nichtgesehene  wamehmbar  gemaclit 
oder  das  Entferntere  nahe  gebracht  oder 
die  Gegenstande  genauer  imd  bestiinmter 
wahrgenommen  werden,  namlich  Mikroskope, 
Teleskope,  Maasstilbe,  Astrolabien  und  der- 
gleichen.  17)  Die  vorladenden  Instanzen 
(instantiae citantes sive evocantes)  sind  solche, 
welche  das  sinnlich  nicht  Wahrnehmbare 
gewissermaassen  aufrufen  und  zum  Vorsclieiu 
bringen,  niimlich  Dinge,  die  den  Sinn  fliehen, 
sei  es  wegen  Entfernung  des  Gegenstandes 
oder  weil  andere  Kdrper  dazwischen  liegen 
oder  weil  der  Gegenstand  nicht  geschickt 
ist,  einen  Eindruck  auf  den  Sinn  zu  m&chen 
oder  weil  die  Zeit  nicht  geeiguet  ist.  18;  Die 
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Instanzen  ties  W e g 8 ( viae ) oder  die  reisen- 
den  ( itinerantes ) oder  gegliederten  ( articu - 
lutae)  Falle  sind  solche,  welche  die  meist 
der  Atifmerksarakeit  Rich  entziehende  all- 
mihlick  fortschreitcnde  Bewegnng  in  der 
Natur  darthun.  19)  Die  Instanzen  der 
ErgSnzung  (, supplement i)  oder  Stellver- 
tretnng  (substitutionis)  oder  der  Zuflucht 
perfugii ) welche  die  Erkenntniss  dnrch 
Steigemng  (gradualio ) oder  dnrch  Aehnliehes 
maloga)  erg&nzen,  wo  dieSinne  unznlanglich 
sind.  20)  Die  durchschneidendcn  ( perse - 
antes ) oder  kneipenden  ( vellicantes ) In- 
stanzen zerlegen  die  Natur  und  regen 
den  Verstand  zu  pUnktlicherer  Beobachtung 
an.  Auch  die  „Grenzp  faille  der  Durch- 
schneidung“  (metae  persecationis ) gehdren 
hierher. 

Es  folgen  nunmekr  7 praktische  Instanzen, 
deren  Gebranch  sich  auf  die  thatige  Wirk- 
samkeit  bezieht  und  von  denen  vier  als 
mathematische  Instanzen  oder  mstantiae 
nensurae  nnd  drei  als  glinstige  oder  wohl- 
wollende  Falle  (i 'mstantiae  propitiae  sive 
benevolae)  sich  bezeichnen  lassen.  Hierher 
gehtfren  21)  die  Instanzen  der  Messruthe 
iff irgae)  oder  des  Strahles  ( radii ),  die  man 
aueh  Falle  der  Vollendung  ( perlationis ) oder 
des  Aeussersten  (Non  ultra ) nennen  kann. 
Man  schtltzt  sich  dadurch  bci  der  Erforschung 
der  Natur  gegen  das  Misslingen  der  Arbeit 
trod  macht  sie  zngleich  wirksamer  und 
hiftiger.  Wie  die  Instanzen  der  Rathe  die 
Eigenschaft  dem  Raume  nacli  messen,  so 
geschieht  dies  der  Zeit  nacli  dnrch  die 
22  Instanzen  des  Wage  ns  oder  Fortlaufens 
curriculi ),  welche  auf  einfache  uml  ver- 
ideichende  Messung  der  zeitlichen  Bewegung 
nnd  Wirksamkeit  gelien.  23)  Die  Instanzen 
der  Menge  (quanti)  oder  die  Gaben  der 
Natur  ( doses  naturae)  bezeichnen  das  Ver- 
haltniss  der  Kraft  zu  den  Massen  in  den 
Kfirpern , wieviel  niimlieh  die  Masse  zur 
Kraftaussening  bcitragt,  und  dies  ist  fest- 
zuhalten  und  das  Zuvicl  und  Zuwcnig  zu 
venneiden.  24)  Die  Instanzen  des  Rang- 
*trcit8  ( luctae ) oder  des  Vorherrschcnden 
•>der  Uebergewichtcs  (praedominantiae)  be- 
wiebnen  den  Vorrang  der  Kriifte  unter 
einandcr,  welche  von  ihnen  die  stHrkere 
nnd  siegende  und  welche  die  schwiichere 
nnd  unterliegende  ist.  Dabei  kommen  die 
verschiedenen  Arten  der  Bewegung  in  Be- 
baeht,  welche  von  Bacon  sehr  ausftlhrlich 
orSrtcrt  werden.  25)  Die  andeutenden 
uw uentes)  Instanzen  zeigen  dem  Menschen 
Wwisse  Vortheile  an,  die  fiir  den  Gebrauch 
^esLebens  nfltzlich  sind,  da  auch  vernilnftiges 
Snchen  nnd  Wilnschen  einen  Theil  der 
^wscnschaft  bildet.  26)  Die  geraein- 
nfttzigen  ( polychrestac ) Instanzen  sind. 

, jrie  rechtc  Hausmittel,  iramer  zur  Hand  una 
lassen  mancherlei  Anwendung  zu,  wobei 
Bacon  sieben  verschiedene  Erfahrungsweisen 


erbrtert.  27)  Die  magischen  Instanzen 
bilden  den  Schluss;  es  sind  dies  solche 
FAlle , bei  welchen  der  Stoff  oder  das 
Wirkende  im  Vcrh&ltniss  des  Ergebnisses 
und  der  folgenden  Wirkung  so  Fein  und 
klein  ist,  dass  solche  Falle  den  Wundern 
gleichen. 

Der  Nutzen  dieser  27  bevorzugten  Falle 
oder  prarogativen  Instanzen  erstreckt  sich 
(wie  Bacon  am  Schlusse  des  nicht  weiter 
fortgesetzten  Neuen  Organon  bemerkt)  im 
Allgemeinen  enhveder  auf  die  Belehrung 
oder  auf  die  Herstellung  von  Werken  oder 
auf  Beides.  Als  Belehrung  unterstfitzen  sie 
entrweder  die  Sinne  oder  den  Verstand.  Was 
die  Herstellung  von  Werken  betrifft,  so 
zeigen  diese  bevorzugten  Falle  der  Praxis 
entweder  den  Weg  oder  sie  geben  ihr  das 
Maass  oder  sie  unterstfitzen  sie  sonst.  Schliess- 
lich  ver8pricht  Bacon , nunmehr  zu  den 
Unterstdtzungen  und  Berichtigungen  der 
wahren  Induction  llberzugehen,  dann  liber 
die  bei  der  Untersuchung,  je  nach  der  Natur 
des  Gegenstandes , vorzunehmenden  Ab- 
anderungen  und  fiber  das,  was  bei  der 
Untersuchung  zuerstund  was  spater  geschehen 
muss,  ferner  ilber  die  Grenzen  der  Unter- 
suchung, liber  deren  Ergebnisse  fiir  die 
Praxis,  liber  die  Zurtlstungen  zur  Unter- 
suchung und  endlich  fiber  die  auf-  oder 
absteigende  Leiter  der  Grundsatze  sich  aus- 
zulassen.  Dies  hat  jedoch  Bacon  niemals 
ausgeffihrt.  „So  grossartig  Bacon  (sagt 
Lewes  in  seinem  Werk  fiber  Aristotelcs 
treffend)  die  verschiedenen  Strbme  des  Irr- 
thums  bis  zu  ihren  Qucllen  verfolgt,  so  wird 
er  doch  selber  von  eben  diesen  Strbmcn  mit 
fortgezogen , sobald  er  die  Stellung  cincs 
Kritikers  verlasst  und  die  Ordnnng  der  Natur 
selbst  zu  untersuchen  beginnt.  Bacon  ist 
nur  in  der  Kritik  und  Verncinung  eigentlich 
stark,  in  seinem  Kampfc  gegen  die  sclnvachen 
Seiten  der  Gelehrsamkeit  seiner  Zeit  und 
indem  er  mit  vollcr  grundsatzlicher  Klarheit 
den  Bruch  mit  dem  Aristotelismus  und  mit 
der  Scholastik  des  Mittelalters  vollzog.  Der 
Grundfehler  der  bisherigen  Wissenschaft  be- 
stand,  nach  Bacon,  darin,  dass  sie  sich  zu 
den  obersten  Principien  und  allgemeinsten 
Ursachen  und  Gesetzen  erheben  wolltc,  die 
der  Boden  gesichert  war,  auf  dem  sic  stehc, 
namlich  eine  sorgfaitig  geprilfte  und  be- 
glaubigte  Erfahrung,  ferner  darin,  dass  sie 
sich  auf  ungeprfifte  Ueberlicfcrungcn  und 
frerade  Erfahrungen  blindlings  verlasse  und 
endlich,  dass  sie  statt  methodisch  und  stufen- 
weise  von  Einzelnen  zum  Allgemeinen  fort- 
zuschreiten,  aus  wenigen  nicht  weiter  unter- 
suchtcn  Fallen  ohne  Weiteres  Folgerungen 
ableite.  Indem  dagegen  Bacon  die  Erfahrung 
fflr  die  einzige  Grundlage  aller  Wissenschaft 
erklart  und  die  Bedeutung  der  Natur  wissen- 
schaft fflr  das  gesammte  Oulturlcben  hervor- 
hebt,  verlangt  er,  dass  von  derNaturforschung 
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die  Wiedergeburt  der  Philosophic  ausgehen 
mtisse.  Endlich  hat  er  selber  die,  wenn 
gleich  noch  unvollkommenen  Grundztlge  in- 
ductiver  Forschung  bezeichnet,  indem  er 
verlangt,  dass  das  wahre  inductive  Verfahren 
die  Erfahmngen  prilfen , die  Thatsachen 
vollstilndiger  sammeln  und  ihrem  Werthe 
nach  wtlrdigen,  die  Beobachtungen  durch 
umfassende  Versuche  erg&nzen  und  in  den 
Schltissen  und  Folgcrungen  Sehritt  fUr  Schritt 
vorwarts  gehen  mtisse.  Wie  sehr  er  aueh  in 
seinen  eignen  positiven  wissenschaftlichen 
Leistungen  hinter  seinen  Zeitgenossen  Galilei, 
Gilbert,  Harriot,  Harvey,  Kepler,  Stevins, 
Gassendi,  Descartes  und  Spinoza  zurticksteht, 
so  hat  doch  Justus  Liebig  (ttber  Francis 
Bacon  von  Vernlam  und  die  Methode,  der 
Naturforschung,  1863)  init  seinem  vernichten- 
den  Urtheil  fiber  Bacon’s  Methode  das  Kind 
mit  dem  Bade  ausgeschtittet , und  Manner 
wie  William  Ilerschel  und  John  Stuart  Mill 
haben  dagegen  Bacon’s  Theorie  der  Induction 
als  die  erste,  wenn  auch  unvollkommene 
Grundlage  ihrer  eignen  Theorie  bezeichnet. 
Kann  also  Bacon  keineswegs  als  der  eigentliche 
Ftihrer  und  methodische  Balmbrecher  der 
neuern  Naturforschung,  sondern  nur  als 
geistvoller  Antreiber  zur  Vermehrung  ntltz- 
lichen  Wissens  und  zuin  Betreten  neuer 
VVege  der  Forschung  gelten;  so  war  doch 
die  Wirkung,  die  er  auch  nur  als  Herold 
einer  neuen  wissenschaftlichen  Aera  auf  seine 
Zeitgenossen  wie  auf  Nachlebende  ausUbte, 
gross  und  tief,  und  im  Wesentlichen  kam 
doch  die  Wirknng  seiner  Schriften  dem 
naturwissenschaftlichen  Fortschritt  und  der 
Geltung  der  Naturwissenschaften  im  Leben 
zu  gut  1st  Bacon’s  Darstellungsweise  eine 
Uberwiegend  rhetorische  und  poetische,  bilder- 
reich  und  phantasievoll  bis  zu  tiberladener 
Ueppigkeit,  so  verleiht  gerade  die  lebkafte, 
hochgetragene,  geistreiche  und  schwungvolle 
Weise,  in  welcher  er  seine  kriiftigen  Kern- 
gedanken  und  ziindenden  Lichtblitze  vortragt, 
den  Schriften  Bacon’s  einen  besondern  Zauber 
und  eine  Anziehungskraft,  welcher  gegentiber 
andere  philosophische  Schriftsteller  jener  Zeit 
matt  und  reizlos  erscheinen.  Man  vergisst 
dartiber  die  Schwacheu  seines  Charakters, 
seine  sittliche  Entartung,  seine  hdfische 
Kriccherci,  wie  dcnn  auch  bei  seinen  Lands- 
leuten  sein  Ausehen  und  Huhm  nach  seinem 
Tode  noch  wuchs. 
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Bacon,  John,  auch  Baconthorp  oder 
Barcondorp  genannt,  war  gegen  das  Ende 
des  13.  Jahrhunderts  in  der  Grafschaft  Nor- 
folk geboren,  trat  frtlli  in  den  Karmeliter- 
Orden  ein  und  machte  seine  Studien  in  Paris. 
Er  starb  1346  und  seine  Lehre  genoss  unter 
seinen  Ordens  - Genossen  grosses  Ansehcn. 
Ausser  einem  ausfiihrlichen  Commentar  zu 
den  „Sentenzen*  Peters  des  Lombarden  ver- 
fasste  er  auch  „ Quae  sti  ones  quodlibetales “ 
(Allerlei-Untersuchungen),  worin  er  sich  vor- 
zugsweise  an  den  grossen  Commentar  des 
Averroes  zu  Aristoteles  anschloss  und  in 
vielen  Punkten  als  Gegner  der  Lehre  des 
Thomas  von  Aquino  auftrat  Als  Grund- 
gedanken  der  Lehre  Baconthorp’s  werdeu 
von  Jean  Picard  im  ,,  Thesaurus  theologonuit 
folgende  Satze  aufgeftlhrt:  In  der  Reihe  der 
Geschdpfe,  so  wie  nach  der  Vollkomnienheit 
ist  das  erste  Subject  die  Sttbstanz  des  Einzel- 
wesens.  Obgleich  dasselbe  durch  sich  selbst 
intelligibel  ist,  so  muss  es  doch  erst  durch 
den  th&tigen  Verstand  wirklich  dazu  werden. 
Dem  Acte  des  Denkens  geht  das  Allgemeinc 
voran  und  folgt  demselben  nicht  erst  nach; 
vielmehr  ist  die  Wahrheit  materiell  und  ur 
skchlich  in  den  Dingen  selber  gegenwSrtig. 
w&hrend  sic  im  Verstande  nur  formell  gegen 
wartig  ist  und  zwar  in  der  Weise,  dass  der 
Gedanke  den  Uusseren  Dingen  conform  ist. 
Die  letzte  Endursache  aller  Dinge  ist  Gott, 
dessen  Wesen  auch  der  erste  Gegenstand 
unsers  Erkennens  ist,  ohne  dass  uns  jedoch 
diese  Erkenntniss  durch  das  natUrliclie  Licht 
unserer  Vernunft  zugetheilt  wilrde,  da  sie 
vielmehr  ein  Geschenk  der  ilbernattirlichen 
Gnade  ist. 

Opus  super  quatuor  sententiarum  libris.  Medio- 

lani,  1510. 

Dasselbe  et  quodlibeta.  Venetiis,  1827. 

Baggesen,  Jens  (d.  h.  Emmanuels 
der  diinische  Dichter,  geboren  1764  in  Kor- 
soer  auf  der  Insel  Seeland,  der  1782  zu 
Kopenhagen  studirte,  dann  viel  auf  Rcisen 
in  Deutschland,  Frankreich,  Italien  und  in 
der  Schweiz  lebte,  1811 — 1814  eine  Professur 
der  diinischen  Sprache  und  Literatur  in  Kiel 
bekleidete,  1814  — 1820  in  Kopenhagen  zu- 
brachte  und  1826  in  Hamburg  starb.  l*r- 
spriinglich  ein  enthusiastischer  Verehrer 
Kant’s,  war  er  ein  Gelegenheitsphilosoph, 
der  mit  den  bedeutendsten  philosophischen 
Strebungen  seiner  Zeit,  mit  Jacobi,  Fichte, 
Reinholu  insbesondere,  in  Fflhlung  und  Be- 
rilhruug  stand  und  in  seinen  philosophischen 
Aphorismen  ira  Sinne  Jacobi’s  die  Recbt- 
fertiguug  des  Glaubens,  gegentiber  den  An- 
mjutssungen  des  sogenannten  Wissens  er- 
strebte  und  schliesslich  zn  dem  Satze  gelangtc, 
dass  Gott  als  unendliches  absolutes  Wesen 
zwar  wesentlieh  verschieden  von  der  Welt, 
zugleick  aber  das  wahre  und  allgemeine 
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Seta  in  Ailem  1st,  so  (lass  die  Welt  als  Offen- 
barnng  Gotten  sich  darstellt. 


ISBriefwechsel  mit  Jacobi  uud  Kcinhold. 
Hf.v.K.  and  A.  Baggesen,  1 831,  in  zwei  Biinden. 
1 Baggesetl’S  philosophischcr  Nachlass,  hcraus- 
gegebeu  Ton  C.  A.  R.  Baggesen,  in  zwei 
Banden.  Zurich.  1858  und  1863. 


Balya  (Baclija,  Bechaji)  ben  Josef, 
fcisbte  zu  Ende  des  11.  Jahrhunderts  und 
mk  nms  Jahr  1100  in  Spanien  und  wohnte 
iaSaagossa.  Er  verfasste  ein  im  arabischen 
Ti^inal  in  der  Bodleianischen  Bibiiothek  zu 
Oxford  handschriftlich  vorhandenes  Werk 
uter  dem  Titel:  „Chobath  ha  - lebabdth“ 
fit  Herzenspllichten),  welches  von  Jehudah 
tel  Tibbon  1167  zu  Lunel  in’s  Hebrfiischc 
iteoetzt  (zuerst  1490  in  Neapel  gedruckt 
ad  xuletzt  von  Jsaak  Benjakob  1846  hcraus- 
tegiben)  und  von  R.  S.  FUrstenthai  (1835) 
J»  Deutsche  Ubertragen  wurde.  Er  unter- 
sckeidet  darin , nach  dem  Vorgange  einigcr 
aabischer  Motekallemin,  (lie  Herzenspflichten 
m den  sogenannten  Gliederpflicliten,  welche 
«d»  vie  die  Ursache  zur  Wirkung  verhalten. 
Liebe  und  Vertrauen  zu  Gott,  Demuth  und 
Betnehtung  der  Sclidpfung  gehdren  zu  den 
Herzenspflichten , welche  die  eigentliche 
Onodlage  aller  Gesetzestreue  sind  und  den 
Werth  der  Handlungen  bedingen.  Das  Werk 
bndelt  in  12  Abschnitten  fiber  Gott  und 
teae  Einheit,  ttber  den  durch  die  Schbpfung 
w®  Dasein  des  Einen  Gottes  gegebenen  Be- 
fiber  die  Verehrung  Gottes,  tiber  das 
Veitrauen  auf  Gott,  fiber  die  Richtung  der 
Hxodlungen  des  Menschen  zur  Verherrlichung 
tottes,  fiber  die  Demuth,  fiber  die  Busse; 
taer  die  W firde  des  Menschen,  ttber  die  Seele, 
Iter  das  Verlassen  des  Weltlichen  und  fiber 
& Liebe  Gottes. 

Balbus,  Q.  Lucilius,  ein  Stoiker  und 
Schiller  des  Panaitios  in  Rom,  welcher  als 
Ktanterredner  in  Cicero’s  Gespriich  „ fiber  die 
Xatar  der  Gfitter*  die  stoische  Schule  vertritt. 

Baldinott  i , Cfisar,  war  im  letzten 
Orittel  des  achtzehnten  Jahrhunderts  geboren 
als  Lehrer  der  Philosophic  in  Padua 
“eb  dem  Jahre  1820  gestorben,  wo  er 
Hwaini  zum  Schttler  hatte.  In  seiner  anonym 
v«5ffentiichten  Schrift  Be  recta  hwnanae 
mstitutione  ( Pavia  1787)  und  in  seinen 
bd  Bflehem  Tentaminwn  metaphysicorutn 
i'adna  1807)  zeigt  er  sich  als  Anhfinger  von 
•'iwendi,  Locke,  Condillac  und  Bonnet,  deren 
^•ttalistischen  Empirismus  er  mit  religiosen 
wd  ethischen  Elementen  versetzte. 

Ballanche,  Pierre  Simon,  war  1776 
**  Lyon  geboren,  hatte  erst  studirt,  war 
■anti  Dr  acker  ge  worden  und  durch  die  Re- 
lation zur  Flucht  aus  Lyon  getrieben.  Sein 
"aches  und  triumerisches  Gemfith  bcschfif- 
«ch  viel  mit  religifisen  Gegenst&nden. 
* adnem  25.  Jahre  nach  Paris  gckommen, 
er  sich  die  Freundschaft  Chateau- 
und  erhielt  Zutritt  zu  dem  Salon 


der  Madame  Rdcamicr,  welcher  er  als  seiner 
Beatrice  seine  ^Fragments  d' elegies"  widmete, 
die  jedoch  dben  so  wie  sein  Gedicht  „Anti- 
gonus“  wenig  poetischen  Werth  haben.  Den 
Namen  eines  Philosophen  oder  richtigcr  Theo- 
sophen  erwarb  er  sich  durch  sein  grosses, 
jedoch  unvollendet  gebliebenes  Werk  Pulin- 
genesie  sociale  (1827),  worin  er  cine  Art  von 
Thcodicee  derMenschheitsgeschichte  auf  glfiu- 
biger  Gmndlage  geben  wollte.  Nachdem  er 
1841  Mitglied  der  franzdsischen  Akademie 

§eworden  war,  starb  er  1847  in  Paris.  Die 
prache  gilt  ihm  als  erste  Offenbarung  Gottes 
an  die  Menschen,  deren  ursprfingliche  Ueber- 
zeugungen  durch  das  Wort  in  der  Erimierung 
befestigt  worden  sind,  um  sich  in  der  Ueber- 
lieferung  erst  mUndlich , dann  schriftlich 
fortzupflanzen , so  dass  sich  aus  der  Ver- 
breitung  und  Verallgemeinerung  der  Ge- 
danken  ffir  die  Menschheit  ein  gemeinsamer 
Besitz  von  Walirheiten  bildet. 

Oeuvres  completes  <lc  Ballanche.  Paris,  1830 
(in  4 Biinden)  und  1833  (in  5 Biinden). 

De  Laprade,  Ballanche,  aa  vie  et  sea  ccrits. 
Paris,  1848. 

J.  J.  Ampdre,  Ballanche.  Paris,  1848. 

Balmes,  JaYme  (d.  h.  Jacob)  war  1810 
zu  Vich,  dem  Bischofssitz  in  Katalonien, 
geboren  und  besuchte  als  der  Sohn  unbe- 
mittelter  Eltern  zuerst  das  geistiiche  Seminar 
seiner  Vaterstadt  mit  einem  Stipendium  und 
ebenso  seit  1826  das  Collegium  von  Cervera, 
wo  er  sich  besonders  dem  Studium  des 
Thomas  von  Aquino  widmete.  Nachdem  er 
dasselbe  mit  dem  Grad  eines  Licentiaten  der 
Theologie  verlassen  hatte,  wurde  er  1836 
als  Lehrer  der  Mathematik  in  Vich  ange- 
stellt.  WlUurend  des  Karlistenkriegs  be- 
theiligte  er  sich  in  zwei  kleinen  Schriften 
an  den  politischen  und  rcligiftsen  Kiimpfen 
seiner  Heimath  zu  Gunsten  der  Karlisten  und 
protestirte  gegen  den  Verkauf  der  Gtlter  des 
Klerus.  Seine  Lehrstelle  in  Vich  gab  er 
1841  auf  und  siedeltc  nach  Barcelona  fiber, 
wo  ihn  die  Akiidemie  der  Wissenschaften 
zu  ihrern  Mitgliede  • machte.  Nachdem  er 
1842  sechs  Monate  in  Paris  gelebt  hatte, 
gab  er  nach  dem  Falle  (lcs  Rcgenten  Espartero 
zuerst  die  Zeitschrift  „Civilizacion“  heraus, 
dann  von  1844  — 46  die  Wochenschrift  „El 
Pensamiento  de  la  Nacionu  (der  Gcdanke 
der  Nation).  Bei  seiner  stets  schwfichlichen 
Gesundheit  ercilte  ihn  der  Tod  schon  1848 
im  38.  Lebensjahre.  Seine  eigentlich  philo- 
sophischen  Werke  hatte  Balmes  in  den  Jahren 
1845—1847  verdffentlicht.  Seine  zuerst  in 
einer  Zeitschrift  veroffentlichten  „Briefe  an 
einen  Zweifler*  ( Cartas  a an  esceptico  en 
material  de  religion)  erschienen  1845  zu 
Madrid  als  besonderes  Buch,  und  in  dentscher 
Uebersetzung  von  Lorinser,  1852,  in  2.  Auf- 
lage  1856.  Es  gait  dem  Verfasser,  die 
Scbwierigkeiten  zu  erortern,  welche  sich  im 
19.  Jahrhundert  dem  Geist  eines  Unglilubigcn 
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darbieten,  rnn  sicli  zur  Pahne  des  katholischen 
Kirchenglaubens  zu  wenden.  Ein  Freund 
der  Wahrhcit  und  ein  Feind  der  Abstrac- 
tionen  werde  sich  aber  nieht  mit  jener  sym- 
boli8chen  Spraclie  und  den  phantastischen 
Gedanken  befreunden,  mit  welcben  die  guten 
Deutschen  ihrc  Philosophic  aufgeputzt  haben. 
Dass  die  Lehren  Schelling’s  und  Hegel’s  in 
Frankreich  Eingang  finden  konnten,  wo  die 
Geister  geradedem  entgegengesetzten  Systeme, 
einem  sensualistischen  und  materialistischen 
Positivi8mus  sieh  zuneigen,  sei  aber  eine  Art 
von  Nothwendigkeit  gewesen,  indem  sich  die 
Schongeister  Frankreichs,  nachdem  die  Philo- 
sophic Voltaire’s  in  Frankreich  vollst&ndig 
in  Verruf  gekommen  war,  in  ein  ernsteres 
und  majestiitisches  Gewand  kleiden  mussten, 
wenn  sie  noch  ffir  Philosophen  gelten  wollten. 
Es  ist  jedoch  kaum  anzunehmen,  dass  der 
Verband  zwischen  dem  franzfisischen  Geist 
und  der  deutschen  Philosophic  von  Bestand 
sein  werde.  Ohne  sich  dabei  aufzuhalten, 
liber  die  allgemeine  und  einzige  Substanz 
zu  verhandeln,  wird  der  Geist  unserer  fran- 
zosischen  Nachbani  (meint  Balmes)  gerade- 
wegs  auf  die  Consequenz,  auf  einen  reinen 
Atheismus  losgehen,  da  es  unter  den  ge- 
heimnissvollen  Formeln  der  Neuerer  Nichts 
Neueres  giebt,  als  die  veraltete  Lehre  des 
achtzehnten  Jahrhunderts.  Gliicklicher  Weise 
(so  weiss  sich  der  treue  Sohn  seiner  Kirche 
zu  trbsten)  findet  sich  in  Spanien  ein  gut 
Theil  gesunden  Sinnes,  der  nicht  zulassen 
werde,  dass jene  schaudlichen  Lehren  Deutsch- 
lands?  von  denen  man  vorgab,  sie  st&nden 
im  Einklang  mit  den  Lehren  der  Kirche. 
unter  uns  Aufnahme  finden  oder  Wurzel 
schlagen  mochten.  Werden  nun  auch  diese 
Irrthttmer  in  Spanien  kein  solches  Unheil 
anrichten,  wie  anderw&rts,  so  befinden  sich 
docli  die  philosophischen  Studien  hier  in  so 
grosser  Vernachlllssigung,  dass  sich  leicht  ge- 
wisse  Neuerer,  selber  getiiuscht,  des  offent- 
lichen  Unterrichts  bemiichtigen  kfinnten,  bevor 
die  Manner  von  wahrer  Aufkl&rung  und  guter 
Absicht  der  Gefahr  zuvorgekommen  waren. 

Es  gait  also,  vor  den  Kiss  zu  treten,  und 
Balmes  verOffentlichte  1845  die  Schrift  „Il 
Criteria “ (oder  die  Kunst,  zum  Wahreu  zu 
gelangen)  als  eine  mit  moralischen  Rcflexionen 
untermischte  praktische  Logik.  „Die  Wahr- 
heit  in  den  Dingen  ist  die  Wirklickkeit  der 
Dinge  selbst;  ffir  die  Erkenntniss  ist  die 
Wahrheit  die  Kenntniss  der  Dinge,  wie  sie 
sind.  Die  Erkenntniss  unter  der  Herrschaft 
der  Wahrheit,  der  Wille  unter  der  Herrschaft 
der  Moral,  die  Leidenschaften  unter  der  Herr- 
schaft der  Erkenntniss  und  des  Widens,  alle 
Fahigkeiten  des  Geistcs  durch  die  Religion 
erleuchtet  und  geleitet:  dies  ist  der  Stand- 
punkt  des  vollkommenen  Menschen:  die  Ver- 
nunft  ist  seine  Fackel,  die  Einbildungskraft 
dient  ihm  als  Pinsel,  das  Herz  belebt,  die 
Religion  vergbttliclit  ihn.*  Im  Jahrc  1846 


erschien  die  Schrift  „Filosof\a  fondamentat" 
(Fundamental  - Philosophic)  zu  Barcelona  in 
vier  Bilnden,  in  2.  Auflage  1849,  in  deutscher 
Uebersetzung  von  Lorinser  1855  und  56,  in 
2.  Auflage  1861  und  62,  in  vier  Banden, 
worin  Balmes’  ganze  Philosophic  in  lOBUchern 
oder  Abhandlungen  dargestellt  ist:  liber  die 
Gew'issheit,  liber  die  Empfindimgen,  fiber  die 
Ausdehnung  und  den  Raum,  von  den  Ideen 
des  Seins,  der  Einheit  und  der  Zahl,  liber 
die  Zeit,  Uber  das  Unendliche,  fiber  die 
Substanz,  fiber  die  Nothwendigkeit  nnd  die 
Ursfichlichkcit.  Das  Werk  sollte,  nach  des 
Verfassers  eigner  Erkl&rung,  nur  die  Philo- 
sophic des  heiligen  Thomas  von  Aquino 
sein,  flir  die  Bedlirfnisse  des  19.  Jahrhunderts 
bearbeitet.  Darauf  folgte  die  Schrift  „Corso 
de  fUosofia  elemental “ (Lehrbucli  der  Ele- 
mente  der  Philosophic),  in  vier  Banden,  zu 
gleich  auch  in  lateinischer  Sprache  vom 
Verfasser  ausgearbeitet  (Madrid,  1847),  in 
deutscher  Uebersetzung  von  Lorinser,  1852 
und  1853,  worin  zuerst  die  Logik,  dann  die 
Mctaphy8ik  ( nebst  Aesthetik,  reiner  Ideologic, 
allgemeiner  Grammatik  und  Theodicee),  darauf 
die  Ethik  nnd  Moral  dargestellt  wird,  woran 
sich  im  vierten  Theile  die  Geschiclite  der 
Philosophic  in  kurzen  Umrissen  anschliesst. 
In  einer  akademischen  Gedfichtnissrcde  nach 
dem  Tode  des  Akademikers  Balmes  sprach 
sich  J.  J.  de  Mora  in  fiffentlicher  Sitzung 
der  Akademie  zu  Madrid  also  aus:  ^Nacli 
Wahrheit  dllrstcnd  fasste  Balmes  den  Plan 
einer  Philosophic,  welche  sich  einerseits  gftnz 
lich  von  der  deutschen  Philosophic  entfernt 
und  andererseits  mit  der  sensualistischen 
Schule  der  franzdsischen  Philosonhic  Nichts 
gemein  hat.  Die  Gefahr,  von  welcher  er  die 
Gesellschjift  bedroht  sail,  fldsste  ihm  lebhafU' 
Besorgniss  ein.  Auf  der  einen  Seite  filhrt 
die  Ontologie  in  ihren  Ausschreitungen  un- 
vermeidlich  zum  Pantheismus;  auf  der  andem 
Seite  drilngt  der  Missbrauch  der  analytischen 
Methode  die  sensualistische  Schule  zum  Ma- 
terialismus.  Balmes  vermeidet  gltlcklich  diese 
doppelte  Klippe.  Auf  seinen  Glauben  gestUtzt, 
dringt  er  kfihn  in  das  Gebiet  der  Metaphysik 
ein  und  bis  zu  den  vom  Glauben  gesetzten 
Grenzen.  Die  Balmes’sche  Philosophic  hat 
das  holie  Verdienst,  dass  sie  den  Bedflrf- 
nissen  unseres  Vaterlandes  Spanien  und  unsrer 
Zeit  entspricht  und  sich  von  den  Irrthttmeru 
fern  halt,  welche  gegenwfirtig  in  den  auf- 
geklilrtesten  Lftndern  Europa’s  so  viel  Unheil 
anrichten.*  Seine  Methode  ist  die  psycho 
logische  und  eklektische.  Die  Polemik  gegen 
die  sensualistische  Schule  Condillac’s  nimmt 
in  Balmes’  Schriften  einen  grossen  Platz  ein, 
und  n&chst  den  Scholastikern  citirt  er  am 
H&ufigsten  mit  Anerkennung  Descartes,  Male- 
branche  und  Leibniz,  urn  dem  Andrang  der 
ncuern  philosophischen  Richtungen  Deutsch- 
lands  vorzubeugen.  Er  proklamirt  in  Spanien 
die  Uebereinstimmung  aer  Vernunft  und  des 
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Glaubens,  aber  im  Sinne  der  kirchlichen 
Scholastik  zugleich  die  Unterordnung  der 
Vernunft  unter  den  Glauben,  d.  h.  eben  den 
Glauben  der  katholischen  Kirche.  So  nimmt 
er  dnrch  seine  in  klarer,  lebhafter,  oft  gl&n- 
zender  Darstellnng  abgefassten  Schriften 
dnrch  das  ernste  Bemdhen,  in  Spanien  die 
phiiosopbischen  Stndien  zu  beleben,  in  der 

Shilosophischen  Bewegung  des  19.  Jahrhun- 
erts  eine  achtbare  Stellung  ein.  Als  Oppo- 
sition gegen  die  neue  Scholastik  der  Balmes’- 
schen  Philosophic  hat  besonders  der  Spanier 
Del  Rio  als  Anhdnger  der  Philosophic  Krause’s 
mit  seinen  Schriften  in  den  60er  Jahren  ge- 
wirkt. 

Blanche  • Baffin , A.  de,  Jacques  Balmes,  sa  vie 
et  ses  ouvrages,  1869,  deutsch  von  F.  X. 
Karker  (1852). 

Balmefti,  Abraham  de,  aus  Leeci  im 
Konigreich  Neapel,  als  praktischer  Arzt  und 
Professor  in  Padua  1523  gestorben,  ilbersetzte 
die  astronomische  Einleitung  des  Ptolemaeus 
und  einige  philosophische  Commentare  des 
Averroes  in’s  Lateinische. 

Barbanella,  siehe  Abravanel. 
Barbaro,  Ermolao  (Hermolaus 
Barbarus),  war  aus  einer  angesehenen 
Familie  in  Venedig  1454  geboren  und  bier, 
wie  in  Verona  und  sp&ter  in  Rom  in  den 
alten  Sprachen  unterrichtet,  wurde  1477 
Doctor  des  btlrgerlichen  und  kanonischen 
Rechts  und  Professor  der  Philosophic  in 
Padua  und  erkl&rte  seit  1479  in  Venedig 
die  Alten  und  besonders  den  Aristoteles. 
8eit  I486  von  der  Venetianischen  Republik 
zu  diplomatischen  Geschftften  benutzt,  wurde 
er  wSJirend  seines  Aufenthaltes  am  romischen 
Hof  vom  Papst  Innocenz  VIII.  zum  Patriarchen 
von  Aquileja  emannt  und  starb  schon  1493, 
im  39.  Lebensjahre,  auf  einer  Villa  des 
Kardinals  Caraffa,  an  der  Pest.  Als  Schrift-  • 
steller  nimmt  er  unter  den  Wiedererweckern 
des  Studiums  der  alten,  besonders  der 

K'echischen  Literatur  eine  hervorragende 
die  ein  durch  Uebersetzungen  von  Werken 
des  Aristoteles  und  seines  Paraphrasten 
Themistios,  sowie  des  Alexander  von  Aphro- 
disias.  Er  soli  den  Teufel  um  den  rechten 
Sinn  des  Wortes  „entelecheia“  bei  Aristo- 
telcs  gefragt  haben.  Gedmckt  wurde  von 
ihm  auch  ein  Compendium  cthicorum  Hbrorum 
(Venedig,  1544),  ein  Compendium  scientiae 
Mturalis  ex  Aristotele  (Venedig,  1545)  und 
ein  Commentar  zu  Gilberti  Porretani  (Gil- 
bert’s von  Poitiers)  liber  de  sex  principiis 
(Paris  1541). 

Barbarus,  Daniel,  Grossneffe  des 
Hermolaus  Barbarus,  war  Gesandter  der 
Venetianischen  Republik  in  England , seit 
1559  Patriarch  von  Aquileja  und  starb  1569. 
Er  schrieb  Exffuisitae  in  Porphyrii  yuiruptc 
voces  commentationes,  welche  1542  zu  Venedig 
gedmckt  wurden,  und  Commentar ius  in 


Aristotelis  libros  III.  Rhetoricorum  (V enetiis, 
1544). 

Barbus,  P a u 1 u s , aus  Soncino  in  Ober- 
italien,  ein  Dominikanermonch,  der  zu  Mai- 
land,  Siena,  Ferrara  und  Bologna  lehrte  und 
im  Jahr  1494  als  Klosterprior  zu  Cremona 
starb,  hat  Commentare  zu  den  Kategorien 
und  zur  Metaphvsik  des  Aristoteles,  sowie 
zur  „Isagogeu  des  Porphyrios  verfasst. 

Barbeyrac,  Jean,  war  1674  in Bezieres 
aus  einer  Calvinistischen  Familie  geboren 
und  nach  der  Aufhebung  des  Edictes  von 
Nantes  in  die  Schweiz  gekommen,  wo  er 
Theologie,  dann  Rechts wissenschaft  studirte, 
erhielt  1697  am  franzosischen  Gymnasium  in 
Berlin  eine  Lehrstelle  fttr  schftne  Wissen- 
schaften,  1710  in  Lausanne  eine  Professur 
filr  Geschichte  und  bdrgerliches  Recht,  end- 
lich  1717  eine  Professur  filr  dffentliches  Recht 
in  GrSningen,  wo  er  1744  starb.  Als  Ueber- 
setzcr  der  Schriften  von  Grotius,  Pufendorf, 
Cumberland  und  de  Noot  hat  er  sicli  filr  die 
Geschichte  des  Naturrechts  Verdienste  cr- 
worben.  In  seiner  Abhandlung  „De  la  morale 
des  Peres  de  I’eglise  “ schliesst  er  sich  zum 
Theil  an  Descartes,  raehr  noch  an  Locke  an 
und  vertheidigt  die  Locke  - Pnfendorf’sche 
Lehre  von  der  Verpflichtung  gegen  Leibniz. 

Barbinella,  siehe  Abravanel. 

Barclay,  Jean,  war  1582  in  Pont-a- 
Mousson  (Mussipontum)  in  Lothringen  geboren, 
wo  sein  schottischer  Vater  die  Rechts  wissen- 
schaft lehrte.  Seine  ersten  Studien  machte 
er  unter  den  Jesuiten  seiner  Vaterstadt, 
welche  den  begabten  JUngling  vergebens  fltr 
ihren  Orden  zu  gewinnen  suciiten.  Im  Jahr 
1603  reiste  er  mit  seinem  Vater  nach  Eng- 
land, wo  er  pseudonym  seine  Schrift  „Euphor- 
mionis  Lusini  Satyr  icon veroffentlichte, 
welche  in  Form  eines  Romans  eine  haupt- 
siichlich  gegen  die  Jesuiten  gerichtete 
politische  Satire  ist,  deren  zweiter  Theil 
1605  erschien.  Nach  der  Rtlckkehr  wurde 
sein  Vater  Professor  des  Rechts  zu  Angers, 
in  der  Provinz  Anjou,  starb  aber  schon  1605. 
Der  Sohn  ging  nach  Paris,  wo  er  sich  mit 
der  gelehrten  Franzdsin  Louise  de  Bon- 
naire  (Aloysia  Barclajai  verheirathete.  Von 
1606 — 1616  lebte  er  in  England,  dann  wieder 
in  Paris  und  folgte  1617  einer  Einladung 
des  Papstes  Pius  V.  nach  Rom,  wo  er  wahreud 
des  Druckes  seines  Romans  „Argenisu  schon 
1621,  im  39.  Lebensjahre  starb.  Ausser 
poetischen,  politischen  und  historischen  Ar- 
beiten  hat  er  auch  eine  philosophische  Schrift 
unter  dem  Titel  „Icon  animarum“  (Bild  der 
Seelen)  1614  zu  London  verdffentlicht,  worin 
er  beweisen  will,  dass  die  intellectucllen  und 
moralischen  Ffthigkeiten  des  Menschen  nach 
Alter  und  Heimath,  wie  nach  staatlichen  und 
geschichtlichen  VerhSltnissen  sich  verAndern. 

Bardt'saiu's,  ein  Gnostiker,  war  154 
nach  Chr.  G.  in  der  Nfthe  von  Edessa  in 
Syrien  geboren  und  erhielt  vom  Flusse 
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Deisan,  an  welchem  diese  Stadt  liegt,  den 
Naraen  Bar  - Deisan  (Sohn  Deisan’s).  Bei 
Ilofe  mit  eincra  jungen  Prinzen  erzogen  und 
in  ritterlichen  Kttnsten  gebildet,  lebte  er 
spftter  als  Mann  von  feiner  Weltbildung 
und  verheirathet  in  Uusserm  Wohlstande  und 
hatte  einen  Sohn  Harmonios.  Bei  der  Thron- 
besteigung  seines  ftirstlichen  Freundes  Abgar 
(200  nach  Chr.),  welcher  das  Christenthura 
im  Staatc  von  Edessa  zn  kurzer  Herrschaft 
brachte,  war  er  ein  46jfthriger,  beim  Sturze 
dieses  christlichen  Konigs  durcb  den  Kaiser 
Caracaila  (217)  war  er  ein  63j8hriger  Mann. 
Er  lebte  seitdem  einige  Zeit  in  Armenien, 
wo  er  im  Schlosse  Anium  die  Musse  fand, 
die  Armenischen  Tenipelarchive  ftlr  ein  (von 
Moses  von  Chorene  benutztes)  Geschichtswerk 
zu  benutzen,  welches  er  bis  in  das  zweite 
Jahrzehnt  des  dritten  christlichen  Jahrhun- 
derts  fortfUhrte.  Spkter  (218)  traf  er  in  Edessa 
mit  der  indischen  Gesandtschaft  an  den  Kaiser 
Elagabalu8  zusammen  und  wurde  mit  indischen 
Lehren  und  BrSuchen  bekannt,  worfiber  er 
auch  Denkwfirdigkeiten  veroffentlichte.  Als 
Gnostiker  war  Bardesanes  von  den  Lehren 
des  Gnostikers  Valentinus  ausgegangen  und 
8tellte  in  mehreren  Schriften  fiber  das  Licht 
und  die  Finsterniss,  fiber  das  geistige  Wesen 
der  Wahrheit,  fiber  das  Bewegliche  und  das 
Feste  (letztere  Schrift  vorzugsweise  astrono- 
mischen  Inhalts)  in  eigenthtimlicher  Umgestal- 
tung  der  Valentinianischen  Lehre  die  dua- 
listische  Grundlage  seines  eignen  gnostischen 
Systems  dar,  worin  eine  Verbindung  des 
persischcn  Dualismus  eines  lichten  und  fin- 
stern  (guten  und  bosen)  Princips  mit  christ- 
lichen Elementen  hervortritt.  so  dass  er  aLs 
ein  Vorlilufer  des  manichilischen  Lehrsystems 
zu  betrachten  ist.  Als  Dichter  gab  er  seinem 
Volke  ein  an  die  Psalmen  Valentin’s  sich 
anschliessendes  Buch  von  150  Psalmen  oder 
Hymnen,  worin  er  die  Versmaasse  und  Stro- 
hen  ftir  die  syrische  Sprache  erst  erfand. 
eine  Schriften  wurden  trotz  ihrer  gnostischen 
Eleraente  von  den  syrischen  Kirchenlehrern 
benutzt;  auch  seine  Hymnen  standen  in  kirch- 
lichem  Gebrauche,  bis  sie  durcb  die  recht- 
Uiubigen  Hymnen  des  Syrers  Ephrem  ver- 
rkngt  wurden.  Noch  an  seinem  Lebensabend 
setzte  Bardesanes  den  schon  frtlher  begonnenen 
Kampf  gegen  die  gnostischen  Markioniten 
fort  und  starb  urn’s  Jahr  225  n.  Chr.  An 
die  Spitze  seiner  Schule  trat  sein  Sohn  Har- 
monios, welcher  gleichfalls  religiose  Lieder 
dichtete  und  des  Vaters  Lehren  fiber  die  Seele 
und  das  Entstehen  und  Vergehen  des  Leibes 
durch  Lehren  griechischer  Philosophen  er- 
gknzte.  Ein  im  Alterthum  unter  dem  Namen 
des  Bardesanes  bekanntes,  in  Form  eines 
Dialogs  abgefasstes  Buch  „ttber  das  Schick- 
sal“  ist  seit  1855  als  „Buch  der  Gesetze  der 
Lender u im  syrischen  Original  vollstftndig 
bekannt  geworden  (in  Cureton’s  Spicilegium 
Syriacum,  London  1855).  In  deutschcr  Ueber- 


setzung  hat  dasselbe  A.  Mcrx  (Bardesanes 
von  Edessa,  Halle  1863)  zug&nglich  gemacht. . 
Da  Bardesanes  in  dieser  Schrift  als  dritte 
Person  erscheint  und  dieser  Mitunterredner 
als  Meister  und  Lehrer  im  Schttlerkreisc  mit 
dem  Namen  Philippos  angeredet  .wird,  so 
kann  dieselbe  nicht  von  Bardesanes  verfasst 
sein,  sondern  von  seinem  Schuler  Philippos, 
welcher  fiber  eine  Streit  - Unterredung  des 
Bardesanes  mit  einem  gewissen  Awida  fiber 
Freiheit  und  Schickaal  Bericht  erstattet. 

Es  ist  nur  Ein  Gott  (so  lehrte  Bardesanes), 
der  seinem  Wesen  nach  ewige  und  unbegreif- 
liche  Vater  alles  Lebendigen.  Ihm  gegen- 
Uber  8teht  die  unreine.  gestaltlose  Materie, 
aus  welcher  der  Teufel  „als  die  Hefe  des 
Princips  der  Finsterniss u,  seinen  Ursprung 
nimmt  Die  verborgene  Ffille  des  Urvatere 
offenbart  sich  in  einer  Siebcnzahl  von  Aionen- 
Weseri,  welche  paarig  (als  mfinnlich  und 
weiblicli)  verbunden  sind.  Dem  Urvater  steht 
als  weibliche  Genossin  die  Urmutter  alles 
Lebens  zur  Seite,  die  vom  Vater  des  Lebens 
befruchtet  wird,  um  den  Sohn  des  Lebendigen 
oder  den  himmlischen  Christus  zu  gebkren. 
Bei  dieser  Erzeugung  springt  ein  Theil  des 
gottlichen  Lichtes  in’s  Chaos  Uber  und  daraus 
wird  die  Chakmfith  (Achamoth)  gebildet, 
welche  mit  Christus  die  zweite  „Gespann- 
schaft*4  (Syzygia)  bilden  soil,  aber  als  das 
unvollkommene  weibliche  Licht  erst  durch 
Christus  oder  das  vollkommene  mSnnliche 
Licht  zum  Bewusstsein  ihrer  hohem  Abkunft 
und  zur  Vollendung  geffihrt  werden  muss. 
Dagegen  bildet  die  aus  ihrer  himmlischen 
Heimath  herabgestttrzte  und  im  Chaos  allein 
gelassene  Chakmfith,  unbewusst  von  Christus 
eleitet,  den  Demiurgen  (Weltbildner)  und 
urch  diesen  die  untere  Welt,  aus  der  sie 
sich  jedoch  nach  dem  gdttlichen  Lichte  zu- 
rficksehnt.  Indem  Christus,  der  Sohn  des 
• Lebens,  aus  dem  obern  Lichtreiche  in  einen 
geistigen  Lichtkfirper  herabsteigt  und  durch 
Maria  wie  durch  einen  Kanal  hindurchgeht, 
um  nach  scheinbarem  Sterben  mit  seinem 
himmlischen  Leibe  wieder  zum  Himmel  auf- 
zufahren,  erfolgt  die  Erlosung,  und  das  Ende 
ist  die  unter  dem  Bilde  eines  Gastmahls 
dargestellte  Vermkhlung  der  Chakmfith  mit 
Christus  und  der  geistigen  Naturen  mit  den 
Eugeln.  Die  Menschenseelen  stammen  ihrem 
hfiheren,  pneumatischen  Theile  nach  aus  der 
oberen  Welt  und  sind  von  Natur  frei  zum 
Guten  wie  zum  Bfisen,  nur  ihre  dem  Teufel 
entstammenden  Leiber  mit  der  hylischen  (stofT- 
lichen)  Seele  sind  dem  Verhkngiiiss  der  Ge- 
stime  unterworfen,  welche  als  Stemgeister 
in  der  sichtbaren  Welt  das  Abbild  der  obern 
Siebenzahl  sind.  Von  diesen  sieben  Stern - 
geistern  werden  alle  Verfinderungen  in  der 
sichtbaren  Natur,  Leben  und  Tod,  Segen  und 
Unheil  regiert. 

Hahn,  Bardesanes  gnosticus  Sycorum  primus 

Hymnologus.  1819. 
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■•rx,  Bardesanes  von  EdeBea.  1863. 

Kilgenfeld,  Bardesancs  dcr  letzteGnostiker.  1864. 

Bardili,  CliTistoph  Gottfried,  war 
1761  zu  Blaubeuren  (in  Wtirtemberg)  geboren, 
1786  Repetent  im  theologischen  Stift  zu 
Tubingen,  1790  Professor  der  Philosophic 
in  der  Karlsschule , seit  1795  am  oberen 
Gymnasium  zu  Stuttgart  und  starb  1808  zu 
MeTgelstetten.  In  seinen  „Epochen  der 
vorziiglichsten  philosophischen  Be- 
priffe**  (1788)  und  in  seiner  Schrift  „tlber 
den  Ursprung  des  Begriffs  der  Willens- 
freiheit44  (1796)  hat  er  zunilchst  Zeugniss 
von  seinem  Stadium  der  alten  Pliilosophie 
tbgelegt,  sodann  sein  Studium  der  Kant’schen 
Philosophic  durch  die  in  Form  eines  Dialogs 

rdialtene  Schrift ,,  Sophy  lus  oder  Sittlich- 
eit  nnd  Natur  als  Fundamente  der 
Weltweisheit1*  (1794)  beurkundet.  Von 
der  Kant’sehen  Grundlage  aus,  auf  welcher 
die  letztere  Schrift  im  Wesentlichen  ruht, 
behandeltc  er  dann  „die  allgemeine 
praktische  Philosophic44  (1796)  und  seine 
psychologischen  Untersuchungen  „tiber  die 
Gesetze  der  Ideenassociation  und  be- 
londers  ein  bisher  unbemerktes  Grund- 
gesetz  derselben44  (1797).  War  Bardili 
bis  dahin  Kantianer,  so  finden  wir  ihn  in 
den  anonym  heransgegebenen  „Briefen  liber 
den  Ursprung  der  Metaphysik44  (1798) 
im  Uebergange  zum  Standpunkt  Leonhard 
Reinhold’s  begrifFen.  Diese  Schrift  ging,  wie 
er  8ich  selbst  spkter  brieflich  gcgen  Keinhold 
iussert,  darauf  aus,  die  reine  Philosophic 
auf  die  Aesthetik  und  Alles  in  Allen  zuletzt 
auf  das  Geftlhl  zurtlckzuftihren,  den  Menschen 
zu  einen  Sttick  des  beseelten  All  zu  machen 
und  den  ,,Panthei8musu  als  diejenige  Welt- 
anschauung zu  verklindigen,  zu  welcher  eine 
gelauterte  Speculation  ltinftihre  und  mit 
welcher  sich  auch  das  Geflihl  und  die  as- 
thetische  Ansicht  der  Welt  am  Besten  vertrage. 
Im  Jahr  1800  veroffentlichte  Bardili  seinen 
„Grundriss  der  eraten  Logik“,  die 
er  auf  dem  Titel  zugleich  mit  dem  Zusatz 
erliuterte:  „gereinigt  von  den  Irrthtimern 
bisheriger  Logiken  ttoerhaupt,  der  Kant’schen 
insbesondere , keine  Kritik,  sondern  eine 
medicina  mentis,  brauchbar  haupts&chlich 
fitr  Deutschland’s  kritische  Philosophen  “,  und 
worm  er  in  einer  mit  mathematischen  Formeln 
ebenso  reichlich  wie  mit  bissiger  Polemik 
durchflochtenen,  rauhen  und  schwer  geniess- 
baren  Darstellung  der  „erkrankten  deutschen 
Philosophic  “ wieder  aufhelfen  zu  mlissen 
bcIi  berufen  glaubte.  * Durch  die  Kant’sche 
Bialektik  wird  die  Vernunft  zur  Unvernuntt. 
Kant  hat  Leibniz  und  Locke  versclimelzen 
wollen.  Die  Ideen  Leibnizens  batten  nach 
Kant  nur  halbe  Realit&t,  die  andere  Ilklfte 
muasten  sie  sich  erst  aus  England  von  Locke’s 
Anschanungen  kommen  lassen.  Die  Wider- 
iprfiche  der  Kant’schen  Philosophic  sind 
krebsscbaden , und  solche  konnte  man  mit 


Rosen  wasser  heilen“  ? Er  glaubte  die  „medicina 
mentis “ durch  eine  Reform  der  Logik  dar- 
zubieten,  indem  er  das  logische  Prinzip  der 
Identit&t  oder  den  Satz  aes  Widerspruches 
zur  Grundlage  der  Philosophic  und  zum 
HauptschUlssel  ftir  die  Beurtheilung  des 
Wahren  und  Falschen  in  unserer  Erkerintniss 
machte  und  damit  der  Kant’schen  Philosophic 
ein  ^System  des  rationalen  Realismus44  ent- 
gegenstellte , welches  von  der  Fichtc’sclien 
^Wissenschaftslehrc4*  ausgehend,  in  seinem 
wreitern  Aufbau  zugleich  mit  der  Schelling’- 
sclien  „Naturphilosophieu  sich  bertihrt,  indem 
er  aus  der  logischen  Analyse  des  Denkens 
eine  Metaphysik  abzuleiten  und  an  die  Stelle 
der  bisherigen  Logik  eine  zugleich  onto- 
logische  Dialektik  zu  setzen  sucht,  deren 
hflchster  und  allgemeinster  Begriff  die  „ ab- 
solute Identitiit44  als  das  Wesen  aller  Wesen 
und  das  schlechthin  Erste  sein  soli.  „Jeder 
(so  schreibt  er  an  Reinhold)  muss  als  ein 
unumg&ngliclies  Postulat  zugeben,  dass  Alles, 
was  wirklich  ist,  vorher  mdglich  ge- 
wesen  sein  muss.  Dennoeh  hat  Jeder  den 
Begriff  der  Wjrklichkeit  eher,  als  den  der 
Mdglichkeit,  den  er  nachher  zu  erklaren  ver- 
sucht  Aber  selbst  diese  Wirklichkeit  wtlrde 
ihm  nicht  bekannt  sein,  wilre  ihr  nicht  ein 
sinnlicher  Reiz  voraufgegangen.  Nun  liegt 
auf  der  Hand,  dass  die  Mdglichkeit,  welche 
allemal  bei  jeder  Wirklichkeit  vorausgesetzt 
wird,  in  der  Natur  des  Denkens  gesucht 
werden  muss.  Daher  ist  ctwas  im  Menschen, 
welches  virtuell  das  erste,  aber  in  der  Ord- 
nung  des  Bewusstseins  das  letzte  ist,  und 
doch  Beidem,  sowolil  dem  Begriffe,  als  dem 
lleize,  in  der  Ordnung  des  Daseins  voran- 
geht  Dieses  Erste,  dieses  Bestimmende  ein 
blosses  Nichts  zu  nennen,  wtlrde  heissen, 
die  Wirklichkeit  selbst  ein  Nichts  zu  nennen, 
da  die  Wirklichkeit  nicht  sein  kdnnte,  wenn 
ihr  die  Mdglichkeit  nicht  vorherginge.  Daraus 
folgt  der  Schluss:  Der  Gedanke  ist  der 
Grund  von  Allem.  Kennte  der  Mensch 
die  Mdglichkeit  von  Allem,  so  wtlrde  er  von 
Allem  den  Grund  wissen,  und  w'enn  er  den 
Grund  wtisste,  so  wtlrde  er  zugleich  Alles  in 
und  unter  der  Nothwendigkeit  wissen,  durch 
welche  und  in  welcher  es  dieses  Ding  ist. 
Mit  andern  Worten:  er  wtlrde  „das  Ding  an 
sick44  erkcnnen.  Wahrend  also  der  subjective 
Process  Sinnenreiz,  Wirklichkeit,  Mdglichkeit 
ist,  so  ist  der  objective  Process  Mdglichkeit, 
Wirklichkeit,  Sinnenreiz.  Was  das  Letzte 
zu  sein  scheint,  ist  in  Wirklichkeit  das  Erste. 
„Das  Eine  und  Unwandelbare,  welches  das 
Wesen  des  Denkens  ausmacht , leidet  keine 
Negative,  es  ist  reine  Position.  Sein  Grund- 
gesetz  ist  daher  das  Gesetz  der  Identit&t; 
es  leidet  eben  so  wenig  Qualit&ts-  und  Mo- 
dalitkts  - Unterschiede . sondern  es  ist  das 
Allgemeine  und  Notnwendige.  Nun  muss 
aber  das  Denken  die  Materie  als  Materic 
zernichten,  denn  sonst  wird  daraus  nicht  ein 
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Gedachtes;  andererseits  aber,  damit  aus  ihr 
ein  Gedachtes  wcrde,  kann  sie  das  Denken 
auch  niclit  ganz  vernichten,  sondern  es  muss 
etwas  an  ihr  sein,  was  sich  schlechterdings 
niclit  zernichten  liisst.  Das  durch  das  Denken 
Untilgbare  an  der  Materie  ist  Hire  Form, 
und  zwar  die  Form  des  Ncben-  und  Nach- 
einander,  so  dass  Nebeneinandersein  (Aus- 
dehnung)undNacheinandersein(Verttnderung) 
Eradicate  eines  jeden  Objects  sind.  Zeit  und 
Raum  sind  gedachtes  rfeben-  und  Nach- 
einander.  Wie  aber  in  jedem  Object  diese 
Manniclifaltigkeit  enthalten  ist,  ebcn  so  auch 
die  Einheit;  daher  enthklt  ein  jedes  Object 
das  Denken,  und  wenn  wir  ein  Object  denken 
oder  erkennen,  so  denken  und  erkennen  wir 
schon  das  Denken;  das  Denken,  welches 
ilberall  im  Weltall  herrscht,  ist  jedoch  niclit 
ilberall  in  gleicher  Intensity  gesetzt.  Wird 
der  Organismns  wiederum  zum  Stoft'  des 
Denkens,  so  ensteht  das  vorstellende  VVesen, 
welches  trkumende  Monade  ist,  wie  das  Thier, 
wiihrend  der  blosse  Organismus  nur  die 
8chlummernde  Monade,  wie  das  Leben  der 
PHanze,  des  Erdkorpers  gab.  Erhebt  sich 
das  vorstellende  Wesen  dazu,  sich  nicht  nur 
in  sich  selbst,  sondern  auch  (lurch  sich  selbst 
zu  vervielf&ltigen,  so  giebt  dies  das  bewusste 
Wesen,  welches  schlummert,  tr&umt  und 
wacht:  das  ist  der  Mensch.  In  ihm  kommt 
das  Denken,  welches  das  Weltall  durchdringt, 
zum  Bewusstsein;  das  Lebensgefiihl  erhebt 
sich  zur  Personalitiit , die  wesentlichen  Ge- 
setze  dcr  Erscheinnngen  werden  zu  Gesetzeu 
der  Association  seiner  Gedanken.  Die  Gegen- 
sHtze  sind  unzertrennlich  verbuuden  und 
dennoch  nie  Eins;  darttber  thront  der  ewig 
Unnennbare.  So  wird  die  Welt  unzertrenn- 
lich von  Etwas  begleitet,  das  nicht  Welt  ist, 
wie  die  Mttglichkeit  von  der  Wirklichkeit. 
Es  nmss  ein  Gott  sein,  der  als  Gott  Alles, 
was  er  ist,  nur  in  und  durch  sich  selbst  ist 
und  im  Gewissen  des  Menschen  sich  offen- 
bart;  aber  verwegcn  wtlrde  es  sein,  wenn 
ich  mit  dem,  was  er  mir  von  sich  an  meincm 
Denken  offenbart  hat,  sein  Wesen  (iberhaupt 
ergrttndet  zu  haben  glaubte. 

• Bardili's  und  Reinhold’s  Rriefwechsel  iiber  das 
Wesen  der  Philosophic  und  das  Uu wesen 
der  Speculation,  heruusgegeben  von  L.  Rein- 
hold. 1804. 

llarhchraiMis,  sielic  Gregorius. 
Barflioloiiiaeug  d e G 1 a n v i 1 1 a (in 
England),  ein  Franziskanermonch  des  13.  Jalir- 
hunderts,  verfasste  urn  1250—1260  ein  Werk 
„de  proprictatibiis  rerum“  (gedruckt  1488 
in  Strassburg,  1492  in  Nttrnberg),  worin  er 
Bekunntsehuft  mit  den  Schriften  des  Aristo- 
teles  aus  griechisch-lateinischen  Ucbersetzun- 
gen  zeigt.  Dasselbe  besteht  aus  19  Bttchern, 
worin  der  Verfasser  Mllirnmel  und  Erde  und 
Alles  was  darinnen  ist“  in  Auszttgen  aus 
Kirchenv&tern  und  Pliilosophen  behandelt, 
ohne  eigene  Gedanken  und  Untersuchungen. 


Basedow,  Johann  Bernhard,  war 
1723  in  Hamburg  geboren  und  auf  dem 
dortigen  Johanneum  gebildet,  studirte  1744 
bis  1746  in  Leipzig  Theologie,  beschftftigte 
sich  jedoch  mehr  mit  den  Schriften  von 
Crusius  und  Wolff,  und  lebte  1749  — 52  als 
Hauslehrer  in  Holstfein,  wobei  er  eine  neue 
Methode  des  Unterrichts  im  Lateinischen  mit 
Glttck  versuchte.  Im  Jahre  1752  kam  er 
als  Professor  der  Moral  und  der  schttnen 
Wissenschaften  an  die  dttnische  Ritterakade- 
mie  nach  Soroe,  wo  er  einige  philosophische 
AufsUtze  verfasste,  worin  viele  Anschauungen 
und  Gnmdsiitze  ausgesproc-hen  sind,  die  sich 
schon  vor  dem  Erscheinen  (1762)  von 
Rousseau’s  Emil  mit  Rousseau’schen  Ideen 
beriihren.  Im  Jahre  1758  erschien  seine 
„praktische  Philosophic  fttr  alle  StAnde*. 
Wahrend  er  1761  — 1771  als  Professor  in 
Altona  wirkte,  kkmpfte  er  gegen  die  theo- 
logische  Orthodoxie  im  Interesse  der  Auf- 
klttrung  durch  mehrere  Schriften , die  in 
Hamburg  und  Ltlbeck  verboten  warden.  Seine 
„Philalethie,  neue  Aussichten  in  die  Wahr- 
heiten  der  Religion  und  Vernunftu  erschien 
1764.  In  der  Schrift  „Theoretisches  System 
der  gesnnden  Vernunft*  (1765)  erklkrte  er 
die  Lchre  vom  Menschen  und  seinem  Ver- 
hiiltniss  zu  Gott  (Anthropologie  und  nattlr- 
lichc  Theologie)  als  die  beiden  Angelpunkte 
der  Philosopliie,  deren  einziger  Zweck  dieser 
sei,  die  fitr  Alle  ntitzlichen  und  unsere  Glttck- 
seligkeit  fordernden  Kenntnisse  vorzutragen. 
Darum  gebe  es  auch  kein  anderes  Kriterium 
der  Wahrheit  fiir  einen  Gedanken,  als  dass 
wir  ihm  Beifall  schenken  milssen,  um  unserer 
Glilckseligkeit  gemiiss  zu  denken.  Alle  dahin 
einschlageuden  Sktze  ist  der  Mensch  anzu- 
nehmen  verbunden,  sie  sind  fttr  ihn  „Glau- 
benspflicht14.  In  diesem  Sinne  war  auch  „die 
gauze  natttrliche  Weisheit  im  Privatstande 
der  gesitteten  Bilrgerw  (1768)  abgefasst. 
Unscre  Natur  ist,  nach  Basedow,  vor  dem 
Unterrichte  weit  entfernt  von  aller  Erkennt- 
niss  der  Religion ; Wir  haben  keinen  an- 
gebornen  Gewissenstrieb , kein  angebornes 
moralisches  Geftthl,  und  es  ist  mancherlei 
Erkenntniss  vorauszusetzen,  deren  Sammlung 
und  Vergleiclmng  die  Beweise  der  Schluss- 
folgen  sind,  in  welchen  wir  die  Existenz  und 
Eigenschaften  einerGottheit  ohne  Offenbarang 
stark  vermuthen  lernen  und  bei  gehkuften 
Vermuthungsgrttnden  endlich  fttr  wahr  an- 
nehmen.  Die  erste  dieser  vorauszusetzenden 
Erkenntnisse  ist  der  Satz,  dass  was  einen 
Anfang  hat,  durch  eine  vorgttngige  ITrsache 
zur  Wirklichkeit  gekommen  ist.  Die  zweite 
Vorbereitung  ist  der  Ilauphsatz  von  der  ver- 
stAndigen  Lrsache,  dass  die  mannic-hfaltige 
Uebereinstimmung  der  Dinge  mit  einer  er- 
denklichen  Absicht  auch  niclit  ohne  wirk- 
liche  Absicht  da  sei  und  fortdauere,  sondern 
durch  solche  Absicht  gewirkt  wcrde.  Die 
dritte  Vorbereitung  besteht  in  dem  Ilaupt- 
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ntoe  Ton  der  zweckmfissigen  BeschafFenheit 
der  Welt,  indem  diese  das  Anseben  hat,  ein 
ana  vielen  tlbereinstimmenden  Dingen  zu- 
simmengesetztes  Mittel  der  allgemeineji 
Glflckseligkeit  zu  sein.  Die  vierte  Vorberei- 
tung  der  natttrlichen  Religion  ist  der  Haupt- 
au  Tom  Zusammenhange  des  Bosen  mit 
don  Guten  und  von  dem  Uebergewiclite  des 
Ictetern.  Die  fttnfte  Vorbereitung  ist  der 
Hauptzweck  der  einzigen  Ursache,  welcher 
des  Inhalt  hat,  dass  jede  Reihe  von  Ursachen 
and  Wirkungen  nicht  in’s  Unendliche  zurttck- 
gehe,  sondern  sich  in  einer  ersten  und  ewigen 
i'nache  griinde  und  dass  liberhaupt  nur  eine 
einxige  erste  Ursache  aller  Ubrigen  Dinge 
da  aei.  Ausserdem  muss  noch  vorausgesetzt 
verden,  dass  der  Mensch  einen  freien  Willen 
hbe,  und  es  sind  die  Ungetibten  zu  belehren, 
da*  sowohl  die  Freiheit,  als  die  ganze  Mo- 
ralitit  der  menschlichen  Ilandlungen  sehr 
vohi  bestehe  mit  der  Lehre,  dass  es  keine 
aadern  Wirkungen  giebt,  als  solche,  die  von 
eatscheidenden  und  einfftrmigen  Ursachen  ge- 
viikt  werden.  Ausserdem  muss  ein  zur  Re- 
ligion vorzubereitender  Mensch  sein  inner-1 
iiehes  Ich  oder  seine  Seele  durch  wieder- 
bolies  Nachdenken  als  etwas  erkennen,  was 
vos  seinem  groben  sichtbaren  Korper  unter- 
sehieden  ist;  er  muss  ferner  einsehen,  dass 
der  Untergang  seiner  Seele  mit  keiner  Wahr- 
seheinlichkeit  aus  dem  leiblichen  Tode  ge- 
<hlossen  werden  dttrfe,  dass  also  das  Leben 
der  menschlichen  Seele  nach  dem  Tode  des 
Menscheu  nicht  fUr  unmiiglich  zu  halten  ist, 
and  zwar  aus  folgenden  GrUnden:  Erstlich, 
da  die  kleinsten  Kdrperchen  ungeachtet  aller 
Verinderungen , die  sie  erleiden,  dennoch 
jricht  auf horen  zu  sein,  so  ist  es  nicht  glaub- 
lieh,  dass  die  andere  Art  der  fUr  sich  be- 
deheuden  Hauptdinge , nkmlich  die  Seelen, 
reroichtet  werden.  Zweitens,  nur  der  Geister, 
der  Seelen  willen  schuf  Gott  die  Welt  und 
sie  in  Ewigkeit  erhalten;  in  aller  Ewig- 
keit  wird  die  Welt  niemals  ohne  lebendige 
Bewohner  sein  kdnnen;  aus  der  GUte  und 
Macht  Gottes  ist  zu  vermuthen,  dass  sich 
die  Zahl  derselben  nicht  vermiudere,  sondern 
vennehre;  die  starkste  Art  der  Vermehning 
aher  ist,  wenn  auch  diejenigen  Seelen,  die 
<2nmal  da  sind,  im  Leben  bleiben.  Drittens, 
die  Erfahrung  von  der  menschlichen  Geburt 
pfebt  uns  einen  BegrifF,  dass  eine  Art  des 
hebens  auf  die  andere  folgen  konue,  ohne 
da*  die  Seele  im  frtlheren  Leben  sich  die 
B*cliaffenheit  des  spateren  vorstellen  kann. 
Viertens , die  menschliche  Seele  hat 
fhtt  merkwUrdige  Aehnlichkeit  mit  Gott, 
ihmo  Schopfer  und  Erhalter.  1st  es  nicht 
von  der  Gfite  des  allmkchtigen  Gottes  zu 
?ermutken , dass  er  solche  zu  seiner  Nacli- 
lU®nng  geschickte  WTesen  ewig  im  Leben 
lad  in  Wirksamkeit  erhaltc  und  nach  und 
aack  durch  die  ndthige  Abauderung  zur  Voll- 
koouacnheit  bringe?  Fllnftens,  dieser  Glaube, 


dass  die  menschlichen  Seelen  unsterblich  sind, 
ist  ftlr  Jeden  insbesondere,  fUr  das  gesell- 
8chaftliche  Leben  und  fUr  das  ganze  mcnsch- 
liche  Geschlecht  von  unaussprechlicliem 
Nutzen,  insofem  der  weise  Gott  und  Vater 
die  in  diesem  Leben  unbelohnteu  Tugenden 
irgend  einmal  herrlich  belohnen  und  die  in 
diesem  Leben  unbestraften  Laster  fnrchtbar 
bestrafen  wird.  Durch  diesen  Glauben  eut- 
steht  die  vollkommenste  Uebereinstimmung 
des  Triebs  zur  Gemeinntitzigkeit  und  des 
Triebs  zur  eignen  Wohlfahrt.  Sechstens,  es 
ist  also  der  Glaube  an  die  Unsterblichkeit 
der  Seelen  so  wahrscheinlich,  so  wUnschens- 
wtirdig  und  vor  alien  Einwendungen  so  sicher, 
dass  wir  schon  wiihrend  einiges  Zweifels 
vollkommen  so  handeln  milssen,  als  wenn 
die  Sache  gewiss  ware. 

Nachdem  Basedow  von  der  danischen 
Regierung  in  Ruhestand  versgtzt  worden, 
wirkte  er  in  weiteren  Schriften  fUr  eine 
Reform  des  gesammten  Unterrichtswesens  und 
sammelte  zur  Durchftlhrung  seiner  darauf 
bezilglichen  Plane  von  aufgeklarten  Menschen- 
freunden  und  ftlrstlichcn  Gbnnern  nicht 
weniger  als  15000  Thaler.  Er  ging,  mit 
Beibehaltung  seiner  danischen  Pension,  1771 
nach  Dessau,  wo  ihm  der  Fttrst  zur  Aus- 
ftthrung  seines  Werkes  freie  Hand  Hess.  So 
liess  er  1774  sein  grosses  „Elementarwerk“ 
in  vier  Banden,  mit  100  Kupfertafeln  er- 
scheinen,  welches  den  Beifall  der  damaligen 
Ftthrer  der  Auf  klarung,  sogar  des  preussischen 
Ministers  von  Zedlitz,  Lessing’s  und  Kant’s 
erntete.  Gleichzeitig  eroffnete  er  1774  in 
Dessau  sein  „ Philanthropinum “ als  eine 
Schule  der  Menschenfreundschaft  fUr  Lernende 
und  junge  Lehrer,  von  welcher  Anstalt  er 
sich  jedoch  nach  einigen  Jahren  aus  Mangel 
an  wirthschaftlichem  Geschick  wieder  zurUck- 
zog.  Er  starb  1790  auf  einer  Reise  in 
Magdeburg. 

Meier,  Joh.  Chr.,  IJasedow’s  Leben,  Charakter 
und  Schrifton,  unpartheiisch  dargestellt.  I. 
II.  1791-92. 

Ilasilei<l&8,  der  Gnostiker,  stammte  aus 
Antiochia  in  Syrien , blflhte  zur  Zeit  des 
Kaisers  Hadrian  und  brachte,  nachdem  er 
ver8chiedene  Gegenden  von  Aegypten  durch- 
wandert  hatte,  seine  spatern  Lebensjahre 
seit  125 — 130  nach  Chr.  G.  in  Alexandria 
zu,  von  wo  er  auch  nach  Persien  gereist  sein 
soil,  um  seine  Lehre  zu  verbreiten.  Die 
Lehren  der  griechischen  Philosophen  gering- 
schatzend,  wie  man  ihm  verwarf,  holte  er 
sich  seine  Weisheit  von  den  ^Barbaren*, 
d.  h.  aus  dem  Orient.  Sein  Hauptwerk  waren 
24  Bdcher  „Auslegungen  zum  Evan- 

felium*.  Aus  seinen  und  seines  Sohnes 
s i d 6 r o s Scliriften  sind  uns  nicht  unerheb- 
liche  BruchstUcke  durch  die  Kirchenvater  er- 
halten worden.  Besonders  ausfUhrliche 
Mittheilungen  Uber  seine  Lehre  verdanken 
wir  den  Kirchenvatern  Clemens  aus  Alexan- 
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drien  und  Eirenaios.  Hiernach  leitete 
Basileides,  wie  die  meisten  Gnostiker,  seine 
Lehre  aus  miindiichen  Ueberlieferungen  des 
Apostels  Petrus  ab,  welche  durch  einen 
gewissen  Glaukias  vermittelt  sein  sollen.  An 
der  Spitze  seines  gnostischen  Lehrgebkudes 
steht  der  unaussprechliche , namenlose  Gott 
als  ungewordener  Vater  und  diesem  gegen- 
tlber  das  Chaos  als  die  Wurzel  des  Uebels. 
Der  Urvater  Hess  aus  sich  selber  eine  ab- 
steigende  Stufenreihe  von  Geisterreichen  oder 
Himmelssphttren  hervorgehen.  Den  ersten 
dieser  Himmel  hildet  der  aus  dem  Vater 
hervorgehende  Nfts,  dann  folgt  der  aus 
diesem  hervorgegangene  oder  ausgeflossene 
Logos  und  danach  als  weitere  Emanationen 
die  Pkronesis,  die  Sophia,  die  Dynamis,  die 
Dikaiosyne  und  die  Eirene  (d.  h.  die  Be- 
sonnenheit,  Weisheit,  Macht,  Gerechtigkeit, 
der  Friede).,  Aus  diesen  obersten  Engeln 
des  ersten  Hinimeis  gingen  andere  Emanationen 
liervor,  welche  den  zweiten  Himmel  als 
Nachbild  des  ersten  ausmachen  und  sofort 
bis  zu  365  Himmeln  oder  Engeiordnungen 
des  LichtreicheSj  durch  deren  unterste  Ileihe, 
mit  dem  zwar  nicht  bdsen,  aber  beschrknkten 
Judengotte  an  der  Spitze,  in  der  von  uns 
wahrnehmbaren  Sphere  die  irdische  Welt 
aus  dem  Chaos  gebildet  wurde.  Denn  wie 
weit  auch  das  Chaos  vom  Reiclie  des  Lichtes 
und  seinem  gdttlichen  Herrscher  getrennt  1st, 
so  sind  dock  einzelne  Strahlen  daraus  in  die 
dunkle  Tiefe  gedrungen,  aus  deren  Mischung 
eben  die  Sinnenwelt  von  Weltbildner  hervor- 
gebracht  wird.  Die  hdchste  Vorsehung  greift 
tlber  die  Herrschaft  des  Judengottes  Uber, 
und  alle  Schicksalswendungen  der  irdischen 
Welt  sind  ihre  Anordnungen.  Die  vernllnftige 
Seele  tritt  mit  einer  Scliuld,  einer  dnrch  die 
Miichte  der  Finsterniss  ihr  ankaftenden  Be- 
Heckung  belastet  in  das  irdische  Leben  ein 
und  muss  diese  Schuld  durch  Leiden  und 
Furcht  in  verschiedenen  Stufen  des  Lebens 
abbtlssen.  Um  nun  den  in  der  Materie  ge- 
fangenen  Geist  zu  befreien  und  die  zu 
Gunsten  des  vom  Judengotte  auserw&hlten 
Volkes  vorgesehene  Erldsnng  in’s  Werk  zu 
setzen.  liess  der  ungewordene  Vater  seinen 
erstgeDornen  Nils  ausgehen,  welcher  als 
Christus  bei  der  Taufe  Jesu  in  menschlicher 
Gestalt  erschien,  bei  der  Kreuzigung  aber  statt 
seiner  den  Simon  von  Kyrene  eintreten  liess. 
Wer  bios  an  den  Gekreuzigten  glaubt,  steht 
nock  unter  der  Herrschaft  des  irdischen  Herrn; 
erst  der  Glaube  an  den  gdttlichen  Nils  selber 
wirkt  die  rechte  Erkenntniss  und  die  Erldsung 
der  Seele,  die  beim  Vergehen  des  Leibes  fortlebt 
Dieses  uns  hauptskchlich  durch  den  Kir- 
chenvater  Irenaeus  tlberlieferte,  vom  Gegen- 
satz  der  beiden  Reiche  durchzogene  gnostische 
Lehrgebhude  ist  die  iiltere  Gestalt,  in  welcher 
Basileides  seine  Lehre  in  seiner  syrischen 
Heimath  ausgebildet  haben  mag.  In  der  seit 
den  vierziger  Jahren  dieses  Jahrhunderts 


zuerst  unter  dem  Namen  der  „Philosophil- 
mena“  des  Origenes  bekannt  gewordenen 
Schrift  des  rdmischen  Presbyters  Hippolytos 
„Widerlegung  aller  Ketzereien*  tritt  uus  die 
Lehre  des  Basileides  in  einer  wesentlich  ab- 
weichenden , den  philosophischen  Vorstel- 
lungen  der  Griechen  sich  anniilieruden  Gestalt 
entgegen,  welche  Basileides  in  Alexandrieii, 
dem  damaligen  Mittelpunkte  griechischer 
Wissenschaft,  namentlich  unter  stoischen  Ein- 
flllssen,  seiner  ursprtlnglichen  Lehre  gegebeu 
haben  mag,  wenn  wir  darin  nicht  vielleicht 
die  Form  zu  erblicken  haben,  welche  die 
Lehre  in  seiner  Scliule  erhalten  hat.  Geist 
und  Materie  sind  jetzt  einander  nicht  mehr 
8chlechtliin  bios  eutgegengesetzt , sondern 
in  der  ursprtlnglichen  y, panspermia"  (Samen- 
mi8chung)  Anfangs  in  einer  nock  ungeschie- 
denen  Einheit,  aus  welcher  sich  der  geistige 
und  der  stoffliche  Same  erst  allmsllig  unter- 
schiedlich  herausarbeiteten , w&krend  tlber 
dieser  ursprtinglichen  chaotischen  Gkhrung 
(Saraenmischung)  der  „ nichtwissende  Gott" 
in  reiner  Geistigkeit  von  Ewigkeit  her  ei- 
‘ haben  schwebk  In  dieser  Samenmisehung 
waren  drei  * Sohnschaften  **  verborgen,  von 
welcken  die  erste  sich  sofort  zum  „nicht- 
seienden  Gott“  erhob,  w&hrend  die  zweite, 
weniger  feine  und  reine  Sohnschaft,  durch 
den  heiligen  Geist  beflttgelt,  gleicklalls  im 
(lberweltlichen  Raume  verharrte,  die  dritte 
Sohnschaft  aber  bei  der  ursprUnglichen  Masse 
verharrte  und  deshalb  der  Reinigung  bedarf. 
Indem  der  heilige  Geist  in  der  mittleren 
Welt  schwebte,  wohnt  in  ihr  zugleich  der 
Weltherr8cher,  welcher  sich  in  seiner  Be- 
schrilnktheit  fUr  den  hochsten  Gott  hielt  und 
wieder  den  bios  gesetzgebenden  Gott  unter 
sich  hat.  Jener  herrschte  im  ktlierischen 
Reiche  von  Adam  bis  Moses,  der  andere  in 
der  Welt  unterm  Monde  von  Moses  bis 
Cluristus.  Durch  Vermittelung  des  heiligen 
Geistes  empfing  der  Sohn  des  Weltschopfers 
die  Erleuchtung  der  tlberweltlichen  Solm- 
scliaft;  dadurch  erhielt  der  Weltherrscher 
selbst  erst  Kunde  vom  hdcksten  Gott  und 
wurde  durch  die  Furcht  vor  demselben  zur 
Reue  tlber  seine  frtlhere  Erhebung  und  zur 
Weisheit  gefilhrt;  ebenso  auch  der  ihm  unter- 
geordnete  gesetzgebende  (Juden-)  Gott  Durch 
das  von  der  Uberw'eltliclien  Sohnschaft  aus* 
gehende  Licht  wurde  auch  Jesus  erleuchtet, 
und  durch  Verkiindiguug  des  Evangeliums 
in  der  Welt  wurde  die  dritte  Sohnschaft  der 
Reinigung  theilhaftig,  so  dass  sie  sich  zum 
Orte  der  ersten  seligen  Sohnscluift  und  zum 
„ nichtseienden  Gotte4*  erheben  und  alsdami 
die  grosse  Scheidung  der  ErwUhlten  von  den 
Weltkindern  eintreten  konnte. 

Uhlhorn,  dan  Basilidianiache  System.  1852. 

Hilgenfeld,  das  System  des  Gnostikeni  Hnsi tides 
(Tbeologisebe  Jfthrbiicher,  1856,  8.  88  ff.). 

Baur,  das  System  des  Gnostikeni  Kasilides 
(ebendiiselbst  1856,  S.  122  tf.). 
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Basileid^s,  Epikurfler,  war  zu  Ende 
den  dritten  vorchristlichen  Jahrhunderts 
Nachfolger  des  Dionysios  au8  Heraklea  in 
der  Leitunj*  der  Schule. 

Basileidt's,  Stoiker  aus  Skythopolis  (in 
Pal&stina)  wird  als  Lelirer  der  Kaiser  Lucius 
Verus  und  Marcus  Aurelius  bezeichnet. 

BasHus,  Aufidius,  Epiknr&er  zur  Zeit 
des  romischen  Stoikers  Seneca,  der  ibn  in 
einem  seiner  Briefe  erwabnt. 

Baiteui,  Charles,  war  1713  geboren, 
hatte  als  Kanonikus  zu  Rheims  zwanzig 
Jahre  lang  und  dann  in  Paris  Ilhetorik  ge- 
lehrt  und  war  zuletzt  Professor  der  griechisch- 
romiscben  Philosophic  am  College  in  Paris, 
seit  1761  aucb  Mitglied  der  franzflsischen 
Akademie  und  starb  daselbst  1780.  Abge- 
sehen  von  seinen  Scbriften  zur  Rhetorik 
and  sch5nen  Literatur  hat  der  Abbd  Batteux 
inch  einige  philosophische  Arbeiten  ver- 
offentlicht  In  der  Schrift  „Les  beaux  arts 
reduits  a un  meme  principe“  (Paris,  1746), 
flbersetzt  von  P.  C.  B(ertram)  1751  und  von 
J.  A.  Schlegel  (1752)  setzt  er  die  Aufgabe 
der  Kunst  in  die  Nachahmung  der  schonen 
Natur  und  giebt  sclilicbte  und  klare  Aus- 
einandersetzungen.  Seine  Abhandlung  „La 
Morale  d' Epicure  tiree  de  ses  propres 
ecrits“  (Paris,  1758),  ilbersetzt  von  J.  Gfd. 
Bremer  (1774,  2.  A.  1792)  trng  zur  Be- 
rlcbtigung  der  landlaufigen  falscben  Urtbeile 
fiber  Epikur  wesentlicb  bei.  Die  philosophic- 
geschichtliche  Arbeit  „ Histoire  des  causes 
premieres,  expose  sommaire  des  pensees 
des  philosophies  sur  le  principe  des  elrestc 
(Paris,  1769),  flbersetzt  von  J.  J.  Engel  (1773) 
zeugt  von  eindringendem  Verstflndniss  und 
gesundem  Urtbeil. 

Baunieister,  Friedrich  Christian, 
geb.  1709  zu  Grosskoraern  (im  Gothaischen), 
wnrde  1734  Adjunct  der  philosophischen 
Faeultfit  zu  Wittenberg  und  1736  Rector 
am  Gymnasium  zu  Gdrlitz  (in  der  Ober- 
iaositz),  wo  er  1785  starb.  Er  war  ein  An- 
hinger  der  Leibniz’schen  Idee  der  „vorher- 
beteiimmten  Harmonieu  und  der  Wolff’schen 
Philosophic,  in  deren  Weise  seine  Scbriften 
gehalten  sind:  Philosophia  definitiva  i.  e. 
definitiones  philosophical  ex  systemate  libri 
baronis  a Wolf  in  unutn  collatae  (1735  und 
1762),  fnstituiiones  philosophiae  ralionalis 
(1736),  Institutiones  metaphysicae  methodo 
Wolfit  adomatae  (1738,  1749,  1754)  und 
ITutoria  doctrinae  de  rmrndo  optimo  (1741). 
Seine  Lehrbflcher  haben  zur  Verbreitung 
der  Wolff’schen  Philosophic  zweckm&ssig 
gewirkt  und  sind  auch  von  Kant  lflngere 
Zeit  seinen  Vorlesungen  zu  Grande  gelegt 
worden. 

Bamngarten , Alexander  Gottlieb, 
war  1714  in  Berlin  geboren,  als  j lingerer 
Bwder  von  Jacob  Siegmuntl  Baumgarten, 
wd  hatte  nach  seines  Vaters  Tode  als  Mit- 
glied dea  Waisenhauses  und  als  Tischgeuosse 


A.  H.  Francke’s  in  Halle  das  Gymnasium 
besucht  und  Theologie  studirt  Durch  die 
Bekanntschaft  mit  den  Scbriften  Wolff’s,  da 
der  Besuch  der  Vorlesungen  desselben  da- 
mals  verboten  war,  filr  dessen  Philosophic 
gewonnen,  lehrte  er  diese  1735—1740  als 
Privatdocent  in  Halle  und  nachher  als  Pro- 
fessor der  Philosophic  zu  Frankfurt  a.  d.  Oder, 
wo  er  nach  langer  Krftnklichkeit  1762  starb. 
Seine  meisten  Scbriften  sind  aus  Dictateu 
zu  seinen  Vorlesungen  hervorgegangen.  Er 
gab  1740  Ethica  philosophica,  1750  und  58 
in  zwei  Bflnden  Aesthetica,  1760  Initia 
philosophiae  practicae  primae  und  1761 
Acr oasis  logica  in  Chris tianum  W'o//'heraus. 
Nach  seinem  Tode  erschien  1769  Sciagraphia 
encyclopaediae  philosophicae,  femer  Philo- 
sophia generalise  Seine  Lehrbflcher  wurden 
viel  gebraucht  und  auch  von  Kant  lange 
Zeit  seinen  Vorlesungen  zu  Grunde  gelegt. 
Manche  von  ihm  vorgenommene  Verflnderung 
in  der  seither  gangbaren  scholastischen 
Terminologie  wurde  von  Kant  adoptirt,  so- 
wohl  lateinische  wie  deutscheKunstausdrflcke, 
welche  letztere  er  unter  dem  Text  seiner 
Lehrbflcher  zur  Erl&uterung  gab.  In  den 
Augen  Kant’s,  wkhrend  seiner  vor-kritischen 
Periode,  gait  Baumgarten  als  der  Khoryphfle 
unter  den  damaligen  Metaphysikern.  Er  hat 
die  Wolff ’sche  Lehre  in  die  steife,  schul- 
mflssige  Form  eines  Systems,  mit  scliarf 
au8geprftgter  philosophlscher  Terminologie, 
gebracht  und  insbesondere  die  Aesthetik  im 
Geist  der  Wolff’schen  Philosophic  ausfflhrlich 
behandelt,  wodurch  er  in  Deutschland  der 
Begrflnder  der  Aesthetik  als  besonderer 
Wissenschaft  geworden  ist.  Philosophic  ist 
ihm  die  Wissenschaft  von  den  Eigenschaften 
der  Dinge,  soweit  sich  diese  durch  blouse 
Vernunft  erkennen  lassen,  und  gilt  ihm  als 
ihr  allgemeinstes  Princip  der  „Satz  des 
Widerspruches14,  ans  welchem  auch  deT  „Satz 
des  zureichenden  Grandes*  abznleiten  ist, 
sozwar  dass  Alles  ebensowolil  als  Grand, 
wie  als  Folge  mit  Anderm  zusammenh&ngt 
Er  lflsst  die  Lehre  vom  Erkennen  ( Gnoseologia ) 
vor  der  die  Metaphysik  (nebst  der  rationalen 
Psychologie)  und  die  Pliysik  befassenden 
theoretischen  Philosophic  vorausgehen  und 
auf  diese  die  praktische  Philosophic  folgen, 
welche  die  Ethik,  die  Rechtsphilosophie  mit 
der  Lehre  vom  Anstand  ( Prepologia ) und 
vom  Ausdruck  ( Emphaseologia ) umfasst.  Die 
Aesthetik  bildet,  als  Lehre  vom  sinnlichen 
Erkennen,  den  ersten,  die  Logik  als  Lehre 
von  der  intellectuellen  Erkenntniss  den  zweiten 
Theil  der  Gnoseologie.  Das  Wesentliche  in 
den  Dingen  sind  die  Krflfte,  die  aber  ein- 
fache  Wesen  oder  Monaden  sein  mtlssen, 
deren  jede  die  ganze  Welt  in  sich  abspiegelt 
und  somit  vorstellt,  sei  es  in  durchaus 
dunkeln  oder  theilweise  klaren  Bildern  (bei 
veraunftlosen  Seelen)  oder  ganz  deutlich  (bei 
den  Geisternt.  Alle  Wesen  stehen  durch 
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Vermittelung  der  allgemein  vorherbestimmten 
Harmonie  untereinander  in  einer  bios  idealen, 
nicht  zugleich  physischen  Wechselwirkung. 
Die  von  Baumgarten  bei  der  Darstellung  der 
natUrlichen  Theologie  gegebene  ontologisclie 
Beweisftthrung  fUr  das  Dasein  Gottes  wurde 
von  Kant  seiner  Kritik  zum  Grund  gelegt. 
Neben  der  natUrlichen  Gotteserkenntniss  be- 
halt  in  seinen)  System  anch  die  Offenbarung, 
neben  dem  Naturlaufe  auch  die  Mdglichkeit 
des  Wundere  noch  einen  Platz.  Princip  des 
men8chlichen  Handelns  ist  das  Streben  nach 
Vollkommenheit,  mit  welchem  das  natur- 
gem&sse  Leben  zusammenfUllt.  In  der  Ethik 
werden  nicht  bios  die  Pflichten  gegen  Gott, 
gegen  uns  selbst  und  gegen  alles  Uebrige 
(untermenschliche,  wie  tibermenschliche  We- 
sen),  sondern  aucli  die  Philanthropic  em- 
pfohlen , zu  welcher  auch  Vcrbreitung  der 
Erkenntniss  durch  Erleuchtung  ( illuminatio ) 
gehorte.  Als  die  Aufgabe  der  Aesthetik  be- 
zeichnet  er  die  Vervollkommnung  der  sinn- 
lichen  Erkenntniss,  welche  alle  nicht  zur 
Deutlichkeit  erhobenen  Vorstellungen  umfasst 
(d.  h.  Empfindungen  wie  Phantasiebilder). 
Die  Vollkommenheit  dieser  Erkenntniss  be- 
steht  in  der  Schtfnheit,  und  darum  ist  Aesthetik 
nicht  bios  Wissenscliaft  vom  niederen  Er- 
kennen,  sondern  auch  philosophia  poetica 
oder  Wissenschaft  desSchOnen.  Baumgartens 
Aesthetik  ist  jedoch  eine  blosse  Sammlung 
von  zum  Theil  feinen  Bemcrkungen  und 
liegeln,  meist  aus  dem  Gebiete  der  Rhetorik 
und  Poetik,  ohne  tieferes  wissenschaftliches 
Eindringen  in  die  Sache.  Naturanlage  und 
Uebung  sind  ihm  die  unerliisslichen  For* 
demugen  ffir  jede  ktlnstlerische  Leistung. 

Abbt,  Th.,  Alexander  Gottlieb  Baumgarten’s 

Lebeu  und  Charakter.  1765. 

Ilaiiiiijgarteii,  Jacob  Siegmnnd,  war 
1704  in  Wollmirstedt  (im  Hegierungsbezirk 
Magdeburg)  als  iilterer  Bruder  von  Alexander 
Gottlieb  Baumgarten,  geboren  und  seit  1732 
Privatdocent,  seit  1734  Professor  der  Theo- 
logie in  Halle,  wo  er  1757  starb.  In  kirch- 
licher  GlUubigkeit  und  Achtung  vor  dem 
Ansehen  der  Kirchenlehre  anfgewachsen,  hat 
er  gleichwohl  durch  seine  Zeitschriften  (Nach- 
richten  von  einer  Hallischen  Bibliothek,  seit 
1748  in  8 Biinden,  und  Nachrichten  von 
merkwtirdigen  Bilckern,  seit  1752  in  12 
Biinden)  die  Einwirkung  des  englischen 
Deismus  auf  die  religiose  Aufkl&rung  in  ihrer 
Verbindung  mit  der  Wolff’schen  Philosophic 
in  Deutschland  eingeleitet,  indem  er  durch 
ansftlhrliche  Ausztlge  und  Besprechungen  die 
Lehren  der  englischen  und  franzosischen 
Deisten  und  Aufklftrer  auch  in  Deutschland 
zu  allgemeiner  KenntnLss  zu  bringen  suchte. 
Dadurch  hat  er  die  jtlngere  Generation  an 
den  Gedanken  gewdhnt,  dass  die  christliche 
Religion  neben  ihrem  eigentlichen  Kerne,  den 
Moralvorschriften,  eigentlich  nur  einen  eiu- 
zigen  Glaubonsartikel  habe,  Jesus  sei  der 


Messias  oder  Christus.  Ebenso  hat  er  durch 
seinen  „Unterricht  von  Auslegung  der  keiligen 
Schriftw  (1742)  einer  verst&ndigen  historischen 
Sckrifterkliirung  Bahn  gebrochen,  die  sich 
sehr  bald  von  grosster  Tragweite  zeigte. 
Aus  seiner  Schule  gingen  die  Theologen 
Johann  David  Michael  is  und  Johann  Sa- 
lomon Semler  hervor,  welche  ftlr  die  Ent- 
wicklung  der  neuern  Theologie  bedeutsam 
warden. 

Baiitaiii,  Louis  (Eugene  Marie), 
war  1796  zu  Paris  geboren  und  seit  1813  in 
der  dortigen  Normalsckule  gebildet,  wo  er 
neben  Jouffroy  und  Damiron  Schuler  des  nur 
vier  Jahre  illteren  Victor  Cousin  war.  Sehon 
181G,  in  seinem  zwanzigsten  Lebensjahre, 
wurde  er  Professor  am  College  zu  Strassburg 
und  zugleich  bei  der  dortigen  philosophischeu 
Facultflt  und  verUffentlichte  1818  „Lecons 
dictees  de  philosophic  morale ",  worin  er  sich 
dem  Fichte’schen  Moralsysteme  anschloss. 
Die  moralische  Gtite  einer  Handlung  wird 
von  der  Unabh&ngigkeit  des  Willens  bestimmt; 
unabhUngig  aber  ist  ein  Wille,  der  von 
jiu88ern  Einfltlssen  der  physischen  und  geistigen 
BedUrfnisse  frei  und  ledig  ist.  Die  reme 
Freiheit  ist  das  Ziei  des  menschlichen  Lebens, 
ein  von  der  Vemunft  geoflenbartes  Ideal, 
eine  transscendentale  Idee,  die  ihren  Typus 
in  der  sichtbaren  Welt  nient  hat.  Die  Ver- 
nunft  aber  bedeutet  ihm  nicht  die  Vereinigung 
der  intellectuellen  Krafte , auch  nicht  das 
Vermtfgen  der  Deduction  und  Induction,  son- 
dern sie  gilt  ihm  als  das  VermGgen,  durch 
welches  der  menschliche  Geist  mit  demjenigen 
Sein,  welches  durch  sich  selbst  ist,  in  Ver- 
bindung steht  Nachdem  der  jugendlicke 
AnhUnger  Fichte’s  1822  seiner  beiden  Aemter 
in  Strassburg  entsetzt  und  nicht  mehr  vom 
Beifall  der  studirenden  Jugend  umrauscht 
war,  befand  er  sich  allein  mit  seinem  System 
und  suchte  sich  in  der  Kant’schen  Kritik  zu 
orientiren.  In  seinem  „Courrier  litteraire" 
wies  er  1823  auf  Kant  als  auf  denjenigen 
bin,  welcher  die  Grenzen  der  Vernunft  be- 
zeichnet  und  dasjenige  geoffenbart  habe,  was 
sie  nicht  vermbge,  sofern  sie  in  sich  keine 
Kraft  habe,  in  das  metaphysische  Gebiet  zn 
gelangen.  So  grttndete  Bautain  jetzt  seine 
rhilosophie  auf  die  Offenbarung,  seine  Moral 
auf  die  Demutli;  die  Vernunft  ist  ihm  das 
Schiachtofer,  welches  auf  dem  Altare  des 
Glaubens  darzubringen  ist.  Er  trat  1825  in 
Strassburg  in  seine  frtiheren  philosophischen 
Aemter  wieder  ein,  die  Kirche  weihte  ihn 
zum  Priester,  damit  der  Abb<5  Bautain  nun 
im  Philosophenmantel  die  kircldich  - chriat- 
liche  Lehre  verkllndige.  In  seinem  1827 
veroffentlichten  „/>iscours  sur  la  morale  de 
I'evangile  comparee  a celle  des  philosopher  * 
begegnet  uns  die  offene  ErklJirung,  die  Bibel 
habe  ihn  von  der  Anmaassung  der  Philo- 
sopheu  gerettet;  man  mtlsse  ttberall  mit  dem 
Glauben  beginnen,  welcher  die  Bedingung 
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aflei  Erkenn truss , aller  Wissenschaft,  aller 
Moral  sei.  In  der  Schrift  De  T ensetijnemerU 
de  la  philosophic  en  France  au  19.  Siecle 
(1833i  wird  der  Veraunft  des  Einzelnen  die 
Flhigkeit  abgesprochen,  zur  Gewissheit  liber 
religiSae  und  sittliche  Wahrheiten  zu  ge- 
laagen;  das  Princip  der  Gewissheit  liegt 
vielmehr  in  deT  durch  das  Christenthum  tlber- 
Oeferten  gottlichen  Offenbarung.  Das  Un- 
{dfick  des  Jahrhunderts  hat  darin  seinen 
Grand,  dass  man  den  Glauben  von  der  Wissen- 
sehaft  getrennt  und  beide  fiir  unvereinbar 
gehalten  habe.  Der  Philosoph  mttsse  darum 
jetzt  die  Principien  des  Christenthums  als 
Grundlage  der  Wissenschaft  darstellen,  um 
die  Menschen  zu  einem  durch  Naturerkennt- 
niss  nnd  Wissenschaft  begrtindeten  Glauben 
ru  ftlhren.  Aber  auch  dieser  wissenschaft- 
iiche  Glaube  und  diese  glaubensvoile  Wissen- 
schaft des  Abb6  Bautain  gefiel  der  Kirche 
nkht.  Der  Bischof  von  Strassburg  richtete 
11834)  einen  warnenden  Hirtenbrief  gegen 
den  Priester  und  Professor  Bautain,  und  dieser 
verdffentlichte  (1835)  mit  seinem  Schiller, 
desn  Abb6  Henri  de  Bonnechose,  der  am 
Gerichtshofe  zu  Besamjon  Generalanwalt  war 
und  Bautain’s  Schrift  „ Philosophic  du  chri- 
itianisme “ (1835,  in  2 B&nden)  herausgegeben 
hatte,  eine  Art  von  Widerruf  und  Unter- 
werfung  unter  die  Autorit&t  der  Kirche. 
Cuter  dem  Einflusse  der  Schriften  der  Re- 
stanrations-Philosophen  de  Maistre,  de  Bonald 
and  de  Lamennais  wandte  sich  Bautain  ganz 
zur  Religions  - Philosophic  der  Kirche.  In 
seiner  „Philosophie  morale “ (1842,  in  zwei 
Bdnden)  sucht  er  mit  dem  Scholastiker  Anselm 
von  Canterbury  den  zur  Einsicht  strebenden 
Krrchenglauben.  Das  gottliche  Wort  muss 
der  wahren  Philosophic  die  Principien  und 
gnmdlegenden  Wahrheiten  der  Weisheit  und 
Wissenschaft  gcwahren,  die  der  Philosoph 
aas  Licht  zu  bringen  hat.  So  wurde  der 
bekehrte  Sohn  der  Kirche  1849  Generalvicar 
von  Paris  und  Prediger,  dann  Professor  der 
Moral  bei  der  theologischen  Facultkt  in  Paris. 
Hier  gab  er  seine  im  Jahr  1839  zuerst  ver- 
tftfentUchte  Schrift  „La  psychologic  experi- 
mentale “ unter  anderm  Titel:  „L esprit  hu- 
mam  el  ses  faculles"  (1859,  in  2 Bfinden) 
herans.  Ebenso  trat  die  „Moral  de  Vevan- 
gilc“  vom  Jahre  1827  nunmehr  in  Paris 
outer  dem  Titel  „La  morale  de  Vevangile, 
eomparee  aux  divers  syst ernes  de  morale" 
(1855)  hervor  und  es  folgten  noch  die  weiteren 
Schriften:  „ La  conscience  ou  la  regie  des 
actions  humaines “ (1860),  sodann  „La  philo- 
taphie  des  lois  au  point  de  vue  chretien  “ 
(1860)  nnd  endlich  „Manuel  de  Philosophic 
morale u (1866).  Er  starb  in  Paris  1867. 

Bayer,  Johannes,  war  in  der  ersten 
Qilfte  des  17.  Jahrhunderts  zu  Eperies  (in 
tlngarn)  geboren,  hatte  1650  in  Wittenberg 
itaairt,  wo  er  auch  eine  Zeit  lang  Adjunct 
der  phiiosophischen  Facultht  war,  und  wurde 

Mmd,  Mudwtrurkuck. 


dann  Rector  zu  Eperies  und  Prediger  zu 
NeuhUusl  in  seiner  Heimath.  Er  veroffent- 
lichte  eine  Physik  unter  dem  Titel : „ Ostium 
vel  atrium  naturae  iconographice  delineation 
i.  e.  fundamenla  interpretationis  el  admini- 
stration's generalia  ex  tnundo,  mente  et 
scripturis  jacta  (Cassoviae,  1662)  und  eine 
Logik  unter  dem  Titel  „Filim  labyrinthi 
vel  Cynosura  seu  lux  mentium  universalis 
cognoscendis,  expendendis  et  communicandis 
universis  rebus  accensa  (1663).  Als  Gegner 
der  Aristotelischen  Philosophic  wollte  er  auf 
die  drei  Principien:  Materie,  Geist  und  Licht 
eine  Naturphilosophie  begrlinden,  wobei  er 
erste  und  zweite  Schbpfung  unterschied  und 
in  verworrener  Darstellung  olme  Ordnung 
in  werthlosen  Subtilitilten  als  ein  lateinischer 
Jacob  Bohme  sich  zeigt. 

Bayle,  Pierre,  war  1647  zu  Carla 
oder  Carlat  in  der  Grafscliaft  Foix  in  Frank* 
reich  geboren,  wo  sein  Vater  reformirter 
Prediger  war,  und  erst  durch  diesen,  seit 
1666  in  der  reformirten  Schule  zu  Puylaurens 
und  1668  auf  der  Akademie  zu  Soverdun 
gebildet.  Sein  Eifer  im  Studiren  zog  ihm 
mehrmals  gefahrliche  Krankheiten  zu.  Neben 
seinen  eigentlichen  wissenschaftlichen  Studien 
lerntc  er  die  Schriften  derSkeptiker  Montaigne 
und  Le  Vayer  kennen  und  las  namentUch 
era  katholische  Streitschriften,  um  die  Grttnde 
er  Katholiken  gegen  die  reformirte  Lehre 
aus  ihren  eignen  BUcheru  kennen  zu  lernen. 
Als  der  Zweiundzw'anzigjahrige  1669  nach 
Toulouse  ging,  um  in  der  dortigen  Lehranstalt 
der  Jesuiten  scholastische  Philosophic  zu 
studiren,  empfahl  ihm  ein  dortiger  katlio- 
lischer  Priester,  bei  welchem  er  wolmte,  die 
Autoritilt  der  Kirche  als  das  beste  Mittel,  um 
seine  Zweifel  los  zu  werden.  Und  so  hielt 
sich  der  junge  Zweifler  (wie  er  sich  selber 
iiussert)  in  seinem  Gewissen  verpflichtet,  sich 
mit  dem  Stamme  des  Baumes,  als  dessen  ab- 
geschnittene  Zweige  er  die  protestantischen 
Secten  ansah,  wiederum  zu  vereinigen;  er 
trat  1669  zur  katholischen  Kirche  liber  und 
wurde  wahrend  der  Zeit  seiner  weitern 
Studien  zu  Toulouse  durch  den  Bischof  von 
liieux,  in  dessen  Sprengel  Bayle’s  Heimath 
lag,  untcrsttttzt,  da  er  yon  Hause  nichts  mehr 
erliielt.  Er  blieb  jedoch  nur  wenig  lunger 
als  ein  Jahr  im  Schoosse  der  katholischen 
Kirche;  die  Eindrtlcke  seiner  protestantischen 
Erziehung  gewannen  wieder  die  Oberhand  in 
seinem  Geiste,  und  sein  filtester  Bruder  brachte 
es  endlich  dahin,  dass  Bayle  im  August  1670 
zum  reformirten  Bekenntniss  zurUckkehrte 
und  in  Genf  eine  Hauslehrerstelle  anuahm. 
Um  mehr  Zeit  fltr  das  Studium  der  Carte- 
sianischen  Philosophic  zu  gewinncn,  dem  er 
sich  mit  Eifer  ergab,  brachte  er  seit  Mai 
1674  einige  Zeit  bei  seinem  gelehrten  Freunde 
Basnage  in  Rouen  (in  der  Normandie)  zu, 
von  wo  er  sich  iedoch  1675  als  Hauslehrer 
nach  Paris  begat).  Durch  Basnage  an  den 
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rcformirten  Theologen  Jurieu  zu  Sedan  em- 
pfohlen,  erhielt  er  auf  dessen  Verwendung 
1G7G  daselbst  eine  Professur  der  Philosophic, 
die  er  mit  Beifall  und  Erfolg  bis  zur  Auf- 
hcbung  dieser  Akademie  im  Jahr  1681  be- 
kleidete.  Durch  Vermittelung  eines  ange- 
selienen  jungen  Hollanders,  welcher  in  Sedan 
Bayle’s  Zuhdrer  war,  erhielt  derselbe  zu  Ende 
des  Jahres  1681  eine  philosophische  Professur 
zu  Rotterdam  mit  ansehnlichem  Gehalt. 

Schon  zu  Sedan  hatte  Bayle  (1680)  bei 
Gelegenheit  der  Ersclieinung  des  grossen 
Cometen  eine  kleine  Schrift  ausgearbeitet,  die 
er  jedoch  erst  1682  in  Holland  anonym  unter 
dem  Titel  „Pensees  diverses  ecrites  a un 
Docteur  de  Sorbonne“  drueken  Hess,  mit  dem 
weitern  Zusatze,  dass  darin  aus  pliilosophischen 
und  theologischen  Grtlnden  dargethan  werde, 
dass  die  Cometen  keine  Vorboten  von  Ungltlck 
seien,  nebst  moralischen  und  politischen  Be- 
trachtungen,  verschiedenen  historischen  An- 
merkungen  und  Widerlegungeinigerallgemei- 
ner  Irrthtlmer.  Er  spracli  darin  das  beriihmte 
Wort  aus,  dass  Unglaube  und  selbst  offene 
Gottesleugnung  besser  sei,  als  Aberglaube, 
welcher  stets  aus  innerer  Nothwendigkeit  mit 
gehiissigcr  Unduldsamkeit  und  Verdammungs- 
sucht  verbunden  sei,  und  dass  durum  der 
Staat  selbst  den  Atheisten  unbesehrSnkte 
Duldung  zu  gewkhren  babe.  In  demselben 
Jahre  zeigte  er  in  der  gleichfalls  anonymen 
Schrift  „ Critique  generate  de  I'histoire  du 
Calvinisme  de  Mr.  Maitnbourg“.  worin  er 
den  Angriffen  dieses  Jesuiten  auf  die  Ilefor- 
mirten  entgegentrat , sein  glanzendes  pole- 
misches  Talent  von  eincr  neuen  Seite,  gab 
jedoch,  da  der  Name  des  Verfassers  durch 
Zufall  verrathen  wurde,  zugleich  Veranlassung 
zur  Entzweiung  mit  Jurieu.  Mehr  noch,  als 
durch  einzelne  treffliche  Flugschriften,  die 
ct  weiterhin  gelegentlich  der  franzosischen 
Protestanten  - Verfolgungen  verbffentlichte. 
wirkte  Bayle  durch  seine  in  den  Jahren  1684 
bis  1687  in  Rotterdam  herausgegebene  kri- 
ti8che  Monatsschrift  „ Nouvelles  de  la  repu- 
blitfue  des  lettresu,  worin  namentlich  die  ftir 
und  wider  die  protestantische  Lehre  neu  er- 
schienenen  Schriften  kurz  und  scharf  be- 
sprochen  warden.  Nachdem  er  diese  Zeit- 
schrift  seit  1687  wegen  Krftnklichkeit  wieder 
aufgegeben  hatte,  bereitete  er  die  Heraus- 
gabe  seines  Haupt  - und  eigentlichen  Lcbens- 
werkes  vor,  welches  im  Jahre  1692  zuerst 
angekttndigt  und  seit  1695  unter  dem  Titel 
„Dictionnaire.  historique  el  critique “ in  zwei 
Bftnden  erschien,  nachdem  er  1693  in  Folge 
der  gehHssigen  Angrifte  und  Beschuldigungen 
seines  fritheren  Freundes  Jurieu  seine  Pro- 
fessur in  Rotterdam  verloren  hatte.  Mit 
staunenswerther  Polyhistorie  verbreitet  er 
sich  in  geistreich  lebliafter,  immer  klarer 
und  fesselnder  Darstellungsweise  prtifend  und 
zergliedernd  tlber  alle  Gebiete  des  mensch- 
UchenGeisteslebens  und  zieht  Staat,  Religion, 


Sitte,  Erzieliungj  Wissenschaft  und  Kunst  in 
den  Bereich  seiner  ErOrterung,  indem  er 
zugleich  Alles  auf  allgemeine  Gedanken  und 
Gesichtspunkte  zurttckzuftihren  verstand  und 
dabei  immer  wieder  auf  die  Grundsatze  un- 
bedingter  Glaubensfreiheit  • und  allgemeiner 
Duldung  aucli  der  Juden  und  TUrken  und 
selbst  der  offenenGottesleugner  zurllckkommt. 
Das  Bayle’sche  Wdrterbuch  hat  durch  die 
nachhaltigsten  Wirkungen  die  franzo&ische, 
englische  und  deutsche  Geistesbewegung  des 
ganzen  achtzehnten  Jahrhunderts  beherrscht. 
Selbst  Friedrich  der  Grosse  hatte  dasselbe 
als  Kronprinz  eifrig  studirt  und  kurz  nach 
dem  Schlus8e  des  siebenj&hrigen  Krieges  aus 
den  pliilosophischen  Abkandlungen  desselben 
einen  Auszug  gemacht.  In  den  Jahren  1704 
und  1705  veroffentlichte  Bayle  noch  ein  drei- 
bandiges  Werk  unter  dem  Titel:  „Reponse 
aux  questions  d'un  Provincial welches 
Aufsatze  tiber  mancherlei  historische,  litera- 
rische  und  philosophische  Gegenstande  ent- 
hielt  Die  letzten  Jahre  seines  eingezogenen 
miissigen  und  arbeitsamen  Lebens  braclite 
er  unter  mancherlei  kdrperlichen  Leiden  zu, 
die  ihn  jedoch  von  seiner  unausgesetzten 
Thiitigkeit  so  wenig  abzuziehen  vennochten, 
dass  er  noch  bis  wenige  Stunden  vor  seinem 
Tode  mit  der  Feder  arbeitete.  Man  traf  ihn 
in  seinem  59.  Lebensjahre  am  28.  December 
1760  ganz  angekleidet  todt  im  Bette. 

Die  pliilosophischen  Vortrilge,  die  Bayle 
in  Sedan  und  Rotterdam  gehalten  hatte, 
wurden  1737  aus  seinem  Nachlaase  unter 
dem  Titel  „Sy stone  de  la  philosophies  heraus- 
gegeben.  Sie  enthalten  eine  tlbersichtliehe 
Darstellung  der  wesentlichen  Grundgedanken 
des  Cartesiauismus , zu  welchem  sich  Bayle 
in  der  Hauptsache  sein  ganzes  Leben  liin- 
durclx  bekannte,  obwohl  er  gelegentlich  im 
Dictionnaire  wie  an  anderen  (Men  seiner 
Schriften  auch  an  der  cartesischen  Philosopliie 
seine  Kritik  tlbt  und  manche  Punkte  der- 
selben  bestreitet,  z.  B.  die  Behauptung,  dass 
wir  deshalb,  weil  Gott  uns  nicht  betrtlgen 
kdnne,  nothwendig  die  Existenz  an  Dingen 
ausser  uns  annehmen  mtlssten,  ferner  die 
Behauptung,  dass  die  Thiere  blosse  Maschiuen 
seien,  ebeuso  die  von  Descartes  fttr  die  Frei- 
heit  des  Willens  vorgebrachten  Grtinde.  Und 
wkhrend  Descartes  selbst,  wenn  er  nicht  aus- 
drilcklich  seinDenken  demUrtheil  der  Kirche 
unterwirft,  die  ihn  als  Philosophen  vom 
Kirchenglauben  trennende  Kluft  vorsichtig 
verhtlllt  oder  umgeht,  tritt  bei  Bayle  der 
Widerspnich  zwischen  Wissen  und  Glauben, 
Vernunrt  und  Offenbarung,  wie  sich  derselbe 
eben  so  sehr  auf  dogmatischem  wie  auf 
ethischem  Gebiete  kundgiebt,  geradezu  in 
den  Vordergrund  aller  seiner  Erbrterungen. 
Die  Wege  des  Glaubens  und  des  Unglaubens 
kreuzen  sich  bei  ilim  bestkndig.  Erscheint 
er  im  Text  seiner  Darstellungen  meisteus 
gldubig  und  rUlimt  er  sich  sogar  gelegentlich 
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seiner  protestantischen  Rechtglfiubigkcit;  so 
iuasert  ach  dagegen  in  den  Anmerkungen 
Tieder  deT  schneidendste  Zweifel  und  Un- 
rUobe,  so  dass  Voltaire  ’in  einem  seiner 
iBriefe  fiber  Rabelais*4  trefFend  sagen  konnte, 
bei  Bayle  fiude  sich  zwar  keine  Zeile  ofFenen 
Acgriffs  gegen  das  Christenthuin,  aber  atich 
lame,  die  nicht  znm  Zweifel  fiHhre,  und  wenn 
inch  Bayle  selber  nicht  unglfinbig  sei,  so 
maehe  er  doch  seine  Leser  ungliiubig.  Doch 
1st  er  nicht  eigentlich  ein  folgerichtiger  Skep- 
tiker  vom  reinsten  Wasser  zu  nennen.  Er 
bekimpft  ansdrtlcklich  den  reinen,  systema- 
tischen  Skepticismus , wie  derselbe  in  der 
alien  Philosophic  als  Pyrrhonismus  auftrat, 
ah  eine  abscheuliche  Krankheit  der  Pliilo- 
sophie  und  stellt  die  Gefahren  und  Wider- 
sprfiche  an’s  Licht,  in  die  sich  der  Skepticis- 
aras  stflrze.  Indem  sich  Bayle  in  seinem 
.Dictionnaire44  damit  beschfiftigt,  fremde 
Geisteserzeugnisse  nnd  Lehrsysteme  mit  schar- 
fem  V erstande  prtlfend  zu  zersetzen,  bewahrt 
er  aich  als  einen  kritisclien  Kopf  ersten  Ranges, 
welcher  alle  Stlnden  und  Scnwachheiten  der 
Philoaophen  eben  so  unerbittlich  geisselt,  wie 
er  die  ©chaden  und  Widersprttche  der  kirch- 
lichen  Dogmatik  aufdeckt,  ohne  selbst  in 
poeitiver  und  aufbauender  Weise  auf  grund- 
tegende  philosophische  Untersuchungen  sich 
einzuiassen.  Was  er  von  der  menschlichen 
Vernunft  tlberhaupt  behauptete,  dass  sie  im 
Aufdecken  von  Irrthtlmern  stark,  ira  Erringen 
poartiver  Erkenntniss  dagegen  schwach  sei, 
war  ganz  eigentlich  die  Eigenthflmlichkeit 
«mer  eigenen  Vernnnft  Und  doch  ist  er 
wfederum  der  eifrigste  Lobredner  der  Selbst- 
sttndigkeit  und  Unabhfingigkeit  der  Vernunft, 
gegentiber  den  kirchlichen  Ueberlieferungen 
tad  der  Glaubenslehre. 

Die  Vernunft  (so  verkflndigt  Bayle)  hat 
es  den  alten  Weisen  geoffenbart,  dass  man 
das  Gute  thun  mtlsse  aus  Liebe  zum  Guten 
telbst,  dass  die  Tugend  selber  die  Stelle  des 
Lohnes  vertreten  mtlsse  und  dass  es  nur 
dnem  bosen  Menschen  znkomme,  aus  Furcht 
tor  Strafe  sich  des  Bfisen  zu  enthalten.  Es 
debt  Gesetze  der  Vernunft  unabhfingig  vom 
Ifillen  des  Menschen.  Giebt  es  aber  gewisse 
mrverftnderliche  Gesetze  ftir  die  Thfitigkeit 
des  Verstandes,  so  giebt  es  deren  auch  ftlr 
(Be  Handlungen  des  Willens,  Gesetze  die 
aus  der  Nothwendigkeit  der  Natur  fliessen 
and  cine  bindende  Verpftichtung  auferlegen. 
Cad  wie  es  ein  Fehler  ist,  gegen  die  Regeln 
<i er  Logik  Schltisse  zn  zielien,  ebenso  ist  es 
dm  Fehler,  etwas  zu  wollen,  was  den  Ge- 
actsen  des  Willens  widerspncht  Das  all- 
remeinste  dieser  Gesetze  ist  aber,  dass  der 
Menacb  wollen  mtlsse.  was  der  wahren  Ver- 
oanft  gemSss  ist  Es  giebt  keine  augen- 
•cheinlichere  Wahrheit,  als  dass  es  eines 
vemttnftigen  Wesens  wtlrdig  ist,  mit  der 
Vermmft  sich  in  Einklang  zn  setzen,  un- 
wtrdig  dagegen,  ihr  zu  widersprechen.  Es 


giebt  S&tze,  die  von  vomherein  so  siclier 
sind,  dass  dagegen  die  ausdrtlcklichsten  Worte 
der  Sclirift  Niclits  ausrichten  wtlrdeu.  Und 
trotz  ihres  Interesses,  nns  alle  Grundsiitze 
des  gesnnden  Menschenverstandes  verdfichtig 
zu  machen,  erkennt  selbst  die  katholische 
Kirche  an,  dass  weder  die  Bibel,  noch  die 
Kirche,  noch  die  Wunder  wider  die  evidenten 
Lichtblicke  der  Vernunft  etwas  vermOgen. 
Es  ist  aber  die  Art  aller  Theologen,  dass 
sie  zuerst  die  OfFenbarung,  das  Verdienst  des 
Glaubens,  die  Tiefen  der  Mysterien  moglichst 
erbeben,  dann  aber  mit  allem  diesem  nur 
dem  Throne  der  Vernunft  ihre  Huldigungen 
darbringen  und  wenn  auch  nicht  mit  be- 
stimmten  Worten,  doch  thatskchlich  an- 
erkennen,  dass  das  hdchste  Tribunal,  wrelches 
in  letzter  Instanz  und  ohne  Appellation  fiber 
alles  Vorkommende  nrtheilt,  die  nacli  den 
Axiomen  des  nattirlichen  Lichts  oder  der 
Metaphysik  rechtsprechende  Vernunft  sei. 
Man  mfige  also  doch  nicht  melir  behaupten, 
dass  die  Theologie  die  Konigin,  die  Philo- 
sophic deren  Magd  sei;  durcli  ihr  Verfahren 
bezengen  die  Theologen  selbst,  dass  sie  die 
Philosopliie  ftlr  die  Kfinigin,  die  Theologie 
ffir  die  Dienerin  halten.  Aus  dem  Dasein 
dieses  lebendigen  und  klaren  Lichtes,  das 
alle  Menschen  erleuchtet,  sobald  sie  nur  anf- 
merksam  ihre  Augen  fiffnen,  sind  wir  zu 
schliessen  gendthigt,  dass  uns  Gott  als  die 
wesenhafte  Wahrheit  unmittelbar  selber  er- 
leuchtet und  uns  in  seiner  Wesenlieit  die 
Ideen  der  ewigen  Wahrheiten  schauen  liisst, 
die  in  den  Principien  oder  Allgemeiubegriffen 
der  Metaphysik  liegen.  Daraus  folgt,  dass 
wir  der  Wahrheit  einer  Sache  nur  insoweit 
versichert  sein  konnen,  als  sie  sich  in  Ueber- 
einstimmung  zeigt  mit  diesem  ursprfinglichen, 
allgemeinen  Lichte,  welches  Gott  in  die  Seelen 
aller  Menschen  ausgiesst  und  das  untrUglich 
und  unwiderstehlich  ihre  Ueberzeugung  nach 
sich  zieht.  Die  Katholiken  streiten  wider 
den  Weg  der  Vernnnft  nnd  ftlr  die  Autoritat 
der  Kirche,  ohne  zu  bedenken,  dass  sie  einen 
grossen  Umweg  machen,  um  schliesslich  doch 
auf  denselben  Punkt  zurfickzukonimen,  auf 
welchen  die  Andern  direct  losgehen.  Wer 
das  Urtheil  der  Kirche  seinem  eigenen  vor- 
zieht , kann  er  dies  anders  thun , als  auf 
Grand  eines  Vernunftschlusses , aer  dahin 
geht,  dass  die  Kirche  mehr  Erkenntniss  hat, 
als  ich  selber.  und  dass  ich  ihr  also  mehr 
tranen  muss,  als  mir?  Somit  ist  es  das  eigenc 
Licht,  in  Folge  dessen  sich  Jeder  bestimmt; 
und  auch  wenn  er  eine  Sache  ftlr  geoffenbart 
halt,  so  geschieht  dies  nur,  weil  sein  ge- 
snnder  Sinn,  sein  natttrliches  Licht,  seine 
Vernnnft  ilim  sagen,  dass  die  Grfinde  ftlr  ihr 
Geoffenbartsein  gute  und  triftige  Grfinde  sind. 
Selbst  also,  dass  etwas  wahr  sei,  was  uns 
Gott  offenbart,  beruht  auf  einem  Urtheil  der 
Vernunft,  auf  der  Erkenntniss,  dass  Gott  als 
das  allervollkommenste  Wesen  weder  ge- 
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tliuscht  werden,  nocli  selbst  tiiuschen  konne. 
Es  ist  sonach  durchaus  anzunehmen,  dass 
jedes  Dogma,  mdge  es  angeblick  in  der  hei- 
ligeu  Schrift  enthalten  oder  sonst  woher  auf- 
gestellt  sein,  falsch  ist,  wenn  es  durch  die 
klaren  und  bestimmten  Begriffe  des  natilr- 
lichen  Lichtes  der  Vernunft  widerlegt  wird. 

Von  diesen  Grundsiitzen  geleitet,  setzt 
Bayle  wiederholt  und  weitliiiifig  mit  grossem 
Scharfsinn  auseinander,  wie  die  kirchlicben 
Lehren  vom  SUndenfall  und  von  der  Erb- 
sUndc,  von  einer  Sehopfung  aus  Nichts,  von 
der  Dreieinigkeit  Gottes,  von  der  Mensch- 
werdung  Christi,  von  der  Verwandlung  des 
Brodes  und  Weines  im  Abendmahle  mit  den 
klarsten  und  unabweisbaren  Porderungen  der 
Vernunft  in  Widerspruch  stehen  und  dass 
man  nothwendig  wiihlen  mtlsse  zwischen  der 
Philosophic  und  dein  Evangelium.  Wollt  ihr 
(sagt  er,  nur  glauben,  was  evident  ist  und 
mit  den  allgemcinen  Begriffen  im  Einklang 
steht,  so  ergreift  die  Philosophic  und  lasst 
das  Christenthum;  wollt  ihr  aber  die  tin- 
begreiflichen  Mysterien  der  Religion  glauben, 
so  ergreift  das  Christenthum  und  lasst  die 
Philosophic;  denn  es  ist  eben  so  nnmdglich, 
Evidenz  und  Unbegreiflichkeit  mit  einander 
zu  verbinden,  als  es  unmdglich  ist?  die  Vor- 
theile  eines  runden  und  eines  viereckigen 
Tisches  zu  vereinigen. 

Diesen  Auslassungen  Bayle’s  zu  Gunsten 
der  gesunden  Vernunft  stehen  jedoch  in  zahl- 
reichen  Stellen  seines  Dictionnaire’s  wieder 
andere  Aeusserungen  gegentlber,  worin  er  die 
Vernunft  von  ihrem  Throne  wieder  herab- 
stdsst  zu  Gunsten  des  Glaubens  und  die  Ver- 
nunft ohne  den  gdttlichen  Beistand  als  eine 
verftlhrerische  Wegweiserin  bezeichnet,  die 
Philosophic  mit  den  iitzenden  Pulvern  ver- 
gleicht,  welche  nach  Wegzehrung  des  wilden 
Fleisches  einer  Wunde  auch  das  gesunde 
Fleisch  angreifen  und  die  Knochen  bis  aufs 
Mark  zernagen.  Man  wtlrde  sich  sehr  t&u* 
schen  (sagt  er  , wenn  man  glaubte,  dass 
unsere  Vernunft  immer  mit  sich  selbst  Uber- 
einstimmt.  Die  zahllosen  Schulzilnkereien 
Uber  alle  mbglichen  Gegenst&nde  bewcisen 
offenbar  das  Gegentheil.  Es  folgt  also  aus 
jencm  Widerspruch,  dass  es  nicht  melir  mog- 
lich  ist,  sich  auf  die  Vernunft  zu  verlassen. 
Es  ist  ein  grosser  Unterscliied  zwischen  der 
Behauptung,  die  religiflsen  Geheimnisse  schei- 
nen  der  Vernunft  entgegen  zu  sein,  und  der 
Meinung,  dass  es  Dinge  gebe,  die  der  Ver- 
nuuft  entgegen  zu  sein  scheinen,  obgleich 
sie  wahr  sind.  Die  religiOsen  Geheimnisse 
widersprechen  nur  der  kleinen  und  kliiglichen 
Vernunft  des  Menschen,  nicht  der  Vernunft 
an  sich.  Ich  behaupte  nicht,  man  mtlsse 
die  V emunft  aufgeben,  um  zu  glauben;  son- 
deru  man  flllchtet  sich  im  Gegentheil  zum 
Glauben  nur  unter  der  Ftthrtmg  und  auf 
Geheiss  der  evidentesten  Grundsiitze  der  Ver- 
nuntt.  Ileisst  dies  etwa,  die  Vernunft  ver- 


lassen, wenn  man  sie  zur  Ftihrerin  nimmt? 
Ohne  das  Licht  der  Offenbarung  ist  es  der 
Philosophic  nicht  moglich , sich  aus  den 
Zweifeln  herauszuwickeln,  die  nicht  nur  aus 
der  Geschichte  der  Natur,  sondern  auch  aus 
der  Menscliengeschichte  entnommen  werden 
konnen.  Die  Kr&fte  der  Vernunft  reichen 
nur  so  weitj  um  uns,  wir  mdgen  nun  bejahen 
oder  vernemen,  in  der  Furcht  des  Irrthums 
zu  erhalten  und  uns  die  uns  uragebende 
Finsterniss,  unsere  Ohnmacht  und  die  Noth- 
wendigkeit  einer  andern  Offenbarung  erkennen 
zu  lassen.  Darum  will  Bayle  keinen  Wider- 
spruch darin  linden,  wenn  man  zugesteht, 
das  Licht  der  Vernunft  zeige  uns,  dass  dies 
und  jenes  falsch  sei,  und  wenn  man  dasselbe 
nichts  desto  weniger  glaubt,  weil  man  das 
Licht  der  Vernunft  nicht  ftlr  untrtlglich  halt 
und  lieber  den  Forderungen  des  Geftlhls  und 
den  Eindrtlcken  des  Gewissens,  kurz  dem 
Worte  Gottes,  als  einer  Beweisftlhrung 
folgen  will. 

Will  man  hiernach  bei  Bayle  nicht  eine 
gewisse  Verstocktheit  des  Charakters  und 
einen  Mangel  an  Aufrichtigkeit  und  Ehrlich- 
keit  in  seinem  Denken  annehmen  und  nicht 
zugestehen , dass  er  niemals  ohne  Maske 
philosophirt  und  diese  Maske  zu  seinem  Cha- 
rakter  gehort;  so  wird  man  sagen  rnUssen, 
dass  in  seinen  Schriften  gewissermaassen  eine 
doppelte  Vernunft  zum  Vorschein  kommt: 
einmal  eine  klare,  selbstgewisse  und  untrilg- 
liclie  und  dann  wieder  eine  dunkle,  unsichere 
und  zweifelhafte  Vernunft,  so  dass  er  immer 
wieder  gegen  seine  eignen  Zweifel  und  Be- 
denken  zweifelhaft  und  bedenklich  wird.  Mit 
der  einen  bekampft  er  unerbittlich  die  Lelir- 
sktze  der  Kirche  und  die  Meinungen  der 
Theologen,  mit  der  andern  erhebt  er  Zweifel 
gegen  die  Philosophen  und  neigt  sich  selbst 
zum  Skepticismus , den  er  sonst  in  seiner 
Blbsse  hingestellt  hatte.  Er  ist  als  Denker 
selbstder  eingefleischte  Widerspruch  zwischen 
Glauben  und  Wissen,  Religion  und  Philo- 
sophic, Offenbarung  und  Vernunft,  aber  zu- 
glcich  auch  der  unaufgelflste  Widerspruch 
der  Vernunft  mit  sich  selbst 

Bayle,  P.,  dictionnaire  historique  et  critique. 
Rotterdam,  1687.  In  vierter  verbesserter  uud 
vermehrter  Auflage,  avec  la  vie  de  l’anteur 
par  Des  M&izeaux,  in  4 Banden  Folio,  Amster- 
dam, 1740. 

Oeuvres  diverses  de  Pierre  Baylo,  coutenant 
tout  ce  quo  cot  auteur  & public  sur  des  ma- 
tures de  thc'ologic,  de  philosophie,  de  critique, 
d’histoirc  et  de  litte'ratnre,  excepts  son 
Dictiounaire,  k la  Ilaye,  1727—  31,  in  vier 
Biindeu,  und  in  vennehrter  Ausgabe  mit 
150  Briefeu  Bayle’s,  1737,  4 vols. 

Oes  Maizeaux,  dc  la  vie  de  Pierre  Bayle.  Amster- 
dam, 1730.  Deutsch  von  J.  P.  KohL  1731. 

Bayle’s  philosophisches  und  kritiscbes  Wurter- 
buch,  deutsch  mit  Vorrede  von  J.  G.  Gett- 
scbed,  in  4 Banden,  1741 — 44.  Ein  uux  die 
philosophischen  Artikel  onthaltender  deut- 
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scher  Auszug  von  L.  H.  Jacob,  2 Bande, 
1797—98. 

Lettres  choisies  de  P.  Bayle,  avec  de  remarqnes 
par  Marchand.  Rotterdam,  1714,  3 vols; 
desgleichen  Lettres  pablie'es  but  les  originaux 
avecdc8remarque8  par  Des  Maizeaux.  Amster- 
dam, 1729  , 3 vols. 

Feuerbach,  L.,  Pierre  Bayle  nach  seinen  fur 
die  Geschichte  der  Philosophie  und  Mensch- 
heit  interessantesten  Momenten  dargestcllt 
• und  gewiirdigt.  1838. 

Beattie,  James,  war  1735  zn  Lawrence- 
kirk  in  der  Grafschaft  Kinkardine  in  Schott- 
land  geboren  nnd  besnchte  als  Inhaber  einer 
Freistelle  das  Mareschall-College  in  Aberdeen, 
wo  er  sich  sp&ter  als  Lehrer  an  der  latei- 
nischen  Schule  durch  poetische  Arbeiten  be- 
kannt  machte.  Als  inm  1764,  nach  dem 
Weggang  von  Thomas  Reid  nach  Glasgow, 
dessen  Professur  ftlr  Philosophie  am  Kings- 
College  in  Aberdeen  angeboten  wurde,  rausste 
er  sich  erst  in  dieses  Lehrgebiet  hinein- 
arbeiten  und  sich  Anfangs  bei  seinen  Vor- 
lesnngen  der  Hefte  seines  Vor gangers  be- 
dienen.  Aber  bald  fiillte  er  seinen  Platz 
rait  Ehren  ans,  und  sein  1770  veroffentlichtes 
Werk  „ Essay  on  the  nature  and  unmuia- 
bility  of  truth  in  opposition  to  sophistry 
and  scepticism “ (Edinburg,  1770)  machte 
grdsseres  Aufselien , als  das  im  Jahre  1764 
eischienene  Werk  von  Reid  „Untersuchungen 
flber  den  menschlichen  Geist  und  die  Prin- 
eipien  des  Gemeinsinnes“,  worin  dieselben 
Grendgedanken  frtther  und  grllndlicher  er- 
ortert  sind,  als  bei  Beattie.  Seinen  Ruf  als 
Philosoph  fiber  Verdienst  zu  vermehren,  trug 
hauptsachlich  der  allgemeine  Beifall  bei, 
welchen  das  von  Beattie  1771  veroffentlichte 
grossere  Gedicht  „ The  minstrel<(  fand,  wel- 
ches ihm  die  Gunst  angesehener  Kreise  ver- 
schaffte,  und  so  gab  er  das  genannte  Werk 
fiber  die  Wahrheit  zugleich  mit  zwei  frfiher 
verbffentlichten  Schriften  asthetischen  Inhalts 
nnter  dem  Titel  „ Essays"  (1776)  von  Neuem 
heraus.  Er  erklSrt  darin  die  nur  durch 
Beobachtung  unserer  selbst  und  Anderer  zu 
gewinnende  Erkenntniss  des  eignen  Geistes 
ffir  die  Hauptaufgabe  der  Philosophie  und 
sucht  dann  nach  dem  Kriterium  der  Wahr- 
heit, das  er  in  dem  Satze  findet,  dass  das- 
jenige  wahr  sei,  was  unsere  Natur  uns  zu 
glauben  zwingt  Einige  Wahrheiten  erkennen 
wir  auf  dem  Wege  des  Beweises,  Andere 
anf  unmittelbare  Weise  durch  den  „common 
sense"  (Gemeinsinn  oder  gesunden  Menschen- 
vergtand),  welcher  die  Wahrheit  instinctartig 
vemimmt  und  unter  dessen  Urtheil  sich  aucli 
allc  Beweisftthrung  filgen  muss.  Alles  raensch- 
liche  Wissen  beruht  auf  unbewiesenen  und 
unbeweisbaren  Axiomen,  zu  welchen  aucli 
•lie  durch  Gebereinstimmung  Aller  verbilrgte 
Thatsache  gehbrt,  dass  der  Erapfindung  ein 
Gegenstand  eutspricht  und  dass  der  Causal- 
begriff  (der  Zusammenhang  zwischen  Ursache 
ond  Wirkung)  im  gesunden  Menschenverstandc 


liegt.  Auf  der  Voraussetzung  der  Richtigkeit 
des  Gemeinsinnes  beruht  alles  Wissen,  allc 
Wahrheit,  alle  Tugend.  Neben  dieseu  Er- 
Orterungen  Beattie’s  lkuft  eine  in  gereiztem 
nnd  eifernden  Tone  gehaltene  Polemik  gegen 
den  allgemeinen  Skepticismus  Hume’s  her, 
sowie  gegen  den  spiritualistischen  Skepticis- 
mus Berkeley’s  und  gegen  Descartes,  welchcm 
Reid  die  Sucht,  Alles  beweisen  zu  wollen, 
zum  Vorwurf  macht  Unter  dem  Titel  disser- 
tations moral  and  critical “ veroflfentlichte 
Beattie  1783  vermischte  Aufsdtze  tiber  Ge- 
dkchtniss  und  Einbildungskraft,  ilber  Trfiume, 
fiber  die  Theorie  der  Sprache  (Versuch  einer 
allgemeinen  Grammatik),  fiber  Familien-Ge- 
ftlhle,  fiber  die  Beispiele  des  Erhabenen. 
Von  besonderer  Bedeutung  ist  darin  die  Er- 
brterung  fiber  GedSchtniss  und  Einbildungs- 
kraft. Er  hebt  mit  Reid  hervor,  dass  die 
Erinnerung  das  Bewusstsein  eines  wirklich 
Gewesenen  enthalte  und  unterseheidet  mit 
Aristoteles  das  passive  und  active  Gedacht- 
niss  ( remembrance  und  recollection).  Die 
Einbildungskraft  fasst  er  einestheils  als  ein 
Vermbgen  der  reinen  Apprehension,  ohne 
Iitlcksicht  auf  das  wirkliche  Sein  oder  Nicht- 
sein  des  Gegenstandes , anderntheils  als  ein 
Vermbgen,  Vorstellungen  mit  einander  zu 
verknfipfen  (Ideenassociation) , wobei  er  ge- 
wisse  Gesetze  aufzustellen  sucht.  Im  Jahre 
1786  erschien  von  ihm  die  Schrift  „ Evi- 
dences of  the  Christian  religion ",  in  zwei 
Banden,  und  1790  die  Schrift  „ Elements  of 
moral  science in  zwei  Banden,  welche 
letztere  aus  seinen  Lehrvortragen  entstanden 
war.  Nachdem  sich  Beattie  wegen  Krank- 
lichkeit  1788 — 89  in  seinem  Lehramte  durch 
seinen  Sohn  hatte  vertreten  lassen,  starb 
dieser  Sohn  1789  und  ein  zweiter  1796.  In 
Folge  dieser  hSuslichen  Leiden  verfiel  er  in 
eine  Schwermutli,  die  ihn  veranlasste,  sich 
einen  Stellvertrcter  geben  zu  lassen  und  in 
die  Einsamkeit  zu  vergraben.  Er  starb  1803. 

Beattie’s  Versuch  iibor  die  Natur  und  Uuvcr- 
Uudcrlichkeit  der  Wahrhei’t  im  Gegcnsatz  der 
KlUgclei  und  Zweifelsucht.  Aus  dem  Eng- 
lischen.  1772. 

Beattie’S  neue  philosophische  Versuche.  Aus  dem 
Englischen  von  Meincrs.  1779,  2 Biinde. 

Forbes,  W.,  account  of  the  life  and  writings 
of  James  Beattie.  3 Bande,  1806,  7 und  24. 

Mallet,  sar  la  vie  et  les  e’erits  de  James  Beattie. 
(Comptes  rendus  do  l’acade'mie  de  sciences 
morales  ct  politiques,  Vol.  66,  1863  ) 

Beauresard,  siehe  Berigard. 
Beausobre,  Isaac  de,  auch  Belle- 
sob  r ins  genannt,  war  1659  zu  Niort  (in 
Poitou)  aus  einer  alten  reformirton  Adels- 
familie  geboren,  auf  der  reformirten  Akaderaie 
zu  Saumur  zum  Theologen  gebildet,  wurde 
1683  Pfarrer  zu  Chatillon  sur  Indre  (in 
Touraine),  flflchtete  nach  Aufliebung  des 
Edicts  von  Nantes  nach  Rotterdam,  ging 
dann  als  Kaplan  der  Ftlrstin  von  Anhalt 
nach  Dessau  und  wurde  1694  als  franzosischcr 
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Prediger  in  Berlin  angestellt,  wo  er  als  In- 
spector der  franzcisiscken  Kirchen  und  Schnlen 
1738  starb.  In  der  Geschichte  der  Philo- 
sophie  verdient  er  wegen  seiner  Histoire 
critique  de  Manichee  ct  du  Manicheisme  (in 
2 Banden,  1734)  Erwiihnung. 

Beausobre,  Louis  de,  Sohn  des  Vo- 
rigen,  war  1730  in  Berlin  geboren,  im 
70.  Lebensjahre  seines  Vaters,  und  in  Berlin 
auf  Kosten  des  Kronprinzen  Friedrich  II. 
gebildet,  worauf  er  in  Frankfurt  a.  &,  0. 
studirte.  Er  starb  als  Mitglied  der  Akademie 
der  Wissenschaften  und  Cabinetsrath  des 
Konigs  im  Jahre  1783  in  Berlin.  Er  hat  in 
popular  - philosophischen  Sehriften  die  skep- 
tischen  und  sensualistischen  Ideen  des  18.  Jahr- 
hunderts  verbreitet.  Ihre  Titel  sind:  Disser- 
tations philosophises  sur  la  nature  du 
feu  et  les  differentes  parties  de  la  philo- 
sophic, 1753.  Le  Pyrrhonisme  du  sage, 
1754.  Songe  d’ Epicure,  1756.  Essai  du 
bonheur,  introduction  a la  statistique,  deux 
vols,  1765. 

Beauvais,  siehe:  Armand  von  Beau- 
voir, und:  Vincenz  von  Beauvais. 

Beck,  Jac  ob  Siegmund,  war  1761 
zu  Marienburg  (in  Westpreussen)  geboren  und 
studirte  in  Konigsberg,  wo  er  Kant’s  Vor- 
lesnngen  horte,  worauf  er  1791  in  Halle 
Lelirer  am  lutherischen  Gymnasium  und 
Privatdocent  wurde.  Als  eifriger  Anhftnger 
und  grUndlicher  Vertreter  der  Kant’schen 
Philosophic  gab  er  in  seiner  auf  Ermunterung 
Kant’s  veroffentliekten  Schrift  „ Erl&uteruder 
Auszug  aus  den  kritischen  Sehriften  des  Ilerrn 
Professors  Kant**  1793 — 96,  in  drei  Banden 
einen  Commentar  zu  dessen  drei  kritischen 
Hauptwerken  heraus,  dessen  dritter  Band 
anch  den  besondern  Titel  fUhrt:  «Einzig 
mSglichcr  Standpunkt,  aus  welchem  die  kri- 
tische  Philosophic  beurtheilt  werden  muss**. 
Gleichzeitig  legte  er  seine  Anschauungen, 
die  er  als  die  richtige  Consequenz  der  Kant’- 
schen Kritiken  und  zugleich  als  dessen  eigne 
Meinung  hinstellte,  in  gedriingter  Form  in 
seinem  „Grundriss  der  kritischen  Philosophic** 
(1796)  dar  und  verbffentlichte  1798  einen 
"Commentar  tiber  Kant’s  Metaphvsik  der 
Sitten  **.  Er  geht  bei  der  Untersuchung  des 
Vorstellens  darauf  aus,  die  Grenze  zwischen 
Berkeley’s  empirischem  und  Kant’s  kritischem 
Idealismns  zu  ziehen.  Vom  "Ding  an  sich** 
will  er  ganz  abstrahirt  wissen  und  verlangt, 
dass  die  Erscheinungen  uicht  aus  dem  Ding 
an  sich  und  den  Vorstellungsgesetzen,  son- 
dern  nur  aus  der  letztern  erklart  werden. 
Von  Gegenstanden  ausser  uns  kbnnen  wir 
Nichts  wissen,  cben  so  wenig  von  der  Existenz 
solcher  Gegenstiinde , da  wir  ausser  Stand 
sind,  unsere  Vorstellungen  mit  den  angeb- 
lichen  Gegenstilnden  vergleichen  und  dadurch 
die  Existenz  der  letztern  feststellen  zu  konnen. 
Bei  einem  Ding  an  sich , welches  dem  Stoff 
unserer  Vorstellungen  entsprcchen  soil,  lasse 


sich  schlechtcrdings  Nichts  deuken.  Nicht 
der  Gegenstand  ausser  uns,  sondern  unsere 
Vorstellungsfahigkeit  selbst  verkntipft  unsere 
Empfindungen  zur  Einheit  Wir  bringen 
durch  unsere  Vorstellungen  Nichts  als  Er- 
scheinungen hervor  und  haben  darin  Alles 
selbst  erzeugt.  Zur  Erklarung  unserer  Vor- 
stellungen bedarf  es  weiter  Nichts,  als  auf 
die  ursprUnglichen  Gesetze  unseres  Vorstel- 
lens, d.  h.  auf  das  ursprtlngliche  Vorstellen, 
als  die  erfalirungsmassige  Gnindthatsachc 
unsers  Bewusstseins  zurtlckzugehen , welche 
der  einzig  richtige  Anfang  der  Philosophic 
ist.  Durch  dieses  ursprUngliche  Vorstellen 
wird  zunUchst  ein  verbundenes  Mannich- 
faltiges  gesetzt  und  darin  zugleich  Raum 
und  Zeit  und  das  Reale  der  Dinge  gegeben. 
Erst  nachtraglich  setzen  wir  durch  einen 
zweiten  Act,  die  „ ursprUngliche  Anerken- 
nung**,  den  Vorstellungsinhalt  uns  als  Gegen- 
stand gegentlber.  Die  „Kategorien“  sind  die 
ursprUnglichen  Vorstellungsarten  selbst  Im 
ursprUnglichen  Verstandes-Gebrauche  fallen 
sie  alle  zusammen,  die  Philosophie  zergliedert 
denselben  und  so  erscheint  er  gleichsam  in 
vielen  Vorstellungsarten,  welche  eben  die 
Kategorien  sind.  Der  Raum  an  sich  ist  ganz 
und  gar  Nichts;  er  besteht  bios  in  jenem 
ursprUnglichen  Verfaliren,  der  ursprUnglichen 
Zusammensetzung  des  Gleichartigen,  die  von 
den  Theilen  zum  Ganzen  geht  Ebenso  wie 
der  Raum  fUllt  auch  die  Zeit  mit  der  Katc- 
gorie  der  Grosse  zusammen;  beide  sind  ex- 
tensive Grossen.  Die  Zeit  selbst  ist  nichts 
anders,  als  ein  ursprUngliches  Darstellen. 
Auf  dieses  werden  nun  weiter  auch  alle  natur- 
wissenschaftlichen  BegriffezurUckgeftthrt  Zur 
Erklarung  des  sittlichen  Wollens  muss  ein 
ursprUngliches  Sollen  angenommen  werden, 
dessen  Zweck  nur  die  Menschheit  oder  das 
der  Zwecke  f&hige  Wesen  sein  kann.  Die 
Forderung,  die  Menschheit  als  Zweck,  nie 
als  blosses  Mittel  zu  betrachten,  ist  Inhalt 
des  Sittengesetzes , und  die  Verwirklichung 
dieser  Forderung  das  hbchste  Gut  Als  er- 
reichbar  denken  wir  uns  letzteres  durch  den 
Glauben  an  die  Unsterblichkeit  und  an  Gott  — 
Sp&ter  hat  Beck  diesen  Standpunkt  wieder 
verlassen.  Nachdem  er  nUmlich  1799  einem 
Rufe  als  Professor  der  Pliilosophie  naeb 
Rostock  gefolgt  war,  erschien  seine  „Pto- 
pUdeutik  zu  jedera  wissenschaftlichen  Studio*1 
(1799),  worin  er  als  die  wahre  Philosophie 
nicht  mehr  die  kritische,  sondern  diejenige 
bezeichnet,  welche  keines  Mannes  Namen 
ftthren  dttrfe.  SpUter  gab  er  auch  ein  „Lehr- 
bucli  derLogik**  (18^>)  und  ein  „Lehrbuch 
des  Naturrechts**  (1820)  heraus.  Er  starb 
zu  Rostock  1842. 

Beda , mit  den  Beinamen  Venerabilis 
(der  Ehrwtirdige)  war  647  zu  Sunderland 
(im  nordlichen  England)  geboren,  seit  seinem 
siebenten  Jahre  bei  den  Monchen  im  Klostei 
Jarrow  (auf  dem  rechten  Tyne-Ufer)  erzogeu 
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and  dann  fiber  50  Jahre  lung  Monch  in 
diesem  Kloster,  wo  er  735  starb.  Er  wurde 
darch  seine  zahlreichen  und  mannichfaltigen 
Schriften  der  Lehrer  seiner  Zeit  und  der 
fol^enden  Jahrhunderte,  indem  er  seine  um- 
hsenden  gelebrten  Kenntnisse  dazu  benutzte, 
sm  einzeine  Theile  der  heiligen  Schrift  in 
die  sichsische  Yolkssprache  zu  Ubersetzen, 
and  daneben  auch  durch  Homiiien  (Predigten) 
ami  Ausiegungen  der  beiligen  Schriften  den 
Lesern  der  ietztern  zu  Ilfilfe  zu  kommen 
saehte.  Ausserdem  scbrieb  Beda  eineKircken- 
jeschiehtg  der  Angelsacbscn  und  ein  Werk 
Je  rerum  natura“  (fiber  die  Natur  der 
binge),  weicbes  jedocb  obne  eigentlicb  philo- 
jophischen  Gehalt  im  Wesentlicben  nur  ein 
Atiszug  aus  der  Sknlichen  Schrift  des  im 
7.  Jahrhundert  lebenden  Isidor  von  Sevilla 
ist,  wie  es  denn  fiberhaupt  im  Sinne  der 
daaaligen  Zeit  war,  durcb  neue  Auszttge  aus 
trflhern  Auszilgen  die  damalige  Summe  der 
aberlieferten  Kenntnisse  weltUcher  Wissen- 
<hft  immer  knapper  zusammen  zu  fassen. 
Doch  ist  von  Beda  zu  rtibmen,  dass  er  sick 
vomKirchenvater  Augustinus,  dessen  Scbritfen 
a benutzte , den  pbilosopbischen  Blick  auf 
da*  Ganze  der  Wissenscbaften  anzueignen 
verstand. 

Mas  opera  sind  zu  Paris  1521  und  1544,  zu 
Based  1573  und  zu  Koln  1612  und  1688 
gedrockt , neuerdings  aber  herausgegebon 
worden  Ton 

t Giles , the  complet  works  of  venerable  Beda 
in  the  original  latin,  in  12  Bknden,  London 
1843.  44. 

Bedae  cannina  edidit  H.  Meyer.  1835. 

Werner,  K.,  Beda  der  Ehrwiirdige  und  seine 
Zeit  1875. 

Begnelin,  Nicolas  de,  (Wegelin)  war 
gtboren  1714  zu  Courtelari  (in  der  Schweiz) 
sod  Bttrger  zu  Biel , studirte  in  Basel  die 
Hechtswissenschaft,  kam  1735  nach  Wctzlar. 
am  den  Reicbsprocess  kennen  zu  lernen,  una 
"Hide  1746  von  Friedrich  dem  Grossen  als 
khrer  des  nachmaligen  Kdnigs  Friedricb 
Vilhelm  nach  Berlin  berufen,  wo  er  spater 
Mi^Iied  der  Akademie  der  Wissenscbaften 
w*l  1786  Director  der  philosopbischen  Klasse 
’‘atde,  als  welcher  er  1789  starb.  In  den 
Memotres  de  Tacademie  de  Berlin  sind 
naturhistori8chen  und  mathematiseben 
philosophiscbe  Abhandlungen  von  ihm 
atbalten,  worin  er  einen  Eklekticismus  aus 
de®  veracliiedenen  philosopbischen  Systemen 
*fflj>6ehit,  in  der  Psycbologie  Locke  mit 
Leibniz  zn  vereini^en  sucht  und  in  Betreff 
der  ereten  Principien  der  Metapbysik  sicb 
•lea  Standpunkt  Kant’s  nfihert.  Besonders 
besehtenswerth  sind  seine  in  den  Berliner 
^moires  1870  und  1872  verdffcntlichten 
kabekriften  zur  „ Philosophic  der  Ge- 
»«iicbteu.  auf  welche  Karl  Kosenkranz 
da*  Veraienst  der  Deutschen  urn  die  Philo- 
•^bie  der  Geschicbte,  1835,  S.  10  und 
;ih — 60)  out  einem  deutschen  Auszuge  daraus 


wiederum  aufmerksam  gemaebt  bat.  Er  fasst 
darin  die  Gescbichtc  mit  vorwaltender  Riick- 
siebt  auf  die  Bildungsgesetze  der  Staats- 
verfassungen  auf  und  will,  in  Uebereinstiinmung 
mit  dem  damals  berrsebenden  Systeme  des 
Gleichgewicbts,  Alles  aus  dem  Gegensatz  von 
todten  und  lebendigen  Kraften  erklfiren. 

Behmenjftr  (ben  el -Mar  zu  ban)  ein 
persischer  Aristoteliker,  Schuler  des  Ibn  Sina 
(Avicenna),  lebte  im  11.  Jahrhundert  und 
verfasste  mehrere  Abhandlungen,  von  welcben 
die  eine  „ fiber  den  Gegenstand  der  Meta- 
pbysiku und  eine  andere  „ fiber  die  Ab- 
stufungen  des  seienden  Wesens“  betitelt 
arabiscb  und  deutsck  mit  Anmerkungen  von 
S.  Poper,  1851,  kerausgegeben  burden.  Der 
we8entliche  Inhalt  beider  Abhandlungen  ist 
dieser.  Gegenstand  der  Metapbysik  ist  das 
Seiende  als  solcbes,  und  die  ibm  unbedingt 
anhaftenden  Neben-  und  Folgebestimmungen 
(Accidenzen).  Das  Seinsprincip  als  solcbes 
ist  nur  ffir  einen  Tbeil  des  Seins,  nfimlicb 
ftlr  das  verursaebte  Sein,  und  desshalb  forsebt 
man  nach  der  ersten  Ursache,  aus  derjedes 
vemrsacbte  Sein  hervorgekt.  Nur  in  drei 
Punkten  ist  das  Sein  als  solcbes  versebieden : in 
Bezug  auf  das  Frtlher  und  Spbter,  das  Selbst- 
gentigen  und  Bedtlrftigsein,  die  Notkwendig- 
keit  und  Mfigliclikeit.  Die  weseDtliche 
Seinsnothwendigkeit  schlecbthin  ist  nichts 
Verursacbtes,  sondern  nur  sein  eignes  un- 
bedingtes  Gesetzsein,  das  ursachlose  Seiende, 
welches  nur  Eins  ist.  Es  giebt  vier  Ab- 
stufungen  von  immateriellen  Wesen:  das 
Eine,  ursachlose  Seiende,  die  wirkenden 
IntelLigenzen , die  bimmliseben  Seelen,  die 
menscb Lichen  Seelen.  Sie  alle  baben  vier 
gemeinschaftlicke  Eigenschaften , sie  sind 
nfimlich  unkorperlicli , unsterblich  und  nn- 
zerstorbar,  sie  erkennen  ibr  eignes  Wesen, 
sie  baben  jede  ihre  eigentbUmliebe  Seligkeit 
und  ibr  eigentbtlmlicbes  Leben  und  ibr 
selbstandiges  Wesen.  Die  Beweise  zur  Er- 
hartung  der  Wirklicbkeit  dieser  immateriellen 
Wesen  bilden  den  Hauptinbalt  tier  zweiten 
Abhandlung.  Die  der  Seele  als  solcber 
zukommende  Befhkigung  zur  Aufnabme  der 
intellectuellen  Anschaunngen  ist  verschieden 
von  ilirer  Befbbigung  zur  Erlangung  tier 
Vollkommenheit  und  zur  Vollendung  Hires 
Wesens.  Hire  zeitlicb  bedingte  Befbhigung, 
diese  Vollkommenheit  in  sicli  aufzunelimen 
und  dadurch  tliatsilcblicli  entwickelte  Iu- 
telligenz  zu  werden,  liegt  in  der  Materie  und 
ffiilt  erfabrungsmilssig  zusammen  mit  dem 
Eintreten  der  Abbilder  der  fiussern  Dinge 
in  die  reproducirende  und  producirende 
Einbildungskraft.  Zur  Erlangung  der  actuellen 
Intelligenz  bat  also  die  Seele  unumgfiuglicli 
den  KOrper  noting. 

Bekker,  Baltbaser,  war  1634  zu 
Metslawier  (in  Friesland)  geboren  und  hatte 
sicb  als  begeisterten  Cartcsianer  in  seiner 
Schrift  „de philosophia  Cartesiana  admonitio 
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Candida  et  sinccra“  (1668),  sowie  als  Doctor 
der  Theologie  und  reformirter  Prediger  in 
Amsterdam  durch  eine  freisinnige  Auslegung 
des  Ileidelberger  Katecliismus  und  eine  fiber 
den  Kometen  vom  Jalir  1680—81  verOffent- 
lichtc  Schrift  (1683)  bekannt  gemacht,  worauf 
er  1691  — 93  mit  den  vier  Bilnden  seines 
weltbertlhmt  gewordnen  Werkes  „Betoverden 
Wereld“  (bezauberte  Welt),  welches  gleich- 
zeitig  aus  dem  Holliindischen  in’s  Franzosische, 
Deutsche  und  Lateinische  tibersetzt  wurde, 
mit  der  Absicht  „dem  Teufel  seine  Macht  zu 
rauben  und  ihn  von  der  Erde  in  die  Ildlle 
zu  verbannenw,  als  furchtloser  K&mpfer  gegen 
den  Aberglauben  hervortrat.  Er  wurde  in 
Folge  dessen  aus  dem  Kirchenverbande  aus- 
geschlossen  und  trat  zur  franzOsisch  - refor- 
rairteu  Gemeinde  iiber.  Den  gTausamen 
Verfolgungen,  die  er  durch  den  fanatischen 
Hass  der  Rechtgliiubigen  zu  erdulden  liatte, 
erlag  er  im  Jalir  1698,  wfthrend  sein  Werk 
ein  Grund  - und  Eckstein  des  spatern 
protestantischen  Rationalismus  und  ftlr  Chri- 
stian Thomasiii8  der  Anstoss  zur  Yerbannung 
der  Hexenprocesse  aus  dem  deutschen  Ge- 
richtswesen  wurde  und  1781,  im  Jalire  des 
Erscheinens  von  Kant’s  Kritik  der  reinen 
Vernunft,  eine  durch  J.  S.  Semler  ver- 
anstaltete  neue  deutsche  Uebersetzung  und 
Umarbeitung  erlebte. 

Bellutns,  Bonaventura,  war  zu  An- 
fang  des  17.  Jahrhunderts  zu  Catana  in 
Sicilicn  geboren  und  als  gclehrter  Francis- 
kanerein  eifriger  AnhUnger  des  scholastischen 
Schulhauptes  Duns  Scotus.  Im  Collegium 
des  heiligen  Bonaventura  in  Rom  lehrte  er 
gemeinsam  mit  seinem  Freunde  Bartholomaeus 
Mastrius  die  scotistische  Philosophie,  welche 
sie  in  einer  Schrift  „ Disputationes  in  organum 
Aristotelis,  quibus  Scoti  Logica  vindicatur“ 
gemeinsam  vertheidigten.  Er  starb  als 
Provincial  seines  Ordens  1676  zu  Catana. 
Ausser  verschiedenen  Commentaren  liber 
Aristotelische  Schriften  verfasste  Bellutns 
einen  „ Cursus  philosophiae  ad  mentem  Scoti“. 

Bella,  siehe  Amalrich  von  Bena. 

Benbenaste,  Samuel,  ein  Spanier, 
der  uni’s  Jalir  1300  .bltihte , Ubersetzte  das 
Werk  des  Boetius  „de  consolatione  philo- 
sophiae“  in’s  Hebrkische,  wovon  sich  Iland- 
schriften  in  der  Vatikanischen  und  Mitnchner 
Bibliothek  befinden. 

Benda  vid,  Lazarus,  war  1764  in 
Berlin  geboren,  studirte  zuerst  in  Gbttingen 
Mathematik  und  wandte  sicli  dann  zum 
Studium  der  Kant’schen  Philosophic,  deren 
eifriger  Anh&nger  er  wurde.  Naclidem  er 
in  Berlin  1790  offentlichc  Vorlesungen  liber 
die  Kritik  der  reinen  Vernunft  gehalten  liatte, 
trug  er  mchrere  Jahre  lang  zuerst  in  eincm 
Horsaalc  der  llnivcrsitat,  dann  im  Hause  des 
Grafen  von  Harrach  vor  einem  glknzenden 
Publikum  sein  gauzes  System  der  kritischen 
Philosophic  vor.  Seine  Schriften  siud:  Ver- 


such  iiber  das  Vergntigen  1794  (in  2 Theilen), 
Vorlesungen  liber  die  Kritik  der  reinen 
Vernunft  (1795  und  1802),  desgleichen  liber 
die  prakti8che  Vernunft  (1796)  und  ebenso 
liber  die  Kritik  der  Urtheilskraft  (1796), 
ferner:  Ueber  den  Zweck  der  kritischen 
Philosophie  (1796),  Vorlesungen  liber  die 
metaphysischen  Anfangsgrtinde  der  Natur- 
wissenschaft  (1798)  und  Versuch  einer  Reclits- 
lehre  (1802).  Gegen  alle  nachkantische 
Geistesbewegung  sicli  abschliessend  starb  er 
als  reiner  Kantianer  1832  in  Berlin. 

Bendavid,  L.,  Selbstbiographie.  1804. 

Bene,  Leone  del,  gestorben  im  Jalir 
1677,  war  Verfasser  eines  religions  - philo- 
sophischen  Werkes  in  hebr&ischer  Spraclie: 
„Kis6th  le-beth  David “ (Verona,  1646), 
worin  er  fiber  Erschaffung  der  Welt,  liber 
die  Firmaments,  die  Himmelskdrper , die 
Elemente , das  Dasein  Gottes  und  seine 
Eigenschaften,  die  Unsterblichkeit  der  Seele 
und  Anferstehung  der  Todten  handelt. 

Beneke,  Eduard,  war  1798  in  Berlin 
geboren  und  auf  dem  dortigen  Friedrichs- 
gymnasium  gebildet.  Seit  1816  studirte  er 
in  Halle  und  seit  1817  in  Berlin  ursprflng- 
lich  Theologie  und  war  in  seiner  Vaterstadt 
ein  fleissiger  Zuhbrer  der  Predigten  Schleicr- 
machers.  Aber  die  Anregung,  die  er  in 
Ilalle  durch  die  dortigen  Veteranen  des 
Kantianismu8,  Hoffbauer  und  Jakob,  und  in 
Berlin  durch  Kiesewetter  fUr  die  Erfahrungs- 
8eelenlehre  erhalten  hatte,  lenkte  ihn  sclion 
wiihrend  seiner  Studienzeit  auf  die  Balm 
psychologischer  Forschung,  in  der  er  seinen 
Lebensberuf  erkannte.  Seine  Studien  wandten 
sich  der  sensualistischen  Richtung  in  deT 
Philosophie  zu,  wie  sie  in  England  dnrcli 
Locke,  Hume,  Priestley,  Hartley  und  durch 
die  schottische  Schule,  insbesondere  durch 
Reid  und  Stewart,  vertreten  war.  Daneben 
begegnen  wir  bei  ihm  Anregungen  dnrch  die 
Schriften  von  Kant,  Jacobi,  Fries,  Schelling 
und  Herbart,  wfthrend  sich  seine  Geistes- 
richtung  gegen  die  durch  Fichte,  Schelling 
und  Hegel  eingeleitete  philosophische  Ent- 
wicklung  der  beiden  ersten  Jahrzehnte  unsers 
Jahrhunderts  ablelmend  und  verneinend  ver- 
hielt.  Die  noch  unreife  und  tiflehtige 
Erstlingsschrift  des  22jiihrigen  Jflnglings 
„Erfahrungsseelenlehre  als  Grundlagc 
alles  Wissens  in  ihren  Hauptzflgen 
dargestellt"  (1820)  wollte  nur  zeigen,  wie 
und  wo  in  dieser  Grundwissenschaft  alle 
menschlichen  Erkenntnisse  ihre  Wurzeln 
treiben,  enthalt  aber  bereits  in  ihren  Haupt- 
zilgen  die  keimkrilftigen  Gedanken,  welche 
den  Kern  seiner  wissenschaftlichen  An- 
schauungen  bilden  und  deren  fortsclireitender 
Ausbildung  seine  geistige  Lebensarbeit  ferner- 
liin  gewidmet  war.  Eine  zweite  kleine  Schrift: 
„Erkenntni8slehre  nach  dem  Bew'usst- 
sein  der  reinen  Vernunft  in  ihren 
Grundztigen  dargelegt“  (1820)  suchtc 
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darch  den  Nachweis,  dass  die  von  Kant  ftir 
apriorisch  (vor  der  Erfahrung  gegeben)  an- 
fesehenen  Formen  der  Erkenntniss  eben- 
iowohl,  wie  das  Material  derselben  aus  der 
Erfahrung  stammen,  das  logische  Fundament 
■fines  philosophischen  Standpunkts  zu  ent- 
*ickeln.  Mit  der  Schrift  „De  veris  pliilo- 
fophiae  initiis“  (1820)  habilitirte  sich  der 
\erfasser  am  9.  August  als  Privatdocent  ftir 
Philosophic  an  der  Berliner  Universitat,  wo 
zwei  Jahren  Hegel  die  „Philosophie  des 
Absoluten44  als  pretissisclie  Staatsphilosophie 
fiazubttrgera  bemtiht  war.  Dagegen  setzt 
der  junge  Docent  auseinander,  dass  das  Ziel 
deT  Philosophic  von  der  Erfahrung  aus 
sreicht  werden  mflsse  nnd  vergleicht  das 
rutgegengesetzte  Verfahren,  welches  aus 
einern  einzigen  obersten  Princip  olme  Httlfe 
der  Erfahrung  Alles  ableiten  wolle,  mit  dem 
thdrichten  Versuche,  ein  Haus  vom  Daeh 
jm  zu  bauen.  Er  erklart  die  sogenannte 
.dialektische  Methodeu  (Hegel’s),  welehe  auf 
der  Voraussetzung  einer  vom  Allgemeinen 
nun  Besondem  fortschreitenden  Selbstbe- 
vegung  des  Begriffs  beruht,  ftlr  unmftglich 
ana  stellt  zngleich  im  Widersprucb  mit  Kant 
den  Satz  auf,  dass  wir  unsere  psychischen 
Fnnctionen  mit  voller  Wahrheit,  w’ie  sie 
wirklich  an  sich  sind,  erkennen.  Mit  diesem 
philosophischen  Progamme  begann  Beneke 
im  Uerbst  1820  seine  Vorlesungen  an  der 
I niversitat.  Nachdem  im  Jahr  1821  Hegel’s 
Reehtsphilosophie  erschienen  war,  machte 
der  junge  Erfahrungsphilosoph  dagegen  eine, 
venn  aucli  nicht  namentliche,  dock  saclilich 
deutlich  genug  hervortretende  Opposition  in 
«einer  Schrift  „Grundlegung  zur  Physik 
der  Sitten44  (1822),  die  er  als  Gegenstttck 
w Kant’s  Metaphysik  der  Sitten  hinstellte. 
Indem  er  die  Sittenlehre  an  die  Erfahrungs- 
seelenlehre  (Physik  der  Seele)  ankniipft, 
sncht  er  im  Gegensatz  zu  Kant’s  kategorischem 
hnperativ  und  zu  dem  „Despotismus  der 
Kegel44  das  Sittliche  mit  Fr.  II.  Jacobi  auf 
•W  Geftlhl  zu  grllnden  und  erkliirt  die 
sttlichen  Urtheile  als  Geftlhlsbegriffe,  Zwecke 
von  absolutem  Werthe  gebe  es  fiir  den 
Menschen  nicht,  alle  Werthe  seien  vielmehr 
einzelne  und  subjectiv  bestimmte,  d.  h.  was 
jedem  Einzelnen  Lust  und  in  welchem  Maasse 
« dies  sei,  bestimme  seine  Werthgebung 
«lcr  seinen  ^Lustraum44  und  die  in  der  Seele 
wflckbleibende  sittliche  Anlage.  Als  Pro- 

Bm  zu  seinen  fiir  den  Sommer  1822  in 
ichtgenommenen  Vorlesungen  ilberLogik 
Metaphysik  vcrcSffentlichtc  Beneke  gleich- 
zeitig  die  kleine  Schrift  „Neue  Grund- 
iegnng  zur  Metaphysik44,  worunter  er 
die  Bestimmuug  des  Verhaltnisses  zwischen 
Forgtellen  und  Sein  versteht.  Jede  Erkenntniss 
oiwerer  Seelenthiitigkeiten  gilt  ihm  als  die 
Erkenntniss  eines  Sei ns  an  sich  d.  h.  so  wie 
e«  unabhangig  von  seinem  Vorgestelltwerden 
Burch  die  Wahrnehmungcn  von  unscrm 


Leibe  haben  wir  die  vermittelte  Erkenntniss 
eines  Seins,  welches  wir  als  unser  psychisches 
Sein  unmittelbar.  wie  es  an  sich  ist,  vorstellen. 
Bei  der  Wahrneumung  eines  fremden  Leibes, 
d.  h.  aufAnlasssolcherSinneswahrnehmungen, 
die  der  Wahrnehmung  von  unserm  eignen 
Leibe  analog  sind,  stellen  wir  uns  eine  der 
unsrigen  ahnliche  Seele  als  ein  fremdes  Sein 
vor,  welches  wir  insoweit,  als  es  mit  unserm 
eignen  psychischen  Sein  Ubereinstimmt,  eben- 
falls  so,  wie  es  an  sich  ist,  denken.  Und 
von  dem  uns  ahnlichsten  menschlichen  Sein 
aus  geht  dann  unsere  VorstellungsBihigkeit 
in  ununterbrochener  Stufenreihe  abwarts, 
indem  zugleich  mit  jeder  Stufe.  die  wir  in 
der  Vollkommenheit  des  Seins  hinabsteigen, 
auch  die  Vollkommenheit  der  Vorstellung 
abnimmt. 

Auf  Hegel’s  Betrieb  wurden  unerwartet 
dem  j ungen  Privatdocenten  fiir  das  Sommer- 
semester  1822  vom  Ministerium  Altenstein 
die  Vorlesungen  untersagt,  weil  sich  in  seiner 
„Grundlegung  zur  Physik  der  Sitten44  eine 
Einseitigkeit  der  Betrachtung  zeige,  die  auf 
Jilnglinge  leicht  sehr  naehtheibg  wirken 
konne.  Da  sich  in  Folge  dieses  Urtheils 
eine  von  Weimar  aus  beabsichtigte  Berufung 
Beneke’s  an  die  University  Jena  zerschlug, 
so  habilitirte  sicli  dieser  auf  Ostern  1824  aw 
Privatdocent  in  Gottingen.  Nachdem  in 
demselben  Jahre  seine  „Beitrage  zur 
BearbcitungderSeelenkrankheits- 
kunde,  nebst  einem  vorgedruckten  Send- 
8chreiben  an  Herbart:  Soil  die  Psychologie  me- 
taphysisch  oder  physisch  begrlindet  werden?44 
(1824)  erschienen  waren,  verbffentlichte 
Beneke  1825  — 1827  sein  erstes  grbsseres 
Werk:  „Psychologische  Skizzen44, 
und  zwar  den  ersten  Band  unter  dem  be- 
sondem Titel : Skizzen  zur  Naturlekre  der 
Geflihle,  in  Verbindung  mit  einer  erlhuternden 
Abhandlung  tlber  die  Bewusstwerdung  der 
Seelenthatigkeiten  (1825),  worauf  er  die  kleine 
Schrift  „Verhaltniss  der  Seele  zum 
Leibe44  (1826)  folgen  liess,  wahrend  der 
zweite  Band  der  „psychologischen  Skizzen44 
unter  dem  besonderu  Titel  erschien:  Ueber 
die  Vermftgen  der  menschlichen  Seele  und 
deren  allmfthliche  Ausbildung  (1827).  In 
diesen  zusammengehdrenden  Schriften  giebt 
Beneke  zuerst  eine  zusammenhSngende  Durch- 
fiihrungseiner  psychologischenAnschauungen, 
indem  er  den  seitherigen  Weg  einer  Er- 
klhrung  der  seelischen  Vorgange  aus  den 
sogenannten  Seelenvcrmogen  als  nichts- 
sagende  blosse  WorterkUirungen  verschmaht 
und  klare,  bestimmte  Unterscheidungen  der 
psychischen  Zustande  und  Vorgange  zu  ge- 
winnen  und  dadurch  zugleich  ihre  Ent- 
stehungsweisc  aufzukhlren  sucht  In  ge- 
rauschloser  Lehrthatigkeit  und  wissenschaft- 
licher  Arbeitsseligkeit  verflossen  jhm  die 
nachsten  Jahre  nachdem  es  ihm  gelungen 
I war,  seine  Behabilitirung  als  Privatdocent 
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iu  Berlin  im  Jahr  1827  zu  erreielien.  Ira 
Jahr  1830  verdffentlichte  or:  „Grund- 
satzederCivil-undCrirainalgesetz- 
gebung,  aus  den  Handscliriften  des  eng- 
lischen  Kechtsgelehrten  Jeremias  Bentham 
herausgegeben  von  Etienne  Dumont,  nach 
der  zweiten  Auflage  bearbeitet  und  rait 
Anmerkungen  versehen  von  F.  E.  Beneke4* 
(in  zwei  Biinden).  Nach  dem  Urtheile,  das 
Warnkflnig  in  seiner  Rechtsphilosophie  aus- 
sprach,  hat  erst  durch  Beneke’s  Bearbeitung 
die  Thcorie  Benthams  eine  festere  Grund- 
lage,  richtige  Ilaltung  und  die  ihr  fehlende 
Genauigkeit  erhalten.  Seine  eignen  An- 
sichten,  die  mit  der  Lelire  Benthams  selbst 
nicht  verwechselt  werden  dtlrfen,  hat  Beneke 
in  der  Vorrede  dargelegt  Im  Jahr  1832 
erschien  von  Beneke  eine  neue  Schrift: 
„Kant  und  die  philosophi  sche  Aufgabe 
unserer  Zeit;  eine  Jubeldenkschrift  auf 
die  Kritik  der  reinen  Vernunft**.  Sie  war 
filr  das  Jahr  1831  bestimmt,  ala  dem  50. 
Jahre  nach  dem  Erscheinen  von  Kant’s 
Werk,  aber  in  Folge  einer  Verzdgerung  des 
Drucks  erst  1822  ausgegeben.  Beneke  nahm 
darin  feste  Stellung  als  Gegner  der  die 
Erfahrung  (iberfliegenden  Speculation  iiber 
das  Absolute  und  als  Erneuerer  der  Kant’- 
8ehen  Tendenz  zur  Erfahrungsphilosophie 
und  sucht  das  im  Wesentlichen  auf  psycho- 
logischer  Gmndlage  ruhende  Unternehmen 
Kant’s  von  den  MissverstUndnissen  und  ab- 
siehtlichen  Verdrehungen  zu  reinigen,  die 
sich  wkhrend  der  vorausgegangenen  ftlnfzig 
Jahre  bei  den  nachkant’sclien  Philosophen 
Uber  Kant  eingeschlichen  batten.  Kant 
wollte  (so  hei8st  es  darin)  dem  Wechsel  der 
Systeme  ftlr  immer  ein  Ende  machen;  aber 
nie  sind  dieselben  schneller  und  rait  einer 
solchenSchwindel  erregenden  Eile  aufeinander 
gefoigt,  als  gerade  in  den  letzten  vier  Jahr- 
zehnten.  Kant  wollte  die  Schranken  des 
menschlichen  Erkennens  filr  alle  Zukunft 
unver&nderlich  feststellen,  und  wann  sind 
diese  nach  alien  Seiten  hin  und  leichtsinniger 
von  den  Philosophen  tlberschritten  worden, 
als  seit  dem  Erscheinen  der  Kritik  der 
reinen  Vernunft?  Und  alle  diese,  im  vollsten 
Gegensatze  zur  Grundtendenz  Kant’s  stehenden 
Systeme  haben  sich  ftlr  dessen  wahre  und 
achte  Nachfolger  ausgegeben,  haben  nichts 
weiter  tliun  wollen,  als  auf  dem  Grunde 
fortbauen,  der  von  Kant  gelegt  war!  Es  ist 
hohe  Zeit,  dass  wir  zur  Selbsterkenntniss 
kommen  tlber  das  Unwesen,  dass  wir  in  der 
Kant’schen  Philosophic  die  Grand wurzel  des 
Uebels  zu  entdecken  und  den  Strom,  welcher 
Deutschland  mit  einer  intellectuellen  Barbarei 
zu  ttberschwemmen  droht,  an  der  Quelle  zu 
verstopfen  suchen!  Die  Grundtendenz  des 
Kant’schcn  Unternehmens  war  die  Durch- 
ftthrung  des  Satzes,  dass  aus  blossen  Be- 
griffen  keine  Erkenntniss  des  Seienden,  keine 
Begrlindung  des  in  diesen  Begriffen  Gedachten 


mbglich  sei,  dass  die  Erkenntniss,  wiefern 
sie  eine  Existenz  behauptet,  nur  durch  die 
Wahrnehmung  des  Existirenden  gegeben 
werden  kann.  Auf  die  Feststellung  dieses 
Satzes  geht  Kant’s  ganze  Theorie  der  Er- 
fahrungskenntniss  hinaus,  indem  sie  auf  das 
Entschiedenste  daran  festhiilt , dass  die 
men8chliclie  Vernunft  auf  keine  Weise  das 
Uebersinnliche  zu  erreichen  im  Stande  sei. 
Bei  der  Aufstellung  dieses  wichtigen  Satzes 
war  Kant’s  Absicht  zuniichst  daraui  gerichtet, 
die  menschlichen  Erkenntnisskrafte  fortan 
auf  die  Erfahrung  zu  concentriren , sodann 
aber  durch  Aufhebung  des  Wissens  ziim 
Glaubcn  Platz  zu  gewinnen  durch  den  Nach- 
weis,  dass  vom  Uebersinnlichen  gar  kein 
Wissen  filr  uns  mbglich  sei,  weder  daftir, 
noch  dagegen.  Indem  damit  Kant,  nach 
Beneke’s  Ansicht,  dass  Gekeimniss  der  ganzen 
Welt  ausgesprochen  hatte,  kommt  nun  Beneke 
auf  den  der  Kant’schen  Kritik  angeblich 
anklebenden  Mangel  zu  sprechen.  NachKant’s 
Grunds&tzen  (so  fdlirt  er  fort)  sind  die  ein- 
fachen  Kriifte  oder  Formen  des  menschlichen 
Geistes  in  keiner  Art  erkennbar,  weder  un- 
mittelbar  aus  der  Erfahrung,  noch  unabhkngig 
von  der  Erfahrung,  noch  endlich  durch  eine 
Vermittelung  zwischen  beiden.  In  dieser 
Hinsicht  ist  die  Kant’sche  Erkenntnisstheorie 
in  einem  unldsbaren  Widersprache  mit  sich 
selber  befangen.  Er  trieb  die  Speculation 
aus  blossen  Begriffen  zur  VorderthUr  hinaus, 
um  sie  zur  Hinterthiir  wieder  einzulassen. 
An  die  Stelle  der  obiectiven  Dichtun^en  in 
Bezug  auf  Welt  und  Gott  setzte  er  subjective 
Dichtungen.  Und  Fichte,  Schelling  und  dessen 
Nachfolger  batten , Kant  gegenilber  voll- 
kommen  Recht,  wenn  sie  zum  alten  Dichten 
tlber  Gott  und  Welt  zurtlckkehrten.  Erkl&rt 
weiterhin  Kant  den  Verstand  fUr  das  Maass 
und  erzeugende  Princip  der  objectiven  Wahr- 
heit  und  begrtlndet  er  also  die  Objectivity 
unserer  Erkenntnisse  rein  subjectiv,  sofern 
die  ursiichliche  Verbindung  und  alle  ilbrigen 
Verbindungen  dieser  Art  rein  aus  dem  Verstand 
in  unsere  Erkenntnisse  hereingebracht  wer- 
den; so  gerieth  er  damit  in  einen  zweiten 
Selbstwiderspruch , denn  da  er  ausdrticklich 
die  Moglichkeit  leugnet,  aus  blossen  Begriffen 
der  Existenz  des  in  diesen  Begriffen  Vor- 
gestelltcn  gewiss  zu  werden,  so  durfte  er 
sich  jene  subjective  Ableitung  der  Realit&t 
auf  keine  Weise  gestatten.  Der  Irrthum 
aber,  in  den  er  damit  gerieth,  wirkte  bei 
Fichte,  Schelling.  Hegel  in  verderblicher 
Weise  fort.  Nocu  tiefer  greift  ein  dritter 
Mangel  der  Kant’schen  Thcorie.  Kant  be- 
zeichnet  geistige  Kriifte,  Erfolge  und  Ibrocesse 
durch  von  der  Aussenwelt  entlehnte  Bilder, 
anstatt  die  Sache  selber  und  den  eigentlichen 
Erfolg  aufzufassen.  Auch  hierin  folgten  ihra 
alle  spiitern  deutschen  Systeme,  die  sich  nur 
als  Durchgangspunkte  werthvoll  zeigen,  als 
Krisen,  die  selbst  Krankheiten  sind  und 
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vorobergehen  mtissen,  wenn  die  Gesundkeit 
des  Philosophirens  wiederkekren  soil.  Das 
Philosopkiren  aus  Einem  Stttck  ist  ein  Ueber- 
bleibsel  des  Sckolasticismus,  und  ein  neuer 
Tag  wild  in  Deutsckland  fUr  die  Pkilosophie 
iabrecken,  wenn  wir  uns  erst  entschlossen 
haben,  auf  dem  Wegc  besonnener  Selbst- 
beobachtung  die  Philosopkie  zu  suchen.  Sckon 
seit  Bacon  von  Verulam  strcbt  die  ganze 
ceucre  intellectuelle  Cnltur  nnaufk&ltsam 
zwei  erliabenen  Zielpunkten  zu.  Zuerst 
Antiquirung  <ler  (biskcrigen  falscken)  meta- 
pbvsischen  Metkode , d.  k.  der  Metkode, 
wdche  aus  bios  abstractem  Denken  oder 
m selbstgebildeten  Diclitungen  eine  Er- 
kenntniaa  des  Wirklichen  erklttgeln  will. 
Erfahrung,  innere  und  iiussere,  sind  die 
einzigr  gtiltigen  Grundlagen  jeder  wahren 
Wissensckaft , und  selbst  die  Wissenschaft 
?on  den  Grflnden  der  Natur,  die  Metapbysik 
wenn  aie  nieht  mit  Ilirngespinnsten  traumen, 
sondern  wahre  Wissensckaft  sein  will)  kann 
keine  andere  Grundlage  erkalten,  als  die 
innere  Erfahrung.  Naeli  Wahrhcit,  d.  k.  nacli 
Uebereinstimmung  (des  Denkens)  mit  dem 
wirklick  Gegebenen,  muss  vor  Allcm  gefragt 
werden  und  kein  vermittelnder  Vertrag  ist 
mlissig  mit  der  sogenannten  pkilosopkiscken 
Speculation;  dieselbe  muss  ganz  und  gar 
ausgetrieben  werden,  wo  es  wakre  Wissen- 
sehaft  gilt  Allerdings  wird  es  kierzu  in 
Deutschland  noch  eines  schweren  Kampfes 
bedflrfen;  aber  gewiss  wird  zuletzt  die  jetzt 
onterdriickte  Erfakrungsphilosopkie  den  Sieg 
davontragen.  Kant’s  Philosopkie  war,  ihrem 
tiefeten  Grunde  nach,  ein  krilftiger  Anlauf 
hiereu;  der  Kantianismus  in  seiner  vollen 
Reinheit  wird  liber  die  metaphysische  Metkode 
triumphiren.  Nur  die  wahre  Kant’sehe  Lehre 
*lso  ist  es,  was  uns  die  Zukunft  bringen 
wird , gelttutert  von  ihren  Scklacken  und 
befreit  von  ihren  entstellenden  Httllen.  Der 
iweite  Zielpunkt,  zu  welchem  die  ganze 
neuere  Pkilosophie  unveranderlick  kinstrebte, 
stdiePsyehologie,  rein  auf  unser  Selbst- 
bewusstsein  begrttndet,  als  Mittelpunkt  der 
resammten  Philosophic , als  die  Sonne  von 
welcher  alle  ttbrigen  philosopkischen  Wissen- 
bchaften  ikr  Licht  empfangen.  Alle  philo- 
Mphischen  Begriffe  sind  ja  Erzeugnisse  der 
ttenscklichen  Seele : das  logisck  Richtige 
nnd  Unrichtige,  das  iistketisch  Schttnc  und 
Uisslicke,  das  Sittlicke  und  das  Unsittliche, 
Recht  und  das  Unrecht,  und  was  sonst 
noch  Problem  der  Philosophic  werden  kann, 
*u»d  nur  verschiedene  psychiscke  Bildungs- 
formen;  ja  selbst  die  innern  Kriifte  und 
Grftnde  der  Aussendinge,  soweit  wir  dieselben 
flberhaupt  zu  erkennen  im  Stande  sind,  ver- 
nfigen  wir  nur  in  Analogic  mit  unserm 
«>gnen  8eelensein  zu  erkennen,  als  dem 
dnzigen  Sein,  welches  wfir  tlberhaupt  in 
winer  vollen  Wahrheit  und  Innerlichkeit 
wfzufausen  im  Stande  sind.  Die  gesammte 


tibrige  Philosopkie  ist  also  nichts  anders  als 
angewandte  Psyckologie.  Was  sick  aber 
als  bleibender  Gewinn  von  Kant’s  kritischem 
Unternehmen  stets  von  Neuem  bestktigen 
wird,  ist  dies,  dass  das  Uebersinnliche  fUr 
das  menschliche  Erkennen  unerreichbar  ist. 
Nur  im  Glauben  und  Aknen  vermttgen  wir 
uns  demselben  zu  n&hern,  und  in  Bezug 
daranf  also  ist  keine  allgemein  gllltige  und 
allgemein  geltende  Theorie,  keine  voile  Ein- 
stimmung  der  Ansickten  zu  erwarten.  Die 
religidsen  Ideen  werden  den  subjectiven  Be- 
diirfnissen  gemkss  in  alle  Zukunft  bin  auf 
mannichfaltige  Weise  begrttndet  werden 
kSnnen,  und  die  Religionsphilosopkie  als 
Wissensckaft  kann  weniger  Pkilosophie  ttber 
die  Gegenstiinde  der  Religion  sein,  als  Philo- 
sophic ttber  das  unabhttngig  von  der  Philo- 
sophic entwickelte  religittse  Bewusstsein.  Da- 
gegen  alle  Gegenstttnde  der  innern  Erfahrung 
sind  einer  allgemein  - gtiltigen  Erkenntniss 
f&kig.  Dasjenige  freilick , was  man  bisker 
als  empiri8che  Psyckologie  gegebeu  hat,  ist 
nicht  von  dieser  Art,  und  wir  werden  dazu 
einer  neuen  pay  chologischen  Metkode  bedttrfen, 
bei  welcher  jedoch  (lie  Bemtthungen  frttherer 
besonnener  Denker  nicht  umsonst  gewesen 
sein  werden;  nur  aber,  dass  wir  nicht  die 
Httnde  in  den  Sehoos  legen,  sondern  alle 
Krfifte  anspannen,  um  das  begonnene  Werk 
auf  die  rechte  Weise  zu  Ende  zu  fttbren. 

Dicsc  neue  Psychologie  war  nun  das 
cigentliche  Lebenswerk  Beneke’s;  auf  ihre 
immer  grilndlichere  wissensckaftliche  Bewttl- 
tigung  und  umfassendere  Behandlung  war 
fortwilhrend  sein  Ilauptaugenmerk  gerichtet. 
Er  hat  damit,  gleichzeitig  mit  seinem  Rivalen 
Herbart,  die  Arbeit  von  Fries  grttnd- 
licher  wieder  aufgenommen  und  von  dessen 
Gedanken  von  der  anregbaren  Selbstthtttig- 
keit  des  Ich  oder  der  sinnlickeu  Vernunft 
ausgehend,  die  sogenannten  Seelenvermttgen 
als  blosse  Wirkungsweisen  des  Seelenseins  ge- 
fasst  Von  wesentlichem  Einfluss  auf  Beneke’s 
psychologi8cheGrundan8ckauungen  waren  zu- 
gleicb  die  im  Jahre  1820  erschienenen  „Vor- 
lesungen  fiber  die  Pkilosophie  des  mensek- 
lichen  Geistes44  von  Thomas  Brown,  einem 
Edinburger  Schiller  und  Collegen  Stewart’s, 
ein  Werk,  welches  sick  in  England  eines 
solchen  Beifalls  erfreute,  dass  es  in  40  Jakren 
20  Auflagen  erlebte.  Brown’s  Princip  der 
Suggestion,  auf  die  er  das  ganze  Vorstellungs- 
und  Begekrungsleben  zurttckftikrte,  seine  Auf- 
fassung  der  Aufmerksamkeit  als  eines  Zu- 
sammenseins  von  Begehren  mit  Sinneswahr- 
nekmung,  seine  Reduction  der  Gedttcktniss- 
kraft  auf  einc  den  Vorstellungen  tlberhaupt 
zukommende  Eigenschaft,  seine  Gcsetze  der 
Suggestion  (Dauer,  Lebliaftigkeit , Friscke, 
Wiederkolung,  Gewohnheit,  aussekliessende 
Verbindung,  Verschiedenheit  der  ursprttng- 
lichen  Constitution.  Veriinderung  der  leib- 
licken  und  psyckiscken  Stimmung),  diese  und 
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ahnliche  GedankeD  und  Gesichtspunkte  des 
schotti8chen  Psycliologen  hat  Beneke  fUr  sein 
psychologisches  System  gldcklich  zu  ver- 
wertken  gewusst. 

Hegel  hatte  Beneke’s  Zulaasung  zu  einer 
au88erordentlicken  Profcssur  in  Berlin  hart- 
nkckig  bekUmpft.  Naclidem  er  die  Augen 
geschlossen,  wurde  dem  zurtlckgesetzteii  Er- 
fahrungsphilosophen  im  34.Lebensjahre(1832) 
die  wohlverdiente  Profcssur,  wiewohl  ohne 
Gehalt,  zu  Tlieil.  Er  verdffentlichte  ausser 
seinem  1832  erschienenen  „Lehrbuch  der 
Logik  als  Kunstlehre  des  Denkens44 
und  einer  kleinen  Schrift  tlber  „die  Philo- 
sophic in  ilirem  Verh&ltniss  zur  Er- 
fahrung,  zur  Speculation  und  zum 
Leben44  (1833),  in  demselben  Jahre  sein 
„Lehrbuch  der  Psychologie  als  Natur- 
wissenschaft44,  an  welches  sich  die  „Er- 
lautemngen  tlber  die  Natur  und  Bedeutung 
meiner  psychologischen  Grundhypothesenu 
(1836)  anschlossen.  Zugleich  suchte  er  seine 
psychologischen  Anschauungen  auch  prak- 
tisch  zu  machen  und  zunSchst  zur  wissen- 
schaftlichen  Begrtindung  eines  praktischen 
p&dagogischen  Systems  an  zu  wenden  in  der 
„Erziehungs-  und  Unterrichtslehre44 
(1835  und  36,  in  zwei  Biinden),  sodann  in 
Bezug  auf  die  Ethik  in  den  „Grundlinien 
des  natUrlichen  Systems  der  prak- 
tischen Philosophic44,  Band  I.:  allgemeinc 
Sittenlehre  (1837),  Band  II.:  specielle  Sitten- 
lehre  (1840)  und  Band  III.:  Grundlinien  des 
Naturrechts,  der  Politik  und  des  philosophi- 
schen  Criminalrechts,  allgemeine  Begrilndung 
(1838).  Die  Sittenlehre  wurde  von  Beneke 
selbst  ftlr  sein  gelungenstes  Werk  erkl&rt, 
das  ihn  am  Meisten  befriedige.  Dagegen 
war  es  zun&chst  die  „Erziehungs-  und  Unter- 
richtslehre44, welche  ausserlich  die  meisten 
Erfolge  hatte , indem  sie.  1842  eine  zweite 
Auflage  erlebte  und  1861  in  dritter  Auflage 
(durch  J.  G.  Dressier)  herausgegeben  wurde. 
Dieses  Werk  war  es  auch,  welches  zuerst 
den  psychologischen  Anschauungen  Beneke’s, 
und  zwar  nicht  unter  den  Philosophen  vom 
Fache,  sondern  in  den  Kreisen  der  Schul- 
miinner  Beifall  und  Eingang  verschaffte. 
Wiihrend  er  bis  zu  Ende  der  dreissiger  Jahre 
mit  seinen  psychologischen  Lehren  ganz  allein 
stand,  traten  seitdem  mehrere  Schulm&nner 
hervor,  welche  dieselben  durch  popul&re  Dar- 
stellungen,  Erliiuterungen  und  specielle  Au- 
wendungen  den  mit  der  Erzieliungs-  und 
Unterrichts  - Praxis  Beschftftigten  nSher  zu 
bringen  suchten.  In  diesem  Sinnc  gab  J.  R. 
Wurst  sein  Bncli  „dic  zwei  ersten  Scliul- 
j ahre 44  (1839)  heraus;  der  Gymnasiallehrer 
K a m in  e 1 in  Zittau  imd  der  Seminardirector 
Dressier  in  Bautzen  veroffentlichten  in 
der  „ Pildagogischen  Real  - Encyclopedic44 
mehrere , nach  Beneke’s  Grunds&tzen  ge- 
arbeiteteArtikel,  und  Dressier  insbesondere, 
welcher  seit  1840  mit  Beneke  in  scliriftlichen 


Verkehr  trat,  erdffnete  der  neuen  „ Psycho- 
logie44  durch  seine  Schrift  „ Beneke  oder 
die  Scelenlehre  als  Naturwissenschaft , eine 
freimtithige  Beleuchtung  der  von  ihm  ent- 
deckten  Naturgesetze,  welche  in  der  rnensch- 
lichen  Seele  walten  und  deren  Ent^ickelun^ 
beherrschen44  (1845  und  46,  in  2 B&nden) 
ein  ergiebiges  Feld  praktischer  Anwendung, 
nachdem  er  schon  vorher  in  gleicher  Absicht 
das  Schriftchen:  „Ein  Wort  tlber  Beneke’s 
Scelenlehre  und  ihre  Einfilhrung  in  dcnSehul- 
lehrerseminarien44  (1842)  herausgegeben  hatte. 
Den  Genannten  schloss  sich  der  Schullehrer 
G.  Raue  in  Burka  bei  Bischofswerda  an, 
mit  der  Schrift:  „Die  neue  Seelenlehre  Be- 
neke’s, nach  methodischen  Grundsfttzen  in 
einfach  entwickelnder  Weise  ftlr  Lelrrer  be- 
arbeitet44  (1847).  Beneke’s  „Lehrbuch  der 
Psychologic44  erschien  (1845)  in  einer  neuen 
Beiirbeitung , zu  welcher  der  Verfasser  zu- 
gleich in  der  Schrift:  „Die  neue  Psycho- 
logie44 eine  Reihe  erliiutemder  Aufsatze 
herau8gab,  wShrend  er  denjenigen  Abschnitt 
des  Lehrbuch8,  welcher  die  charakteristischen 
Unterschiede  der  individuellen  Ausbildung 
behandelte,  zum  Gegenstand  einer  besondern 
Schrift:  „Pragmatische  Psychologie44 
(1850,  in  zwei  Biinden)  raachte. 

Auf  dem  Katheder  hatte  Beneke,  obgleieh 
ihn  ein  klarer  und  fliessender  Vortrag  em- 
pfahl , der  sich  fort  und  fort  zu  immer 
grtteserer  Eindringlichkeit  ausbildete,  nur  eine 
kleine  Zahl  von  Zuhdrern.  Die  „PhiIosophie 
des  Absoluten44  war  in  der  preussischen  Hanpt- 
stadt  in  den  dreissiger  und  vierziger  Jahren 
so  sehr  Modesache  geworden,  dass  mancher 
ZuhSrer , der  sich  in  Beneke’s  Vorlesungen 
verirrt  hatte,  dieselben  bald  wieder  mit  dem 
Bedauern  verliess,  dorther  nur  gesunden 
Menschenverstand  schwarz  auf  weiss  mit  heim 
zu  bringen.  Indessen  hatte  derselbe  von 
der  preussischen  Regierung  seit  1839  eine 
jahrliche  w’iderrufliche  Remuneration  von 
2(X)  Thalern  erhalten.  Bei  einem  zur  Grtln- 
dung  einer  Familie  unzureichendem  Ein- 
kommen  blieb  er  ehelos  und  ftlhrte  mit  seinem, 
gleichfalls  unverheiratheten  jilngern  Bruder, 
dem  Prediger  und  Consistorialrathe  Beneke, 
ein  gemeinsames  Junggesellenleben.  Schon 
in  seinem  44.  Lebensjanre  (1842)  klagte  er 
in  Briefen  an  den  Seminardirector  Dressier 
tlber  die  ausnehmende  Reizbarkeit  seines 
Unterleibes  und  eine  Neigung  zu  Schwindel, 
was  ihn  in  holiem  Grade  missmuthig  machte. 
Seine  aussere  Stellung  blieb  dieselbe,  und 
eine  im  Sommer  1848  durch  Dressier  nach 
Berlin  gesandte  Petition  der  Mitglieder  der 
Dresdener  Lelirerversainmlung  um  Ueber- 
tragung  einer  ordcntlichen  Professor  an  Be- 
neke blieb  erfolglos.  Dagegen  vsuchs  die 
Zahl  seiner  AnhUnger  und  Verehrcr  unter 
dem  Lehrerstande,  mit  deren  Bemtlhungen, 
die  Forschungen  und  Ergebnisse  der  „neuen 
Psychologic44  bekiinnter  zu  machen,  sich  die 
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LiberalitSt  eines  wohlhabenden  frttheren  Zu- 
b5rers  von  Beneke,  Namens  Schwarzlose, 
verband , indem  dieser  mehrere  Jalire  lang 
Preise  von  50  und  30  Tkalern  fiir  psycho- 
k>gifiche  Abhandlungen  aussetzte , welche 
sidi  Beneke’s  Grunds&tzen  gearbeitet  waren. 
Al§  solche  Preisschriften  erschienen  mehrere 
pidagogische  Abhandlungen  liber  die  Ent- 
wickelung  des  menschlichen  Bewusstseins  von 
Ft  Dittes,  0.  Bdrner  und  Fr.  Ueber- 
veg  im  Druck.  Den  Bericht  liber  solche 
{wyehologisch-p&dagogische  Preisschriften  er- 
fiattete  Beneke  selbst  in  einer  Vierteljahrs- 
schrift,  die  er  seit  1851  als  „Arcliiv  fUr 
pragmatische  Psychologic  oder  die  Seelen- 
kbre  in  ihrer  Anwendung  auf  das  Lebenu 
in3Banden,  1851— 53)  herausgab.  Obwohl 
ier  Verleger  die  Fortsetzung  dieses  Unter- 
nehmens  gem  gesehen  h&tte,  musste  sich 
flock  Beneke  entschliessen , dasselbe  aufzu- 
eeben,  da  er  sich  kdrperlich  zu  schwach  zur 
Kr-rtsetzung  desselben  flihlte.  Gegen  den 
Winter  1853  nalim  seine  Schlaflosigkeit  zu, 
obwohl  sein  Befinden  im  Ganzen  ertrilglich 
jenogwar,  um  seine  Vorlesungen,  in  welchen 
nehrere  Lehrer  aus  Kronstadt  in  Sieben- 
bdigen  , Neugeboren,  Corrodi  und  Kammer 
*ine  eifrigen  Zuhdrer  waren,  bis  gegen  den 
Schluss  des  Winter -Semesters  fortzusetzen. 
Schon  war  er  am  1.  M&rz  1854  zwischen 
1—5  Uhr  fUr  seine  Abendvorlesung  gerlistet; 

empfing  noch  einen  seiner  Zuhdrer  zum 
Besuch  und  verliess  dann  seine  Wohnung 
rail  dem  Vorsatze,  zur  University  zu  gehen, 
obe  jedoch  dort  zur  Stunde  der  Vorlesung 
iu  erecheinen.  Um  5 Uhr  war  er  am  Pots- 
damer  Thor,  gegen  6 Uhr  am  Kanal  in  der 
Gegend  des  zoologischen  Gartens  und  in 
der  Richtung  nach  Charlottenburg  gesehen 
vordem  Er  war  und  blieb  verschwunden, 
and  ein  Tlieil  seiner  Kleider  fand  sich  sp&ter 
bei  zwei  Arbeitern  in  Charlottenburg,  die 
*ie  auf  einer  Bank  am  Kanal  gefunden  haben 
'‘Ollten.  Das  Dunkel,  das  liber  dem  rUthsel- 
bften  Verschwinden  des  Mannes  lag,  ist 
finals  gelichtet  worden.  Angesichts  der 
‘ ngunst  des  Zeitalters  und  der  schwierigen 
) fcrhultnisse,  mit  denen  Beneke  zu  kkmpfen 
btte,  ist  der  Fleiss,  die  Kraft  und  die 
Agnation , mit  welchen  derselbe  seinen 
Weg  verfolgte,  ohne  sich  irre  machcn  zu 
la*en,  bewunaemswlirdig.  Indessen  ist  er 
^bt  nicht  ganz  freizusprechen  von  Schuld 
dem  geringen  Erfolge,  den  seine  reiche 
'rb  fruchtbare  schrifstellerische  Th&tigkeit 
bi  seinen  philosophischen  Zeit-  und  Fach- 
ftnoasen  hatte.  Bei  allem  unverkennbaren 
streben  nach  Klarheit  und  Durchsichtigkeit 
leidet  seine  Darstellung  an  einer  gewissen 
Breite  und  Sch werfAlligkeit ; sie  ist  trocken, 
adehtern,  phantasielos  und  entbehrt  den 
Haueh  lebendiger  Frische  und  sinnlicher 
sowie  jede  Spur  von  Eleganz  und 
Glitte  des  Styls,  womit  weit  weniger  begabte 


Kdpfe  und  selbst  oberflfichliche  Denker 
gTdssere  Erfolge  errungen  haben.  Indessen 
kann  dieser  Mangel  die  wissenschaftliche  Be- 
deutung  nicht  schmklern,  die  unstreitig  der 
„neuen  Psychologie“  Beneke’s  zukommt  und 
ihm  einen  ehrenvollen  Platz  in  der  Ent- 
wickelungs  - Geschiclite  der  naclikant’schen 
Philosophic  sichert.  Wir  stellen  seine  psy- 
chologischen  Lehren  unter  folgende  Gesichts- 
punkte: 

[Leib  und  Seele.]  Ihrem  Grundwesen 
nach  ist  die  Seele  keine  feste,  sondern  eiue 
fliessende  Grdsse,  ein  die  Eindrlicke  ver- 
arbeitendes  und  dadurch  sich  bildendes  stre- 
bendes  Wesen,  welches  mittelst  seiner  an- 
gebornen  Urvermdgen  best^ndig  neue  Grund- 
vermdgen  anbildet  und  entwickelt.  Alles  ist 
im  Menschen  Kraft,  d.  h.  alles  in  ihm  Existi- 
rende  strebt  zur  Bethatigung  auf;  Alles  wirkt 
zugleich.  Ueberall  aber  entwickelt  sich  der 
Mensch  nicht  aus  einem  Ganzen  heraus, 
sondern  in  der  menschlichen  Seele  bildet 
sich  Alles  ursprllnglich  einzeln,  d.  h.  durcli 
einzelne  Empfindungen  hindurch.  und  an 
und  fllr  sich  hipdert  Eins  das  Andere  nicht, 
sondern  Alles,  was  von  Acten  und,  indem 
diese  iimerlich  fortexistiren,  von  Kriiften  in 
uns  gebildet  wird,  hat  unmittelbar  neben 
Allem  Platz.  Die  Verschiedenheit  zwischen 
der  Seele  und  dem  Leibe  ist  keine  specifische, 
sondern  eine  blosse  Gradverschiedenheit.  Ihrer 
Natur  nach  ist  die  Seele  zugleich  ein  durchaus 
immaterielles  und  ein  sinnliches,  der  An- 
regung  von  aussen  fhhiges  Wesen,  und  es 
giebt  keine  Gattung  von  leiblichen  Ent- 
wickelungen,  die  nicht  unter  gewissen  Um- 
st&nden  benutzt  werden  kdnnten.  Der  Gegen- 
satz  zwischen  Geistigem  und  Sinnlichem  in 
Bezug  auf  die  Seele  ist  ein  gemachter,  in 
der  Wirklichkeit  nicht  vorhandener,  dabei 
in  seiner  Fassung  schiefer.  Geistigcs  und 
Sinnliches  haben  denselben  Ursprung;  alles 
Geistige  in  uns  stammt  zugleich  aus  dem- 
jenigen,  was  man  sinnlich  oder  ungeistig 
genannt  hat,  welches  letztere  seiner  Grund- 
natur  nach  ebenfalls  geistig  ist.  Das  Geistige 
entsteht  durch  die  Kraft  des  inneren  Be- 
harrens  der  von  den  Sinneseindrticken  zurttck- 
bleibenden  Spuren  und  durch  blosse  Ver- 
schmelzungen  oder  Aneinanderreihungen  und 
Zusammenbildungen  dessen,  was  wir  ungeistig 
nennen.  Denn  es  ist  ein  allgemeines  Gesetz 
dor  menschlichen  Seelenentwickelung , dass 
Alles,  was  vom  ersten  Lebensaugenblicke  an 
als  Act  in  ihr  erzeugt  wird,  auch  wenn  es 
aus  dem  Bewusstsein  entschwindet,  doch 
innerlich  fortexistirt  und  in  sp liter e gleich- 
artige  Acte  als  Unterlage  hineingegeben  wird, 
so  dass  sich  schon  in  den  sinnlichen  Em- 
pfindungen und  Wahrnehmungen  die  ur- 
sprUnglichen  Acte  verhundert-  und  vertausend- 
fachen.  Diese  Vervielfachung  erhftlt  sich 
dann  in  den  Erinnerungen  und  Einbildungs- 
vor8tellungen  und  steigert  sich  in  den  Be- 
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griffen,  filr  deren  Bildung  die  frtiheren  Ver- 
schmelzungen  vieler  elementariscker  Acte 
wieder  vielfach  veischmelzen.  Durck  solehe 
Vertausendfach  ngwirdebenderCharakterdes 
Geistigen  gebiidet,  der  Anfangs  nur  schwach 
vorhanden  war,  so  dass  also  das  Geistige 
nichts  specifisch  Neues  ist,  sondcrn  nur  das 
gleichsam  durch  ein  V ergrdsseningsglas  ver- 
stfirkte  FrUliere  und  Ursprttngliche.  Die  Kraft 
des  innern  Beharrens  des  einmal  in  der  Seele 
Erregten  ist  die  Grundbedingung  der  Geistig- 
keit.  Alles,  was  in  der  ausgebildeten  Seele 
zn  unserer  Kenntniss  kommt,  ist  dnrcbgeliends 
ein  in  holiem  Grade  Abgeleitetes  und  Zu- 
saramengesetztes  im  Vergleich  zum  Ursprilng- 
lichen.  Alle  Formen , die  sich  an  Ent- 
wickelungen  der  ausgeDildeten  Seele  finden, 
werden  erst  durch  eine  Iftngere  Reihe  von 
dazwischen  liegenden  Processen  erzeugt,  und 
diese  sind  nebst  den  Elementen,  durch  w-elche 
diese  Umbildungen  vor  sich  gehen,  vor  Allem 
aufznzeigen.  Aus  immer  reiclierer  Ansamm- 
lung  von  Spuren,  und  aus  den  Masson-, 
Gruppen-  una  Reihenbildungen,  welche  theils 
durch  das  von  aussen  her  Einwirkende,  theils 
durch  die  Grundprocesse  der  psychischcn 
Eutwickelung  bedingt  werden,  l&sst  sich  die 
ganze  erfahrungsmiissig  vorliegende  .Ent- 
wickelung der  Seele  erkl&ren.  Die  Krilfte, 
sofern  wir  durch  sie  gewisse  Entwickelungen 
hervorzubringen  vermdgen,  sind  im  Innern 
der  Seele  in  eben  demselben  Maasse  wirk- 
lich,  wie  die  durch  sie  ermOglichten  Ent- 
wickelungen. Angeboren  ist  aber  dem  Men- 
schen  nichts  von  Kriiften,  als  die  geistig- 
sinnlichen  Urvermbgcn  und  die  Vital-  und 
Muskelkr&fte;  alles  Uebrige  muss  in  der 
Seele  erst  werden  in  Folge  der  Dir  eigen- 
thilmlichen  Lebensentwickelung.  Die  Ur- 
vermdgen  sind  an  sich  leer  una  indifferent, 
und  alles  Gegenstandliche  muss  zuletzt  aus 
ftussern  EindrUcken  stammen.  Aber  vor  alien 
Eindrttcken  sind  die  Urvermbgen  schon 
gnindwesentlich  mit  einer  Spannung,  einem 
Aufstreben  behaftet;  esgeht  alien  Anregungen 
von  Seiten  der  Aussenwelt  cine  Selbstthtttig- 
kcit  von  innen  her  voraus,  welche  durch 
die  Ausfttllung  der  Urvermdgen  mit  Reizen 
befriedigt  wird. 

[Die  Grundprocesse  der  Seelenent- 
wickelung.)  Kraft  ist  das  Wirkcnde  im 
Process  oder  Geschehen,  und  zu  einem  be- 
stimmten  Erfolge  wirken  stets  mchrfache 
Krttfte  zusammen;  alle  Entwickelungen  und 
Gebilde,  Acte  oder  Thiltigkeiten  der  Seele 
sind  Producte  der  Kr&fte  und  Processe;  eine 
Zusammenfassung  oder  ein  allgemeiner  Aus- 
druck  mehrerer  Processe  heisst  ein  Natur- 
gcsetz;  dasjenige  Geschehen  aber,  welches 
sich  fttr  andere  Entwickelungen  als  das  ihnen 
gemcinsam  zu  Grunde  liegende  Geschehen 
ergiebt,  ist  ein  Grundgesetz  oder  Grand- 
process.  In  der  bei  alien  Menschen  gemein- 
samen,  wenn  auch  nicht  in  gleichem  Maasse 


ausgebildeten  psychischen  Entwickelung  tre- 
ten  folgende  Grundprocesse  hervor.  ZunRchst 
das  Gesetz  der  Reizaneignung.  In  Folge 
der  von  aussen  kommenden  Einarticke  oder 
Reize  warden  von  der  Seele  sinnliche  Ero- 
pfindungen  oder  Wahrnehmungen  ausgebildet, 
wobei  indessen  die  Erregnngen  der  leiblichen 
Organe  nur  parallel  gegebene  Erfolge  sind, 
die  in  keinem  nrsSchlichen  Zusammenhange 
mit  dem  Seelenvorgange  der  Empfindung 
stehen.  Fttr  die  Erzeugung  sinnlicner  Em- 
pfindungen  und  Wahrnelimungen  werden  ein- 
mal gewisse  ttussere  Elemente  voransgesetzt, 
die  in  unserer  Seele  aufgenommen  und  an- 
geeignet,  dadurch  aber  zu  psychischen  Ele- 
menten werden;  sodann  gewisse  innere  Krttfte 
oder  Vermdgen,  sinnliche  Urkrttftc  oder  nicht 
weiter  abzuleitende  Urvermogen , durch 
welche  die  Aufnahme  und  Aneignung  der 
Reize  geschieht.  Die  ursprttnglichen  Be- 
8timmtheiten  oder  Grundeigenschaften  der 
sinnlich  - geistigen  UrvermCgen  sind:  Reiz- 
empfttnglichkeit  in  Bezug  auf  die  Leichtig- 
keit  des  Erregtwerdens  von  innen  her,  Krfiftig- 
keit  in  Bezug  auf  die  Aufnahme  des  von 
aussen  Aufgenommenen , und  Lebendigkeit 
in  Bezug  auf  den  grossern  oder  geringem 
Grad  von  Sclmelligkeit  der  Aufnahme  und 
Aneignung  des  Dargebotenen.  Ein  zweiter 
Grundprocess  ist  das  Gesetz  der  gegen- 
seitigen  Anziehung  des  Gleichartigen. 
Der  menschlichen  Seele  bilden  sich  fort- 
w'tthrend  durch  den  innersten  Lebensprocess 
neue  gleichartige  Urvermdgen  an,  obwohl 
wir  von  dieser  Anbildung  kein  Bewusstsein 
haben.  Sie  gehen  vermoge  einer  eigenthflm- 
liclien  Umbildung  aus  den  von  unsern  Sinnen 
aufgenommenen  Reizen  hervor  und  sind  durch 
die  von  Zeit  zu  Zeit  eintretende  Erschdpfung 
der  Urvermbgen  bedingt,  die  nach  jedem 
Verbrauche  wieder  ersetzt  wird.  Im  8chlafe 
stellt  sich  das  Gleichgewicht  zwischen  den 
geistigen  und  leiblichen  Systemen  her.  Der 
Herd  dieses  Anbildungsprocesses  neuer  Ur- 
vermOgen  sind  die  neuerzeugten  sinnlichen 
Gebilde,  die  von  den  Sinnen  aufgenommenen 
Reize,  mit  welchen  jedoch  andere,  uns  bis 
jetzt  unbekannte  und  tiefer  liegende  Krilfte 
zusammenwirken  mdgen.  Indem  im  httkern 
Alter  die  Concentrirung  der  Entwickelung 
auf  das  Innere  mehr  und  mehr  gesteigert 
wird,  muss  ein  Zeitpunkt  eintreten,  wo  die 
Ausbildung  neuer  Urvermdgen  entweder  ganz 
aufhdrt  oder  doch  so  gering  wird,  dass  die- 
selben  oder  die  durch  sie  aufgenommenen 
Reize  zur  Erhaltung  des  Bewusstseins  oder 
der  Erregtheit  des  Seelenlebens  nicht  mehr 
hinreichen,  d.  h.  der  natttrliche  nothwendige 
Tod  eintritt,  dessen  Wesen  lediglich  in  der 
Vernichtung  des  Zusammenhangs  zwischen 
dem  innern  Seelensein  und  der  Aussenwelt 
besteht.  Ein  dritter  Grundprocess  ist  das 
Gesetz  der  Ausgleichung  beweg- 
licher  Elemente.  Alle  Entwickelungen 
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ussers  Seins  sind  n&mlich  in  jedem  Augen- 
blick  onsera  Lebens  bestrebt,  die  in  ihnen 
gegebenen  beweglichen  Elemente  (d.  h.  Reize 
aad  Urvermdgen)  durch  Steigerungen  und 
llenbstimmungen  gegen  einander  tlberfliessen 
a Iassen,  d.  b.  auszugleicken,  so  dass  diese 
fciden  Elemente  bald  in  festerer,  bald  in 
icaiger  fester  Verbindung  nnd  Durcndringung 
M Was  sich  in  der  Seele  noch  unbewusst 
forterhslt,  heisst  eine  Spur,  sofern  es  sich 
saf  das  innerliche  Fortexistiren  einer  voraus- 
zmngenen  Erregung  bezieht,  oder  eine 
Aagelegtbeit,  sofern  es  auf  die  ktinf- 
•jgen  Entwickelungen  sich  bezieht,  die  auf 
iieser  Grundlage  ausgebildet  werden.  In 
der  „Spar**  erhh.lt  sich  jede  sinnliche  Em- 
pdndung  in  eben  derselben  Verbindung  von 
Seii  und  Vermogen  fort,  durch  welche  die 
iopfindung  uraprttnglich  entstanden  ist,  und 
die  Reproduction  dessen,  was  zur  blossen 
tyar  herabgestimmt  wax,  erfolgt  in  genauer 
Lebereinstimmung  oder  Angemessenheit  zu 
dea  frflheren  Bildungen.  Aber  ein  Wo?  giebt 
® filr  diese  Spuren  nicht;  vielmehr  sind 
die  Lhre  Theile  nirgend  und  auch  an  kein 
Ittbiicbes  Organ  geknUpft;  nichtsdestoweniger 
sind  die  Spuren  qualitativ  oder  gegen- 
sandlich  und  quantitativ  oder  dem  Umfange 
jcb  ganz  individuell  bestimmt,  und  ihre 
^•Ukonunenheit  ist  abhhngig  von  der  Voll- 
wanmenheit,  in  welcher  die  Entwickelungen 
rrspitlnglich  gebildet  worden  sind.  Die  Spuren 
der  fraher  erregten  Entwickelungen  bilden 
die  Krifte  oder  Vermdgen  der  ausgebildeten 
*de.  Durch  die  Ansammlung  und  Verviel- 
'.ikigung  von  Spuren  bilden  sich  die  sinn- 
bebai  Auffassungskr&fte  aus.  Alle  Thhtig- 
ddten  der  ausgebildeten  Seele.  alle  Talente 
surf  Gemtithsstimnmngen  bestelien  aus  einer 
?*wsen  Anzahl  solcher  Spuren  oder  Angelegt- 
deiten  von  sinnlichen  Empfindungen,  welche 
* den  angebornen  sinnlichen  Urvermdgen 
7°n  aossen  hinzukommen,  und  im  Zusammen- 
rirken  beider,  des  Aeussern  und  Innern, 
tilden  sich  nach  den  Grundgesetzen  der 
psvchischen  Entwickelung  eigenthttmliche 
Konnen  als  Bildungsformen  des  Vorstellens, 
begehrens,  Ftlhlens.  welche  aber  theils  durch 
Verbindung  ungleicliartiger  Gebilde  zu  Grup- 
P«  und  Reihen,  theils  durch  Anziehung  im 
Verhiltniss  der  Gleichartigkeit  so  innig  ver- 
«bmolzen  sind,  dass  sie  sich  durchgehends 
fh  Ein  Ganzes  zur  Erregtheit  ausbilden  und 
a dieser  bewussten  Gestalt  wirksam  erweisen. 

iDie  Ausftlllung  der  Urvermdgen 
®ad  dag  Bewusstsein.]  Die  Urvermdgen 
bilden  ttberail  die  Grundlagen  fllr  die  fort- 
«breitende  Entwicklung  der  Seele,  und  jedes 
Uwmftgen  kann  unter  angemessenen  Uni- 
code* ebensowohl  zum  Bestandtheil  eines 
f-«pfindens,  Vorstellens,  Erkennens  u.  s.  w. 
gebildet  werden.  An  sich  enthalten  sie 
soch  Niehts  von  einer  Sonderung  des  Vor- 
Begehrens  und  Ftlhlens,  und  jedes 


Urvermdgen  kann  ebensowohl  zum  Vorstellen, 
als  zum  Ftlhlen,  wie  zum  Begehren  und 
Wollen  ausgebildet  werden;  ob  es  aber  zu 
dem  einen  oder  dem  andern  ausgebildet  wird, 
das  bestimmt  sich  erst  durch  die  Bildungs- 
verhaltnisse.  Nach  der  Versckiedenheit  der 
urspriinglichen  Ausftlllung  der  Urvermdgen 
durch  die  von  aus  sen  koramenden  Elemente 
entsteht  eine  Scala  von  Reizungsverhhltnissen. 
Die  gewohnlichsten  AusfUllungen  reichen 
gerade  aus  zur  Befriedigung  des  den  Ur- 
vermdgen inwohnendenBedttrfnisses;  dadurch 
wird  die  den  Urvermdgen  inwohnende 
Spannung  aufgehoben,  das  in  ihnen  vor- 
handene  Bedtirfniss  oder  Streben  befriedigt: 
so  entsteht  ein  Vorstellen,  als  Voilreizung. 
Oder  aber  die  Fassungskralt  der  Urvermdgen 
ist  irgendwie  weniger  angemessen  fllr  die 
von  aussen  kommende  Reizftllle,  n&mlich 
entweder  dahinter  zurtlckbleibend  und  zu 
gering,  sodass  eine  unbefriedigende  Reiz- 
ausfUllung  stattfindet:  so  entsteht  Unlust- 
8timmung.  Oder  die  Urvermdgen  werden 
durch  den  in  tlberfliessender  Ftille  andringen- 
den  Reiz  Uberwhltigt,  und  zwar  ist  in  diesem 
Falle  die  Ausftlllung  der  Urvermdgen  ent- 
weder bis  zur  Schwelle  der  Ueberwfiltigung 
spannend  d.  h.  Lustempfindung;  oder  wirklich 
schon  flbermhssige  Ausftlllung,  Ueberreizung 
d.  h.  Schmerzempfindung ; oder  endlich  all- 
mhhliche  Ueberladung  mit  dem  Reiz  d.  h. 
Ueberdrussempfindung.  Durch  Uebertragung 
der  aufgenommenen  Reizftllle  werden  die 
Spuren  oder  Angelegenheiten  in  bewusste 
Acte  verwandelt,  d.  h.  sie  gelangen  zur 
Wiedererregtheit,  zum  Bewusstsein.  Der  den 
Grundgebilden  durch  weitere  Fort  - und 
Ausbildung  zuwachsende  Gewinn  sind  die 
Ausbiidungen.  Ein  theil weises  Entschwinden 
der  aufgenommenen  Reize  verwandelt  die 
bewussten  Empfindungen  wiederin  unbewusste 
Spuren,  die  aber  mit  dem  Streben  nach  Wieder- 
erfllllung  behaftet  sind.  Der  Ersatz  ftlr  das 
bei  ihrem  Unbewusstwerden  Verlorne  kommt 
ihnen  durch  Aufnahme  von  Ausgleichungs- 
elementen,  welche  von  schon  erregten  Seelen- 
gebilden  zu  den  unerregten  liinzufliessen  und 
deren  Steigerung  zur  Bewusstheit  bewirken. 
Die  Aufmerksamkeit  ist  keine  besondere 
Kraft  neben  andern  KrSften,  sondern  wenig- 
stens  was  die  einzclnen  Vorstellungen  betrifft, 
mit  dem  Auffassungsvermdgen  einerlei.  Ver- 
mdge  der  Spuren  oder  innern  Auffassungs- 
krafte  wird  die  ausgebildete  Seele  in  den 
Stand  gesetzt,  einer  ihr  aufgegebenen  Auf- 
fassung  die  rechte  Aufmerksamkeit  zuzu- 
wenden,  welche  niehts  andere  ist,  als  das 
Verhaltniss  oder  Maass  der  in  ieaem  Falle 
hinzufliessenden  Elemente  oaer  erregt 
werdenden  Spuren  zu  den  tlberhaupt  schon 
vorhandenen.  Was  die  Richtung  betriflft,  in 
welcher  die  Uebertretung  der  Erregtheit  oder 
die  Steigerung  zum  Bewusstsein  stattfindet, 
so  ist  es  ein  durch  die  Erfalirung  bestktigtes 
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Gnindgesetz,  dass  von  jeder  erregten  Ent- 
wicklung  der  Seele  aus  die  beweglichen 
Elemente  stets  auf  dasjenige  ttbcrtragen 
werden,  was  am  starkstcn  mit  derselbeu  ver- 
bunden  oder  eins  ist.  Demgem&ss  ist  die 
Verknilpfung  durch  das  Zugleichgegebensein 
starker,  als  die  Verknilpfung  durch  das 
Vorher  und  Nachhcr.  Was  die  innere  Be- 
schaffenheit  des  zu  Erregenden  betrifft,  so 
erfolgt  die  Aufnahme  der  zur  Uebertragung 
vorhandenen  Ausgleichungselemente  in  um  so 
grbsserer  Ftllle , je  gleichartiger  mit  den  zu 
erregenden  Spuren  die  aufzunehmenden  Aus- 
gleichungselemente  sind.  Der  Act  des  Er- 
regtwerdens  ist  schwacher  oder  kraftiger, 
jenachdem  die  Anzahl  der  zusammenge- 
sclimolzenen  Spuren  grosser  oder  geringer 
ist.  Die  Starke  eines  Aggregate  von  Spuren, 
d.  h.  eines  Gesammtbildes  in  der  Seelen- 
entwicklung,  liegt  in  seiner  Vielraumigkeit, 
d.  h.  in  dem  Umfange,  in  welchem  dasselbe 
die  Erregungselemente,  mbgen  sie  nun  gleich- 
artig . oder  ungleichartig  sein , ftir  sich  in 
Beschlag  nimmt  und  festhalt.  Der  Process 
der  Steigerung  der  Spuren  zu  bewussten 
psychiscken  Entwicklungen  ist  keineswegs 
anz  vorttbergehend , sondern  es  bleibt  bei 
er  innern  Angelegtheit  ein  Theil  der  auf- 
genommenen  Ausgleichungselemente  zurllck, 
sodass  nunmehr  die  zur  Erregtheit  gesteigerte 
Angelegenheit  um  einen  neuen  Zuwachs  ver- 
starkt  zum  Unbewusstsein  zurtickkehrt  und 
die  Angelegenheiten  spater  weniger  Aus- 

fleichungselemente  aufzunehmen  kaben,  um 
ewusst  zu  werden. 

[Reproductive  Bildungsformen 
der  Vorstellungsentwicklung.]  Eine 
allgeweinc  Gedaditnisskraft  giebt  es  eben- 
sowenig,  als  eineallgemeine  Auffassungskraft; 
es  giebt  kein  Gedachtniss  ausser  und  neben 
den  inuerlich  fortexistirenden  Vorstellungen, 
sondern  das  Gedachtniss  ist  eben  die  Kraft 
ihres  allgeracinen  Beharrens  im  psychischen 
Sein,  nachdem  sie  aus  der  Erregtheit  der 
Seele  verschwunden  sind,  und  im  Grund  hat 
jede  psycliische  Entwicklung  ilir  besonderes 
Gedachtniss,  und  dieses  ist  ablmngig  theils 
von  der  Starke  der  ursprtinglichen  Bildung, 
d.  h.  von  der  Kraftigung  und  Reizempfang- 
lichkeit  der  Urvermogen,  theils  von  der  Un- 

feschwachtheit  der  davon  zurUckgebliebenen 
puren,  theils  endlich  von  den  durch  Wieder- 
holung  oder  Erneueruug  erhaltenen  Ver- 
starkungen.  Die  Erinnerung  ist  fortgesetzte 
Reproduction  oder  reproducirte  Spannung 
der  Spuren  und  abhangig  sowohl  von  der 
Starke  derselben,  als  auch  von  der  Starke 
der  weckenden  Ausgleichungselemente.  Ein- 
bildungsvorstellungen  oder  inuerlich  gebildete 
Vorstellungen  sind  alle  aus  Angelegtheiten 
wiederhergestellte  Vorstellungen,  deren  Reize 
nicht  unmittelbar  aus  der  Aussenwelt  auf- 
genommen,  sondern  durch  eine  Uebertragung 
gegeben  sind.  Alle  Spuren  sind  als  solche 


wesentlich  Strebungen  und  als  solche  notli- 
wendig  Bewegung  setzend  und  darum  auch 
Raum  setzend.  Aus  dicsem  Aufstreben  freier, 
unerflillter  und  unverbrauchter  UrvermSgen 
und  ihrer  Spannun"  auf  weitere  Befriedignng 
entstehen  die  Begenrungen  und  ihre  negative 
Form,  die  Widerstrebungen.  Wahrend  bei 
der  Luster! nnerung  der  Lusteindruck  durch 
die  Gedaditnisskraft  der  Lustempfindungen 
in  grdsserer  FUlle  von  den  Urvermdgen  an* 
geeignet  wurde,  ist  beim  Begehren  der  Ver- 
lust  grosser  und  entweder  kein  oder  nur 
ungenttgender  Ersatz  eingetreten.  Den  Be- 
gehrungen  liegt  Reizmangel  zum  Grunde, 
entschwundener  Reiz  ohne  eingetretenen  Er- 
satz. Zwischen  Vorstellungen  undBegehrungen 
findet  nur  ein  Gegensatz  hinsichtlich  der 
Bildungsformen  statt;  beide  stammen  aus 
gleichen  Urvermdgen,  und  aus  jedem  Ur- 
vermdgen  kann  sowohl  ein  Vorstellen,  als 
ein  Begehren  hervorgehen.  In  jedem  Gebilde 
findet  sich  soviel  Streben,  als  Reize  ent- 
schwunden  und  die  Urvermdgen  w’ieder  frei 

feworden  sind.  Und  wie  sich  an  alien 
puren  von  Vorstellungen  ein  gewisses  Streben 
findet,  so  sind  alle  Begehrungen  selbst 
wesentlich  Vorstellungen.  Durch  gegenseitige 
Anziehung  von  Vorstellungs-,  Stimmungs- 
und  Begehrungsacten  entstehen  die  Com- 
binationsverhaltnisse  dieser  Gebilde  ? welche 
bei  Anziehungen  zwischen  gleichartigen  Ge- 
bilden  und  Acten  als  Verschmelzungen,  beim 
Zusammenfallen  von  ungleichartigen  oder 
entgegengesetzten  Gebilden  und  Acten  als 
Gruppen-  und  Reihenverbindungen  erscheinen. 
Die  aus  der  Vielfachheit  des  gleichen  Ver- 
schmolzenen  entstehende  gTbssere  Starke  ist 
bei  gleichartig  verschmolzenen  Vorstellungen 
Klarheit,  bei  gleichartig  verschmolzenen  Em- 
pfindungen  Innigkeit,  bei  gleichartig  ver- 
schmolzenen Strebungen  und  Widerstrebungen 
Starke  der  Spannung  oder  des  Verlangens. 
Das  Verstehen  und  Begreifen  bildet  sich 
erst  aus,  indem  ahnliche  Vorstellungen  ein- 
ander  im  Verhaltniss  der  Gleichartigkeit 
anziehen  und  mit  einander  verschmelzen, 
d.  h.  indem  ein  Begriff  als  bewusster  Act 
gebildet  wird.  Ebenso  kann  sich  das  Woilen 
nicht  anders  bilden,  als  im  bewussten  Seelen- 
sein,  indem  Begehren  mit  einer  Vorstellungs- 
reihe  zusammentritt,  in  welcher  wir  das 
Begehrte  als  vom  Begehren  aus  erreicht  oder 
verwirklicht  vorstellen.  Die  durch  Verein'igung 
der  gleichen  Bestandtheile  zu  Einem  Act 
erzeugten  Vorstellungen  sind  die  Begriffe. 
Durclidringen  sich  Gruppen  und  Reihen  von 
Vorstellungen,  welche  gewisse  gemeinsame 
Glieder  haben,  so  entstehen  Gmppen-  und 
Reihenbegriffe.  Die  im  Begriff  enthaltene 
Beziekung  auf  das  Besondere  ist  ein  Urtheil. 
Unter  begleitenden  Urtheilen  entstehen 
Sclilttsse  dadurch,  dass  die  einzelnen  Glieder 
einer  verknttpften  Vorstellungs-Gruppe  oder 
Reihe  in  das  Verhaltniss  notkwendig  ver* 
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bnndener  Urtheile  treten.  So  findet  in  nnserer 
gesammten  Vorstellungsentwieklung,  von  den 
ainnlichen  Empfindungen  bis  zu  den  hflchsten 
Begriffen,  eine  stetige  Abatufung  und  Steigc- 
rung  statt,  in  welcher  bios  durch  Vermehrung 
der  gleichartig  verschmeizenden  Gebilde  die 
Bewusstseinsklarheit  immer  mehr  gesteigert 
wird.  Alle  Grundfactoren  unserer  Seelen- 
bildnng  bieten  keine  andern  Verschieden- 
beiten  dar,  als  Gradverschiedenheiten.  Die 
Vorstellung  von  nns  selbst  bildet  sich  als 
ein  Aggregat  von  Vorstellungen  in  Folge 
der  Verkntipfung  des  Einzelnen,  welches  wir 
in  unserm  Bewnsstsein  nicht  bios  zusammen 
oder  eins  nacb  dem  andern,  sondern  in 
einander  und  eins  durch  das  andere  gewirkt 
wahrnehmen.  Das  durch  diese  Vorstellung 
von  uns  selbst  Vorgestellte  nennen  wir  unser 
Ich,  sofern  sich  uns  beim  Vorstellen  desselben 
die  Identitat  des  Vorstellenden  mit  dem 
Vorgestellten  kundgiebt.  Die  Vorstellung 
des  Ich  ist  nicht  einfach  und  angeboren, 
sondern  als  Eigengruppe  von  grosser  Zn- 
sammengesetztheit,  eine  Vorstellungsgruppe, 
die  sich  erst  sehr  allmahlich  durch  Ver- 
schmelzungen  bilden  muss  und  Uberdies  durch 
Verschmelzung  von  Acten,  die  zum  Theil 
einzeln  schon  sehr  zusammengesetzt  sind. 
Die  Selbstvorstellung  oder  Ichgruppe  wird 
allm&hlich  zum  Mittelpunkt  ftlr  all  unser 
flbriges  Vorstellen,  EmpBnden  und  Streben. 
Durch  Gruppen-  und  Heihenbildungen  von 
Vorstellungen  und  ihren  Reproductionen 
werden  nicht  bios  Kenntnisse  gegrtlndet, 
sondern  es  treten  auch  die  Bewegungskr&fte 
des  prodnctiven  Portwirkens  hinzu,  welche 
selbstthatige  Entwicklungen  in  unserm  Seelen- 
sein  hervorrufen. 

(Strebungen  und  Gefllhle  mit  ihren 
Reproductionen.]  Das  Begehren  geht  her- 
vor  aus  dem  Reizentschwinden  bei  der  Lust- 
empfindung;  der  Grad , in  welchem  die  Ur- 
vermSgen  vom  Reiz  frei  geworden  sind  und 
wieder  nach  Ausgleichung  oder  Erftlllung 
streben,  ist  die  Strebungshbhe.  Den  Ver- 
schmelzungen  und  Verbindungen  von  Vor- 
stellungen sind  die  Verschmelzungen  und 
Verbindungen  von  Strebungen  analog;  jene 
entstehen  aus  gleichartigen , diese  aus  un- 
gleichartigen  Strebnngsacten  und  Zusammen- 
bHdungen.  Durch  Verschmelzung  gleich- 
artiger  Strebungen  oder  durch  vielfache  An- 
sammlung  vonSpuren,  die  von  gleichartigen 
Lustempfindungen  zurtlckgeblieben  sind,  ent- 
stehen Neigungen  (im  weitern  Sinne  des 
Wortes),  d.  n.  Gesammtgebilde  von  Angelegt- 
heiten  ftlr  Lustempfindungenund  Begehrungen. 
Sie  stufen  sich  ab  als  Neigung  (im  engem 
Sinne),  Hang,  Leidenschaft , Laster.  Auch 
die  Widerstrebungen.  als  negative  Form  von 
Beeehrungen,  verscnmelzen  theils  mit  ein- 
snder,  theils  mit  affeetiven  Gebilden  zu 
Neigungen  d.  h.  Abneigungen.  Unlustaffecte 
sind  eine  durch  die  Ausgleichung  von  Lust 
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und  Unlust  entstandene  Mischung  von  Wider- 
streben  und  Schmerz.  Indem  das  Unlust- 
ebilde  den  Reiz  des  Lustgebildes  zu  sich 
intiberzieht  und  denselben  dadurch  jenem 
entzieht,  bildet  sich  das  Lustgebilde  zum 
Widerstreben  gegen  das  Unlustgebilde. 
Treten  zu  Begehrungen  die  ihnen  ent- 
sprechenden,  durch  den  Abstractionsprocess 
gebildeten  Begriffe  hinzu,  so  bilden  sich 
praktische  GrundsUtze , d.  h.  SStze  oder 
Urtheilsformen  ftlr  das  Handeln.  Die  be- 
stkndige  von  Uussern  Umstanden  ungestdrte 
Richtung  des  Strebens  und  der  Th&tigkeit 
auf  Einen  Zweck  ist  Charakter.  Wir  schfttzen 
den  Werth  der  Dinge  nach  den  vorttber- 

Sihenden  oder  bleibenden  Steigerungen  oder 
erabstimmungen ; welche  durch  dieselben 
ftlr  unsere  psychische  Ent^'icklung  bedingt 
werden;  diese  Reizungshbhe  selbst  wird  aber 
bedingt  durch  die  Natur  der  Urvermdgen, 
der  Reize  oder  Anregungen  und  durch  die 
Aneinanderbildungen  der  aus  Verbindung 
von  Reiz  und  Urvermbgen  hervorgehenden 
Acte.  Jene  Steigerungen  und  Herab- 
stimmungen  aber  kbnnen  sich  in  dreifacher 
Weise  ftlr  unser  Bewusstsein  anktlndigen: 
einmal  in  ihrem  unmittelbaren  Gewirktwerden, 
dann  in  ihren  Reproductionen  als  Einbildungs- 
vor8tellungen,  wodurch  die  WerthschMzung 
der  Dinge  oder  die  praktische  Weltansicht 
begrtlndet  wird,  und  endlich  in  ihren  Re- 
productionen als  Begehrungen,  welche  die 
Gesinnung  des  Menscnen  und  die  Grundlage 
seines  Handelns  bilden.  Wir  messen  dadurch 
auch  das  Wohl  und  Wehe  anderer  Mensclien, 
indem  wir  die  dadurch  bedingten  Steigerungen 
und  Herabstimmungen  in  uns  nachbilden. 
Dies  kann  entweder  eigenntltzig  oder  un- 
eigenntltzig  geschehen.  je  nachdem  diese 
Steigerungen  und  HeraDstimmungen  in  Ver- 
bindung mit  der  Eigen  - oder  Ichgruppe  oder 
aber  in  Verbindung  mit  den  auf  Andere  sich 
beziehenden  Vorstellungsgruppen  empfunden 
werden.  Ist  eine  Steigerung  als  eine  hbhere 
bedingt,  so  ist  auch  der  durch  sie  vorgestellte 
Werth  allgemeingtlltig  ein  hoherer.  Hier- 
durch  wird  die  Abstufung  der  Gtltcr  und 
Uebel  in  unserm  (Jrtheil  bedingt  und  darauf- 
hin  eine,  in  der  menschliclien  Natur  be- 
grtlndete,  ftlr  Alle  gtiltige  praktische  Norm 
gegeben;  was  nach  dieser  als  das  Hbhere 
empfunden  und  begehrt  wird,  ist  auch  das 
moralisch  Geforderte:  man  soil  in  jedem  Falle 
dasjenige  thun,  was  nach  der  objectiv  und 
subjectiv  wahren  Werthschatzung  als  das 
Beste  oder  nattlrlich  Hochste  sicn  ergiebt. 
Diese  Werthschatzung  kann  jedoch  durch 
tlbermassig  vielfache  Ansammlungen  von 
Lust-  und  Unlustempfindungen  niederer  Art 
gestort  werden , und  ebenso  das  dieser 
hbhern  Werthschatzunggemasse  Wollen  durch 
tlbermassig  vielfache  Ansammlung  von  Be- 
gehrungen  und  Widerstrebungen  niederer 
Art,  wodurch  das  Niedere  einen  tlbermassigen 
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Schatzungs-  und  Strebungsraum  gewinnt 
1m  Gcgensatze  zu  der  abweichenden  Werth- 
schiitznng  klindigt  sich  die  richtige  mit  dem 
Gefllhle  der  Pfiicht  oder  des  Pollens  an, 
welches  im  innersten  Grundwesen  der  mensch- 
lichen  Seele  wurzelt.  Indem  sittliche  Ge- 
fllhle von  gleicher  Form  mit  einander  zu- 
sammenfliessen , bilden  sich  daraus  sittliche 
Begriffe,  und  wenn  diese  als  Predicate  zu 
den  Schatzungen  und  Strebungen  hinzntreten, 
so  ergeben  sich  sittliche  Urtheile.  Erst  aus 
specielleren  sittlichen  Urtheilen,  welclie  sich 
auf  die  Vergleichung  einzelner  Werthe  be- 
ziehen,  entsteht  bei  fortgeschrittener  Ent- 
wicklung  ein  allgemeines  moralisches  Gesetz. 
Die  Gesammtheit  der  hbchsten  und  zugleich 
tadellos  gebildeteu  Producte  der  mensch- 
lichen  Seele  in  alien  Formen  ist  in  der  Ver- 
nunft  begriffen,  welclie  somit  in  alien  ihren 
Bestandtheilen  ein  erst  durch  eine  grosse 
Reilie  von  Entwicklungen  Gewordenes  ist. 
Im  Fortschritte  des  Lebens  nimmt  die  Seele 
stetig  zu  an  inncrn  Angclegtkeiten,  an  Stilrke 
derselben,  an  Ansdehnung  ihrer  gleichartigen 
und  ungleichartigen  Verbindungen,  und  desto 
selbstiindiger  wird  sie  der  Aussenwelt 
gegenliber.  Beim  ausgebildeten  Menschen 
sind  die  meisten  Hussern  lleizungen  inner- 
licli  vermittelt , und  liberdies  werden  die 
aufgenommcnen  Reize  sogleich  mehr  nach 
innen  hintibergetragen  und  verbrancht.  In 
dem  Maasse  jedoch,  wie  sich  eine  grosse 
Anzahl  von  Angelegtheiten  ansammelt,  geht 
die  Entwicklung  des  Bewusstseins  langsamer 
von  Statten  und  verliert  an  Strebungs-  und 
Reizungshbhe;  die  Gluth  der  Gefllhle,  Affecte 
und  Leidenschaften  wird  schwftcher.  Ein 
Forterben  individueller  Eigenthtlmlichkeiten 
in  BetrefT  des  Moralischen  in  gewissen 
Familien,  Stiinden,  Corporationen , Vblkeru 
und  Zeiten  beruht  nicnt  auf  einer  Fort- 
pflanzung  durch  die  Geburt,  sondern  auf  dem 
Zusanunenleben , welches  in  den  mannich- 
faltigsten  Formen,  durch  Beispiel,  Auf- 
forderungeu , dargebotene  Gelegenheiten, 
zuuiichst  wiederholte  Uebertragungen  von 
gewissen  Acten  und  dann  erst  durch  diese 
hindurch,  d.  h.  vermoge  ihrer  innern  Fort- 
existenz,  eine  Uebertragung  der  entsprechen- 
den  Eigenschaften  vermittelt. 

Dressier,  J.  G.,  kurze  Clmrakteristik  der  siimmt- 
lichen  Schriften  Benekes  (1861),  zugleich  als 
Anliang  zu  der  (von  Dressier  besorgten) 
3.  Auflage  des  Benekc’sehcn  Lehrbuchs  der 
Psychologic. 

Noack,  L.,  Beneke  und  seine  psychologischen 
Forschungon  (in  dessen  Zeitsclirift  „ Psyche", 
II  (1859)  8.  129 — 150.  Ferner:  Ehrenrauber 
und  Ehrenretter  Benekes  (ebendaselbst,  V, 
1863,  S.  125—137. 

lien  Maimon,  siehe  Moses  ben 
Maimon  (Maimonides). 

Hen  .Meselmlani,  Abigador  Abra- 
ham, lebte  in  der  zweiten  ILilfte  des 


14.  Jahrhnndert8  und  verfasste  in  seinem 
17.  Lebensjahre  (1367)  in  hebrftischer  Sprache 
ein  aus  Prosa  und  Versen  gemischtes  Com- 
pendium der  Logik,  welches  unter  dem  Titel: 
„Segulath  melachim “ in  Paris  handschrift- 
lich  vorhanden  ist. 

Benthnin,  Jeremy,  der  Begrllnder  der 
Nlitzlichkeitsphilosophie  (des  Utilitarismus), 
war  1748  in  London  geboren  und  hatte  seit 
seinem  13.  Jahr  in  Oxford  studirt,  wo  er 
1764  als  Baccalaureus  promovirte.  Dem 
An  fangs  erw&hlten  Advokatenstande  entsagte 
er  bald,  urn  unabhangig  seinen  Studien  zu 
leben.  Nach  einer  mehrjahrigen  Reise 
widmete  er  seine  Musse  der  Aufgabe  seines 
Lebens,  die  Theorie  einer  vernunftgemilssen 
Gesetzgebung  aufznstellen,  und  veroffentlichte 
in  diesem  Sinne  im  Jahr  1789  die  Schrift 
„ Introduction  to  the  principles  of  moral 
and  legislation .lt  Er  starb  in  London  1832. 
Da  er  mit  seinem  Systeme  der  Gesetzgebung 
nicht  zum  Abschlusse  gelangte,  so  tlbernahm 
es  sein  Schiller  nnd  Freund,  der  Genfer 
Etienne  Dumont,  aus  Bentham’s  hinterlassenen 
Manii8cripten  und  gedruckten  Schriften  seine 
Lehre  im  Zusammenhange  darzustellen  und 
ab  dieses  Werk  in  franzosischer  Sprache 
eraus,  unter  dem  Titel : „ T raite  de  legislation 
civile  et  penale  precede  des  principes  genc- 
raux  de  legislation  “ (1801,  in  2.  Auflage  1820), 
welches  unter  dem  Titel:  „Grunds&tze  der 
Civil-  und  Criminalgesetzgebung,  aus  den 
Handschriften  des  englischen  Rechtsgelehrten 
Jeremias  Bentham  franzosisch  bearbeitet  nnd 
herausgegeben  von  Etienne  Dumont^,  nach 
der  2.  Auflage  bearbeitet  und  mit  Anmerkungen 
versehen  wurde  von  Fr.  Ed.  Beneke,  1830,  in 
zwei  Bilnden.  Nach  Bentham’s  Tode  erschien 
dessen  Werk  „ Deontology  or  the  science  of 
morality,  edited  by  John  Bowring“  (1834\ 
in  2.  Bilnden,  wovon  eine  deutsche  Ueber* 
setzung  1834  uud  1835,  in  2 Banden,  unter 
dem  Titel  erschien : „J.  Bentham’s  Deontologie 
oder  die  Wissenschaft  der  Moral,  aus  den 
Manuscripten  von  Bentham  geordnet  nnd 
herausgegeben  von  John  Bowring;  aus  dem 
Englischen  tibertragen.*  Eine  franzbsische 
Uebersetzung  von  B.  Laroche  erschien  in 
Brllssel  (1834).  In  der  Schule  der  englischen 
und  franzosischen  Sensualisten  und  Empiriker 
gebildet,  hielt  Bentham  alle  Untersuchungen 
liber  den  allgemeinen  Begriff  der  Tugend  ifllr 
ebenso  tlberllllssig , wie  die  so  oft  wieder- 
kehrende  Behauptung,  dass  der  Schmerz 
kein  Uebel  und  das  GlUck  etwas  Unw^esent- 
liches  sei,  weil  dergleichen  niemals  zu  den 

Segebenen  Verh&ltnissen  des  Lebens  passe, 
a in  der  Wirkliclikeit  Alles  nach  dem  ent- 
gegengesetzten  Maasstabe  beurtheilt  werde 
und  eben  thatsilchlich  Jeder  nach  Wohlsein 
von  mdglichster  Dancr  und  Vielseitigkeit 
stTebe.  Der  Zweck  aller  gesellschaftlichen 
Einrichtungen  kdnne  darum  kein  anderer 
sein,  als  die  „Maximation  des  Wohlseins** 
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nnd  die  „Minimation  des  Uebels.“  Dieses 
Ziel  verfolgt  er  durch  die  ganze  Gesetz- 
gebung.  Rechtspflege  nnd  Staatseinrichtung 
hmdarcn  und  grflndet  anf  den  Gmndsatz 
des  Nutzens  (utility),  welcher  Jeden  bewusst 
oder  unbetvusst  leite  nnd  der  m&chtigste 
Hebei  aller  Handlungen  in  der  Gesellschaft 
sei,  seine  Moral  und  Politik  (Deontologie  und 
Gesetzgebungswissenscliaft) , welche  beide 
Wissenschaften  dieselbe  Grundlage,  dasselbe 
Ziel,  demselben  Mittelpunkt,  nur  aber  eine 
verschiedene  Peripherie  haben.  Man  mus9 
znn&chst  mit  dem  Worte  „Nutzenw  einen 
klaren  nnd  bestimmten  BegrifF  verbinden, 
8odann  dieses  Princip  als  einziges,  Alles 
entscheidendes  durchfllhren  und  endlicn  durch 
eine  Art  von  moralischer  Arithmetik  das  in 
jedem  Verhaitnisse  erreichbare  Nlltzliche 
genau  feststellen.  Der  BegrifF  Nutzen  be- 
zeichnet  die  Eigenschaft  einer  Sache,  uns 
vor  irgend  einem  Uebel  zn  bewahren  oder 


uns  irgend  ein  Gut  zu  versehaffen.  Unter 
„Uebelu  iat  Unlust,  Schmerz  oder  Ursache 
von  Schmerz,  unter  ^Gut44  ist  Lust  oder 
Ursache  von  Lust  zu  verstehen.  Lust  und 
Unlust  aber  heisst,  was  ein  Jeder  als  solche 
fahlt.  Das  moralisch  Gute  oder  die  Tugend 
ist  wahrhaftcs  Gut  nur  durch  seine  Eigen- 
schaft, physiache  GUter  hervorzubringen. 
Das  moralisch  Schlechte  oder  Laster  wird 
nur  darum  zum  Uebel,  weil  es  nothwendig 
von  physischer  Unlust  begleitet  ist.  Unter 
physischer  Lust  und  Unlust  ist  aber  ebensogut 
uie  geistige  wie  die  sinnliche  zu  begreifen, 
da  aer  Mensch  im  ganzen  Umfange  seiner 
Natur  in's  Auge  zu  fassen  ist  Leber  die 
Frage,  was  sein  wahres  Wohl  und  sein 
wahres  Uebel  sei,  ist  der  Mensch  bestandigen 
Tauschungen  ausgesetzt,  indem  er  aus  Un- 
wissenheit,  Schwache  des  Urtheils  oder  aus 
Leidenschaft  Dingen  oder  Handlungen  einen 
bflhern  Werth  beilegt,  als  sie  verdienen, 
andern  dagegen  einen  geringern,  als  ihnen 
zukommt  Man  hat  darum  nur  Jeden  fiber 
das  wahrhaft  Nlltzliche  vollstiindig  und 
richtig  aufzuklaren,  so  wird  er  von  selbst 
danach  streben.  Das  eigne  Interesse  oder 
die  personliche  Klugheit  schTeibt  vor,  bei 
alien  Lustbestrebungen  im  „moralischen 
Budget*4  genau  den  Gewinn  und  den  Verlust 
zu  berechnen,  und  nur  dann  der  Lust  sich 
zufiberlassen,  wenn  iener  sich  grosser  ergiebt, 
als  dieser.  Deshalo  ist  der  Egoismus  durch 
sich  selbst  unhaltbar,  weil  die  egoistischen 
Handlungen  gegen  ihren  eignen  Urheber 
auaschlagen.  So  wird  die  persdniiche  Klug- 
heit den  Egoismus  bemeistern  und  dem 
natflrlichen  Wohlwollen  Kaum  lassen,  so  ge- 
wiss  es  tlbrigen8  auch  ist,  dass  mein  eignes 
Wohl  mich  lebhafter  interessirt,  als  das  des 
Andern.  Die  erste  Tugend  ist  darum  die 

Ksbnliche  Klugheit,  aus  welcher  als  weitere 
genden  die  Massigung  und  die  Selbst- 
beherrschung  entspringen.  Die  Klugheit 


erstreckt  sich  zugleicli  auf  deu  Andern  und 
nimmt  auf  ihn  und  seinen  Zustand  RUcksicht. 
Dabei  macht  aber  die  Sympatliie  ihren  Ein- 
fluss geltend.  Beziehen  sich  ihre  Aeusserungen 
zUnkchst  nur  auf  einzelne  Personen  oder 
Handlungen,  so  lernt  man  allraiihlich  das 
Wohlwollen  auf  das  ganze  menschliche  Ge- 
schlecht  und  auf  sein  allgemeines  Wohl  aus- 
dehnen,  wodurch  erst  die  ^ausserpersonliche*4 
Klugheit  vollstiindig  verwirklicht  ist,  sofem 
man  sich  Uberzeugt,  dass  man  des  fremden 
Wohls  bedtlrfe,  um  das  eigne  vollstkndig  zu 
erreichen.  Indem  sich  das  thatigfc  Wohl- 
wollen nur  enthalt,  Andern  Boses  zuzufligen, 
ist  es  nur  ein  negatives;  das  positive  Wohl- 
wollen geht  darauf  aus,  das  Wohlsein  des 
Andern  zu  verraehren,  ist  jedoch  in  seiner 
Wirksamkeit  beschrSnkter , als  das  bios 
negative  Wohlwollen;  darum  muss  man  das- 
selbe durch  Kunst  und  moralischen  Calcul 
erweitern.  Wohlwollen  und  Wohlthun  sind 
gesteigert,  wenn  es  uns  gelingt,  mit  dem 
wenigsten  Aufwand  flir  uns  selbst  die  grbsste 
Summe  fremden  Wohlseins  zu  bewirken. 
Freilich  dabei  sein  eignes  Wohlsein  auf- 
zugeben,  wiire  nicht  Tugend,  sondern  Tlior- 
heit,  da  jenes  einen  ebenso  grossen  Theil 
des  allgemeinen  Wohls  ausmacht,  als  das 
Wohlsein  irgend  eines  Andern.  Jeder  sucht 
von  Natur  das  Wohlsein  haushlilterisch  zu 
behandeln;  wenn  er  daher  das  eigne  Wohl 
dem  fremden  aufopfert,  so  kann  es  nur  im 
Interesse  einer  solchen  Oekonomie  geschehen, 
indem  er  in  solchem  Falle  berechnet,  dass 
die  Freuden  der  Sympathie  den  eignen  Ge- 
nuss  tlberwiegen,  wodurch  eben  seine  Schale 
auf  die  Seite  des  Andern  neigt.  Je  mehr  nun 
die  Deontologie  die  Menschen  liber  die  wahre 
Natur  ihrer  Freuden , sowie  liber  deren 
Dauer  und  Gehalt  aufklart,  desto  starker 
wird  sie  dieselben  llberzcugen,  dass  alle  die- 

Sen  Handlungen,  wodurch  wir  das  mog- 
t grbsste  Wohl  Aller  befbrdern,  auch 
uns  selber  den  dauemdsten  nnd  reinsten  Ge- 
nuss  gewahren.  Das  all^emeine  Wohlsein, 
die  Maximation  des  Wohlseins  Aller  durch 
Alle,  wird  sicher  den  Sieg  davontragen. 

Bentham’s  Works  edited  by  Jolin  Bowring 
(London,  1843),  in  11  Biinden,  deren  beide 
letzte  Bentham’s  Biograpbie  und  Correspon- 
ded entlialten,  sowio  oino  von  J.  Hill 
Burton  verfasste  Einlcitung  in  das  Studium 
von  Bentham’s  Werken. 

Birks,  the  modem  utilitarism  or  the  systems  of 
Paley,  Bentham  and  Mill.  London,  1874. 
Der  Moralist  Bentham  und  die  Geld- 
aristokratie  unserer  Zeit.  1836. 

Berg,  Franz,  war  1753  zu  Fricken- 
hausen  geboren  und  Anfangs  durch  Jesuiten 
gebildet,  spater  aber  durch  die  Schriften 
der  englischen  Deisten,  der  franzdsischen 
Freigeister  und  der  deutschen  Rationalisten. 
namentlich  aber  durch  den  Einfluss  David 
Hume’s  dem  Christenthume  rnnerlich  ent- 
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fremdet.  Gleichwohl  erliielt  er  1777  die 
Priesterweihe  und  eine  Kaplanstelle^bei  der 
Dompfarrei  zu  Wttrzburg  und  1786  die 
dortige  Professur  der  Kirchengeschichte, 
spttterhin  der  Universalgeschichte,  und  starb 
1821  in  Wttrzburg.  Seine  freien  rationa- 
listischen  Anschauungen  suclite  er  in  seinen 
Vorlesungen  zu  verschleiern  und  (wie  er 
sich  seibst  ausdrtlckt)  zu  verkleistern.  An 
der  philosophischen  Bcwegung  zu  Anfang 
dieses  Jalirhunderts  betkeiligte  er  sich  vom 
Standpunkt  des  gesunden  Menschenverstandes 
und  der  sogenannten  Aufklttrungspbilosophie 
zunachst  in  der  anonym  erschienenen  kleinen 
Schrift  „LobderallerneuestenPkilo- 
sophie44  (1802),  worin  er  nicht  ohne  per- 
sOnliche  Gereiztheiten  und  Bittcrkeit  die 
satyTische  Geissel  gegen  die  Sckelling’sche 
Naturphilosophie  sckwingt.  Dagegen  liessen 
aber  Schellings  Wttrzburger  Freunde  ein  in 
pObelkaftem  Tone  gehaltenes  ironisches  „Lob 
der  Kranioskopie44  (1802;  ausgehen,  welches 
auf  Berg  gemttnzt  war  und  worin  bedauert 
wurde,  dass  man  nicht  den  akelettirten  Schttdel 
des  Mannes  vor  sich  liabe,  um  damit  nach 
den  Gruudsiltzen  der  damals  aufgetauchten 
Gall’schen  Sckttdellehre  zu  verfahren.  In  der 
leichfalls  anonymen  Schrift:  „Sextus  oder 
ie  absolute  Erkenntniss  von  Schel- 
iing;  ein  Gesprttch44  (1804)  kilmpft  er  mit 
logischer  Scharfe  und  kaustischem  Witz  gegen 
das  Schelling’sche  Phantasiedenken  und  dessen 
^intellectuelle  Anschauung44.  Endlich  suchte 
er  in  der  „Epikritik  der  Philosophic44 
(1805)  das  Kant’sche  Problem  der  MOglich- 
keit  der  Erfahrung  mit  einer  Kritik  des 
Schelling’schen  Identit&ts  - Systems  in  einer 
neuen  Weise  zu  losen. 

Schwab,  J.  B.,  Franz  Berg.  Ein  Beitrag  zur 
Charakteristik  des  katkolischen  Deutschlands, 
zunttchst  des  Fiirstbisthums  Wurzburg  im 
Zeitalter  der  Aufklarung.  1869. 

Berger,  Johann  Erich  von,  war 
1772  zu  Faaborg  auf  der  Insel  Fttnen  ge- 
boren,  hatte  zuerst  in  Kopenhagen  Rechts- 
wissenschaft  studirt  und  wurde  dann  in 
Gbttingen  durch  Reinhold’s  „Briefe  ttber  die 
Kant’sche  Philosophic1*  zu  philosophischen 
Studien  anger egt,  welche  er  in  Kiel  fort- 
setzte.  Der  Anhttnger  Kant’s  wurde  1793 
in  Jena  Fichte’s  und  Schellings  ZuhOrer  und 
brachte  1796  und  1797  mit  dem  Branden- 
burger  Httlsen  und  dem  Bremer  Smidt  in 
der  Schweiz  zu.  In  sein  Vaterland  zurttek- 
gekehrt,  lebte  er  zehn  Jahre  lang  auf  seinem 
Gute  in  Seekamp  bei  Kiel  verheirathet  als 
Landwirth,  wo  er  zugleich  lebhaftes  Interesse 
an  Schelling’s,  Steffens’,  Schubert’s,  Oken’s 
und  Troxler’s  Scliriften  nalim  und  einige 
Zeit  seinen  danischen  Landsmann  Steffens 
aLs  Gast  bei  sich  hatte.  Hier  verOffentlichte 
er  seine  „Philosophiscke  Darstellung 
der  Harmonie  des  Weltalls  (1808), 
woriu  er  in  fttnf  Abschnitten  hauptsilchlich 


an  Schelling  sich  anscliliessend  1)  ttber  die 
gOttliche  Selbstanschauung  in  der  Natur, 
2)  ttber  das  freie  Leben  des  Geistes  im 
Universum,  3)  allgemeine  Betrachtung  der 
Sphttre  und  ihrer  Erscheinungen , 4)  ttber 
das  bildende  Princip,  5)  ttber  die  GrOsse  der 
Dinge  im  Unendlicnen  und  ttber  das  Wesen 
der  Zahlen  und  Gestalten  in  einer  Weise 
sich  aussprach,  von  welcher  er  spttter  be- 
kannte,  aass  sio  mehr  nur  das  verworrene 
Rauschen  der  Weltharmonie  in  einem  leben- 
digen  Gemttthe  sei.  Er  betrachtete  Natur 
und  Geist  als  Wesen  und  Form  der  Einen 
dttlichen  Vernunft  und  bezeiclmete  es  als 
ie  Aufgabe  des  anschauenden  Geistes,  in 
den  Naturgesetzen  seine  Autonomic  zu  er- 
kennen.  Natur  gilt  ihm  als  das  Abbild  oder 
die  Erscheinungssphttre  der  Geister,  die  in 
ihr  Eins  werden,  damit  in  ilinen  sich  die 
Gottheit  anschaue.  Den  Dingen,  als  blossen 
Formen  des  Ewigen,  spricht  er  das  Werden 
ab  und  fasst  die  Zahlen  eben  sowohl  als 
Denkformen  wie  als  Weltverhttltnisse.  Nach- 
dem  Berger  in  Gottingen  unter  Gauss  Astro- 
nomie  studirt  hatte,  ging  er  1814  als  Pro- 
fessor der  Astronomic  nach  Kiel  und  ttber- 
nahm  dort  nach  Reinhold’s  Tode  (1823j  dessen 
Professur  der  Philosophic.  Gelegentlich  des 
sogenannten  Thesenstreites  erbob  er  in  der 
Schrift  „Ueber  den  scheinbaren  Streit  der 
Vernunft  wider  sich  seibst44  (1818)  seine 
Stimme  gegen  die  Partei  von  Claus  Harms. 
Sein  philosophi8che8  Hauptwerk  verOffent- 
liclite  Berger  in  den  Janren  1817  — 1827 
unter  dem  Titel  „ Allgemeine  Grundztlge 
zur  Wissenschaft44  in  vier  Bttnden.  Er 
sucht  darin  zwischen  den  Standpunkten 
Fichte’s  und  Schelling’s  zu  vermitteln  und 
zeigt  zugleich  den  Einfluss,  den  das  Studium 
der  Phttnomenologie  und  Logik  Hegel’s  auf 
seine  philosophischen  Anschauugen  gewonnen 
hatte,  indem  er  die  Hegel’sche  Bestimmung 
aufnimmt,  dass  der  Geist  zuerst  denkend 
nur  in  sich  selber  sei,  dann  sich  als  Natur* 
wesen  von  sich  seibst  gleichsam  entfremde, 
um  endlich  Bestimmung  der  Natur  in  sich 
selber  zu  sich  zurttckzukehren.  Der  erste 
Theil  dieses  Werkes  erschien  unter  dem  be- 
8ondern  Titel  ^Analyse  des  Erkennt- 
niss - VermOgens  oder  die  erschei- 
nendo  Erkenntniss  im  Allgemeine n* 
(1817).  Er  betrachtet  darin  nach  Art  der 
Hegel’schen  Phttnomenologie  das  Erkennen  in 
seiner  fortschreitenden  Entwickelung  zur  Ver- 
nunft, so  zwar,  dass  das  Princip  der  Ent- 
wickelung und  des  Zusammenhanges  in  unsern 
Gedanken  dasselbe  sei,  wie  bei  der  Ent- 
wickelung  der  Dinge.  Das  zeitlich  erste 
Moment  der  Erkenntniss  ist  das  sinnliche. 
Unmittelbar  und  zuerst  wird  die  chaotisch 
einwirkende  AUmacht  des  Seins  als  das  eigne 
und  dunkle  Leiden  empfunden.  Aber  mit 
der  Empfindung  dttmmert  auch  zugleich  der 
sondernde  und  bestimmende  Sinn  und  durch 
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fortgesetztes  und  erhOhtes  Unterscheiden  das 
erste  and  leise  Bewusstsein.  Dieses  ist  nun 
immittelbar  ein  er-innerndes,  und  die  hdhere 
Wahrheit  der  Sinnliehkeit  ist  die  ursprtlng- 
iich  freie  oder  schopferische  Einbildungskraft. 
So  regt  sich  in  der  Seele  das  unendliche  Spiel 
der  vergeistigten  sinnlichen  Anschauungen 
oder  der  Bilder  und  unbestimmten  Vorstel- 
langen.  Wie  nun  diese  Vor-stellungen  nn- 
mittelbar  aucli  als  Darstellungen  zu  begreifen 
find  und  wie  aus  der  Ursprtlngiichkeit  dieser 
Handlung  der  Seele  die  Sprache  nothwendig 
hervorgent,  so  bildet  diese  den  Uebergang 
zam  Verstande,  als  dem  ordnenden  Princip 
der  Erkenntniss  durch  Begriffsbildung,  Ur- 
theii  und  Schluss.  Aus  der  Einsicht  in  die 
Unzulinglichkeit  der  abstracten  oder  bios 
f»nnale n Erkenntnissweise  entsteht  die  hdhere 
Frige  nach  dem  Inhalt  oder  der  Realit&t 
der  Verstandesbegriffe , und  indem  der  Ver- 
stand die  Wahrheit  seines  Begriffs  in  der 
eignen  Tiefe  unmittelbar  vernimmt,  ist  der- 
Klbe  als  erkennender  Verstand  die  Vernunft 
selbst.  Nur  aber  dlirfen  Verstand  und  Ver- 
nunft  oder  Begriff  und  Idee  nicht  etwa  ein- 
ander  als  zweierlei  Erkenntnissw'cisen  ent- 
gegengesetzt  werden,  sondern  wie  die  Phan- 
taaie  dadurch,  da38  sie  ihre  Vorstellungen 
ordnet  und  stehend  macht,  eben  Verstand 
«t,  so  ist  der  Verstand  gerade  dadurch,  dass 
er  seine  Gesetze  al3  Sein  und  das  Princip 
des  Erkennens  als  das  Princip  des  Seins  er- 
unmittelbar  Vernunft.  Die  Vernunft 
tritt  den  Zweifeln,  in  die  sich  der  Verstand 
verstrickt , durch  die  Gewissheit  entgegen, 
dass  das  vom  Geiste  ursprUnglich  Angeschaute 
oder  Erkannte  wirklich  ist,  ja  dass  es  eben 
nar  durch  das  Anschauen  und  Erkennen  ist, 
» dass  der  Gedanke  desjenigen  Geistes,  in 
veichem  alle  Geister  leben  und  sind,  der 
Ursprung  alles  Seins  ist.  Dadurch  wird  das 
All  der  Dinge  oder  die  Natur  ein  Complex 
geistiger  Verh&ltnisse.  In  diesem  Sinne  bildet 
sie  den  Gegenstand  des  zweiten  Tlieils  der 
-illgemeinen  Grundztlge  zur  Wissenschaftu, 
velcher  unter  dem  Titel  *Zur  philoso- 
pbischen  N aturerkenntniss*  1821 
veroffentlicht  wnrde.  Es  giebt  nicht  zwei 
Naturen,  eine  innere  und  eine  kussere,  son- 
‘kra  die  Eine  Natur  ist  beides  zugleich, 
^d  die  aussere,  erscheinende  Natur  wird 
® jedem  Augenblicke  in  den  Geist  auf-  und 
zurflckgenomraen  und  wird  so  wiederum  die 
innere  Natur,  die  sie  zuerst  war.  Da  die 
Sntur  logisch  oder  in  Wahrheit  eine  Schbpfung 
des  Geistes  ist,  der  Geist  aber  scheinbar  aus 
der  Natur  emportaucht^  so  sind  beide  im 
jkwuastsein  schon  geeinigt.  Aus  dem  Kampf 
at*  Gegensatzes  von  Gedanke  und  formlosem 
stoffe  and  aus  ihrer  Durchdringung  geht  die 
•Natur  als  ein  Reich  der  Formen  und  Ver- 
w*ndlungen  hervor.  Die  blosse  Materie  als 
aolche  ist  nor  eine  Abstraction,  in  Wirklich- 
wit  sind  in  ihr,  als  krkftiger  Rliumlichkeit, 


immer  schon  geistige,  ideale  Principien 
wirksam,  und  indem  diese  sich  steigern, 
wird  die  Naturerkenntniss  zur  Geschichte  der 
Natur  in  hdherm  Sinn,  d.  h.  einer  Geschichte 
unter  der  Gestalt  des  Ewigen.  Die  Mathe* 
matik  ist  mehr  als  eine  bios  formelle  Er- 
kenntniss und  enthUlt  den  wirkliehen  Anfang 
der  Naturerkenntniss.  Ira  ersten  Buch  w'ird 
die  Lehre  vom  Weltganzen,  im  zweiten  das 
Leben  der  Erde  zuerst  als  anorganische 
oder  allgemeine,  dann  als  organische  oder 
individuelle  Natur  erbrtert  und  der  Begriff 
des  Organischen  so  bestimmt,  dass  dasselbe 
seinen  Zweck  in  sich  selber  hat  und  dieser 
das  weekende  Princip , die  Lebenskraft 
oder  Seele  ist.  Das  Leben  erhebt  sich  im 
Gegensatz  gegen  seine  untergeordnete  Grund- 
lage  an  dieser  und  auf  derselben.  Die 
Metamorphose  der  Thierreihe  ist  die  Vor- 
bedingung,  dass  der  Mensch,  das  hbchste 
Thier,  als  der  selbstbewusste  Geist  der  Erde, 
die  gauze  Natur  als  Eine  und  ganze  Offen- 
barung  des  Weltganzen  erkenne.  Der  dritte 
Theil  erschien  1824  unter  dem  Titel : „G  r u n d - 
zllge  der  Anthropologie  und  Psycho- 
logic, mit  besonderer  RUcksicht  auf  die 
Erkenntniss-  und  Denklehreu.  In  der  all- 
maligen  Stufenfolge  der  Thierreihe  bilden  die 
vollkommenern  Affen  vielleicht  don  wilden 
Stamm,  aus  welchem  durch  Veredlung  d.ie 
Menschengattung  hervorgegangen  ist.  Wissen- 
schaftlichen  Werth  hat  weder  die  Ansicht 
(Schelling’s),  dass  dem  Menschen  ein 
vollkommeneres  Geistergeschlecht  vorausge- 

Sangen,  noch  die  Ansicht  (von  Steffens), 
ass  das  von  einem  einzigen  Paare  ent- 
spro8seneMenschenge8chleclit  durch  die  Sllnde 
entartet  sei.  Der  ursprilngliche  Mensch  wird 
ebenso,  wie  der  Affe,  in  der  Wildniss  der 
Urwklder  entstanden  sein.  Der  ursprttng- 
liche  Zustand  des  Menschen  ist  als  ein 
kindlicher,  milder  zu  denken  und  die  Ver- 
wilderung,  wie  dcr  Hochmuth  der  Erkenntniss 
war  ein  unvermeidliches  Naturereigniss.  Das 
ganze  Seelenwesen  des  Menschen  ist  Gegen- 
stand der  Psychologie,  deren  weitere  Ent- 
wicklungen  Logik,  Ethik  und  Religionslehrc 
sind.  Der  vierte  Theil  des  Werkes  erschien 
1827  unter  dem  Titel:  ^Grundztlge  der 
Sittenlehre,  der  philosophischen 
Rechts-  und  Staatslehre  und  der 
Religionsphilosophieu.  Bei  der  Be- 
trachtung  der  Freiheit  als  eines  psycholo- 
gischen  Problems  wird  diese  nicht  in  die 
Wahl  des  Guten  oder  des  Bbsen,  sondern  in 
die  Vernunft  gesetzt.  Weil  der  Mensch  aus 
dem  dunklern  Leben  der  Natur  und  ihrer 
zuerst  blinden  Triebe  zu  dem  hdhern  Leben 
des  geistigen  Selbstbewusstseins  erst  hinan- 
strebt,  so  muss  ein  Karapf  entstehen,  in 
welchem  ebensowohl  Uebermaass  und  Wild- 
heit  der  Begierden,  als  Irrthum  des  Verstandes 
den  Menschen  dahin  brachten,  dass  er  gestlndigt 
hatte,  ehe  er’s  wusste,  wkhrend  erst  hinter- 
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her  im  Gewisscn  die  SUnde  ideell  gesetzt  und 
zugerechnet  wird.  Es  giebt  genau  genomraen 
nur  Eiue  Tugend,  die  Tugend  der  Freiheit; 
wird  aber  mehr  die  iimere  Vollkommenlieit 
des  Subjects  liervorgehoben , so  tritt  sie  als 
Streben  nach  Weisbeit  auf;  tritt  wieder  mehr 
die  Beziehung  zur  Aussenwelt  liervor,  so  ist 
die  Tugend  Gerechtigkeit  und  Liebe;  macht 
sich  mehr  (lie  Beziehung  auf  Gott  geltcnd, 
so  ftussert  sie  sich  als  vollendete  Erkeuntniss. 
Rechte  hat  der  Mensch  nur  in  Beziehung 
auf  Menschen;  Privat-  und  offentliches  Recht 
sind  nur  zwei  verschiedene  Ausdrucksweisen 
eines  und  desselben  Rechts.  Eine  nach 
Naturgesetzen  sich  entwickelnde  Autonomie, 
Gleichheit  und  Milde  des  Rechts  im  Lebeu 
der  Familie,  mbglichste  Freiheit  auch  der 
abliangigen  und  dienenden  Mitglicder  der 
Gesellschaft,  Sicherheit  und  Unverletzbarkeit 
der  lebenden  Personlichkeit,  freicr  Gebrauch 
der  Kr&fte,  der  die  Freiheit  Anderer  nicht 
stbrt,  Sicherstellung  des  guten  Rufs  und 
Namens,  allgemeine  Wahrhaftigkeit,  Freiheit 
der  Gedankeu  und  ihrer  wohlerwogenen  und 
sittlichen  Aeusserung:  dicss  sind  die  ur- 
spriinglichen  Rechte  des  Menschen,  die  nur 
durch  Unrecht  verwirkt  werden  kdnnen.  Im 
Anstreben  eines  allgemeinen  Friedcns  und 
ciner  allgemeinen  Volkerrepublik  verwirklicht 
sich  der  wahre  Kosmopolitismus.  Dem  Reiche 
des  Geistes,  der  Wissenschaft  und  der  Kunst 
gehoren  Alle  an,  und  die  Verktindigung  und 
Lelire  der  Wahrheit  ist  das  hbchste  vom 
Staate  zu  schiitzende  Institut.  Die  Vernunft 
ist  das  innere  Wort  Gottes,  das  nie  verf&lscht 
werden  kann.  Das  Finden  des  Gbttlichen 
in  sicli  selbst  ist  der  Grund,  warnm  sich  der 
Mensch  als  unsterblich  denkt  und  die  Un- 
sterblichkeit  wird  darum  wahrscheiulich,  weil 
ein  ewiges  Universum  ein  ewiges  Erkaunt- 
sein  postulirt.  Die  gewtihnlichen  Vorstellungen 
von  einer  Jenseitigkeit  Gottes  lind  einer 
Schopfung  aus  Nichts  sind  ebenso  aufzu- 
geben,  wie  Allcs,  was  Gott  als  eine  endliche, 
leideude  Persbnlichkeit  fasst.  Man  wird  die 
Inuerweltlichkeit  Gottes  festhalten  und  das 
Sein  Gottes  als  ein  durch  sein  Erkanntwcrden 
bedingtes  betrachten  mtissen.  Der  unter 
dem  Naturgesetze  stehende  Mensch  kommt, 
sicli  sittlich  ermannend,  dazu  sich  iiber  die 
Naturaotliwendigkeit  zu  erheben  und  gelangt 
endlich  zum  Geaanken  einer  absoluten  Har- 
monic, die  er  in  Gott  sieht  und  liebt,  als  in 
dem  Geiste,  der  sicli  in  einer  Harmonie  von 
Gei8teru  uuendlich  wiederstrahlen  und  spi  egeln 
wollte.  In  ihm  begegncu  sich  die  verkliirtcn 
Geister  wieder,  dieser  Einklang  der  Liebe 
und  Seligkeit  ist  sein  Wesen;  er  ist  und 
erkennt  sich  selbst,  wenn  dieser  Tag  des 
Geisterlebens  anbricht. 

Die  Vollendung  seines  Werkes  hat  Berger 
nur  wenige  Jahre  erlebt.  Er  starb  als 
Professor  in  Kiel  1831 , wiihrend  seines 
Rectorats. 


Ratjen,  H.,  Johann  Erich  von  Berger’s  Lcbcn. 

Altona,  1835. 

Berigaril  (auch  Beauregard),  Claude 
Guillermet  de  (oder  Claudius  Berigar- 
dus)  war  nach  einigen  Angaben  1578, 
wahrscheinlich  aber  erst  1592  zu  Mouiins, 
im  Gebiete  von  Lyon,  geboren,  wo  sein 
Vater  als  Arzt  lebte.  Nachdem  er  zu  Aix 
in  der  Provence  Mathematik , Philosophie 
und  Medicin  studirt  hatte  und  Doctor  der 
Medicin  und  Philosophie  geworden  war, 
lebte  er  einige  Zeit  in  Paris,  Lyon  und 
Avignon,  wurde  1628  als  Secretar  der 
Herzogin  nach  Florenz  berufen,  von  wo  er 
bald  darauf  eine  Lehrstelle  flir  Philosophie 
in  Pisa  und  seit  1640  in  Padua  erliielt,  wo 
er  1663  oder  einige  Jahre  spider  starb.  Seine 
im  Jahr  1643  verbffentlichte  und  1661  wieder 
abgedruckte  Schrift  Circuit  Pisani  scu  de 
veteri  et  Peripatetica  philosophia  dialogi 
enthillt  in  dialogischer  Form  eine  vergleichende 
kritische  Darstellung  der  altera  gricchischen 
Philosopheme  mit  der  Aristotelischen  Physik, 
indem  der  Mitunterredner  Charilaos  die  Lehr- 
meinungen  derPeripatetiker  vortr&gt,  wkhrend 
der  Andere,  Aristaeus,  in  dessen  Person  der 
Verfasser  selbst  verborgen  ist,  die  Lehren 
der  altera  jonischen  Naturpliilosophen  und 
der  Atomenlelirer  vertritt,  auf  dereu  Wieder- 
belebung  im  Gegensatz  gegen  den  scho- 
lastischen  Aristotelismus  es  abgesehen  ist. 
Damit  sollte  jedoch  der  alten  jonischen 
Lelire  keineswegs  unbed ingt  der  Vorzug 
gegeben  werden , da  nur  . die  christliche 
Wahrheit  unerschUtterlich  feststehe  und  wir 
uns  schlies8lich  zu  dem  Bekenntniss  be- 
uemen  mtissen,  dass  wir  vom  Wesen  und 
en  Grtindeu  der  Dinge  nichts  wissen  kiinnen, 
solange  wir  in  dieser  Sterblichkeit  einge- 
schlossen  seien. 

Berkeley,  George,  war  (nicht  1684, 
sondern)  1685  zu  Killerin  in  der  irischen 
Grafschaft  Kilkenny  geboren  und  studirte 
seit  seinem.  15.  Lebensjahre  Theologie  in 
dem  Trinity  - College  zu  Dublin,  welchem  er 
seit  1707  als  Fellow  (d.  h.  als  Stipendiat 
nach  bestandenem  Examen)  bis  zum  Jahr 
1713  angehbrte.  Schon  in  dieser  Zeit  ver- 
bffentlichte  er  zwischen  seinem  25.  bis 
29.  Lebensjahre  die  drei  Werke,  durch  welclie 
er  sich  in  der  Geschichte  der  Philosophie 
einen  ehrenvollen  Platz  gesichert  hat.  Zu- 
naclist  erscliien  sein  Essay  towards  a new 
theory  of  vision  (Versuch  fiir  eine  neue 
Theorie  des  Sehens)  1709,  welche  als  eine 
der  fruchtbarsten  Entdeckungen  in  der 
Psychologie  auch  von  Helmholtz  (in  seinem 
„Handbuch  der  physiologischen  Optik,“  1867) 
im  Wesentlichen  angenommen  wurde.  Er 
suchte  darin  zu  zeigen,  dass  wir  durch  den 
Gesichtssiun  keineswegs  dieEntfernung,  Lage 
und  Grosse  der  Gegenst^nde  sehen,  woriiber 
wir  vielmehr  nur  durch  eine  Verbindung  der 
Gesichtsempfindung  mit  den  Empfindungen 
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anderer  Sinne  unterrichtet  werden,  sondem 
dass  wir  beim  Sehen  nur  Farben,  Liclit  und 
Schatten  wahrnehmen , welche  Eigenscbaft 
nicht  an  den  Dingen  selbst,  sondern  nur  in 
unserer  Empfindung  und  Vorstellung  existiren, 
sodass  also  die  Gegenst&nde  des  Sehens  nielits 
weniger  als  Abbilder  ausserer  Dinge  sind 
nnd  gar  nicht  ausserhalb  unsers  Geistes 
existiren.  Darauf  folgte  Berkeley’s  Haupt- 
werk  Treatise  on  the  principles  of  human 
Knowledge  (Principien  der  menschlicben  Er- 
kenntniss)  1710,  welche  in  der  Geschicbte 
der  Metapbysik  Epocbe  macliten.  Daran 
schlossen  sich  an:  Three  Dialogues  between 
Hylas  and  Philonous  (Gesprache  zwiscben 
Hylas  und  Philonous)  1713,  darin  er  die  in 
den  „ Principien*  in  systematischem  Zu- 
samraenhange  vorgebrachten  Lehren  in  der 
Person  des  Philonous  im  Kampf  mit  seinem 
skeptischen  Mitunterredner  Hylas  gespriichs- 
weise  entwickelt.  In  alien  diesen  Arbeiten 
beurknndet  Berkeley  eine  ebenso  grtlndliche 
Bekanntschaft  mit  dem  damaligen  Stande  der 
mathematischen  undNaturwissenschaften,  wie 
er  sich  zugleich  in  den  Schriften  alterer  und 
neuerer  Philosopliien  bewandert  zeigt,  indem 
er  unter  den  Griechen  besonders  Platon  ver- 
ehrt  und  unter  den  philosophischen  Lehrern 
seiner  Zeit  vorzugsweise  von  Locke  und 
Descartes  angeregt  wird.  Im  Jahre  1713 
machte  er  in  London  mit  Addison,  Steele, 
Swift  und  Pope  Bekanntschaft  und  wurde 
durch  sie  in  die  grosse  Welt  eingefflhrt.  Als 
Kaplan  nnd  SecretSr  des  Grafen  Peterborough 
begleitete  er  diesen  von  November  1713  bis 
August  1714  anf  der  Gesandtschaftsreise  des- 
selben  durch  Frankreich  nach  Itahen.  Nach 
seiner  Wiederherstellung  von  einer  Krank- 
beit,  die  ihn  nach  seiner  Rtickkehr  in  London 
befallen  hatte,  machte  er  als  Begleiter  des 
Sohnes  des  Bischofis  Ashe  von  Cloglier  eine 
zweite  Reise  nach  Frankreich,  wo  er  1715 
in  Paris  den  Pliilosophen  Malebranche  kennen 
lernte,  mit  welchem  er  wenige  Tage  vor 
dessen  Tode  eine  lebhafte  ErSrterung  liber 
die  Theorie  der  Ideen  hatte,  und  von  da 
ging  die  Reise  nach  Italien.  wo  er  bis  1720 
lebte.  Nachdem  er  darauf  einige  Jahre  in 
London  zugebracht  hatte,  wurde  er  1724 
Dechant  (Dekan)  von  Derry  mit  einer  be- 
dentenden  Jahreseinnahme.  Im  Jahre  1728 
wurde  ihm  vom  Minister  Walpole  eine  be- 
deutende  Summe  zur  Grtindung  eines,  nach 
dem  Muster  des  Trinity  - College  zu  Dublin 
einzurichtenden  Collegiuius  zur  Verbreitung 
christlicher  Bildung  auf  den  Bennudas-Inseln 
und  in  Amerika  (iberhaupt,  in  Aussicht  ge- 
stellt.  Er  gab  seine  Pfrilnde  auf  und  reiste 
im  September  1728  in  Begleitung  seiner 
jungen  Frau  und  einiger  j ungen  Geistliclien 
als  Gehttlfen  seines  Werkes  nach  Amerika. 
Nachdem  er jedoch  einen  grossen  Theil  seines 
Verm^ens  fur  sein  hochnerzig  - abentheuer- 
licheslnternehmen  aufgewandt  hatte,  erklarte 


ihm  1731  Walpole,  dass  er  auf  die  zuge- 
sicherte  Summe  niclit  rechuen  konne.  Nach 
London  zurUckgekehrt  verdffentliehte  er  1732 
zunilchst  eine  in  Amerika  vollendetc  Ab- 
handlung  zur  Rechtfertigung  seiner  „Theorie 
des  Sehens  “ unter  dem  Titel:  The  theory 
of  vision  or  visual  language,  shewing  the 
immediate  presence  and  providence  of  Dcilg 
vindicated  and  explained,  und  dann  eine  iii 
Gespr&chsform  abgefasste  Schrift  unter  dem 
Titel:  Alciphron  or  the  mmute  philosopher 
(die  kleinen  Philosophen)  gegen  die  englischeu 
Freidenker,  insbesondere  gegen  Shaftesbury, 
Mandcville  (den  Verfasser  der  Bienenfabel) 
und  Collins,  die  er  jedoch  nicht  namentlich 
nennt,  sondern  mit  Namen  aus  dem  Alter- 
thume  kennzeichnet.  Sie  erschien  in  deutschcr 
Uebersetzung  von  W.  Kahler  (1737).  In 
Folge  dieser,  der  Gemahlin  des  Konigs 
Georg  H.  bekannt  gewordenen  Schrift  wurde 
Berkeley  1734  zum  Bischof  von  Cloyne  in 
Irland  ernannt,  wo  er  als  eifriger  Prediger 
in  seinem  Amte  wirkte,  daneben  aber  auch 
Schriften  fiber  politische  und  sociale,  mathe- 
matische,  medicinische  und  philosophische 
Fragen  verdffentliehte.  Seit  1752  lebte  er, 
unter  Fortbezug  seines  bischofliclien  Gehaltes, 
zurtlckgezogen  in  Oxford,  wo  sein  zweiter 
Sohu  studirte  und  starb  dort  1753  pldtzlich 
an  einem  Herzschlage.  der  ihn  beim  Lesen 
ergriff.  Seine  saramtliclien  Werke  erschieneu, 
nebst  einer  Biographic  von  Arbuthnot,  zu 
London  1784  in  zwei  Bfiuden,  wieder  ab- 
gedruckt  1820  in  drei,  und  1843  in  zwei 
B&nden.  Seine  im  Jalir  1732  verdffentliehte 
Rechtfertigung8schrift  seiner  Theorie  des 
Sehens  war  ganz  in  Vergessenhcit  gerathen 
und  in  die  Sammiungen  seiner  Werke  uicht 
aufgenommen  worden;  sie  wurde  deshalb 
1860  durch  Cowell  neu  herausgegeben.  Eine 
deutsche  Uebersetzung  der  ^Gespriiche  zwi- 
schen  Ilylas  und  Philonous  “ bilden  deu 
ersten  (und  einzigen)  Theil  der  „PhiIosophi- 
schen  Werke  Berkeley’s,  aus  dem  Englischeu 
fibersetzt*  (1781).  Als  zwdlfter  Band  der 
„Pliilosophischen  Bibliotliek**'  erschien  1860 
„Berkeley’s  Abhandlung  fiber  die  Principien 
des  menscldichen  Erkennens,  deutsch  mit 
Anmerkungen  von  Fr.  Ueberwcg”. 

The  works  of  G.  Kerkeley,  including  many 
of  his  writings  hitherto  unpublished,  with 
preface,  annotations , life  ami  letters  and  an 
account  of  his  philosophy,  by  Alex.  Campbell 
Frazer.  Oxford,  1871,  4 vols. 

Ausser  Professor  Frazer  in  Edinburg  ist 
noch  Collyns-Simon  als  Anhanger  der  Lehre 
Berkeley’s  hervorgetreteu , welche  sich  in 
folgenden  Satzen  zusainmenfassen  liisst,  die 
seinen  philosophischen  Standpunkt  als  einen 
universellen  Immaterialismus  odcr  Ideallsmtus 
oder  Phanomenalismus  kennzeichnen,  wonacli 
die  Existenz  einer  ansichseienden , von  den 
vorstellenden  Wesen  (Geistem)  uuabhangigen 
Korperwelt  eine  irrige  Annahme  ist.  Damit 
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soli  jedoch,  wie  Berkeley  ausdrBcklich  be- 
merkt,  die  Wirklielikeit  der  Weltdinge  keines- 
wegs  geleugnet  werden,  vielmehr  die  ganze 
Natur  der  Dinge,  Alles  was  wir  sinnlich 
wahrnehmen,  unangefochten  stehen  bleiben. 
Nor  aber  existiren  keine  materiellen  oder 
kdrperlichen  Wesenheiten  ausserhalb  des 
Geikes,  sondern  solche  sind  nur  Erzeugnisse 
eines  hohera  and  mSchtigern  Geistes  und 
werden  durch  diesen  nach  bestimmten  Regeln 
Naiurgesetzen  nnsern  Sinnen  eingeprfcgt 
und  in  uns  h error gerufen.  Und  solche 
sinnliehe  oder  wirkliche  Erscheinungen  (Ideen) 
existiren  auch  als  Ideen  Gottes  fort,  ohne 
dass  wir  sie  zu  haben  oder  wahrzanehmen 
braochen,  and  haben  ausserhalb  unsers  Geistes 
wenigstens  im  Geiste  Gottes  ein  wirkliches 
Dasein.  Aber  die  wirkliche  Welt  Uberhaupt 
bilden  eben  nor  die  geistigen  Wesen,  und 
was  man  die  sinnliehe  Erscheinung  der  Dinge 
nennt,  sind  in  Wahrheit  die  Dinge  selbst. 

Berkeley  streitet  zunllchst  gegen  die  ab- 
stracten  Allgemeiubegriffe  oder  allgemeinen 
Ideen  (z.  B.  den  Begriff  eines  Dreiecks 
uberhaupt,  als  ob  ein  solches  abgesehen  von 
einzelnen  wirklicben  Dreiecken  existire^, 
weiche  nur  ein  Machwerk  des  Menschen 
und  nicht  einmal  seines  Verstandes,  sondern 
bios  sprachlich  abkiirzende  Ausdrucksweisen 
seien,  die  lediglich  als  Gedankenhtilfsmittel 
dienen  sollen.  Auch  dasjenige,  was  man 
gewdhnlich  als  ursprtingliche  Eigenschaften 
der  KUrper  ansieht,  nimlich  Ausdehnung, 
Grdsse,  Gestalt,  Bewegung  und  Ruhe,  Un- 
durchdringlichkeit,  mitsammt  dem  Begriff 
einer  angeblichen  Substanz  oder  materiellen 
I'nterlage  und  verborgenen  Tragerin  jener 
Eigenschaften,  haben  keine  gegenst&ndliche 
Wirklielikeit  ausser  uns,  sondern  dies  Alles 
sind  nur  unsere  Sinnesempfindungen,  Wahr- 
nelunungen,  Yorsteliungen,  und  alles  Sein 
sinnlicher  Dinge  ist  nur  ihr  Wahrgenommen- 
sein.  Was  wir  sinnliehe  Substanzen  nennen, 
sind  nur  Verbindungen  von  Eigenschaften, 
die  wir  durch  unsere  Sinne  erkannt  haben. 
Jeder  Sinn  hat  seine  besonderen  Empfindungen 
und  bringt  eine  Mannichfaltigkeit  ihm  eigen- 
thtimlicher  Vorstellungen  in  unsere  Scele. 
Diese  Vorstellungen  kdnnen  unter  einander 
iu  Verbindung  treten  und  die  eine  kann  an 
die  andere  erinnern;  aber  keine  kann  die 
andere  hervorbringen , da  sie  nur  unthiitig 
in  unserer  Seele  sind,  ohne  irgend  etwas  zu 
bewirken.  Wenn  wir  gleichzeitig  mehrere 
solcher  sinnlicher  Erscheinungen  haben  und 
sich  eine  solche  Verbindung  von  Erscheinungen 
(Aggregat  von  Ideen)  immer  zusammenfindet, 
so  nennen  wir  es  ein  wirkliches  Ding,  dttrfen 
aber  dabei  nicht  vergessen,  dass  alle  diese 
sinnlichen  Erscheinungen,  die  wir  Dinge 
nennen,  schlechthin  nur  in  unserer  Seele 
sind  und  ihr  Sein  eben  nur  ihr  Wahr- 
genommen  werden  ist.  Unahhangig  von  unserer 
eignen  Seele  konnen  sie  allerdings  sein,  dann 


aber  nur  in  einer  andern  Seele,  nicht  aber 
uberhaupt  ausserhalb  einer  Seele  oder  ausser 
dem  Geiste,  weil  nur  einem  Geist  etwas  er- 
scheinen  kann.  Man  muss  desswegen  nicht 
zweierlei  Wesen  annehmen,  geistige  und 
materielle.  sondern  es  existiren  nur  Geister, 
d.  h.  denkende  Wesen,  deren  Natur  im  Vor- 
stellen  und  Wollen  besteht  8ie  sind  als 
wahrnehmende  W esen  dieeinzigen  Substanzen, 
die  einzigen  wirklich  activen  Wesen.  Nur 
durch  ein  rhatiges  Wesen,  einen  Geist,  kSnnen 
sinnliehe  Erscheinungen  hervorgebracht  wer- 
den. Es  muss  also  ausser  rair  einen  Geist 
geben,  der  dieselben  oder  die  Idee)  hat  und 
in  mir  hervorbringt.  Dieser  Geist  ist  Gott: 
jede  sinnliehe  Erscheinung  (Idee)  ist  ein 
Wort,  das  Gott  zu  uns  redet.  Man  kann 
diese  Ideen  in  Gott  -Archetype**,  die  Ideen 
in  uns  -Ektype**  nennen.  I nter  -Natur** 
ist  desshalb  nur  die  Folge  und  der  Zusammen- 
hang  von  Ideen  zu  verstehen  und  unter 
Naturgesetzen  die  beharrliche  Ordnung,  in 
welcher  sich  dieselben  begleiten  oder  auf- 
einander  folgen.  Gott  ist  der  Urheber  des 
zweekmassigen  Zusammenhanges. 

Ueberweg,  Ist  Berkeley’s  Lehre  wissensehaftlich 
unwiderlegbar?  Ein  Sendschreiben  an  Collyne- 
Simon.  f.In  der  rZeitschrift  fiir  Philosophie 
und  philosophiscbe  Kritik",  Bd.  56,  1869.) 
Simon’s  Antwort  (ebendaselbst  Bd.  57,  1870.) 
Ueberweg’s  Schlusswort  (ebendaselbst  Bd. 
59.  1871.) 

Hoppe,  R..  zu  Ueberweg’s  Kritik  der  Berkeley’- 
seben  Lehre  (Philosophische  Monatshefle.  Bd. 
7,  8.  385 — 392.) 

Fredericks,  F.,  liber  Berkeley’s  Idealismus. 
Berlin (Realschulprograinm)  1870.  Derselbe, 
der  phanomenale  Idealismus  Berkeley’s  und 
Kant’s.  Berlin  (Realscbulprogramm)  1871. 

Bernadinus  Tomitanus,  siehe  To- 
rn i t a n u 8. 

Bernardus,  Silvestris,  siehe  Bern- 
hard  von  Chartres. 

Bernhard  von  Auvergne  (Bernardns 
a Gannaco).  ein  Anhknger  des  Thomas 
von  Aquino,  blUhte  urn’s  Jahr  1300  und  ver- 
theidigfte  die  thomistische  Lehre  von  den 
Allgemeinbegriffen  ( Universalia ) namentlicli 
gegen  Heinrich  von  Gent  und  Gottfried  von 
Fontaines. 

Bernhard  von  Chartres  (Bernardus 
Carnotensis)  war  in  der  Zeit  von  1070 
bis  1080  geboren  und  lehrte  in  der  ersten 
Hklfte  des  12.  Jahrhunderts  zu  Chartres, 
wo  namentlicli  Gilbert  de  la  Poirr^e  (Gil- 
berts Porretanus)  und  Wilhelm  von  Conches 
seine  Schuler  waren.  Der  gelehrte  Schola- 
stiker  Johannes  von  Salisbury  (Sarisberiensia) 
hat  in  seiner  Schrift  „Metalogicus“  Uber 
diesen  Bernhard,  den  er  als  den  vollkom- 
mensten  Platoniker  seines  Jahrhunderts  be- 
zeichnet,  und  Uber  seine  Lehre  berichtet. 
Derselbe  suchte  zngleich  das  Studimn  der 
alten  Literatur  in  seiner  Heimath  nett  zu 
beleben,  indem  er  z.  B.  eine  allegorische 
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Aualegnng  der  Aeneis  des  Vergilius  gab,  in 
welcher  alle  Lehren  der  platonischen  Philo- 
sophic zu  finden  waren.  Einiges  daraus  ist 
im  Anhang  zu  den  von  Victor  Cousin  keraus- 
«gebeuen  Oeuvres  inedits  d’ Abelard  (Seite 
WO  bis  $44)  abgedruckt.  Joannes  Sares- 
berieasis  legt  demselben  zwei  Werke  bei,  in 
deren  einem  er  den  Platon  mit  Aristoteles 
a vereinigen  gesucht  habe,  wfihrend-  er  in 
dem  andern  die  Ewigkeit  der  Ideen  zu  be- 
veisen  und  die  Voreehung  zu  rechtfertigen 
bemiiht  gewesen  sei.  Beide  Werke  sind  ver- 
kren,  aber  in  einigen  Bibliotheken  ist  nock 
hind8cbriftlich  unter  dem  Namen  des  n Ber- 
nards Sylvestris u ein  Werk  vorhanden,  be- 
titelt:  „De  mundi  universitate  libri  II,  sive 
megacosmos  et  microcosmos!1' , welches  in  Form 
eiaer  Allegorie,  halb  in  Prosa,  halb  in  Versen, 
im  Anschluss  an  den  Platonischen  Dialog  Ti- 
maeu8,  nach  der  Uebersetzung  des  Chalci- 
dins,  und  an  Augustin’s  Berichte  tlber  den 
Xeuplatonismns  eine  Kosmologie  in  Verbin- 
dang  mit  der  Lehre  vom  Menschen  giebt. 
Xacbdem  Victor  Cousin  (1836)  im  Anhange 
seiner  „ Fragments  de  philosophic  du  moyen 
age"  aus  der  in  der  Pariser  Nationalbiblio- 
thek  vorhandenen  Handschrift  dieses  Werkes 
Ansztige  verdffentlicht  hatte,  wurde  dasselbe 
von  Barach  und  Wrobel  im  ersten  Bande 
der  „Bibliotheca  philosophorum  mediae 
Ktatis “ (Innsbruck,  1867)  lierausgegeben. 
Seine  Lehre  ist  im  Wesentlichen  in  folgenden 
Sitzen  befasst:  Aus  dem  ungeordneten  Chaos 
der  von  Gott  geschaffenen , aber  noch  be- 
^timmungslosen  Materie  ist  durch  die  gott- 
Hche  Vemnnft  oder  Vorsehung  die  Welt 
gebildet  und  durch  die  Weltseele  oder  Ende- 
fvehia  (die  Entelecheia  des  Aristoteles),  als 
einen  Ansfluss  der  gottlichen  Vernunft,  belebt 
worden.  Natur  ist  Eins  mit  Gott  und  von 
ihm,  der  Substanz  nach,  nicht  getrennt,  d.  h. 
der  Logos  der  Neuplatoniker,  welcher  die 
rwar  ewigen,  aber  doch  mit  Gott  nicht  gleich 
ewigen  Ideen  in  sich  enthftlt,  deren  Vielheit 
die  intelligible  Welt  ausmacht.  In  diesen 
Dreien:  Gott  dem  Vater,  der  gdttlichen  Ver- 
nonft  (dem  Logos)  und  der  Weltseele  liegt 
d*a  begreifliche  Geheimniss  der  gdttlichen 
breibeit.  Aus  der  Materie,  in  welcher  das 
Invollkommene,  das  Uebel  und  das  Bdse 
liegt,  treten  als  Unterlage  der  sinnlichen 
Welt  die  vier  Elemente  bervor.  Auch  die 
nnnliche  Welt  ist  ewig  und  unvergknglich, 
well  sie  aus  dem  ewigen  Vorbild  in  Gott 
rtammt  und  in  sich  Alles  enthiilt,  was  in 
der  ewigen  tibersinnlichen  Welt  ist,  nur  aber 
in  zeitlicher  Aufeinanderfolge.  Alles  ist  in 
ibr  nach  Gattung,  Art  und  Besonderheit  der 
binge  vorherbestimmt,  um  im  Laufe  der  Zeit 
web  uuverbrflchlicher  Ordnung  von  der  Welt- 
**ele,  als  der  Spenderin  alle9  Lebens,  ge- 
hildet  zu  werden,  in  welcher  sich  alle  Gcgen- 
f*tze  der  bimmlischen  und  irdischen  Natur 
a geheimnissvoUem  Einklange  befinden.  Im 


Kreislaufe  der  Schdpfung  bildet  der  Mensch 
als  Mikrokosmos  das  letztc  Glied,  in  welchem 
der  Kreis  zu  Gott  zurtickkehrt  Die  ewigen 
Ideen,  die  der  flllchtigen  Erscheinung  gegen- 
tiber  das  Bleibende  und  Beharrliche  sind, 
erkennen  wir  in  den  allgemeinen  Begriffen, 
welche  sich  weder  vermehren,  noch  ver- 
mindern.  Zu  ihnen  gehdren  aucli  die  Aristo- 
telischen  Kategorien  und  alle  unkftrperlichen 
Eigenschaften  der  Dinge,  die  ein  hbheres 
Sein  als  die  Kbrper  haben. 

Bernhard  von  Clairvaux  (Clare- 
vallensis)  war  1091  zu  Fontaines  unweit 
Dijon  in  Burgund  geboren,  im  23.  Lebens- 
jahre  Mdnch  in  Citeaux  geworden’,  wo  er 
drei  Jahre  lebte,  und  seit  1115  Abt  des  neu- 
gegrilndeten  KlosteTs  Clairvaux  im  Bisthume 
Langres.  Seit  1130  in  die  durch  das  pkpst- 
liche  Schisma  zwischen  Innocenz  II.  und 
Anacletus  II.  hervorgerufenen  kirchlichen 
Wirren  tli&tig  eingreifend,  bewirkte  er  die 
Entsagung  des  Gegenpapstes  Anaklet.  Seit 
1140  trat  er  als  Gegner  Abiilard’s  auf  den 
Schauplatz  und  starb  1153  in  scinem  Kloster 
Clairvaux.  Bei  seinen  Zeitgenossen  und 
Freunden  Doctor  mellifluus  (der  honig- 
triefende  Lehrer)  genannt,  ist  Bernhard  der 
eigentliche  Vater  der  Mystik  des  mittelalter- 
lichen  Kirchenglaubens  geworden  und  ver- 
tritt  deren  erste  Entwickelungsstufe , indem 
er  in  der  Schrift  de  conlemtu  mundi  (von 
der  Veracktnng  der  Welt)  die  Grundvoraus- 
setzung  des  hOhern  geistlichen  Lebens  schil- 
dert,  in  der  Schrift  de  gradibus  humilitatis 
(von  den  Stufen  der  Demuth)  das  Verhalt- 
niss  des  Eigenwillens  zur  Demuth  darlegt, 
in  der  Abhandlung  de  deligendo  dco  (von 
der  Liebe  Gottes)  die  Grtinde  und  das  Ziel 
der  Mystik  darstellt  und  cndiich  in  seinem 
spatesten,  seinem  ehemaligen  Schiller  und 
Freunde,  dem  Papste  Eugen  III.  gewidmeten 
Werke  de  consider atione  (von  der  Betrach- 
tung)  eine  fbrmliche  Theorie  der  Mystik  gab, 
um  den  tiberlieferten  Inhalt  des  Kirchen- 
glaubens als  einen  zugleich  innerlich  er- 
rahrenen  Lcbensinhalt  zum  Gegenstand  des 
VerstAnduisses  und  Erkcnnens  zu  machen. 
Indem  Bernhard  die  scholastische  Dialektik 
zur  Vermittelung  des  Glaubens  mit  dem 
Wissen  verschmAht,  das  Streben  nach  Wissen 
um  des  Wissens  willen  fttr  heidnisch  erklArt 
und  das  Wissen  nur  insofern  schfttzt,  als  es 
der  Erbanung  dient,  ist  er  auch  zu  einer 
methodischen  oder  systematischen  Entwicke- 
lung  seiner  Lehre  ausser  Stande.  In  seiner 
Theorie  der  Mystik  bildet  den  Ausgaugs- 
punkt  die  menschliche  Frciheit,  welche  sich 
mit  dcr  gdttlichen  Gnade  erfiillt  und  voll- 
endet;  als  hdchster  Lebensweg  zum  Ziele 
der  Vereinigung  mit  Gott  gilt  ihm  die  Be- 
trachtung  und  Anschauung,  das  Ziel  des 
christlichen  Lebens  selber  ist  die  Liebe  Gottes. 

Der  Urheber  der  Erldsung  (so  lehrt  Bern- 
hard)  ist  Gott;  aber  okne  die  Freiheit  des 
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Menschen  fehlt  der  Gegenstand  der  Erldsung, 
ohne  die  Gnade  das  Mittel  derselben.  Was 
der  Zustimmung  der  Freiheit  emiangelt,  ist 
ohne  Verdienst  Leben,  Sinn,  Begehren, 
Ged&chtniss,  Verstand  und  alle  tibrigen  Eigen- 
schaften  des  Menschen  sind,  sofern  sie  dem 
Willen  nicht  durchaus  unterthan  sind,  eben 
dadurch  der  Nothwendigkeit  nnterworfen; 
der  Wille  aber  kann  unmogiich  seiner  Frei- 
heit beraubt  werden,  nnr  ein  anderer  Wille 
kann  er  werden.  Je  nach  der  Stellung  von 
Vernunft  und  Wille  zu  einander  ist  die  Frei- 
heit eine  dreifache:  eine  Freiheit  von  der 
Siinde,  als  Freiheit  der  Natur;  eine  Freiheit 
vom  Elend,  als  Freiheit  der  Gnade,  nnd 
eine  Freiheit  der  Nothwendigkeit,  als  Frei- 
heit des  Lebens  und  der  Herrlichkeit  Die 
erste  Freiheit  giebt  uns  den  Vorzug  vor  der 
tibrigen  Schbpfung,  durch  die  zweite  machen 
wir  uns  das  Fleisch,  durch  die  dritte  den 
Tod  unterthan.  In  Christus  zur  Freiheit 
des  Willens  geschaffen,  werden  wir  durch 
Christus  erneuert  zum  Geiste  der  Freiheit 
und  sollen  vollendet  werden  mit  ihm  zum 
ewigen  Leben.  Zum  Ueberweltlichen  ist  nicht 
Ilandeln,  sondern  Anschauen  erforderlich. 
Die  Betrachtnng  ist  schauend  (speculativ), 
sofern  sie  sich  in  sich  saromelt  und  unter 
gdttlicher  Unterstiitzung  dem  Zeitlichen  ent- 
eilt,  um  Gott  zu  schauen.  Gott  ist  in  Be- 
ziehung  auf  das  All  die  Endursache,  in  Be- 
ziehung  auf  die  Erwahlung  das  Heil,  in 
Beziehung  auf  sich  selbst  der  sich  selbst 
Kennende.  Vierfach  ist  die  Betrachtnng 
Gottes:  erstlich  die  Bewunderung  Gottes, 
zweitens  die  Betrachtnng  seiner  Gerichte, 
drittens  die  Erinnerung  der  gdttlichen  Wohl- 
thaten,  viertens  die  Erwartung  der  gdtt lichen 
Verheissungen.  Im  geistlichen  Kampfe  des 
Menschen  mit  sich  selbst  vollendet  sich  die 
Liebe  Gottes.  Zuerst  liebt  sich  der  Mensch 
um  seiner  selbst  willen;  allm&lig  fangt  er 
an,  um  seiner  selbst  willen  auch  Gott  zu 
lieben,  weil  er  erfahrt,  dass  er  in  Gott  Alles 
vermag;  die  einmal  gesehmeckte  Lieblich- 
keit  des  Herrn  zieht  aber  unwiderstehlich 
zur  lautern  Liebe  Gottes  hin;  aber  selig  ist, 
wer  bis  zum  vierten  Grade  aufzusteigen  ge- 
wilrdigt  wird,  wo  der  Mensch  sich  selbst 
nur  um  Gottes  willen  liebt  und  die  Seele, 
ihrer  selbst  vergessend,  ganz  in  Gott  ein- 
gehen  und  ihm  anh&ngen  kann.  Vollkommen 
aber  kann  die  Liebe  Gottes  erst  dann  werden, 
wenn  das  Herz  nicht  mehr  gezwTingen  ist, 
an  den  Leib  zu  denken;  erst  im  geistlichen, 
unsterblichen,  unverweslichen  Leibe  kann  die 
Seele  hoffen,  von  der  hdchsten  Liebe  er- 
griffen  und  zum  Becher  zugelassen  zu  werden. 

Bernhard  von  Trilia  war  1240  zu 
Nimes  geboren  und  starb  1292  in  Avignon. 
Ein  Schuler  des  Thomas  von  Aquino  be- 
kampfte  er  als  Lehrer  in  Paris  die  Francis- 
kaner.  Seine  verlorenen  Werke  waren 
hauptsachlich  psvchologischen  Inhaltes.  Nur 


seine  „ Quaestiones  de  cognitione  animat 
conrunclae  corpori  disputatae  el  excellcnter 
dcterminalae  a fratre  Bernardo  de  Trilia“ 
sind  handschriftlich  in  der  Nationalbibliothek 
zu  Paris  enthalten.  Es  werden  darin  folgende 
Fragen  erortert:  1)  ob  die  mit  dem  Korper 
verbundene  Seele  die  Wahrheit  durch  an- 
geborne  oder  erworbene  Ideen  erkennt; 
2)  ob  sie  das  Zukflnftige  ohne  gOttliche 
Offenbarung  erkennen  kann;  3)  ob  sie  die 
sinnlichen  Dinge  durch  Formen,  die  von  den 
Dingen  abgezogen  sind,  oder  durch  erworbene 
Formen  ( species ) erkennt;  4)  ob  sie  selbst 
durch  ihre  Wesenheit  unmittelbar  erkennt; 
5)  ob  sie  die  Beschaffenheiten  der  KrUfte 
durch  das  Wesen  der  Beschaffenheiten  oder 
durch  etwas  ihnen  Aelmliehes  erkennt;  6)  ob 
sie  die  natUrlich  gesonderten  Substanzen  oder 
Engel  nach  ihrer  Wesenheit  schauen  kann; 
7)  ob  sie  die  erste  Wahrheit,  welche  Gott 
ist,  schon  in  diesem  Leben  durch  nattlrliche 
Erkenntniss  verstehen  kann ; 8)  ob  die  erste 
Wahrheit  (Gott)  auch  das  erste  Intelligible 
ist,  welches  von  der  Seele  zuerst  erkannt 
wird;  9)  ob  sie  im  Traum  etwas  verstehen 
kann ; 10)  ob  sie  sich  wachend  im  Erkennen 
tauschen  kann;  11)  ob  sie  durch  magische 
Kunst  Wunderbares  zeigen  oder  bewirken 
kann;  12)  ob  sie  aus  eigner  Kraft,  ohne 
Offenbarung,  eine  Wahrheit  einsehen  kann; 
13)  ob  sie  sachlich  Verbundenes  richtig  nach 
Seiten  des  Gegenstandes  und  des  Erkennens 
trennen  kann;  14)  ob  sie  ihre  Erkenntnisse  durch 
ein  (inneres)  GesprSch  der  Vernunft  gewinnt; 

15)  ob  sie  von  Engeln  belehrt  werden  kann; 

16)  ob  sie  bei  der  Erkenntniss  des  Gdttlichen 
Sinne  und  Einbildungskraft  dahintenlassen 
muss;  17)  ob  die  Seele  Adams  im  Stande 
der  Unschnld  in  der  Erkenntniss  fortschreiten 
konnte;  18)  ob  die  Seele  durch  Gnade  bereits 
im  gegenwiirtigen  Leben  zur  wesenhaften 
Anschauung  Gottes  erhoben  werden  kann. 
Bei  der  Erorterung  dieser  scholastisch  aus- 
gespitzten  Fragen  bekkmpft  Bernhard  in 
Bezug  auf  die  allgemeinen  Begriffe  die  Lehre 
Platon’s  vom  Angeborensein  der  Ideen  und 
folgt  dem  Aristoteles  und  der  damit  tiber- 
einstimmenden  Lehre  des  Thomas  von  Aquino. 

Bernier,  Francois,  war  1620  in  Jou4 
bei  Angers  geboren  und  in  Montpellier  1652 
Doctor  der  Medicin  geworden.  Als  Schtiler 
und  eifriger  Anh&nger  des  Philosophen 
Gassendi,  vertheidigte  er  diesen  gegen  die 
Angriffe  des  Astrologen  J.  B.  Morin  und  des 
Jesuiten  Valesius  und  pllegte  seinen  Lehrer 
nnd  Freund  bis  zu  dessen  Tode  (1656). 
Dann  brachte  er  als  naturforschender  Keisen- 
der  mehrere  Jahre  im  Orient,  naraentlich 
in  Indien  zu,  besuchte  Pal&stina,  Egypten, 
Persien  und  die  Tiirkei,  und  verSffentlichte 
nach  seiner  Htlckkehr  in  die  Heimath  (1669) 
seine  ftlr  die  damalige  Zeit  sehr  schatzbaren 
Reisebeschreibungen.  Sp&ter  gab  er  seine 
§chTii\,„Abrcgede  la  philosophic  de  Gassendi “ 
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(1678)  in  8 B&nden  und  nachher  vermebrt 
rait  Zweifeln  tlber  einige  wichtige  Kapitel 
seines  Abrisses  in  7 Banden  (1684)  lieraus, 
worauf  im  Jahr  1685  nocli  eine  Abbandlung 
„TraUe  du  libre  et  du  volontaire“  folgte.  Er 
gtarb  1688  in  Paris. 

Bessaridn  war  1395  in  Trapezunt  ge- 
boren,  dann  als  Mdnch  im  Orden  des  lieiligen 
Basilius  ein  Scbiiler  des  gelebrten  Griechen 
Georgius  Gemistos  Pletbon  nnd  gleicb  diesem 
ein  Vorkampfer  fUr  die  Wiedererweckung 
der  Platoniscben  Pbilosopbie,  dem  unter  den 
Schola8tikern  herrscbenden  Aristotelismus 
gegenllber.  Als  Patriarch  von  Konstantinopel 
schloss  er  sicb  auf  dem  Concil  zu  Florenz 
an  die  rdmiscbe  Kirche  an,  wurde  Kardinal 
nnd  vom  Papst  mit  hoben  Aemtern  in  Rom 
betraut,  wo  er  1472  starb.  Ausser  andern 
Schriften,  meistens  Uebersetznngen  in’s  La- 
teiniscbe,  verfasste  er  auch  eine  Streitschrift 
gegen  Georg  von  Trapezunt  unter  dem  Titel: 
Jn  calumniatorem  Platonis  libri  VI. “ (1518 
in  Venedig  gedruckt),  welcbe  ursprUnglich 
griecbisch  abgefasst,  aber  gleichzeitig  in’s 
Lateinische  tibersetzt  wurde,  da  sie  gerade 
anf  die  Belehrung  der  lateiniscben  Kirche 
berechnet  war,  nm  diese  in  das  Verstandniss 
der  Platonischen  Pbilosopbie  einzufiihren. 
War  n&mlich  der  damals  mit  grosser  Er- 
bitterung  unter  den  Gelehrten  gefllhrte  Streit 
fiber  den  Vorzug  der  Platonischen  oder  der 
Aristotelischen  Philosophic  insbesondere  von 
Seiten  Georg’s  von  Trapezunt  mit  leiden- 
schaftlicher  Heftigkeit  gefiihrt  worden;  so 
hatte  der  Kardinal  Bessarion  das  Verdienst, 
denselben  in  eine  rubigere  und  versdbnlicbere 
Bahn  gelenkt  zu  haben.  Ohne  den  in  seiner 
eignen  Ueberzeugung  feststebcnden  Vorrang 
der  Platoniscben  Pbilosopbie  vor  der  Ari- 
stotelischen aufzugeben,  ging  doch  sein'Streben 
auf  eine  Versdhnung  beider  pbilosopliischen 
Richtungen  aus.  Hatte  n&mlich  nacb  Pletbon’s 
Tode  Georg  von  Trapezunt  der  Aristotelischen 
Philosophic  nicht  bios,  als  einer  mit  der 
christlichen  Religion  besser  vertraglichen,  den 
Vorzug  vor  der  Platoniscben  zugesprochen, 
sondern  auch  dem  Platon  Unwissenheit  in 
der  Grammatik,  Rhetorik,  Mathematik  und 
Philosophic  vorgeworfen  und  den  sittlicben 
Cbarakter  dessen  bemangelt;  so  stcllte  sicb 
Bessarion  in  der  genannten  Scbrift  die  Auf- 
gabe,  in  sclionender  Weise  die  Ehre  Platon’s 
zu  retten,  ohne  den  Aristoteles  herabzusetzen. 
Er  legt  dar,  wie  beide  in  manchen  Punkten, 
gegenttber  der  christlichen  Lehre,  die  gleicben 
Irrthiiraer  theilen,  dass  jedoch  Platon  der 
christlichen  Wahrheit  naher  stehe,  als  Ari- 
stoteles, indem  er  in  Bezug  auf  die  Drei- 
einigkeit  Gottes,  die  Vorsehung,  die  Schdpfung 
und  die  Unsterblichkeit  der  Seele  ausdrilck- 
lich  oder  mit  voralmenden  Geiste  das  Richtige 
treflfe  und  sclbst  dutch  seine  Irrthtimer  bis- 
weilen  auf  den  Weg  zur  Wahrheit  fUhre. 
Darum  will  jedoch  Bessarion  keineswegs 


Platon’s  Lehren  von  einem  vorzeitlichen 
Dasein  der  Seelen,  von  einer  Vielheit  der 
Gdtter,  von  der  Weltseele  und  von  den 
Seelen  der  Gestirne  billigen.  Ebensowenig 
freilich  die  Ansichten  des  Aristoteles  von  der 
Ewigkeit  der  Welt  und  von  einer  theilweisen 
und  beschrankten  Vorsehung  Gottes.  Aber 
selbst  da,  wo  der  schon  von  den  Kirchen- 
vatern  anerkannte  Vorzug  Platon’s  vor  Ari- 
stoteles offen  hervortrete,  solle  man  darum 
den  letztern  nicht  sofort  des  Irrthums  zeihen, 
da  derselbe  oft  nur  als  Physiker  spreche 
und  von  der  Erfahrung  ausgehe,  wahrend 
Platon  den  umgekehrten  Weg  einschlage. 
In  solcher  besonnenen  Weise  verfahrend  ge- 
lang  es  dem  Bessarion,  den  zwischen  den 
Anhangern  beider  Systeme  heftig  entbrannten 
Streit  vorlaufig  niederzuschlagen,  was  jedoch 
nicht  hinderte,  dass  sich  dieselben  zu  neuen 
Schulen  von  Platonikern  und  Aristotelikern 
consolidirten,  indem  sich  auf  jener  Seite  vor- 
zugsweise  Theologen  befanden,  wiihrend 
Aristoteles  besonders  unter  Philosophen  und 
Aerztcn  seine  Anhanger  behielt 

Berninis  (Beurhusius),  Friedrich, 
lebte  als  Schulrector  zu  Dortmund  in  West- 
phalen  in  den  letzten  Jalirzehnten  des  16. 
und  zu  Anfang  des  17.  Jahrhunderts  und 
zeigte  sich  in  mehreren  Schriften  als  eifriger 
Anhilnger  der  Lehre  des  Petrus  Ramus.  So 
in  seiner  „Introductio  ad  P.  Rami  dialecticae 
praxin  generalem“  (1581  und  after  gedruckt) 
und  in  seiner  „Defensio  dialecticae  Rameaeu 
(1598),  indem  er  dabei  zugleich  in  der  Schrift 
Comparatio  dialecticae  Rameae  et  Melanch- 
t/ionis  dialecticae  (1586)  eine  Vereinbarung 
von  Melanchthon’8  und  Ramus’  Logik  ver- 
suchte  und  dadurch  die  Partei  der  „Semi- 
Ramisten*  (halben  Ramisten)  stiftete,  zu 
welcher  auch  Alstedius  (J.  H.  Alstedt) 
gehdrte. 

Bias,  Sohn  des  Teutamos,  aus  Pri6n€ 
(einer  Seestadt  in  Ionien),  ein  Zeitgenosse 
des  lydischen  Kdnigs  Halyattes  und  seines 
Sohnes  Kroisos,  soli  sich  bei  der  Einnahme 
seiner  Vaterstadt  mit  den  Worten:  „ All’  das 
Meinige  trag’  ich  bei  miru  geweigert  haben, 
seine  Habe  zu  retten.  Er  wird  unter  den 
sogenannten  „sieben  Weisenw,  und  zwar  in 
alien  verschiedenen  Aufzahlungen  derselben 
genannt.  Folgende  SprUche  werden  ihm  bei- 
gelegt:  Die  meisten  Menschen  sind  schlecht. 
Wenn  du  in  den  Spiegel  geschaut  und  dich 
schon  erblickt  hast,  musst  du  auch  anstUndig 
handeln;  hast  du  dich  hiisslich  gefunden, 
die  Fehler  der  Natur  durch  Guthandeln  ver- 
bessern.  Greife  langsam  an;  was  du  aber 
angefangen  hast,  ftthre  standhaft  zu  Ende. 
Vermeide  schnelles  Reden,  damit  du  nicht 
fehlst  und  die  Reue  folge.  Sei  kein  Thor, 
noch  Uebelgesinnter.  Unbesonnenheit  lass 
nicht  zu.  Liebe  die  Besonneuheit.  Von  den 
Gdttern  sprich  anerkennend.  Erkenne,  was 
zu  tliun  ist.  Hbre  Vieles.  Rede  Gehdriges, 
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Bist  du  arm,  so  schm&le  nicht  auf  die  Reichen, 
wenn  es  dir  nichts  ntitzt  Einen  Unwtirdigen 
lobe  nicht  um  Reichthnms  willen.  Mit  Ueber- 
redung  fessele,  nicht  mit  Gewalt.  Thust  du 
etwas  Gutes,  so  rechne  es  den  Gdttern  zu, 
nicht  dir  selber.  In  der  Jugend  erwirb  dir 
leichtes  Leben,  im  Alter  Weisheit.  Fttr’s 
Handeln  habe  Gedkchtniss,  ftir  die  rechte 
Zeit  Vorsicht,  ftir  das  Leben  Edelsinn,  ftir 
die  Arbeit  Ausdauer,  ftir  die  Furcht  Gott- 
vertrauen,  ftir  den  Reichthnm  Freundschaft, 
ftir  die  Rede  Ueberredung,  ftir  das  Schweigen 
Anmuth,  ftir  das  Urtheil  Gerechtigkeit , ftir 
Unternehmungen  Mannhaftigkeit , ftir  das 
Wirken  Macht,  ftir  den  Rulim  Herrschaft, 
ftir  die  Natur  Adel. 

Bihago  (oder  Bivago),  Abraham 
ben  Jomtob,  ein  Jude  aus  Arragonien, 
verfasste  1446  zu  Huesca  einen  Comraentar 
zum  „letzten  Analytischen*  (d.  h.  zur  spiitern 
Analytik)  des  Aristoteles,  welcher  sich  hand- 
schrirtlich  in  der  Vaticanischen  Bibliothek 
zu  Rom  und  in  der  Pariscr  Nationalbibliothek 
befindet.  Der  Verfasser  nahm  sich  darin 
den  Averroes  (Ibn  Roschd)  zum  Wegweiser 
und  nimmt  denselben  gegen  die  Angriffe  des 
Levi  ben  Gerson  in  Schutz.  Spiiter,  urn’s 
Jahr  1470  in  Saragossa  wohnhaft,  machte 
er  sich  durch  sein  Werk  Derech  emilnah 
(W eg  des  Glaubens),  welches  1592  in  Kon- 
stantinopel  gedruckt  wurde,  als  Religions- 
philosoph  bekannt. 

Biel  (oder  Byel),  Gabriel,  aus  Speyer 
gebUrtig,  war  seit  1442  bei  der  philosophi- 
schen  Facultiit  zu  Erfurt  als  Schuler  auf- 
genommen,  dann  Prediger  in  Mainz.  Zu 
Anfang  der  sechziger  Jahre  des  15.  Jahr- 
hunderts  muss  sich  Biel  den  Priestern  vom 
gemeinsamen  Leben  angeschlossen  haben  und 
bald  darauf  Probst  des  St.  Marcusstifts  in 
Butzbach  geworden  sein.  Im  Jahre  1477 
wurde  er  vom  Grafen  Eberhard  im  Bart  an 
das  neugegrttndete  Chorherrnstift  in  Urach 
(WUrtemberg)  berufen  und  von  dort  1484 
als  Professor  der  Philosophic  und  Theologie 
an  die  Universit&t  Tubingen  versetzt  und 
1492  zum  Probst  des  Chorherrnstifts  Sanct 
Peter  auf  dem  Einsiedel  in  SchSnbuch,  dem 
Lieblingsaufenthalt  des  Grafen,  ernannt,  wo- 
hiu  auch  nach  seinem  zu  Tubingen  1495 
erfolgten  Tode  seine  Leiche  gebracht  wurde. 
Biel  gilt  insgemein  als  „letzter  Scholastiker*4 
und  hat  den  Standpunkt  des  mittelalterlichen 
rtNominalismus'*  zu  vollstUndiger  systema- 
tischer  Entwickelung  gefUhrt  und  durch  den- 
selben auch  auf  Luther  und  Melanchthon 
Einfluss  geiibt.  Sein  Collectorium  sive  epi- 
toma  in  magistri  senientiarum  libros  IV., 
zu  Tubingen  1501  gedruckt,  enth&lt  seine 
Vorlesungen  und  Erkl&rungen  von  Occam’s 
Werk  uber  die  vier  BUcher  der  Sentenzen 
des  Lombarden.  Auf  nominalistischer  Grund- 
lage  hat  er  sein  System  der  Theologie  auf- 
gebaut,  dessen  Rechtglaubigkeit  von  katho- 


lischenTheologen  niemals  angefochten  worden 
ist.  Alles  Erkennen  hat  seinen  Ursprung  in 
der  sinnlichen  oder  geistigen  Wahrnehmung 
oder  Anschauung,  von  welcher  alle  Erfahrungs- 
wissenschaft  ausgeht.  Zunftchst  ist  sie  Er- 
kenntniss  des  Einzelnen.  Aber  auch  von  der 
intelligibeln  Welt  giebt  es  wenigstens  theil- 
weise  eine  unraittelbare  Anschauung,  nftmlich 
bei  den  innem  VorgUngen  und  Zust&nden 
des  Seelenlebens.  Ausserdem  ist  jede  weitere 
innere  Wahrnehmung  eine  zuerst  durch  den 
Gegenstand,  dann  durch  den  kussern  Sinn, 
endlich  durch  den  innem  Sinn  oder  die  Phan- 
tasie,  also  dreifach  vermittelte.  Nur  aber 
eine  anschauende  Gotteserkenntniss  ist  fUr 
den  Menschen  in  diesem  Leben  nicht  m6g- 
lich.  Unsere  Wahraehmungserkenntniss  er- 
weitert  und  befestigt  sich,  indem  sie  nach 
Entfernung  des  Erkenntnissgegenstandes  zu- 
rUckbleibt,  durch  Abstraction  vom  Sein  des 
Gegenstandes  oder  von  dessen  ver&nderlichen 
und  verschwindenden  zufUlligen  Eigenschaften 
oder  von  der  Vielheit  des  Einzelnen,  um  am 
Gemeinsamen  oder  Allgemeinen  festzuhalten. 
Die  durch  Anschauung  und  Abstraction  ge- 
bildeten  einfachen  Begriffe  werden  dann  durch 
die  Vernunft  entweder  von  einander  getrennt 
(als  verneinende  SUtze)  oder  mit  einander 
verbunden  (bejahende  SUtze),  worin  das  dis- 
cursive Denken  besteht.  Die  Begriffe  sind 
nicht  etwa  kUnstliche  und  conventionelle, 
sondern  vielmehr  nattirliche  Zeichen  der 
Dinge;  aus  ihrer  Zusammensetzung  entstehen 
Satze,  Urtheile  und  Schlttsse  und  dadurch 
erst  wahres  Wissen.  Dieses  selber  geht  auf 
Evidenz  (Gewissheit)  aus,  und  wo  Evidenz 
ist , da  ist  Wissen.  Evident  ist  aber,  was 
entweder  an  sich  bekannt  ist  oder  aus  an 
sich  bekannten  Voraussetzungen  erschlossen 
oder  durch  Erfahmng  mittelst  der  An- 
schauung erkannt  wird.  Eine  Schlussfol- 
gerung  kann  jedocli  keine  grdssere  Evidenz 
beanspruchen,  als  die  Principien.  aus  denen 
sie  abgeleitet  ist.  Die  AllgemeinDegriffe  sind 
nichts  f(lr  sich  Bestehendes,  sondern  an  sich 
ein  Einzelnes,  aber  in  allgeraeiner  Weise 
vorgestellt.  Das  Einzelne  kann  nicht  nur 
vor  dem  Allgemeinen,  sondern  auch  ohne 
dasselbe  deutlich  erkannt  werden,  und  die 
Erkenntniss  des  Einzelnen  ist  vollkommener, 
als  die  Erkenntniss  des  Allgemeinen.  Der 
Materie  als  solcher  muss  ein  wirksames  Sein 
beigelegt  werden,  welches  von  demjenigen 
bestimmten  Sein  vorschieden  ist,  das  ihr  von 
der  Form  zukommt.  Die  verschiedenen  Krftfte 
der  Seele  bezeichnen  nichts  Anderes,  als  die 
Seele  selbst,  sofern  sie  in  verschiedener 
Weise  thatig  sein  kann.  Der  Wille  des 
Menschen  ist  wesentlich  frei,  und  ist  zur 
Bethatignng  dieser  Freiheit  der  Verstand  nur 
insofern  eriorderlich,  als  er  dem  Willen  den 
Gegenstand  vorluilt,  fiir  oder  gegen  welehen 
sich  derselbe  entscheidet.  Die  Gewissheit, 
die  uns  der  Glaube  giebt,  ruht  auf  zwei 
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mmmsWssIichen  Voraussetzungen,  auf  der 
Wahrhaftigkeit  des  sich  offenbarenden  Gottea 
Md  anf  der  Autoritfit  der  Kirche.  — Man 
bat  gpiter  in  Biel’s  Schriften  manche  Kenn- 
ttkben  antipapistischer  Geainnnng  entdecken 
tad  denselben  far  den  Protestantiamus  in 
Beachlag  nehmen  wollen,  und  in  dieser  Rfick- 
aeht  gind  im  16.  und  17.  Jahrhundert  einige 
Heine  Schriften  fiber  ihn  erschienen.  Aber 
aelbst  wenn  die  beigebrachten  Grfinde  stich- 
hiltig  w&ren.  kfinnten  sie  seine  kirchliche 
RechtglSubigkeit  nicht  in  Frage  stellen. 

Linsemann,  Gabriel  Biel,  der  letzte  Scholastiker, 

und  der  Nominalismus.  (In  der  Tubinger 

Quartalschrift , Bd.  47  [1865],  S.  195  - 226; 

449-481;  601—676.) 

Bilfinger,  (auch  Bilffinger,  Btilf- 
finger,  Bielfinger  geschrieben),  G e o r g 
Bernhard,  war  1693  zu  Cannstadt  (in 
Wflitemberg!  geboren,  studirte  seit  1709  in 
Tubingen  Theologie  und  Mathematik,  daneben 
die  Schriften  von  Leibniz  und  Wolff.  Nach- 
dem  er  zuerst  Repetcnt  im  Tfibinger  theo- 
Wgiachen  Stift  gewesen  war,  verkehrte  er  in 
Halle  als  Privatgelehrter  mit  Wolff,  kehrte 
dann  nach  Ttibingen  zurfick,  wo  er  1720 
N’hlossprediger,  1721  ausserordentlicher  Pro- 
fessor der  Philosophic,  1724  ordentlicher 
Profeasor  der  Moral  und  der  Mathematik 
un  Adelscoilegium  wurde.  Im  Jalir  1725 
wurde  er  nach  Petersburg  berufen,  wo  er 
neben  seiner  Professur  der  Moral  und  Philo- 
sophic als  Mitglied  der  kaiserlichen  Akademie 
und  zngleich  als  Ingenieur  ffir  Festungsbau 
Ibitig  war.  Im  Jahr  1731  wurde  er  als 
Professor  der  Theologie  nach  Tubingen  zu- 
rtckgerufen,  1735  als  Geheimrath  und  Con- 
satorialprftsident  nach  Stuttgart  versetzt  und 
Kand  1737  nach  des  Herzogs  plfitzlichem 
Tode  an  der  Spitze  der  Vormundschafts- 
behOrde.  Er  starb  1750  in  Stuttgart  als 
Jonggeselle.  Unter  den  zahlreichen  Schriften, 
die  Bilfinger  fast  fiber  alle  Filcher  des 
Wissens  verfasst  hat,  befinden  sich  auch  eine 
Keihephilosophischer  Arbeiten,  die  er  w&hrend 
der  Jahre  1721 — 1725  in  Tubingen  fiber  die 
rorherbestimmte  Harmonie,  fiber  die  dreifache 
Erkenntniss  der  Dinge,  fiber  die  philosophi- 
«hen  Aiiome,  fiber  die  vorherbestimmte 
Hnnnonie  der  Seele  und  des  Korpers,  fiber 
I'rsprnng  und  Zulassung  des  Bdsen  verfiffent- 
bchte.  Seine  bedeutendste  Arbeit  erschien 
waiter  dem  Titel:  Dilucidationes  de  Deo , 
anHna  Humana,  mundo  et  generalioribus 
rtrm  affectibus  (1725)  welche  viele  Auf- 
erlebt  hat,  von  Andern  ausgezogen, 
Oberaetzt,  in  Fragen  und  Antworten  bearbeitet 
worden  ist  und  namentlich  bei  den  Franzosenv 
Paging  gefunden  hat  Er  hat  sich  darin 
duxch  Vertheidigung  der  „prSstabilirten  Har- 
W»ie“  von  Leib  und  Seele  und  der  Leibniz’- 
Kben  Theodicee  ebensosehr  als  Leibnizianer, 
wfe  als  Wolffianer  gezeigt  und  eigentlich  die 
von  Wolff  selbst  nicht  gebilligte  „Leibniz- 


Wolff’sche  Philosophic"  aufgebracht',  sich 
aber  dabei  als  scharfen  und  selbstatindigen 
Denker  bew&hrt  Er  erortert  in  diesen 
„Erlfiuterungen“  die  Grundlehren  des  Wolff ’- 
schen  Systems  mit  logischer  Klarheit,  sucht 
aber  dabei  den  der  Theologie  anstdssigen* 
Determinismus  zu  beseitigen,  obwohl  er  sich 
doch  schliesslich  den  gbttlichen,  wie  den 
raenschlichen  Willen  stets  durch  zureichende 
Grfinde  bestimmt  denkt  Einfache  Wesen 
sind  ihm  die  Grundbestandtheile  alles  Zu- 
sammengesetzten,  nur  aber  soli  nicht  alien 
diesen  Wesen  auch  Vorstellungskraft  zu- 
kommen,  sondern  die  ursprfingliche  Natur 
der  elementaren  Grundbestandtheile  der  Kbr- 
per  in  der  Bewegungskraft  bestehen.  Die 
Uebereinstimmung  zwischen  kfirperlicher  und 
geistiger  Welt  soli  darin  beruhen,  dass  sich 
die  innem  Veriinderungen  in  den  vorstellenden 
und  nicht  vorstellenden  Wesen  entsprechen. 
Jede  Monade  soil  nur  eine  bestimmte  Sphfire 
ihrer  Vorstellungsthktigkeit  haben,  nicht  also 
jede  ein  Spiegel  des  Alls  sein.  Eine  physische 
iSinwirkung  der  Monaden  aufeinander  lkugnet 
Bilfinger  als  unbegreiflich  und  nimmt  da- 
gegen  eine  vorherbestimmte  Harmonie  der- 
selben  an.  Vorsteilen  und  Begehren  sind 
Grundthktigkeiten  der  Seele  und  beide  in 
bestkndiger  Wechselwirkung  mit  einander, 
so  dass  immer  nur  eine  Vorstellung  aus 
einer  Begehrung  oder  eine  Begehrung  aus 
einer  Vorstellung  hervorgeht.  Eigenthfimlich 
ist  Bilfingem  die  Forderung,  dass  die  Psy- 
chologic die  bisherige  Weise  der  Selbst- 
beobachtung  aufgeben  und  die  naturwissen- 
schaftliche  Methode  einffihren  mtisse.  Ebenso 
glficklich  hat  er  auf  die  Nothwendigkeit  einer 
„Logik  der  Einbildungskraft*‘  hingewiesen, 
die  den  Dichtern  sehr  nfitzlich  werden  kfinne, 
eine  Forderung,  die  spftter  Alex.  Gotti. 
Baumgarten  aufgriff  und  in  seiner  nAes- 
thetica“  (1750  und  58)  verwirklichte. 

Billroth,  Johann  Gustav  Friedrich, 
war  1808  zu  Lfibeck  geboren,  seit  183(5 
Privatdocent  in  Leipzig,  dann  ausserordent- 
licher Professor  der  Philosophic  in  Halle, 
wo  er  1836  an  der  Schwindsucht  starb.  Er 
schloss  sich  an  Chr.  Herm.  Weisse’s  religions  - 
philosophischen  Standpunkt  an  und  legte  den 
Widerspruch  des  Hegel’schen  Systems  mit 
dem  Christenthume  dar.  In  diesem  Sinne 
veroffentlichte  er  seine  „ Beitrilge  zur  herr- 
schenden  Theologie14  (1831),  wfihrend  nach 
seinem  Tode  seine  „Vorlesungen  fiber  Re- 
ligionsphilosophie44  von  Joh.  Ed.  Erdmann 
1837  (in  2.  Auflage  1844)  herausgegeben 
wurden. 

Bi6n  aus  BorysthenGs.  einer  griechischen 
Stadt  am  gleichnamigen  Flusse  (Dniepr),  war 
der  Sohn  eines  Freigelassenen  am  Hofe  des 
Antigonos  Gonatas,  bei  welchem  er  in  Gunst 
stand.  Spilter  wurde  er  mit  seiner  Familie 
als  Sklave  verkauft  und  fiel  in  die  Hilnde 
eines  Redners,  dessen  Gunst  er  sich  erwarb, 
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so  dass  ihn  dieser  zu  seinem  ETben  einsetzte. 
Nach  dem  Tode  desselben  ging  Bion  naeh 
Athen,  wo  er  zuerst  die  Akademie  besuchte, 
dann  sieh  der  Schule  des  Kynikers  Krates 
anschloss  und  auch  den  KyrenaikerTheodoros, 
den  Atheisten,  hbrte.  Aus  seinen  zahlrcichen 
Schriften  Bind  dutch  den  Sammler  Stobaios 
einige  Bruchstttcke  aufbewahrt  worden,  worin 
er  leichtfertige  sittliche  Grundsiltze  rait  Frei- 
geisterei  verbunden  zeigt  und  ebenso,  wie 
sein  Mitschiiler  Euemeros,  den  Gdtterglauben 
aus  der  Vereiirung  ausgezeiclmeter  ver- 
storbener  Menscben  ableitet. 

Bitiii  aus  Abdera,  wird  ais  Venvandter 
und  Ank&nger  des  Philosophen  Demokritos, 
daneben  auch  als  Mathematiker  genannt. 

Biran,  Maine  de,  siehe  Maine  de 
Biran. 

Bivago,  siehe  Bib  ago. 

Blasche,  Bernhard  Heinrich,  war 
1776  in  Jena  geboren,  eine  Zeitlang  Lehrer 
in  Schnepfentlial  und  starb  1832  zu  VValters- 
hausen  als  SchwarzburgischerEducationsrath. 
Er  verbfientlichte  in  seinen  letzten  Lebens- 
jahren  folgende  philosopliische  Schriften : Das 
Bose  im  Einklang  mit  der  Weitordnung  dar- 
gestellt;  ein  neuer  Versuch  liber  den  Ursprung, 
die  Bedeutung,  die  Gesetze  und  Verwandt- 
schaften  des  IJebels,  mit  kritischen  Blicken 
in  die  Gebiete  der  neuern  Theologie  und 
Pkdagogik  in  philosophischer  Hinsicht  (1827); 
Piiilosophie  der  Offenbarung  als  Grundlage 
und  Bedingung  einer  hdhern  Ausbildung  der 
Theologie  dargestellt  (1829);  Kritik  des 
modernen  Geisterglaubens , auch  liber  die 
Frage:  warum  spuken  Geister  jetzt  vor- 
zugsweise  in  der  gelehrten  Welt?  (1830); 
die  gdttlichen  Eigenschaften  in  ihrer  Einheit 
und  als  Principien  der  Weltregierung  dar- 
gestellt,  als  Einleitung  in  eine  philosopliische 
Dogmatik  (1831);  Philosophischo  Unsterblich- 
keitslehre  oder  wie  offenbart  sich  ein  cwiges 
Leben  V (1831).  Blasche  hat  in  diesen  Schriften 
den  pantheistischen  Standpunkt  des  Schel- 
ling’schen  Identitiltssys terns  zu  popularisiren 
gesuckt,  wobei  er  liberall  den  Gedanken  vom 
Univeraum  festhklt,  welches  nach  Seiten 
seiner  Einheit  betrachtet  als  Gott  und  nach 
Seiten  seiner  wechselnden  Mannichfaltigkeit 
als  Welt  bezeichnet  wird.  Sofern  darin  Alles 
einer  strengen  Gesetzm&ssigkeit  folgt,  giebt 
es  darin  Bdses  und  Uebel  nur  fUr  das  blbde 
Auge,  welches  nicht  das  Ganze  liberschaut. 
In  dem  ewigen  Kreislaufe  des  Stoffwechsels 
komrnt  jeder  Bestandtheil  irgendeinmal  dazu, 
ala  vollkommenstes  Atom  im  Gehirn  wirksam 
und  dadurch  unverg&nglich  und  unsterblich 
zu  sein. 

Blasius,  Cajus  (auch  Blossius  ge- 
nannt), aus  Cumae  (in  Campanien)  geblirtig, 
war  ein  Schiller  des  Stoikers  Antipatros  aus 
Tareos  und  Freund  des  Tiberius  Gracchus 
und  fliichtete  sich  nach  des  Letztern  Tode 


nach  Asien  zn  dem  Tyrannen  Aristoneikos 
von  Pergamos,  und  gab  sich,  als  dieser  von 
den  Rdmern  besiegt  und  gefangcn  genommen 
worden  war,  selbst  den  Tod. 

Bleiumy  dds,  siehe  NikdphorosBlem- 
mydes. 

Blount,  Charles,  war  1654  zu  Upper 
Holloway  in  der  englischen  Grafschaft  Alidd- 
lesex  geboren,  bereits  im  18.  Jahre  verheirathet 
und  rrllh  als  Schriftsteller  im  Interesse  der 
Deisten  und  Freidenker  th&tig.  Als  er  nach 
dem  Tode  seiner  Frau  deren  Schwester  zu 
heirathen  wlinschte,  diese  aber  wegen  der 
nahen  Verwandtschaft  Bedenklichkeiten  hatte 
und  der  Erzbischof  von  Canterbury  sich  gegen 
die  Ehe  erklkrte,  die  Schwiigerin  aber  dieser 
Entscheidung  zu  folgen  sich  entschlossen 
zeigte,  erschoss  sich  Blount  im  Jahr  1693. 
In  seiner  ersten  grdssern  Schrift  De  anima 
mundi  (von  der  Weltseele)  1679  war  er 
darauf  ausgegangen,  der  positiven  Religion 
gegenliber  die  „natiirliche  Religion4*  geltend 
zu  machen.  Sp&ter  verbflfentlichte  er  wDie 
zwei  ersten  Blicher  von  Philostra- 
tus’  Leben  des  Apollonius  von  Tyana** 
in  englischer  Uebersetzung  (1680),  mit  An- 
merktingen  begleitet,  die  sich  zwar  nicht 
direct  als  Angriffe  auf  die  christliche  Religion 
kundgaben,  aber  dock  nicht  hindern  konnten, 
dass  das  Buch  als  ein  gef&krlicker  Angriff 
gegen  die  geoflenbarte  Religion  sogleich  bei 
seinem  Erscheinen  unterdriickt  wurde.  Seine 
gleichzeitig  erschienene  Flugschrift  „ Gross 
ist  die  Diana  der  Epheser**  (1680) 
erkldrte  die  heidnische  Religion  mit  iliren 
Opfern  fiir  eine  Erfindung  schlauer  und 
selb8tslichtiger  Priester.  Nach  seinem  Tode 
wurden  viele  seiner  gelehrten  Briefe  durch 
einen  seiner  Freunde  unter  dem  Titel : 
.. Orakel  der  Vernunft44  (1693)  heraus- 
gegeben,  worin  die  Hauptstiicke  der  natlir- 
lichen  Religion  auf  folgende  S&tze  zurlick- 
gefiikrt  werden : 1)  es  giebt  einen  unendlicken 
ewigen  Gott.  welcher  Schbpfer  aller  Dinge 
ist ; 2)  derselbe  regiert  die  Welt  durch  seine 
Vorsehung;  3)  diesen  Gott  ala  SckOpfer  und 
Herrn  zu  verehren,  ist  des  Menschen  Pflicht; 
4)  die  Verehmng  Gottes  besteht  in  Gebet 
und  Danksagung;  5'  unser  Gehorsain  gegen 
Gott  besteht  im  Befolgen  der  Vorschriften 
einer  gesunden  Vernunft,  deren  Beobachtung 
die  sittliche  Tugend  ausmacht;  6)  die  mensch- 
liche  Seele  ist  unsterblich,  und  wir  haben 
nach  unserm  Tode  Lohn  oder  Strafe  nach 
Massgabe  unserer  Handlungen  zu  erwarten; 
7)  die  Abweichungen  von  unserer  Pflicht 
mlissen  wir  bereuen  und  dlirfen  dann  von 
der  Gnade  Gottes  Vergebung  erwarten.  Den 
Kern  der  von  Blount  in  seinen  Schriften  vor- 
getragenen  Lehren  bilden  die  von  Herbert  von 
Ckerbury  und  Thomas  Hobbes  entwickelten 
Gedanken,  so  dass  Blount  in  der  Entwicklungs- 
geschichte  des  englischen  Deismus  keine 
selbststdndige  Stellung  einnimmt 
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Bockshammer,  Gustav  Ferdinand, 
war  1784  zn  Buttenhausen  (in  Wltrttemberg) 
rcboren,  aeit  1810  Repetent  in  Tubingen 
und  bald  darauf  Nachfolger  seines  Vaters 
ia  der  Pfarrei  zu  Buttenhausen , wo'  er 
lehon  1822  starb.  Seine  Schriften  „ Die 
Freiheit  des  menschlichen  Widens  “ (1821) 
«nd  .OffeDbarung  und  Theologie;  ein  wissen- 
whaftlicher  Versuch1*  (1822)  zeigen  ihn  unter 
dem  Einfluase  der  Schelling’schen  Philosophic 
#ehend.  Letztere  Schrift  ist  ein  religions- 
philosophischer  Vermittlungsversuch  zwischen 
Rationalismus  und  Supranaturalismus  im  Sinne 
ernes  philosophischen  Theismus. 

Bodenstein , Adam,  war  1558  (als 
Sohn  des  lieformators  Andreas  Bodenstein, 
genannnt  Carlstadt)  geboren  und  hat  als 
eifriger  Anhfinger  des  Theophrastus  Para- 
celsus und  ein  eben  so  unstetes  Leben  wie 
dieser  fahrend,  nicht  bios  einige  BUcher  seines 
Meisters  dentsch  und  lateinisch  herausgegeben, 
soudern  auch  unter  dem  Titel  Onoimsticon 
1574)  ein  Wdrterbuch  der  in  den  Schriften 
des  Paracelsus  vorkommenden  AusdrQcke 
verSffentlicht  und  ist  im  Jahre  1577  an  der 
Pest  gestorben. 

Bod  in,  Jean  (Joannes  Bodinus),  war 
1530  zu  Angers  geboren  und  hatte  die  Rechts- 
wissenschatt  in  Toulouse  studirt,  wo  er  die- 
selbe  selbst  einige  Jahre  lehrte,  um  dann 
rar  juristischen  Praxis  Uberzugehen.  Er  war 
einige  Zeit  ate  Advocat  am  Parlament  zu 
Paris  th&tig  und  kam  1576  als  Rath  an  das 
Prisidial  nach  Laon,  wo  er  sich  verheirathete. 
Als  Abgeordneter  der  Provinz  Vermandois 
rur  StSLndeversammlung  zu  Blois  wurde  er 
durch  seinen  Freimuth  in  der  Forderung 
religidoer  Duldung  und  voller  staatlicher 
Gleichberechtigung  der  Confessionen,  sowie 
durch  seine  eifrige  Vertretung  der  Rechte 
des  Volks  der  „Meister  des  Reiclistags*4. 
Uabei  theilte  er  den  astrologischen  und  da- 
mooologischen  Aberglauben  seiner  Zeit,  hatte 
eogar  Antheil  an  der  Verurtheilung  einer 
als  Hexe  angeklagten  Frau  und  verfasste 
gegen  den  aufgekl&rten  Arzt  Johann  Weyer, 
welcher  die  Zauberer  als  Kranke  auffasste, 
sein  in  viele  Sprachen  tlbersetztes  Werk 
.JDanonomanie" . Nach  seiner  Rttckkehr  nach 
Laon  verOffentlichte  er  sein  bertlhmt  ge- 
wordenes  rechtsphilosophisches  Werk  „vom 
8taate“  (Six  livres  de  la  repiiblique , Paris 
1577),  in  lateinischer  Sprache  1584,  worin 
er  als  Vorl&ufer  Montesquieu’s  aus  einer  ver- 
gteichenden  Prtlfung  der  verschiedenen , in 
der  Geschichtc  hervorgetretenen  Staats-Ver- 
fuaungen  zu  dem  Ergebniss  gelangte,  dass 
eine  durch  Gesetze  eingeschrdnkte  Monarchic 
die  beste  Verfassung  sei.  Nachdem  er  den 
Herzog  von  Alenyon,  den  Bruder  des  Konigs 
Heinrich  IIL,  nach  England  und  den  Nieder- 
l*aden  begieitet  und  aie  Freude  erlebt  hatte, 
daas  fiber  sein  lateinisches  Buch  „de  civitate“ 
in  Cambridge  fiffentliche  Vorlesungen  gehaltcn 


wurden,  kehrte  er  als  kdniglicher  Procurator 
1584  nach  Laon  zurilck  und  starb  daselbst 
1596  oder  97  im  67.  Lebepsjahre  an  der 
Pest.  Sein  in  lateinischer  Sprache  hinter- 
lassenes  Werk  „ Collof/uium  heptaplomeres“ 
d.  h.  ^Siebengesprdch  tlber  die  verborgenen 
Geheimnisse  erhabener  Dinge“  (in  6 Bttchem) 
begrtlndete  seinen  Ruf  als  religibser  Frei- 
denker  und  zog  ihm  den  Vonvurf  des  Atheis- 
mus  zu.  Er  zeigt  sich  darin  als  einen  ge- 
wandten  philosophischen  Kopf  und  eben  so 
gelehrten  wie  geistvollen  Vertreter  der  schon 
damals  sich  ausbreitenden  Betrachtungsweisc, 
welche  sich  gegen  die  positive  Religion  we- 
sentlich  kritisch  und  verneinend  verhielt. 
Dieses  merkwtirdige  WTerk  war  bis  tlber  die 
Mitte  unsers  Jahrhunderts  nur  handschriftlich 
und  seit  1841  durch  Ausztlge  von  Guhrauer 
seinem  Inhalte  nach  etwas  genauer  bekannt, 
bis  es  1857  aus  dem  zu  Giessen  befindlichen, 
von  Senkenberg  vorbereiteten  handschrift- 
lichen  Apparate  von  L.  Noack  im  Drnck 
veroffentlicht  wurde.  Den  Namen  „Sieben- 
gesprach*4  ftllirt  das  Werk  damm,  weil  die 
seeks  Gespriche,  aus  welchen  dasselbe  be- 
steht,  von  sieben  zu  verschiedenen  Religions- 
parteien  sich  bekennenden  Personen  geftlhrt 
werden,  und  will  der  Verfasser  nach  der 
Vorrede  diese  sieben  GesprSche  in  Venedig 
bei  dem  Katholiken  Paul  Coronftus,  wo 
sich  die  sechs  Mitunterredner  tfiglich  als 
G&ste  eingefunden  batten,  als  Schnellschreiber 
zu  Papier  gebracht  haben.  Die  sechs  GSste 
des  rbmisch-katholischen  Wirthes  sind  nAm- 
lich  Friedrich,  der  an  die  heilige  Schrift 
und  Augsburgische  Confession  sich  haltende 
Lutheraner,  Curtius  der  Reformirte,  Sa- 
lomon der  Jude,  Octavius  der  muliame- 
danische  Renegat,  Sen  an  us  der  Heide  und 
indifferente  Skeptiker,  und  Toralba,  wel- 
cher als  naturalistischer  Philosoph  in  seinen 
Aeusserungen  tlber  Gott  sich  als  Deist  und 
Anhanger  der  sogenannten  nattlrliehen  oder 
Vernunftreligion  kundgiebt,  wie  solche  von 
Gott  den  Menschen  zugleich  mit  der  Ver- 
nunft  eingepflanzt  worden  sei.  Man  bedtlrfe, 
sagt  Toralba,  keines  Jupiter,  noch  Moses, 
noch  Christus,  noch  Moharoeds,  noch  sterb- 
licher  Gbtter,  noch  zahlloser  Ritualgesetze 
heidnischer  und  geoffenbarter  Religionen, 
sondern  die  rechte  Vernunft  nnd  das  Natur- 
gesetz  reichen  hin,  um  das  Heil  zu  erlangen, 
und  wer  so  lebt,  dass  er  dem  reinen  Dienste 
Gottes  und  den  Gesetzen  der  Natur  folgt, 
geniesst  der  wahren  Gltlckseligkeit 

Guhrauer,  Q.  E. , das  Heptaplomeres  des  Jean 
Budin.  Zur  Geschichte  der  Cultar  und  Litc- 
ratur  im  Jahrhundert  der  Reformation. 

Joannis  Bodini  colloquium  heptaplomeres  de 
rerum  sublimium  arcanis  abditis , edidit 
L.  Noack.  1857. 

Baudrillart,  Jean  Bodin  et  son  temps.  1853. 

BoCtius  (oder  Bobthius),  Anicius 
Manlius  Torquatus  Severinus,  stammte 


Boetius 


144 


Boetius 


aiis  der  vornehmen  und  schon  laDge  Zeit 
cliri8tlichen  Familie  der  Anicier  und  war 
zwischen  470  und  480  in  Rom  geboren.  Nach- 
dem  er  schon  friili  seinen  Vater  verloren 
hatte,  erhielt  er  unter  der  Leitung  zweier 
angesehener  Manner  in  der  Stadt  (deren  einer 
wanrscheinlich  sein  nachmaliger  Schwieger- 
vatcr  Symraachu8  war)  eine  vortreffliche 
Ausbildung  in  den  damals  gepflegten  Zweigen 
der  Wissenscliaft.  Mit  Rusticiana,  der  Tochter 
des  gewesenen  Consuls  Symmachus , ver- 
heirathet,  erlangte  er  selbst  schon  frtih,  nach 
andern  Ehrenstellen,  auch  das  Consulat  (510) 
und  genoss  die  Achtung  und  Guust  des  Ost- 
gothenkftnigs  Theodoricn,  welcher  des  Boetius 
elehrtes  Wissen  nach  verschiedenen  Seiten 
in  praktisch  zu  verwerthen  verstand.  Aber 
seine  freimtlthige  Vertheidigung  des  Senators 
Albinus,  welcher  urn’s  Jahr  520  wegen  einer 
Correspondenz  mit  dem  ostromischen  Kaiser 
Justinus  des  Hochverrathes  beschuldigt  worden 
war,  brachte  den  Boetius  selber  in  den  Ver- 
dacht  der  Theilnahme  an  einein  mit  Byzanz 
iKonstantinopel)  angezettelten  Complott.  Er 
wurde  durch  untergeschobene  Briete  der  re- 
publikanischen  Gesinnungen  bei  Theodorich 
(der  im  Jahre  522  seinen  Sitz  nach  Rom 
verlegt  hatte)  verdiichtigt,  daneben  auch  der 
Magie  und  des  Verkehrs  mit  bosen  Geistem 
beschuldigt,  in  Folge  dessen  zu  Ticinum 
(Pavia)  gefangen  gesetzt,  ungehort  verurtheilt, 
seines  Vermogens  beraubt  und  urn’s  Jahr  525 
hingerichtet.  Seine  Gattin , von  welcher 
Boetius  zwei  Sbhne  hatte,  erhielt  jedoch  das 
confiscate  Vermdgen  spiiter  zurilck.  Sein 
Grab  wird  zu  Pavia  in  der  Kirche  des  hei- 
ligen  Augustin  gezeigt,  nachdem  ihm  sein 
Tod  durch  den  ariauisch  gesinnten  Gotlien- 
kbnig  zu  dem  Ruhm  eines  Miirtyrers  der 
rechtglhubigen  katholischen  Kirchenlehre  und 
eines  kirchlichen  Heiligen  verholfen  hatte, 
und  es  wurden  ihm  theologische  Schriften 
gcgen  die  kirchlichen  Secten  der  Arianer 
und  Monophysiten  beigelegt,  worin  er  die 
katholische  TVinitiltelehre  und  die  kirchliche 
Lelire  liber  das  Verhaltniss  der  gbttlichen 
und  menschlichen  Natur  in  Christus  verthei- 
digt  hStte.  Dass  diese  ihm  beigelegten  theo- 
logischen  Scluriften,  deren  frUhester  Zeuge 
erst  Alkuin  in  der  zweiten  Halfte  des  8.  Jalir- 
hunderts  ist,  nicht  von  Boetius  herrtihren,  steht 
ausser  Zweifel.  Ihr Verfasser (Pseudo-Boethius) 
hat  die  von  BoStius  wirklich  verfassten  Schrif- 
ten gelesen  und  sich  ihm  vielfach  accomodirt. 
Als  Verfasser  zahlreicher  Schriften  logischen, 
rhetorischen,  matliematischen  Inhaltes  hatte  er 
sich,  wie  er  selbst  gelegentlich  erklhrt,  zur 
Lebensaufgabe  gemacht,  sUmmtliche  Werke 
des  Platon  und  Aristoteles  in’s  Lateinische 
zu  tibcrsctzen  und  zu  erkl&ren,  um  darauf- 
hin  noch  die  in  den  wesentlichen  Lehrpunkten 
stattfindende  Uebereinstimmung  Beider  nach- 
zuweisen.  Zur  Ausflihrung  ist  dieser  Plan 
nur  in  Betreff  der  logischen  Schriften  des 


Aristoteles  und  ihrer  griechischen  Commen- 
tare  gekommen,  und  seine  dessfallsigen  Ar- 
beiten  sind  ftir  die  Behandlungsweise  der 
Logik  whhrend  des  ganzen  Mittelalters  mass- 
gebend  geworden.  Eine  in  Form  von  zwei 
Dialogen  verfasste  Erklhrung  und  Kritik  der 
von  Victorinus  verfassten  lateinischen  Ueber- 
setzung  der  „Isagoge“  des  Porphyrios  ist 
vermuthlich  ais  literarischer  Erstlingsversuch 
des  Boetius  anzusehen.  Daran  schloss  sich 
seine  eigne  Uebersetzung  und  Erkl&rung 
ebenderselben  Einleitung  des  Porphyrios, 
welches  Werk  eins  der  Hauptschulbtlcher  des 
Mittelalters  geworden  ist  Das  Buch  des 
Aristoteles  „de  interpretation e“  hat  Boetius 
zweimal  bearbeitet,  einmal  fttr  Anfiinger  und 
dann  fllr  Gettbtere.  und  diese  zweite  und 
ausftihrlichere  BearDeitung  in  6 Btlchern  ist 
die  durch  Gelehrsamkeit  und  Scharfsinn  be- 
deutendste  Schrift  des  Boetius  auf  diesem 
Gebiete.  Ausserdem  hat  er  Uebersetzungen 
und  Commentare  zu  des  Aristoteles  Kategorien, 
Analytica  und  Topica,  zur  Schrift  liber  die 
sophistischen  Trugschllisse,  sowie  einen  weit- 
liiufigen , aber  nur  ltickenhaft  erhaltenen 
Commentar  zur  Topik  des  Cicero,  und  endlich 
eine  Uebersetzung  der  Geometrie  desEuklides 
in  zwei  Btlchern  verfasst,  w’elche  uns  jedoch 
nicht  in  einer  dem  Boetius  beigelegten  „Ars 
geometrical  erhalten  zu  sein  scheint  Ausser 
seiner  von  Cassiodor  tiberschwftnglich  ge- 
priesenen  Uebersetzungsth&tigkeit  hat  Boetius 
seibstst^ndige  Schriften  liber  den  kategori- 
schen  und  hypothetischen  Schluss,  liber  die 
Eintheilung,  liber  die  Begriffsbestimmung, 
liber  die  topischen  Unterschiede,  ferner  eine 
Bearbeitung  eines  Werkes  von  Nicomachus 
in  zwei  Biichern  unter  dem  Titel  „de  insti- 
tutione  arithmetical  und  endlich  eine  Schrift 
„de  musica“  in  flinf  Biichern  verfasst,  deren 
Grundzlige  von  den  Lehrern  der  Hannonik 
im  Mittelalter  fortgepflanzt  wurden.  Die 
Uebersetzungen  des  Bobtius  blieben  l&ngere 
Zeit  im  Abendlande  die  einzige  Quelle  fiir 
die  Kenntniss  des  Aristoteles,  bis  denselben 
die  Araber  dem  Abendlande  vermittelten. 
Da  Bobtius  nicht  auf  eigne  Forschungen  und 
den  Weiterbau  der  Philosophic  ausging, 
sondern  nur  den  Lehrzweck  verfolgte.  die 
liberlieferten  philosophischen  Lehren  in  leicht 
versthndlicher  Form  in  weitere  Kreise  zu 
verbreiten,  so  wurden  seine  Arbeiten  im 
Mittelalter  fleissig  abgesehrieben  und  genoss 
er  bei  den  Scholastikern  des  11.  bis  13.  Jahr- 
hunderts  so  grosses  Ansehen,  dass  er  nur 
kurzwreg  „Autoru  von  ihnen  genannt  wurde. 

Tritt  uns  Bobtius  in  seinen  bisher  an- 
geflihrten  Schriften  vorzugsweise  als  ein  Ge- 
lehrter  mit  seinem  ftir  die  damalige  Zeit 
bedeutendem  philosophischen  Wissen  ent- 
egen,  so  zeigt  sein  im  Kerker  verfasstes 
eriihmtestes  Werk  „de  consolatione  philo- 
sophiae “ (vom  Troste  der  Philosophic)  in 
flinf  Biichern  seine  zur  schmackhaften  Frucht 
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praktischer  Lebensweisheit  gereifte  philo- 
sophische  Weltanschauung.  Das  Werk  ist 
in  der  damals  beliebten  Form  des  SatyTikon 
*esehrieben,  worin  Prosaabschnitte  regel- 
sfcsig  mit  Gedickten-in  verschiedenen  Vers- 
aaassen  abweckseln,  und  zeigt  eine  gewandte 
Handbabung  der  mannichfaltigsten  metrischen 
Formen , wie  sie  aus  dem  Alterthume  tiber- 
liefert  waren.  Das  erste  Buch  wird  mit 
einem  ergreifenden  Gcdicht  in  elegischen 
Disticlien  (Hexametern  und  Pentametern)  er- 
6feet,  worin  der  Verfasser  seinen  Fall  von 
der  Hohe  Sussern  Gltickes  beklagt,  wobei 
nur  noch  die  Musen  sein  Trost  seien,  die  ihn 
in  den  Kerker  begleiten.  Da  erscheint  ilim 
in  einer  hohen  und  ehrwllrdigen  Frauen- 
Gestalt  die  Philosophic,  welche  die  leicht- 
fertigen  Musen  vom  Lager  des  Kranken 
verjagt  und  sicli  diesem  als  diejenige  zu 
erkennen  giebt,  die  ihn  einst  mit  ihrer  Milch 
srenahrt  habe  und  die  nun  gekommen  sei, 
die  Last,  die  er  ihretwegen  trage,  mit  ihm  zu 
theilen  und  gleich  einem  Arzte  durch  einige 
Fragen  den  geistigen  Zustand  des  Leidenden 
zn  erforechen.  Nachdem  Bobtius  in  seinen 
Antworten  eine  vernllnftige  Leitung  Gottes 
in  der  Welt  mit  der  Einschr&nkung  zn- 
Seatanden  hat,  dass  sich  dieselbe  nicht  auf 
den  Mensehen  erstrecke,  stellt  die  Philosophic 
darch  weitere  Fragen  fest,  dass  Boetius  weder 
ath  selbst  noch  das  Ziel  der  Dinge  kenne 
and  hier  die  Ursache  seiner  Krankheit  liege, 
der  Lebensfunke  der  Gesundheit  aber  in 
seiner  wahren  Ansicht  von  der  gbttlichen 
Weltregiemng.  Im  zweiten  Buch  wird  er 
beiehrt,  dass  er  durch  die  Sehnsucht  nacli 
dem  friahern  GIticke  leide,  weil  ihm  die 
Emsicht  fehle , darin  in  Wahrheit  nichts 
Goies  besessen  noch  verloren  zu  haben, 
ramal  ihm  das  Beste  unter  den  ihm  zu- 
gefallenen  Glticksgtltern,  sein  Schwiegervater, 
sein  Weib  und  seine  Sbkne  geblieben  seien. 
Wie  viel  er  danim  auch  von  den  Zierden 
des  Lebens  eingebilsst  habe,  so  liege  doch 
daa  wahre  Gltick  nicht  in  irdischen  Dingen, 
Heichthum,  Wiirden  und  Macht,  nebst  Ehr- 
geix,  sondem  nur  im  Innern  des  Mensehen, 
and  gerade  dadurch  mache  sich  Fortuna  um 
den  Mensehen  verdient,  dass  sie  ihr  falsches 
Antiitz  enthttllt  und  denselben  zu  den  wahren 
Ghtern  zurlickfilhrt.  Mit  einem  poetischen 
Preise  deT  Liebe  aus  dem  Munde  der  Philo- 
aophie  schliesst  das  zweite  Buch.  Im  dritten 
▼erlangt  der  bereits  Gest&rkte  begierig  nach 
sekirfem  Heilmitteln.  Die  Philosophic  weist 
aim  methodisch  nach,  wie  alles  Ringen  des 
Mensehen  auf  die  wahre  Gltlckseligkeit  gehe, 
a»ch  welcher  icdoch  die  Mensehen  auf  ver- 
■ehiedenen  Wegen  streben , wfihrend  in 
Wahrheit  nuT  Gott  selbst,  als  das  hbekste 
Gat,  anch  die  vollkommene  Gltlckseligkeit 
welcher  onbewusst  Alles  nachstrebe. 
Gott  ist  allein  das  Ziel  aller  Dinge,  und  das 
ist  Nichts.  Mbgen  also  diejenigen,  die 
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zum  hbchsten  Lichte  den  Geist  erheben  wollen, 
nicht  (wie  in  der  Fabel  von  Orpheus  und 
Eurydice)  zur  Finsterniss  der  Holle  zurtlck- 
blicken,  um  nicht  des  kostbarsten  Gntes 
verlustig  zu  gehen.  Wie  liberzeugt  sich  nun 
auch  Boetius  im  vierten  Bucke  vom  Vor- 
trag  seiner  Lehrerin  erkl&rt,  so  sei  doch 
gerade  dies  die  grbsste  Ursache  seines 
Jammers,  dass  trotz  dem  guten  Lenker  der 
Dinge  das  Bose  ungestraft  hingehe  und  die 
Tugend  nicht  bios  unbelohnt  bleibe,  sondern 
sogar  von  den  Gottlosen  mit  Ftissen  getreten 
werde.  Das  Gegentheil  sucht  ihm  nun  die 
Philosophic  zu  beweisen.  1st  die  Gltlck- 
seligkeit,  nach  der  Alle  streben,  das  Gute, 
so  kbnnen  die  Bbsen  nicht  erlangen,  was  sie 
erstreben,  und  da  das  Bbse  Nichts  ist,  so 
vermbgen  sie  auch  Nichts , wfihrend  die 
Guten  eben  weil  sie  gut  sind,  auch  gltlck- 
selig  sein  und  Gbtter  werden  mtlssen , und 
gerade  dies  sei  ihr  Lohn,  wie  fttr  die  Bbsen 
schon  ihre  Bosheit  Strafe  sei.  Jedes  Gescliick 
ist  gut,  das  nach  dem  gewbknlichen  Sprach- 
gebrauch  gUnstige,  wie  das  widrige.  Zur 
Gesundheit  der  Seelen  ist  bald  Gltick,  bald 
Ungltlck  nbtliig,  wie  es  ihr  Arzt,  Gott  selbst, 
ihnen  verordnet.  Dem  Weisen  aber  ziemt 
es  nicht,  unwillig  zu  werden,  wenn  er  zum 
Kampf  mit  dem  Geschicke  berufen  wird,  und 
ein  hartes  Gescliick  straft  den  Mensehen 
nur  dann,  wenn  es  ihn  nicht  tibt  oder  bessert. 
Die  Frage  des  Boetius,  ob  der  Zufall  tlber- 
haupt  etwas  sei  und  was?  beantwortet  im 
filnften  Buche  die  Philosophic  im  Sinne 
des  Aristoteles  dahin,  dass  der  Zufall  durch 
das  unvorhergesehene  und  unerwartete  Zu- 
sammentreffen  von  Ursachen  bewirkt  werde, 
deren  unvermeidliche  Yerkntlpfung  ein  Werk 
der  Vorsehung  sei.  Bei  der  Frage,  wie 
damit  die  Freiheit  des  menschlichen  Willens 
bestehe,  findet  die  Philosophic  den  Grand 
der  Schwierigkeit  darin,  dass  sich  die  Ver- 
nunft  des  Mensehen  nicht  zur  Einfachheit 
der  gbttlichen  Pr&scienz  erheben  kbnne.  Die 
Zeitlosigkeit  der  gbttlichen  Natur  lbsst  die 
Intelligenz  Gottes  Alles,  Vergangenes,  Gegen- 
wilrtige8  nnd  Zukilnftiges,  in  Einem  Geistes- 
blicke  als  gegenwartig  sehen,  und  Gott  weiss 
nicht  8owohl  die  Zukunft  voraus,  als  er 
vielmehr  die  nie  auflibrende  Gegenwart  weiss. 
So  bleibt  eine  ewige  Yergeltung  bestehen; 
auf  Gott  dtlrfen  wir  unsere  Iloffnungen  setzen, 
an  ihp  unsere  Bitten  richten.  Darum  ver- 
abscheuet  die  Laster,  pflegt  die  Tugenden 
um  so  mehr,  als  ihr  vor  den  Augen  des 
Alles  schauenden  Richters  handelt!  Mit 
dieser  Mahnung  schliesstdas  Werk  des  Boetius, 
welches  sich  kurzweg  als  eine  Tkeodicee 
seines  Schicksals  bezeichnen  Uisst.  Die  Seele 
dieser  pliilosophischen  Trostschrift  ist  der 
Gedanke:  was  auch  dem  Mensehen  in  diesem 
Leben  widerfahren  mag,  gereicht  ihm  zum 
Heil.  Obwohl  die  genossene  christliche  Er- 
ziehung  bei  Boetius  ihre  Spur  zurtlckgelassen 
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hatte,  zeigt  sich  doch  die  rehgictee  Stimmnng 
des  finches  „vom  Trost  der  Philosophic* 
stets  frei  von  eigenthflmlich  christlicher  Far- 
bnng.  Der  Gebraueh  einea  aus  dem  bibliachen 
„Buche  der  Weisheitu  (8,.i)  genommenen 
Spruches  macht  den  Verfasser  noch  nicht 
zn  einem  Manne  von  specifisch  christlicher 
Frbmmigkeit  nnd  Glaubensst&rke.  Der  Name 
Christi  kommt  darin  ebensowenig  vor.  wie 
auch  nur  die  leiseste  Andeutung  anf  biblische 
Ge8cliiehte  oder  chriatliche  Kirche  nnd  Lehre. 
Andererseits  geaellt  er  sich  auch  nicht  zu 
den  Neuplatonikern  seiner  Zeit,  welche  wider 
das  Cliriatenthum  stritten  und  die  heidnische 
Mythologie  aufrecht  zu  erhalten  suchten, 
die  von  Boetius  vielmehr  als  Fabel  behandelt 
wird.  In  persdnlicher  Haltung  nnd  Ge- 
sinnung  ein  „letzter  Rdmer*  gilt  ihm,  wie 
so  manchen  romischen  Philosophen  derKaiser- 
zeit,  die  Philoaopliie  als  Religion  nnd  ala 
Trdsterin  im  Unglfick,  indem  die  Lehren 
der  Philosophic  auch  bei  Boetius  mit  einem 
skentischen  und  mystischen  Anfluge  auf’s 
Praxtische  gewandt  nnd  nach  ihrer  Wirkung 
auf  den  Willen  und  als  lebendige  Gesinnung 
betrachtet  wurden.  Hatte  Boetius  in  der 
Dialektik  den  Aristoteles  als  seinen  Lehr- 
meister  erkl&rt,  so  folgt  er  demselben  auch 
sonst  in  einzelnen  Punkten,  wShrend  er  sich 
in  den  wichtigsten  Lehrbestimmungen  an 
den  Platon  der  Neuplatoniker  anschliesst 
und  dagegen  den  Stoifcern  ebenso  wie  den 
Epikuraern  sich  abgeneigt  zeigt,  indem  er 
dem  „Epicureum  vulgus  ac  Stoicum“  vor- 
wirft,  die  Erbschaft  Platons  an  sich  zu 
reissen.  Nebenher  zeigt  er  jedoch  nichts 
desto  weniger  in  der  sittlichen  Anschauung 
auch  Verwandtschaft  mit  dem  Stoicismns. 

Die  Schrift  des  Boetiua  „de  consolatione 
philosophiae“  wurde  zuerst  in  Niirnberg 
1473  gedruckt.  Eine  gute  Ausgabe  aim 
notis  variorum  erscbien  in  Leiden  1777. 
Eine  althochdeutsche  Uebersetzung  wurde 
von  Graff  1837)  und  von  Hattemer  'Denk- 
male  des  Mittelalters,  Bd.  IH.,  1849)  heraus- 
gegeben ; die  Alteste  franzdsische  U ebersetzung 
von  Jean  de  Meun  erscbien  1483  in  Lyon. 
Eine  neuhochdeutsche  Uebersetzung  mit  An- 
merkungen  von  Fr.  C.  Freitag  erschien  1794. 
Eine  von  Maximus  Planude9  verfasste  grie- 
chische  Uebersetzung  der  poetischen  Stticke 
der  „Consolatio“  wurde  1832  durch  C.  F. 
Weber  in  einem  Darmstiidter  Gymnasial- 
programm  zuerst  herausgegeben ; vollstilndig 
De  la  consolation  de  la  philosophic,  tra- 
duction grecque  de  Maxime  Planude,  puhliee 
pour  la  premiere  fois  dans  son  entier  par 
E.  A . Bet  ant  (187D.  Neuere  Ausgaben 
der  Comolatio  sind  von  Obbarius  (1843)  und 
von  R.  Peiper  (1871)  besorgt  worden.  Die 
8HmmtIichen  Werke  dea  Boetius  wurden  zu- 
erst in  Venedig  (1492)  gedruckt,  dann  in 
Basel  1546  und  1570  (durch  H.  Loritius 
Glareanus),  zuletzt  in  der  von  Mignc  heraus- 


gegebnen  Patrologia  (1847)  als  63.  und  64. 
Band  der  lateinischen  Vtter. 

Nitzsch,  Fr. , das  System  des  Boetius  und  die 
ihm  zugeschriebenen  theologischen  Schriften. 
1860. 

Jourdain,  Ch.,  de  rorigine  des  traditions  sur  le 
Christian isme  de  Bo^ce.  1861. 

Baur,  G.,  Boetius  und  Dante.  1873. 

Boll  ill,  Andreas,  war  in  Darmstadt 
1820  geboren,  1737  Ztihorer  Wolff’s  in  Mar- 
burg, wo  er  seit  1740  als  Magister  der 
Philosophic  Vorlesungen  hielt  Im  Jahr  1744 
als  ordentlicher  Professor  der  Logik  und 
Metaphysik  in  Giessen  angestellt,  Ubernahm 
er  1746  auch  die  mathematische  Professur 
wurde  1757  Bibliothekar  und  1768  Bergratb 
(fiir  das  mathematische  Fach)  und  starb  1790 
in  Giessen.  W&hrend  er  als  Mathematiker 
mit  dem  Fortschritt  seiner  Zeit  ging,  blieb  er 
in  der  Philosophic  ein  strenger  Anh&nger 
der  WolfTschen  Lehre  und  verbffentlicnte 
in  diesem  Sinne  eine  Logik  und  Metaphysik: 
Logica  or  dine  scientifico  in  usitm  auditorm 
conscripta  (1749);  M etaphysica  ordine 
scienti/ico  in  ustun  audilorum  conscripta 
(1753). 

Bdhme,  Christian  Friedrich,  war 
1766  zu  Riesenberg  (in  Bdlunen)  geboren 
und  erst  als  Lehrer  am  Gymnasium  in  Alten- 
berg  th&tig,  dann  Pastor  zu  Luckan  (in  der 
Niederlausitz),  wo  er  1844  starb.  WShrend 
er  in  seinen  theologischen  Schriften  die  Sache 
des  sogenannten  „rationalen  Supranaturalis- 
mus*  vertrat  und  in  seinem  „ christlichen 
Henotikon*  (1827)  eine  Vereinigung  der 
theologischen  Gegensatze  durch  diis  lebendige 
Christenthum  im  Auge  hatte,  zeigte  er  sich 
in  seinen  philosophischen  Schriften  als  An- 
h&nger  Kant’s,  dessen  Lehre  er  gegen  Fichte’s 
Idealismus  vertheidigte.  Die  Titel  dieser 
Schriften  aind:  „Ueber  die  Moglichkeit  syn- 
thetischer  Urtheile  a priori *•  (1801)  und 
wCommentar  ttber  und  gegen  den  ersten 
Grundsatz  der  Wisaenschanslehre*4  (1802). 

Bohme,  Jacob,  war  im  Jahr  1575  in 
dem  Marktflecken  Alt  - Seidenberg  bei  dem 
StSdtchen  Seidenberg  an  der  bohmischen 
Grenze  in  der  Oberlausitz  geboren.  Als  der 
Sohn  armer  Bauersleute  natte  er  in  der 
Dorfschule  nothdtlrftig  lesen  und  schrciben 
gelernt  und  den  gewdhnlichen  Religions- 
unterricht  genossen.  Darauf  erlernte  er  im 
benachbarten  StSdtehen  das  Schuhmacher- 
handwerk.  Schon  als  Knabe  und  wihrend 
seiner  Lehrjalire  hatte  er  Visionen  und 
ekstatische  Zustiinde,  las  viel  in  der  BiM 
und  zeichnete  sich  aurch  Frbmmigkeit  und 
Sittenreinheit  aus.  Auf  seiner  Wanderschaft 
fielen  ihm  auch  andere  religidse  und  astro- 
logische  Btlcher  in  die  Ilande,  und  nach 
mancherlei  innern  K&mpfen  ward  er  endlich 
„in  den  heiligen  Sabbath  und  Ruhetag  der 
Seelen“  erhoben  und  genoss  sieben  Tage 
lang  die  Seeligkeit  der  gottlichen  Beschau- 
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Iichkeit  Im  Jahr  1594  Meister  geworden, 
grfindete  sich  Bdlime  in  GOrlitz  einen  eignen 
Herd,  indem  er  die  Tocliter  eines  dortigen 
Fleischhauers  heirathete,  und  niihrte  sich  von 
seiner  H&nde  Arbeit.  Daneben  las  er  (wie 
er  selber  spfiter  erzahlt)  vieler  hoher  Meister 
Schriften  in  der  Hoffnung,  den  Grand  und 
die  rechte  Tiefe  zu  finden.  Im  Jahr  1600 
wurde  er  zum  zweiten  Male  vom  gbttlichen 
Licht  ergriffen  und  1610  zum  dritten  Male 
mit  neuem  Lichte  begnadigt.  Was  er  im 
Geiste  schaute , schrieb  er  auf  und  so  ent- 
stand  1612  sein  erstes  Werk:  „Die  Morgen- 
r6the  im  Aufgange**.  Ein  Edelmann,  Karl 
von  Eudern,  bekam  diese  Aufzeichnungen 
znfallig  in  die  Hande  und  liess  dieselben 
abschreiben.  So  kam  das  Werk  allm&hlich 
anch  in  andere  Hande;  der  Gfirlitzer  Ober- 

Sfarrer  Gregorius  Richter  glaubte  darin  ge- 
ihrliche  Ketzereien  zu  finden  und  trat  auf 
der  Kanzel  gegen  den  ketzerischen  Schuster 
auf,  worauf  der  Magistrat  ihn  aus  der 
Stadt  verbannte,  am  andern  Morgen  jedoch 
wieder  zurilckrief  und  ihm  nur  das  Ver- 

Srechen  abnahm , das  Manuscript  seiner 
iorgenrfithe**  abzuliefern  und  sich  fernerhin 
des  Bficherschreibens  zu  entkalten.  In  treuem 
Gehoream  gegen  die  Obrigkeit  herainte  Bohme 
sieben  Jahre  lang  den  Strom  seines  Geistes, 
nicht  ohne  schwere  innere  Kampfe,  bis  er 
endlich  auf  Zusprache  seiner  Freunde  zu  der 
Einsicht  kam,  dass  man  Gott  mehr  gehorchen 
mttsse,  als  den  Menachen.  Von  seinen,  durch 
das  Bekanntwerden  seines  ersten  Werkes 
gewonnenen  Freunden  unterstlltzt.  gab  er 
1619  sein  Handwerk  auf  und  verfasste  nun 
bis  zum  Jahr  1624  noch  20  andere  theo- 
sophische Schriften.  Dieselben  fiihren  folgende 
Titel:  1)  Aurora  oder  die  Morgenrothe  im 
Aufgange;  2)  von  den  drei  Principien  gdtt- 
lichen  Wesens;  3)  vom  dreifachen  Leben  des 
Menschen;  4)  vierzig  Fragen  von  der  Seele 
nebst  dem  umgewandten  Auge;  5)  von  der 
Mensehwerdung  Christi;  6)  von  sechs  theo- 
sopkischen  Punkten;  7)  von  sechs  mystischen 
Punkten ; 8)  vom  irdischen  und  himmiischen 
Mysterium;  9)  der  Weg  zu  Christo  in  acht 
Bilchern,  als  a)  von  wahrer  Busse,  b ) vom 
heiligen  Gebet,  c)  von  wahrer  Gelassenheit, 
d von  der  neuen  Wiedergeburt,  e)  vom 
fibersinnlichen  Leben,  f)  von  gottlicher  Be- 
schaulichkeit,  g)  Gesprfich  einer  erleuchteten 
ttud  einer  unerleuchteten  Seele,  h)  von  vier 
Gomplexionen;  10)  zwei  Schutzschriften  wider 
Balthasar  Tilken;  11)  Bedenken  fiber  Esaias 
Stiefels  Bfichlein ; 12)  Schutzrede  wider 
Gregorius  Richter,  nebst  schriftlicher  Ver- 
antwortung  an  den  Rath  zu  Gfirlitz;  13)  Unter- 
richt  von  den  letzten  Zeiten;  14)  designatura 
rerum  oder  von  der  Geburt  und  Bezeich- 
nung  aller  Wesen;  15)  von  der  Gnadenwahl; 
16)  von  Christi  Testamenten ; 17)  mysterium 
magnum  fiber  Genesin  (d.  h.  das  erste  Buch 
®o«ias;  18)  Betrachtung  gbttlicher  Offen- 


barung;  19)  Tafeln  von  den  drei  Principien 

ffittliclier  Offenbarung;  20)  Claris  oder 
chlfissel,  d.  h.  Erklilrung  der  vornehmsten 
Punkte  und  Worter  in  diesen  Schriften; 
21)  177  theosophische  Fragen;  wozu  noch 
74  zu  verschiedenen  Zeiten  geschriebenc 
theosophische  Sendbriefe  komrnen.  Zu  Ende 
des  Jahres  1623  hatte  A.  von  Franken- 
berg,  ein  Freund  Bdhme’s,  ohne  dessen 
Vorwissen  mehrere  (oben  genannte)  klcinere 
Schriften  unter  dem  Titel  „Der  Weg  zu 
Christo**  drucken  lassen.  Auf  Andringeu 
des  ungestilmen  Oberpfarrers  Richter  zu 
Gfirlitz  wurde  Bohme  vom  Stadtmagistrate 
ersucht,  sich  auf  einige  Zeit  freiwillig  aus 
der  Stadt  zu  entfernen.  Er  bogab  sich  im 
Mai  1624  nach  Dresden,  wo  er  sich  bei 
einem  Freunde  aufhielt  Bald  nach  seiner 
Rttckkehr  in  die  Heimath  wurde  er  von 
einem  hitzigen  Fieber  befallen,  an  welchem 
er  am  21.  November  1624  im  49.  Lebens- 
jahre  starb.  Nur  mit  Mfihe  erliielt  er  ein 
christliches  Begrfibniss.  Ein  holzernes  Kreuz 
schmfickte  sein  Grab,  worauf  ein  Lamm,  ein 
Adler  und  ein  Lbwe  stand,  nebst  den  Worten: 
vent,  vidi , vici  (ich  kam,  sail  und  siegte'i. 
Die  erste  Samralung  von  Schriften  Gohme’s 
erschien  1675  in  Amsterdam;  die  erste  voll- 
standige  Ausgabe  in  hochdeutscher  Sprache 
erschien  1682  durch  Johann  Georg  Gichtel, 
in  zehn  Bfiudcu.  Neuerdings  erschienen 
Jacob  Bfihme’s  sfimmtliche  Werke,  heraus- 
gegeben  von  K.  W.  Schiebler,  1831 — 1847, 
in  sieben  Bfinden. 

Mit  seinem  unvertilgbaren  Wissensdrange 
hatte  sich  der  ungclehrte  Gfirlitzer  Schuster 
durch  sinnige  Beobachtung  des  menschlichen 
Lebens  una  des  eigeneu  Gemfiths,  sowie 
durch  Betrachtung  der  Natur  mfihsam  aus 
der  ipnern  Gfihrung  seines  Geistes  zur  Klar- 
heit  fiber  sich  selbst  heraufzuringen  gestrebt, 
ohne  es  jedoch  zu  einem  metlmdischen  und 
folgerichtigen  Denken  und  zur  Beherrschung 
der  Sprache  bringen  zu  konnen.  Seine 
Scliriften  sind  durch  die  phantastische  Ver- 
mengung  deutscher  Worter  mit  unvcrdauten 
alchymistischen  Ausdrficken  und  halbver- 
dauten  Fremdwfirtern  ebenso,  wie  durch  deu 
reichlichen  Gebrauch  von  hinkendeu  Gleicli- 
nissen  und  phantastischen  Bildern  kaum  ge- 
niessbar.  Trotzdem  wurden  diese  Schriften 
das  Band  einer  besondern  Gesellschaft , die 
man  Bbhmisten  nannte.  Ausser  Bohme’s 
treuestem  Freund  und  begeistertem  Anhanger, 
Abraham  von  Frankenberg  (gest,  1652) 
huldigte  den  Ansichten  Bfihme’s  der  Berg- 
rath  Johann  Theodor  von  Tschech,  ein 
Schlesier,  und  der  vielgereiste  Arzt  Balthasar 
Walter,  welcher  als  Aufseher  des  che- 
mischen  Laboratoriums  in  Dresden  mit  Bohme 
bekannt  geworden  war  und  ilm  zuerst  als 
Philosophus  teutonicus  bezeichnete,  ferner 
die  Aerzte  Cornelius  Weisner  und  Friedrich 
Krause  und  der  Helmstfidter  Professor  der 
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Kechte  Werdenliagen,  dessen  „Psycho- 
logia  vcra“  (1632)  die  lateinische  Ueber- 
setzung  von  Bbkme’s  vierzig  Fragen  von  der 
Seele  Urstand  ist.  Ausserdem  wtirde  Johann 
Georg  Gichtel  (gest.  1710)  in  Deutschland 
ein  rtlhriger  Apostel  der  Lehre  Bohme’s,  die 
in  England  durch  John  Pordage,  Brumley 
und  Jane  Leade  verbreitet  wurde,  wkhrend 
in  Frankreich  der  Mystiker  Pierre  Poiret 
im  17.  und  Saint  Martin  im  18.  Jahr- 
hundert  Bolime’s  Schriften  studirten.  Andrer- 
seits  war  als  erster  Gegner  Bohrae’s  in  Utrecht 
David  Gilbert  in  aer  Schrift  „Admonilio 
adversus  scripta  lioehmiana “ (1643)  hervor- 
getreten  und  seitdem  wareu  Anhiinger  und 
Gegner  in  lebhaftem  Schriftenwechsel  thlltig, 
bis  seit  dem  Ausgang  des  18.  Jahrhunderts 
durch  die  Romantiker  Tieck  und  Novalis 
und  durch  die  Anhiinger  der  Schelling’schen 
Naturphilosopkie,  insbesondere  aber  durch 
den  Tkeosopken  Attbaverns,  Franz  Baader, 
der  theosophische  Scuuster  von  Neuem  zu 
Ehren  kam  und  in  die  Rcihe  der  Philosoplien 
aufgenommen  wurde,  worauf  man  innerhalb 
der  Schule  Hegel's  Anstalten  machte,  den 
sogenannten  „spekulativen  Gehaltu  seiner 
tiefsinnigen  Phantasieen  aus  ihrer  verschlack- 
ten  Form  herauszusckklen.  Mit  der  pan- 
theistischen  Anschauung,  dass  Gott  selbst 
nicht  sein  konne,  ohne  sich  in  einer  Welt 
zu  offenbaren,  und  dass  Alles  aus  Gott  ker- 
vorgegangen  sein  mttsse  und  nur  an  ihm 
Bestand  habe,  geht  bei  Bohme  Hand  in 
Hand  der  dualistiscke  Gedanke,  dass  mit  dem 
Grunde  der  Welt  und  des  Bosen  Gott  selber 
schon  in  seiner  vor  - und  liberweltliehen 
Selbstentwickelung  ursprilnglich  einen  Gegen- 
satz  in  sich  trilgt,  ein  finsteres  negatives 
Princip,  welches  ewig  in’s  Licht  verklkrt 
werde.  Eben  diesen  Gruudgedanken  hat  die 
neuere  Philosophic  des  Absoluten  wieder  auf- 
genommen. 

Wir  geben  im  Folgenden  einen  Ueber- 
blick  tiber  Bohiue’s  Grundanschauungen  mog- 
lichst  mit  seinen  eignen  Worten. 

Ich  bin  nicht  in  den  Hirnmel  gestiegen, 
dass  ich  alle  Werke  des  Schdpfers  gesehen 
hatte,  sondern  derselbe  Hirnmel  ist  in  meinem 
Geiste  offenbart,  dass  ich  die  Dinge  erkenne, 
wie  in  Gott  Alles  und  Gott  selber  Alles  ist, 
wie  der  keilige  Geist  Alles  erftlllt  und  in 
der  Seele  creattlrlich  wird  als  ihr  Eigenthum, 
so  sieht  sic  in  das  gbttliche  Wesen,  darin 
sie  ihren  Quell,  ihr  Herkommen  und  Leben 
hat,  gleichwie  das  Auge  des  Menschen 
das  himmlische  Gestirn  erblickt,  daraus  er 
semen  anfiinglichen  Ursprunggewinnt.  Darum 
trage  ich  in  meinem  Wissen  nicht  erst  Buck- 
staben  zusaramen  aus  vielen  Bttchem,  sondern 
ich  habe  den  Buckstaben  in  mir;  liegt  dock 
Hirnmel  und  Erde  mit  allem  Wesen,  dazu 
Gott  selber  im  Menschen.  Wie  ist  doch 
Gott  alien  Dingen  so  nalie,  und  doch  begreift 
iliu  keines,  es  stehe  ihm  denn  stille  und 


ergebe  ilim  den  eignen  Willen.  Dann  aber 
wirkt  er  durch  Alles,  wie  die  Sonne  die 
ganze  Welt  durchscheinet ; dann  nimmt  der 
keilige  Geist  die  Lebensgestaltniss  ein  und 
ztlndet  sie  mit  seinen  Liebesllammen  an,  und 
so  geht  nun  die  hohe  Wissenschaft  des  Cen- 
trums aller  Wesen  auf.  Aber  ohne  Um- 
wendung  des  Gemttths  ist  alles  Forschen  ein 
nicktig  Ding;  denn  ein  unerleuchtetes  Gemttth 
vermag  nicht  himmlische  Gedanken  zu  fassen 
in  das  irdische  Gef&ss,  wreil  nur  Gleiclie3 
mit  Gleichem  gefasst  wird.  So  ist  auch  mir 
nach  harten  StUrmen  mein  Geist  durch- 
gebrochen  bis  in  die  innerste  Geburt  der 
Gottheit,  und  im  gdttlichen  Licht  ist  mit 
grossem  Triebe  mein  Wille  gewachsen,  das 
Wesen  Gottes  zu  besclireiben.  Gott  ausser 
Natur  und  Creatur  in  sich  selber  ist  die 
ewige  Einheit,  als  das  unm&ssliche  einige 
Gut,  das  Nichts  hinter  nock  vor  sich  hat, 
das  ihm  moge  etwas  geben  oder  eintragen 
oder  das  ihn  moge  bewegen,  ohne  alle  Neig- 
lichkeiten  und  Eigenschaften , welches  ohne 
alien  Ursprung  der  Zeit  in  sich  selber  nur 
Eines  ist  und  nirgend  keinen  Ort.noch  Stelle 
hat.  Ausser  der  Natur  ist  Gott  ein  Mysterium, 
nkmlich  in  dem  Nichts;  denn  ausser  der 
Natur  ist  das  Nichts,  in  der  Ewigkeit,  als 
im  Ungrunde  ausser  der  Natur,  ist  nichts 
als  eine  Stille  ohne  Wesen,  eine  Freiheit 
ohne  Qual,  es  ist  eine  ewige  Rohe,  ein  Un- 
grund  ohne  Anfang  und  Ende.  Er  ist  in 
sich  selber  der  Ungrund,  das  einige  Wesen, 
das  Nichts  und  das  Alles,  er  ist  weder  Licht, 
nock  Finsterniss,  weder  Liebe  noch  Zorn, 
sondern  das  ewige  Eine,  der  einige  Gott, 
welcher  sich  in  sich  selber  fasst  und  findet 
und  Gott  aus  Gott  gebiert.  Denn  das  g&nze 

Sbttiiche  Wesen  steht  in  ewiger  und  steter 
eburt:  der  ungrllndliche  Wille,  ein  ewigcs 
Sehen,  flihrt  sich  in  eine  ewige  Beschaulich- 
keit  seiner  selbst , und  also  ftikrt  sich  der 
Ungrund  in  Grund  zu  seiner  Selbstoffen- 
barung  ein.  Im  Nichts  urstkndet  der  Wille, 
das  Nichts  in  Etwas  einzuftihren,  damit  sich 
der  Wille  finde,  ftihle  und  schaue;  denn  im 
Nichts  wire  er  ihm  selber  nicht  offenbar. 
So  fasst  sick  der  Wille  in  sich  selbst  zn 
seinem  eignen  Grunde,  als  einer  Stiltte  seiner 
Ichheit,  auf  dass  er  wirke.  Der  Wille  als 
ein  Ausgang  seiner  selbst  zu  seiner  Em- 
findliclikeit  ist  der  ewige  Vater  des  Grundes, 
ie  Empfindiichkeit  der  Liebe  ist  der  ewige 
Sohn,  welchen  der  Wille  in  sich  gebieret  zu 
einer  empfindlichen  Liebeskraft,  und  der  Aus- 
ang  der  wollenden  emptindlicken  Liebe  ist 
er  Geist  des  gdttlichen  Lebens.  Der  Vater 
fasst  sick  in  eine  Lust  zu  seiner  Selbstoffen- 
barung;  sie  ist  der  Sohn,  der  Abglanz  und 
das  Licht  des  Vaters  una  die  Ursache  der 
quellenden  Freuden  in  alien  dessen  Krkften. 
Der  Wille  spricht  durch  das  Fassen  sich 
selber  aus,  und  so  ist  er  der  Geist,  das 
Band,  dadurck  Vater  und  Sohn  in  einander 
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bestehen  und  einander  erkennen.  Also  1st 
die  ewige  Einheit  ein  dreifaclies  unermess- 
liches,  unanf&ngliches  Leben,  welches  stehet 
im  Wollen,  Empfinden,  Fassen  und  Ausgehen 
seiner  selbst,  Gott  ist  ein  Insicbselberwirken, 
Gebaren  und  Finden;  er  ist  durch  Alles  und 
in  Allem,  seine  Geburt  ist  ilberall  und  sonst 
Nichts ; er  ist  Zeit  und  Ewigkeit,  Gmnd 
und  Ungrund  und  begreiflt  allein  sich  selbst. 
DerUngrund  ist  ein  ewiges  Nichts,  das  Nichts 
ist  aber  doch  eine  Sucht  nach  Etwas,  welche 
sich  ira  Nichts  selber  den  Willen  zu  Etwas 
macht,  und  dieser  Wille  ist  etwas  Anderes, 
als  die  begehrende  Sucht.  Dies  ist  die  ewige 
Zweiheit,  der  ewige  Unterschied  in  Gott. 
Den  ewigen  Willensgeist  erkennen  wir  als 
Gott,  (las  rege  Leben  der  Sucht  aber  als  die 
ewige  Natur  in  Gott.  Eines  schlechthin  hat 
Nichts  in  sich,  das  es  wollen  kann;  auch 
kann  sich’s  in  der  Einheit  nicht  empfinden, 
nor  in  der  Zweiheit  ist  solches  mdglich. 
Die  ewige  Natur  ist  das  Chaos,  daraus  Licht 
und  Finsterniss  als  das  Fundament  von 
Himmel  und  H6lle  ewig  fliessen  und  offen- 
bar  werden. 

Da  das  ewige  Wesen  hat  wollen  offenbar 
sein,  so  hat  es  einen  begehrenden  Willen 
schSpfen  m(i88en;  weil  aber  nichts  zu  be- 
gehren war,  als  nur  das  kraftige  Wort,  dieses 
aber  in  der  stillen  Ewigkeit  nicht  existirte, 
so  nrassten  die  sieben  Gestalten  der 
ewigen  Natur  erkoren  werden.  Aus  diesen 
ist  dann  von  Ewigkeit  hervorgegangen  das 
kriftige  Wort,  d.  h.  die  Kraft,  das  Herz 
und  Leben  der  stillen  Ewigkeit  und  seine 
ewige  Weisheit.  Die  erste  und  siebente 
Eigen3chaft  mtissen  als  eine  gerechnet  wer- 
den, die  dem  Vater  zugeeignet  wird;  ebenso 
kommen  die  zweite  und  sechste  dem  Sohne 
ru,  die  dritte  und  fttnftc  dem  heiligen  Geiste; 
die  vierte  aber  ist  das  Scheideziel.  Alle 
sieben  Geister  in  der  gbttlichen  Kraft  werden 
in  einander  geboren;  einer  gebaret  immer 
den  anderen,  es  ist  auch  keiner  der  erste 
und  ist  auch  keiner  der  letzte,  sondern  alle 
sieben  sind  gleich  ewig.  Nur  wenn  man  in  sie 
speculirt,  kann  man  sie  nicht  alle  sieben 
anf  einmal  erfassen,  sondern  nur  nach  ein- 
ander; sic  ringen  in  einem  einigen  Liebe- 
apiele  mit  einander  und  in  Gottes  Wesen  in 
einander  aufsteigend  geb&ren  sie  sich  in 
einem  Cirkel.  Die  erste  dieser  gdttlichen 
Qualitaten  oder  Quellgeister  heisst  die  Be- 
gierde,  denn  das  Nichts  ursachct  den  Wiilen, 
fass  er  begehrend  wird,  und  das  Begehren 
ist  eine  Imagination.  Der  Wille  will  nicht 
faster  sein,  aber  das  Begehren  macht  ihn 
faster;  so  entsteht  mit  der  ersten  zugleich 
die  zweite  Naturgestalt,  die  Bewegniss, 
welche  die  angezogene  Begierde  in  Vielheit 
brrngt  und  die  wahre  Wurzel  zum  Leben 
ist.  l)ic  herbe  Begierde  fasst  sich  und  zicht 
sich  in  sich,  das  Ziehen  aber  ist  fliehend 
und  will  aus  sich;  da  sie  nun  aber  nicht 


von  einander  weichen  und  sich  nicht  trennen 
kbnnen,  werden  sie  in  sich  gleich  einem 
drehenden  Rade  und  so  ergiebt  sich  die 
grbsste  UnTuhe  oder  die  Angstqnalit&t  als 
dritter  Quellgeist.  In  Rnhe  gebracht  wird 
das  Geburts-  oder  Angstrad  nur  vermdge 
der  vierten  Naturgestalt,  nSmlich  durch 
den  von  der  Begierde  der  Natur  und  vom 
Sehnen  der  Freiheit  entztindeten  Feuerblitz. 
Vor  dem  Blitz  erschrickt  die  Angst,  wie  die 
Finsterniss  vor  demLichte;  dasjFeuer  scheidet 
die  finstere  und  liclite  Welt,  den  Zorn  und 
die  Liebe;  im  Feuer  wird  die  Angst  zur 
Liebe  oder  zur  fiinften  Qualititt.  Als  die 
Empfindlichkeit  der  Einheit  giebt  die  Liebe 
das  Wesen  und  ist  die  Gebnrtsst&tte  flir 
(len  Saamen  aller  Dinge.  Fflhrt  sich  die 
Liebe  der  Einheit  in  Wirken  und  Wollen, 
so  entsteht  die  sechste  Qualit&t,  das  Ver- 
stitndniss,  der  Hall  oder  Schall.  In  der 
siebenten  Naturgestalt  erweisen  alle  andern 
sich  wirksam  und  kommt  in  ihr  Alles  zur 
Fasslichkeit;  sie  ist  der  Leib,  der  aus  den 
andern  sechs  Quellgeistern  geboren  wird,  in 
welchem  alle  himralischen  Figuren  sich  ge- 
stalten und  alle  Freude  anfgeht.  Diese  sieben 
Naturgestalten  stehen  in  einander  und  bilden 
das  Liebespiel  des  Lebens.  Sie  sind  alle 
zusammen  Gott  der  Vater,  und  das  Licht, 
das  sie  gebftren,  worin  ihr  Leben  besteht, 
ist  der  Sohn  Gottes,  als  das  Herz,  die  Seele 
und  das  Bewusstsein  der  sieben  Geister.  Nur 
indem  also  die  Kraft.  Gottes  in  Schiedlich- 
keit  und  Empfindlichkeit  kommt,  so  dass 
die  einzelnen  Krilfte  in  ihrem  Liebespiel  mit 
einander  ringen,  tliut  sich  in  ihm  durch 
Geburt  der  heiligen  Dreifaltigkeit  das  grosse 
Liebefeuef  auf.  So  keine  WiderwArtigkeit 
im  gSttlichen  Leben  w&re,  so  wilre  auch 
keine  Empfindlichkeit,  noch  Wollen,  noch 
Wirken,  auch  weder  Vcrstand  noch  Wissen- 
schaft  darin.  Ohne  Gift  und  Grimm  ist  kein 
Lebenj  der  Grimm  ist  die  Wurzel  aller  Dinge; 
ohne  inn  w&re  der  Tod,  in  ihm  allein  steht 
Macht  und  Gewalt,  aus  ihm  gehen  alle  Wunder 
hervor.  In  Ja  und  Nein  bestehen  alle  Dinge, 
es  sei  gbttlich  oder  teuflisch  oder  irdisch. 
Das  Nein  ist  ein  Gegenwurf  des  Ja,  auf 
dass  die  Wahrheit  offenbar  und  Etwas  sei, 
worm  ein  Gegentheil  ist,  darin  die  ewige 
Liebe  wirkend  sei.  Also  sind  in  Gott  zwei 
Principien,  ein  Liebefeuer  und  ein  Zomfcuer. 
Das  dritte  Princin  gOttlichen  Lebens  ist  die 
sichtbare  und  gdttliclie  Welt,  eine  Erweckung, 
ein  Bildniss  und  Gleichniss  des  Ewigen.  Die 
ewige  Gottheit  wurde  ihr  selbst  nicht  offen- 
bar, so  nicht  Gott  in  sich  selbst  Creaturen 
erschtlfe.  Im  Worte  spricht  Gott  sich  selbst 
und  alle  Dinge  aus;  die  sichtbare  Welt  ist 
das  ausgeflos8ene  Wort.  Die  Welt  ist  ein 
Spiegel  der  ganzen  Gottheit  in  Liebe  und 
Zorn;  was  in  der  ewigen  Geb&rung  ist,  eben- 
dasselbe  ist  auch  in  der  Schfipfung;  die 
Creatur  muss  also  das  Siegel  der  Dreieinig- 
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keit  tragen  und  die  Geburt  der  Dreizahl  in 
ihrem  Herzen  haben.  Da  sich  nun  Gott 
creatttrlich  machte,  so  mackte  er  sicb  nacli 
seiner  Dreiheit  creatUrlich , und  so  hat  er 
auch  drei  liber  alien  stehende  Filrstenengel 
geschaffen,  niimlich  Michael,  Lucifer  und 
Uriel,  ausser  diesen  aber  noch  andere  FUrsten- 
engel,  die  in  ihrer  ewigen  Geburt  ein  immer- 
w&hrendes  Liebespiel  haben.  Durch  der  Engel 
Gescluift  regiert  Gott  alle  Dinge;  Kraft  und 
Wirken  ist  Gottes,  sie  aber  sind  seino  Werk- 
zeugc.  Jedcr  Engel,  der  in  Gottes  Liclit 
und  Kraft  leben  will,  muss  die  Selbstheit  der 
Begierde  aufgoben  und  sich  mit  seinem  Eigen- 
thume  ganz  Gottes  Willen  ergeben,  dem 
eiguen  Widen  absterben  und  dafilr  ira  Lichte 
der  Liebe  ausgrilnen.  Auch  dem  Lucifer 
stand  es  frei,  in  das  Licht  der  Liebe  zu 
imaginiren;  er  zog  sich  aber  aus  der  Liebe 
in  Gottes  Zorn,  in  den  Grimm  der  Natur, 
damit  war  er  ausser  Gott  getreten  und  wurde 
festgehalten  in  dem  Abgruud  der  Hallo,  und 
so  wurde  er  aus  dem  lichten  Engel  ein  finsterer 
Teufel. 

Hoher  als  Engel  und  Teufel  steht  der 
Mensch,  der  ein  Saiteuspiel  ist,  aus  dem  die 
gauze  voile  Ilarmonie  der  Gottheit  hervor- 
tonen  kann.  Der  Mensch  heisst  selbst  das 
Wesen  allcr  Wesen,  es  steht  Alles  in  seiner 
Macht;  er  mag  den  Grimmgeist  oder  den 
Liebegeist  geb&ren,  demnach  wird  er  ge- 
schieden,  wie  und  in  welche  Welt  er  gehort; 
denn  er  scheidet  sich  selbst.  Also  ist  er- 
kenntlich,  was  Siinde  sei:  der  Wide,  der 
sich  von  Gott  scheidet  in  Eignes  und  sein 
eignes  Feucr  weckt.  Aller  baser  Wide  ist 
ein  Teufel,  als  niimlich  ein  selbstgefasster 
Wide  zur  Eigenheit,  ein  abtrilnniger  vom 
ganzen  Wesen  und  eine  Phantasie.  Zwar 
ist  Gott  auch  in  den  Gottlosen,  aber  er  ist 
in  ihnen  nicht  offenbar  nach  seinem  Liebe- 
leben  und  wird  von  ihnen  nicht  ergriffen. 
Gott  der  Ilerzenkilndiger  weiss  wohl,  wohin 
der  Wide  sich  wenden  will,  adein  er  liisst 
ihn  frei,  und  es  ist  koine  Verordnung  von 
Ewigkeit  ftlr  jede  Seele,  sondern  nur  eine 
adgeraeine  Gnadenvorsehung;  Gottes  Wahl 
ist  nur  Bestiitigung  zu  des  Menschen  Wahl. 
Das  Centrum,  daraus  Boses  und  Gutes  quillt, 
liegt  in  uns;  was  wir  crwecken,  es  sei  Feuer 
oder  Licht,  das  wird  von  seines  Gleichen 
angenommen,  cntweder  von  Gottes  Zornfeuer 
oder  von  Gottes  Liebefeuer.  Gott  wird  in 
jedem  Menschen  nach  der  Eigenschaft  seines 
Lebcns  offenbar;  es  ist  aber  moglich,  aus 
dem  Zorne  wieder  auszugehen;  wenn  der 
Mensch  nur  das  Fiinklcin  in  der  Liebe 
Gottes  wieder  in’s  Lebenslicht  einlilsst,  welches 
immerdar  vor  dun  steht  und  ilirn  ruft,  so  ist 
alsbald  in  demselben  Fllnklein  der  WiUiler 
zum  Himmclreich.  Es  braucht  nur  der  Wide 
von  der  falschen  Wirkung  stille  zu  stehen, 
so  wird  die  Gnade  wirksam.  Es  ist  Alles 
magisch:  was  der  Wide  eines  Dinges  will, 


das  einpfUhet  er;  wir  haben  Himmel  un< 
Ildlle  in  uns  selber;  was  wir  aus  uns  inachen 
das  sind  wir;  wo  wir  aus  unsrer  Selbstsuch 
herausgehen,  wird  uns  die  Erde  zum  Himmel 
Sollte  der  Seele  des  Menschen  nach  den 
Silndenfalle  geholfen  werden,  so  musste  sic! 
die  Gottheit  nach  dem  Lichte  des  ewigei 
Lebcns  bewegen,  das  Herz  Gottes  mit  seinen 
Lichte  musste  in  sie  kommen.  Als  da* 
gottliche  Wort  in  Fleisch  und  Blut  der  Mari? 
einging,  begann  die  Menschwerdung  Gottes 
Christos  ist  gekommen,  den  innern  Menschen 
aufzuwecken  und  in  seiner  Kraft  neu  zu 
gcbiiren.  Der  inncre  Mensch  Christu9  nahrc 
unsere  Siinde  auf  sich  und  Hess  den  Leib, 
darauf  er  die  Siinde  der  Menschen  gelegt 
hatte,  als  einen  Fluch  Gottes  an’s  Kreuz 
hiingen;  so  vergoss  er  im  Sterben  sein  Blui 
des  heiligen  Menschen  in  das  Wesen  des 
ftussern  Menschen,  darin  der  Tod  war.  Als 
aber  dieses  heilige  Blut  mit  in  den  Tod  fiel, 
so  erschrak  der  Tod  vor  diesem  heiligen 
Leben  und  der  Zorn  vor  der  Liebe,  und 
sank  also  in  seinem  Gift  und  Grimm  wie 
ertadtet  dahin.  So  hat  Christi  gdttliche 
lebendige  Wesenheit  den  Tod  zerbrochen 
und  die  verwundete  halbtodte  Menschheit 
durch  den  Tod  in  das  ewige  Leben  eingeftthrt. 
Denn  Keiner  mag  Gott  schauen,  es  werde 
denn  zuvor  Gott  in  ihm  Mensch.  Das  Wesen 
Christi  ist  in  alien  Menschen  gegenw&rtig, 
nur  muss  es  der  Glaubensgeist  ergreifen, 
so  blttht  und  w£chst  die  holdselige  Lilie. 
Wer  aus  des  Teufels  Willen  ausgeht  in 
Gottes  Willen,  den  empfdngt  Gottes  Wille 
und  er  ist  aller  Silnden  los;  denn  sie  bleiben 
im  Feuer.  Wird  Christus  in  des  Menschen 
Leben  ein  Licht  und  waudelt  die  Nackt  in 
einen  hellen  Tag,  so  ist  die  Siinde  vergebcn. 
Der  Glaube  ist  nicht  ein  Gedanke  oder  Za- 
lassen  der  Geschichten,  dass  Christus  flit 
unsere  Stlnden  gestorben  sei,  sondern  eiui 
Nehraen  und  Essen  aus  Gottes  Wesen  un4j 
also  Gottes  Wesen  anziehen  als  einen  Leib- 
der  Seele.  Das  heisst  liber  alle  Vernunfl| 
glauben,  wenn  das  Herz  keinen  Trost  em- 
pfangt  und  doch  an  Gott  hanget  nnd  ira 
Willen  sagt:  Herr,  ich  lasse  nicht  von  dir; 
wirf  mich  in  den  Himmel  oder  in  die  Ildll^ 
so  lasse  ich  doch  nicht,  denn  du  hist  raei* 
und  ich  bin  dein.  Bist  du  in  Christus  neat 
geboren,  so  bist  du  ein  Glied  an  seinem 
Leibe,  und  sein  Geist  ist  dein  Geist,  dal 
Himmel  und  die  Welt  sind  dein.  So  wira 
im  alten  Menschen  ein  neuer  gcistlichen 
Mensch  gdttlicher  Sinne  undgottlichen  Willem 
geboren , welcher  die  Lust  des  Fleiscbei 
t&glieh  todtet  und  durch  gdttliche  Kraft  dil 
Welt  zum  Himmel  und  den  Himmel  zu 
sichtbaren  Welt  macht,  also  dass  Gott  Menscl 
und  Mensch  Gott  wird.  Gleichwohl  ist  nod 
Streit  im  neugebomen  Menschen;  den  aussernl 
Menschen  der  Siinde  kdnnen  wir  nicht  ganf 
in  uns  tadten,  sondern  ihn  nur  gefangei 
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tUhreii.  1st  nun  gleich  die  Seele  noch  oft 
in  Angst,  wenn  die  nolle  auf  sie  dringt  und 
ach  in  ihr  will  offenbaren,  so  ersinkt  sie 
doch  in  die  Hoffnung  der  gbttlichen  Gnade 
and  steht  als  eine  schdne  Rose  mitten  nnter 
Dornen,  bis  das  Reich  dieser  Welt  ira  Sterbcn 
des  Leii.es  von  ihr  abfUilt.  Denu  erst,  wenn 
iie  Nichts  mehr  hindert,  wird  sie  recht  in 
Gottes  Liebe  ofFenbar.  Wo  der  Menseh  nicht 
wyhnet,  da  hat  die  Liebe  ihren  Sitz  im 
Menschen ; da  die  Seele  ihres  eignen  Widens 
eTstirbt  und  selber  nichts  mehr  will,  als  was 
Gott  will,  da  wohnet  sie.  So  viel  der  eigne 
Wille  ihm  selber  todt  ist,  so  viel  hat  sie  die 
Stitte  eingenommen;  wo  zuvor  eigner  Wille 
sags,  da  ist  sie  jetzt  Nichts,  und  wo  Nichts 
ist,  da  ist  Gottes  Liebe  allein  wirkend.  Wem 
die  Zeit  ist  wie  Ewigkeit  und  Ewigkeit  wie 
Zeit,  der  ist  lefreit  von  allem  Streit.  Gott 
ist  Alles  in  Allem  uud  ausser  ihm  ist  nichts  mehr. 
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Fechner,  FL  A , Jacob  Bbhme.  Sein  Leben  und 
seine  Schriften,  nut  Benutzung  liandschrift- 
licher  Quellen  dargestellt.  1857. 

Peip,  A.  Chr. , Jacob  Biihroe,  der  deutsche 
Philosoph,  der  Vorlaufer  christlicher  Wissen- 
schaft.  1860. 

Boetliius,  Daniel,  ein  schwedischer 
Philosoph,  geboren  1751  und  gestorben  1810, 
welcher  als  Anhftnger  Kant’s  7.u  Upsala  lehrte 
and  in  den  Jahren  1788  bis  1800  Einiges 
fiber  Geschichte  der  Philosophic  verdffent- 
lichte. 

Boetlios,  Flavius,  aus  Ptolemais,  ein 
Schliler  des  Peripatetikers  Alexandros  von 
Oamaskos,  wird  von  Galenos  als  Befbrderer 
der  peripatctischen  Philosophic  erwkhnt  und 
starb  als  Prafect  von  Pal&stina. 

Boethos  aus  Sidon,  Schuler  des  An- 
dronikos  aus  Rhodos,  ein  Peripatetiker  aus 
dem  ersten  Jahrhundert,  lebte  in  Athen,  wo 
der  dem  Stoicismiis  huldigende  Geograph 
Strabon  sein  Schuler  war.  Von  seinen 
Schriften,  unter  denen  ein  Werk  Uber  das 
Weaen  der  Seele  und  ein  Commentar  zu  den 
Eategorien  des  Aristoteles  gerilhmt  werden, 
hat  sich  Nichts  erhalten.  Er  wird  als 
Gegner  der  stoischen  Lelue  genannt  und 
voUte , nach  den  Beri  elite  e SpUterer,  das 
Staddum  des  Aristoteles,  sowie  die  philoso- 
pbiaehe  Unterweisnng  Ubeihanpt  mit  der 
Physk,  und  nicht  (wie  Andionikos)  mit  der 
Lugik  begonnen  wissen.  Obvohl  im  Wesent- 
lichen  Anhanger  der  peripatctischen  Lehre, 


weicht  er  doch  in  einzelnen  Punkten  von 
den  Aristotelischen  Bestimmungen  ab,  indem 
er  z.  B.  laugnete,  dass  das  Allgemeine  von 
Natur  frUher,  als  das  Einzelne  sei.  Ausser- 
dem  liess  er  nicht  den  Stoff,  sondern  nur 
die  Form  und  theilweise  das  aus  Stoff  und 
Form  Zusammengesetzte  als  Substanz  oder 
erste  Wesenheit  gelten,  wodurch  er  sich 
dem  Stoischen  Materialismus  annfthert.  In 
Bezug  aut  Seelenfortdauer  und  Seelen- 
wanderung  verhielt  er  sich  zweifelnd. 

Ilodthos,  ein  Epikuraer  und  Kenner 
der  Geometric,  tritt  in  Plutarchs  Dialog  Uber 
das  Orakel  der  Pythia  als  Mitunterredner  auf. 

Boetlios,  ein  Platonischer  Philosoph 
nnd  Grammatiker,  verfasste  ein  alphabetisches 
Worterbnch  Uber  die  bei  Platon  vorkommen- 
den  zweifelhaften  Ausdrticke. 

Boetlios,  ein  Stoiker,  wahrscheinlich 
Zeitgenosse  und  MitschUler  des  Chrysippos, 
befasste  sich,  nach  Cicero,  mit  Erklarung 
der  Ahnungen  und  wird  als  Verfasser  zweier 
Schriften  „tiber  die  Natur44  und  „tlber  das 
VerhUngniss44  genannt.  Er  soil  die  stoische 
Lehre  von  der  Weltverbrennung  aufgegeben 
und  die  UnvergUnglichkeit  der  Welt  ange- 
nommen  haben,  wodurch  er  sich  der  peri- 
patetischeii  Lehre  aunaherte.  Von  Chrysip- 
pos wurde  er  deshalb  angegriffen,  weil  er 
mehrere  Kritcrien  oder  allgemein  - gUltige 
Merkmale  zur  Beurtheilung  der  Wahrheit 
angenommen  hatte,  namlich  Vernunft,  Wahr- 
nehmung,  Begierde  und  Wissenschaft.  Auch 
entfernte  er  sich  vom  Pantheismus  der  stoi- 
sehen  Scliule  dadurch,-  dass  er  zwischen 
Gott  und  Welt  einen  Unterschied  annahm, 
die  Gottheit  nicht  als  Weltseele  gefasst  und 
die  Welt  nicht  als  ein  lebendiges  Wesen 
bezeichnet  wissen  wollte,  sondern  die  Gott- 
heit als  atherische  Substanz  im  Fixstern- 
himmel  thronen  und  dort  auf  die  Welt 
wirken  liess. 

BoIiiiKhroke,  Graf  von,  hiess  mit 
seinem  Familiennamen  Henry  St.  John 
und  stammte  aus  einer  alten  Adelsfamilie. 
Er  wurde  1672  zu  Battersea  bei  London 
geboren  und  in  der  Schule  zu  Eton,  dann 
auf  der  Universitat  Oxford  gebildet.  Nach 
einer  in  leichtsinniger  Genusssucht  verlebten 
Jugend  wandte  sich  der  nahezu  Dreissig- 
jahrige  der  Bahn  des  Ehrgeizes  zu.  Sein 
Vater  sorgte  dafUr,  dass  er  ftlr  irgend  einen 
Wahlflecken  in’s  Parlament  gewalilt  wurde. 
Als  Mitglied  des  Unterhauscs  schloss  er  sich 
an  die  Torypartei  an  und  war  bald  als  der 
glanzendste  Redner  seiner  Zeit  bewundert. 
Er  wurde  1704  Secretar  des  Kriegs-  und 
Seewesens,  nahm  jedoch  1708,  nach  dem 
Sturze  seines  Gdnners  Robert  Hartley,  seine 
Entlas8iing  und  widmete  sich  zwei  Jahre 
lang  den  Studien.  Da  er  es  verstand,  Partei 
und  Grundsatze  nach  den  Umstanden  zu 
wech8ein,  so  erhielt  er  1710  die  Leitung 
der  auswUrtigen  Angelegenheiten  und  wurde 


Digitized  by  Google 


Bolingbroke 


152 


Bolingbroke 


von  der  Kdnigin  Anna  als  Viscount  Boling- 
broke znm  Pair  erhoben.  Nach  der  Thron- 
besteigung  Georg’s  I.,  gegen  dessen  Succession 
er  intriguirt  liatte,  wurde  er  mit  gcrichtliclier 
Verfolgung  wegen  Hochverratks  bedroht 
und  fhlchtcte  1715  nach  Frankreich.  Durch 
gerichtliches  Urtheil  seiner  Titel  und  Wilrden 
beraubt,  lebte  er  einige  Jahre  zu  Chanteloup 
in  einer  reizenden  Gegend  der  Touraine. 
Obwohl  er  sich  von  dem  fanatischen  und 
bigotten  Pratendenten  Jacob  Stuart  zum 
Siegelbe^ahrer  hatte  ernennen  lassen,  wandte 
er  sich  doch  wieder  der  Whigspartei  zu  und 
wurde  1723  vom  Kdnig  Georg  I.  begnadigt. 
Seine  eingezogenen  Gliter  bekam  er  zurtick, 
nicht  aber  seine  Wtirden.  Seine  Herstellnng 
im  Oberhause  wurde  durch  Walpole  hinter- 
trieben.  Nachdem  er  eine  Zeit  lang  anf 
seinem  Landgute  Dawley  bei  London  sich 
als  PSchter  eingerichtet  und  ini  Verkehr 
mit  Swift  und  Alexander  Pope  gelebt  hatte, 
zog  er  sich  1735  nochmals  nach  der  Touraine 
zurtick,  nm  sich  fern  vora  politischen  Treiben 
seiner  Hcimath  literarischen  Arbeiten  zu 
widmen.  Dort  schrieb  er  seine  „Briefe  tlber 
das  Studium  und  den  Nutzen  der  Geschiclite*, 
welche  er  1738  durch  seinen  Freund  Pope 
veroffentlichen  liess.  Vervollstandigt  er- 
schienen  dieselben  1752  in  neuer  Ausgabe 
(1794  in  deutscher  Uebersetzung  von  Vetter- 
lein.)  Nach  kurzer  Frist  kehrte  er  jedoch 
in  sein  Vaterland  zurtick,  in  welchem  er  sein 
Leben  zu  beschliessen  wilnschte.  Die  ihm 
aufgezwungcne  Musse  benntzte  er  ftir  philo- 
sophische  und  politische  Studien  und  starb 
im  79.  Lebensiahre  1751.  Seine  literarischen 
Manuscripte  hinterliess  er  dem  schottisehen 
Dichter  David  Mallet  zur  Verbffentlichung, 
welcher  die  „philo8opkiscken  Werkeu  1754 
in  ftlnf  BUnden  herausgab.  Sie  enthalten 
Essay’s  tlber  die  Fortpflanzung  des  Irrthums 
und  Aberglaubens,  tlber  die  zur  Verbesserung 
der  Vernunft  gescliehenen  einseitigen  Ver- 
suche,  tlber  den  Ursprung  und  Fortgang  des 
Monotheismus  als  ersten  grossen  Grundsatzes 
der  natiirlichen  Religion,  tlber  die  Autoritat 
in  Sachen  der  Religion  und  andre  Abkand- 
lungen.  Audi  die  im  Sinne  des  englischen 
Deismus  gehaltene  philosophisc.he  Partie 
seiner  Schriften  ist  wesentlich  vom  politischen 
Standpunkt  aus  geschTieben.  Religion. 
Christenthum  und  Kirche  haben  ihm  an  und 
ftir  sich  gar  keinen  Werth,  sondern  nur  als 
Mittel  fiir  den  Staat.  Der  vielerfahrene 
und  weltkluge  Staatsmann  war  fiir  sich  selbst 
ein  Freigeist,  der  in  seinen  Abhandlungen 
mit  scharfer  Kritik  und  beissendem  Spotte 
die  Grundlagen  des  bestehenden  Glaubens 
untergrub.  Was  er  aber  in  religidsen  Dingen 
ftir  wahr  halt,  will  er  nicht  ftir  Alle  und 
namentlich  nicht  ftir  die  Masse,  um  deren 
willen  die  herrschende  Religion  untcr  alien 
Umstanden  aufreclit  erhalten  werden  soil. 
Darum  erklart  er  in  einem  Brief  an  Swift 


die  „Freethinkers“  oder  „esprits  forts “ ftir 
eine  Pest  der  Gesellschaft.  Nur  fur  die 
Kreise  der  hbhern  Gesellschaft  die  Anwen- 
dung  der  Verstandesreflexion  auf  rcligibse 
Gegensttinde  zu  vertreten,  war  das  Ziel  seiner 
schriftstellerischcn  Arbeiten.  Wenige  Men- 
schen  (meint  er)  batten  Lebende  und  Todte 
eifriger  zu  Rathe  gezogen,  als  er,  und  er 
habe  dabei  gefunden,  dass  es  sickerer  sei, 
sich  selbst  und  dem  Liclite  des  eigenen  Ver- 
standes,  als  Anderen  zu  trauen  und  den  Irr- 
lichtern  der  Weltweisheit  zu  folgen.  Von 
den  Grundsatzen  der  Vernunft  geleitet,  sei 
er  weder  in  Gefalir,  ein  Atheist,  noch  ein 
Zweifler,  noch  ein  aberglaubischer  Mensch 
zu  werden.  Mit  dem  Rechte,  selbst  zu 
denken  und  zu  urtheilen,  babe  der  Mensch 
aucli  die  Freiheit,  seine  Gcdanken  auszu- 
sprechen.  Bolinbroke’s  Ansichten  und  Mei- 
nungen  lassen  sich  in  folgeuden  Satzen  zu- 
sammenfassen. 

Weil  jetzt  Etwas  ist,  muss  notkwendig 
von  Ewigkeit  her  Etwas  dagewesen  sein, 
und  dieses  ewige  Wesen  muss  ein  erkennen- 
des,  intelligentes  sein,  weil  es  jetzt  Erkennt- 
niss  und  Geist  giebt  und  solclie  nicht  von 
einem  Nichterkennenden  kervorgebracht  sein 
kbnnen.  So  bleibt  Gottes  Dasein  erwiesen, 
und  dagegen  streiten  zu  wollen,  ist  unge- 
hflrig;  ja  vom  Laugnen  Gottes  ist  nur  Ein 
Schritt  zum  Laugnen  des  eignen  Daseins. 
Unserer  Wissbegier  sind  Schranken  gesetzt, 
die  zu  tibersteigen  man  sich  seit  Platon  bis 
Malebranche  vergcbens  bemtiht  hat.  Wir 
kennen  die  Gesetze  nicht,  nach  welclien 
anssere  Gegenstande  auf  uns  Eindruck 
maclien;  wir  wissen  nicht,  wie  Kbrper  auf 
Korper,  Geist  auf  Geist  einwirkt  Nicht 
auf  die  Ursacl.en,  sondern  auf  die  Wir- 
kungeii  erstreckt  sich  unsere  Einsichi  Du- 
rum haben  wir  aueh  keinen  zureichenden 
Grnnd  zu  der  Annahme,  dass  wir  aus  einer 
korperlichen  und  unkdrperlichen  Substanz 
zusammengesetzt  sind.  Zur  Sinnlickkeit,  als 
dem  bios  leidenden  Aufnehmen  von  Ein- 
drtlcken,  tritt  die  Reflexion,  welche  die 
eigentliche  Quelle  der  Ideen  ist.  Die  Sinnes- 
eindrticke  hangen  von  der  Natur  und  dem 
Zustande  des  menschlichen  Korpers  ab,  aber 
sie  geben  uns  keine  Kenntniss  vom  Wesen 
und  inneren  Verhaltniss  der  Gegenst&nde, 
welche  diese  Eindrtlcke  hervorrufen.  Uni 
uns  Kenntniss  von  der  Natur  zu  verschaffen, 
miissen  Sinn  und  Geist  zusammenwirken. 
Der  Versuch  'das  Experiment)  ist  der  Weg 
dazu.  Denn  die  Kraft  des  Geistes  ftir  sich 
oder  der  reine  Intellect  reicht  nicht  zur 
Bildung  neuer,  zusammengesetzter  Ideen  und 
Bcgriffe  aus.  Deshalb  sind  die  meisten 
unserer  metaphysischen  Ideen  und  tkeologi- 
schen  Begriffe  uusicher  und  phantastisch. 
Die  Ideen  bestehen  nicht  getrennt  von  den 
Einzelexistenzen , und  es  ist  thoricht  zu 
glauben,  man  kbnne  aus  blosser  Kraft  der 
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rvinen  Intelligenz  und  des  abstracten  Nach- 
denkens  die  allgemeine  Erkenntniss  tlber 
diejenigen  Grnndlagen  hinaas  erweitern, 
tdehe  dnrch  die  besondere  Erkenntniss  ge- 
kgt  and.  Der  Mensch  ist  filing,  ohne  Offen- 
rirong  eine  gentigende  Kenntniss  von  Gott 
zi  erlangen,  welche  sich  freilich  niclit  tlber 
dtfjenige  liinans  erstreckt,  was  uns  seine 
Werke  zeigen.  Viele  menschlicbe  Systeme 
nnd  Einrichtnngen  sind  als  Erzengnisse 
menscblicher  Weisheit  bingestellt  und  sugar 
fto  Offenbarung  ausgegeben  wordcn,  welclie 
orspriinglich  in  der  Leidenschaft  odcT  Tlior- 
bert  einzelner  Menschen  wurzclten.  Autori- 
tlt  nahm  bald  den  Platz  der  Vemunft  ein; 
man  vertheidigte,  was  man  nicht  geprilft 
hatte,  und  wollte  erkl&ren,  was  man  nicbt 
veistand.  Sclion  die  griecliische  Pbilosopbie 
vollte  sich  nicbt  mit  dem  Menschlichen  und 
Wirklichen  begntlgen,  und  gefiel  sich  daTin, 
in  den  RSumen  des  Gbttlicben  und  Mdg- 
iicben  henimzuscbweifen.  Platon  war  ein 
Dichter,  und  wo  er  von  dieser  H6he  herab- 
rtieg,  geTUth  er  in  langweilige  sokratiscbe 
Iwnie,  leere  Hypothesen  und  bedeutungslose 
Anspielnngen,  welche  nichts  von  demjenigen 
erkliren  und  beweisen,  was  zu  erkliiren  und 
ro  beweisen  war.  Er  hat  zu  alien  Zeiten 
Schw&rmer  erzeugt  und  inneThalb  der  Kircbe 
die  kflnstlieben  OfFenbarungstheologen  ge- 
schfitzt.  Sein  Sch tiler  Aristotelcs  gab  einen 
Kebel  von  Begriffen,  welcher  hinderte,  die 
Tborheit  der  Platoniscben  Pbilosopbie  frtilier 
tfnznsehen,  die  sich  in  mancberlei  Gestalten 
fortpfianzte.  Die  Worte,  Pormen  und  Grtlbe- 
leien  der  Aristoteliscben  Pbilosopbie  be- 
^hiftigten  die  Welt  so  sebr,  dass  man  ira 
Leraen  und  wirklichen  Erkennen  keine  wahr- 
Haften  Fortschritte  machte.  Baeon  waT, 
venn  nicbt  der  erste,  doch  der  bedeutendste 
Mann,  welcher  die  pbilosophiscben  Tyrannen 
zn  stttrzen  und  die  Menschen  ebenso  von 
der  Schwannerei  des  Einen,  wic  von  der 
Niphistik  des  Andern  abznziehen  suchte, 
un  von  verworrenen  nnd  schleclit  abstra- 
birten  Begriflfen  und  Ideen  und  von  einem 
aamaasslichen , wo  nicht  betrtlgeriscben  Ge- 
braucbe  der  Worte  zur  Betraehtung  tier 
Natur  liinzuftlhren.  Die  natiirliche  Theologie 
nd  Sittenlehre  niromt  unter  den  Wissen- 
tfhaften  mit  Unrecbt  den  ersten  Rang  ein, 
velcher  vielmehr  der  beobaebtenden  Natur- 
philosopbie  gebtihrt,  als  dem  Stamme,  ans 
*e!chcm  alles  Uebrige  hervorwflehst.  Ftlr 
die  nattirlicbe  Religion  sind  die  Geistlicben 
oanflthige,  ftlr  die  geoffenbarte  Religion  ge- 
fobriiehe  Fttbrer.  Die  Grtmdlage  der  natllr- 
iteheas  Theologie  ist  die  Erfabrungsphilosophie. 
Oott  nnterwarf  die  Autorit&t  seiner  Offen- 
tanmg  derjenigen  Vernnnft,  welclie  er  seinen 
Oeeebdpfen  schenkte.  Es  giebt  keine  Offen- 
barnng,  welche  der  Vernnnft  niebts  zu  tbun 
6brig  liesse  und  eine  Ueberzeugnng  zu  be- 
Srttoden  vermtfehte,  bei  welcher  kein  Zweifel 


tibrig  bliebe.  Sobald  aber  eine  Offenbarung 
mit  Erfolg  durcb  alle  Prtlfungen  hindurch 
gegangen  ist  und  Niebts  enth&lt,  was  der 
reebten  Erkenntniss  von  einem  hOchsten 
Wesen  und  der  nattlrlichen  Religion  wider- 
spriebt,  erst  dann  iibergiebt  uns  die  Vemunft 
dem  Glauben.  Nie  ist  eine  Religion  auf 
Erdcn  ersebienen,  die  so  geeignet  war,  als 
die  ebristliebe,  Friede  und  Glilck  unter  den 
Menschen  zu  verbreiten.  Erst  die  Theologie 
wurde  die  Pandorabtlebse , aus  welcher  das 
Unlieil  bervorgebt.  Dass  die  christliche 

Lebre  niebts  enthalte,  als  das  Gesetz  der 
Natur,  bekrllftigt  durcb  eine  ncue  Offen- 
barung,  rUumt  jedcr  Freund  des  Christen- 
tbums  ein,  und  die  argsten  Feinde  desselben 
wagen  nicbt,  es  zu  laugnen,  mogen  sie  auch 
die  Wirklichkeit  der  Offenbarung  bestreiten. 
Das  Licht  der  Natur  kann  wold  verdunkelt, 
aber  nicbt  ausgeloscht  werden.  Die  Voll- 
koramenheit  der  menscklichen  und  gdttlichen 
Gesetze  liegt  in  der  Klarbeit,  Genauigkeit 
und  Uebereinstimmung  mit  der  Natur.  Die 
Religion  der  Natur  lebrt  Gott  im  Geist  und 
in  der  WaliTlieit,  d.  h.  innerlieb  und  auf- 
riebtig,  verebren.  Das  Walten  der  Vor- 
seliung  bedarf  filr  den  demiithigen  Gottes- 
glauben  keiner  Hypothesen  zu  ibrer  Recbt- 
fertigung.  Alle  in  dieser  Bezichung  erbobenen 
Anklagen  der  Gottbeit  beruben  auf  falschen 
Vorsteiliingen  und  sind  Kennzeicben  eines 
niedrigen  und  kleinen  Geistes.  Die  be- 
obaebtenden Naturphilo8ophen  baben  dem 
aditen  Gottesglauben  mebr  Dienste  geleistet, 
als  alle  metapbysiseben  Raisonnements  und 
haben  ibm  mebr  gentltzt,  als  Geistliche  nnd 
Atbeisten  gleicbermaassen  ibm  gesebadet 
baben.  Der  Glaube  an  ein  ktlnftiges  Leben 
kann  durcb  Vemunft  nicbt  demonstrirt  und  er- 
wiesen  warden;  die  Rube  des  Gemiiths  grilndet 
sich  auf  den  unwandelbaren  Felsen,  dass  mein 
ktlnftiger  wie  jetziger  Zustand  von  einem  all- 
maebtigen  und  weisen  Schopfer  angeordnet  ist. 
Die  nrsprtingliche  Quelle  der  raenscblicben 
Ilandlungen  ist  die  'Selbstliebe,  die  zuerst 
vom  Instinct,  dann  von  der  Vemunft  geleitet 
wird  und  durcb  beide  gesttitzt  nothwendig 
zur  Geselligkeit  und  zur  Gesellscbaft  ftilirt, 
in  welcher  die  Zwecke  der  Selbstliebe  und 
das  Glilck  allein  erreiebt  werden  kbnnen. 
Der  Wille  des  Menschen  ist  frei  von  ansserm 
Zwange  wie  von  innerer  Nothwendigkeit. 
Durcb  Erfilllung  dieses  Naturgesetzes  bandeln 
wir  mit  Gott  in  Uebereinstimmung  und  er- 
reicben  die  Vollendung  unserer  Natur,  durcb 
Zuwiderbandeln  gegen  dasselbe  leiden  wir 
mebr  oder  weniger. 

Raumer,  Fr.  von , Lord  Bolingbroke  nnd  seine 
philosophischen,  thcologiscben  und  politisehen 
Werke.  (In  den  Abhandlungen  der  Berliner 
Akademie,  pliilologische  und  historische  Ab- 
bandlungen  1840,  S.  123 — 146.) 

Bolzano,  Bernhard,  war  1781  in  Prag 
geboren , wo  er  seit  1805  als  Priester  una 
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als  Professor  der  Religionswissenschaft  tliatig 
war.  Wegen  seiner  rationalistischen  Be- 
liandlung  der  Dogmatik  wurde  er  1820  von 
seinera  A rate  suspendirt  und  da  er  einen 
Widemif  verweigerte,  entlassen,  obwolil  er 
die  Kirchenlehre  nacli  ihrera  Ubernattirlichen 
Ursprung  und  Inhalte  nur  eben  vor  der 
Vernunft  zu  rechtfertigen  suchte.  Seitdem 
wirkte  er  An  fangs  auf  dem  Landgut  eines 
Freundes  und  seitl841  in  Prag,  bei  seinem 
Bmdcr  wohnend,  als  Sehriftsteller  bis  zu 
seinem,  ira  Jahre  1848  erfolgten  Tode.  In 
seinen  pbilosopbiscben  Grundanschauungen 
steht  er  auf  Kant’schem  Boden,  nur  dass  er 
die  Kant’schen  Lehren,  insbesondere  die 
Logik  und  Erkenntnisslehre  der  Philosophic 
des  gesunden  Menschenverstandes  niiher  zu 
bringen  suchte,  wobei  er  sich  als  klaren  und 
methodischen  Denker,  nur  aber  von  ermti- 
dender  Breite  zeigt. 

Bolzano's  Lehrbucli  der  Religionswissenschaft. 
Ein  Abdmck  der  Vorlcsungshefto,  von  eini- 
gen  seiner  Schuler  gesammelt  und  hernus- 
gegeben,  3 Theile  in  4 B&nden,  1834.  35. 

Bolzano’S  Wiesenschaftslehre.  Versuch  einer 
ausfuhrlichen  und  griisstentheils  neuen  Dar- 
stellung  der  Logik,  mit  steter  Riicksieht  auf 
deren  bisherige  Bearbeiter,  herausgcgeben 
von  mebreren  seiner  Freunde.  Mit  einer 
Vorrede  von  J.  Ch.  A.  Heinroth,  1837,  in 
4 Biinden. 

Bolzano'S  Athanasia  oder  Griinde  fur  die  Un- 
sterblichkeit  der  Seele.  Ein  Bucli  fur  jeden 
Gebildeten.  der  hieruber  zur  Beruhigung  ge- 
langen  will.  1827. 

Was  ist  Philo8ophie?  Aus  Bolzano’s  schrift- 
lichen  Naclilass  herausgegeben.  1849. 

Bonald , Louis  Gabriel  Arobroise 
vi comte  de,  war  1753  zu  Monna  bei 
Milhau  im  Dcpartement  Aveyron  geboren, 
wanderte  1791  aus  und  lebte  erst  in  Heidel- 
berg, dann  in  Constanz,  wo  er  seine  erste 
Schrift  „ La  theorie  du  pouvoir  social 
1796,  in  3 Biinden,  veroffentlichte , welcho 
auf  Befehl  des  Directoriuras  vernichtet  und 
erst  1843  neu  gedruckt  wurde.  Unter  Na- 
poleon nacli  Frankreich  zurtlckgekehrt, 
8chrieb  er  unter  fremdem  Namen  seinen 
„Essai  analytique  sur  les  lots  naturelles  de 
lordre  social {<  (1800)  und  dann  „La  legis- 
lation primitive 1802,  in  drei  Biinden, 
welches  Werk  1821  in  zweiter  Auflage  und 
1825  in  deutscber  Uebersetzung  („Die  Ur- 
esetzgebungw)  crschien.  Nach  der  Ktlckkehr 
er  Bourbonen  spielte  er  1815  und  1816 
eine  politische  Rolle  als  Theokrat  und  An- 
h&nger  der  Feudalmonarchie  und  als  Partei- 
filhrer  der  Reaction  in  den  franzdsischen 
Kararaern  und  wurde  1822  Pair  von  Frank- 
reich. Im  Jahr  1830  wollte  er  das  BUrger- 
kfinigthum  nicht  anerkennen  und  zog 
sich  in  seine  Heimath  zurtlck,  wro  er  1840 
starb.  In  seinen  Schriften  macht  sich  neben 
einer  gewissen  Dunkelhcit  auch  Mangel  an 
logischer  Ordnung  und  methodischer  Ge- 


dankeneutwickelung,  bei  reichlich  cinge- 
streuter  confessioneller  Polemik,  in  stdrenaer 
Weise  bemerklich.  Er  ist  durch  dieselben 
das  Haupt  der  sogenannten  theologischen 
oder  traditionalistischen  Schule  in  der  neuern 
franzdsischen  Philosophic  geworden,  deren 
Grundlehre  die  gSttLiche  Erschaftung  der 
Sprache  ist.  Es  giebt,  nach  Bonald,  kein 
urspriingliches,  sicher  leitendes  Bewusstsein 
fttr  das  Rechte  und  Gute , sondern  der 
Mensch  empfengt  diese  Begriffe  erst  aus  deT 
Offenbarung,  und  zwar  aus  der  filtesten  und 
frilhesten  Offenbarung  in  der  dem  Menschen 
von  Gott  anerschaffenen  Sprache  und  den 
erst  dadurck  zugefiihrten,  nicht  angebornen 
Vorstellungen.  l)er  Mensch  kann  gar  nicht 
denken,  ohne  dass  das  Wort  bereits  in  ihm 
vorhanden  wiire;  er  denkt  sein  Wort,  ehe 
er  Gedanken  ausspricht.  Die  Thatsache  der 
Sprache  ist  darum  als  absoluter  Ausdruck 
der  ihm  geoffenbarten  Vernunft  die  Quelle 
aller  ilbrigen  Erkenntniss,  die  nur  in  Ueber- 
lieferung  und  Autoritilt  besteht.  Das  Erste, 
w as  durch  die  Uroffenbarung  offenbar  wurde, 
ist:  dass  Alles  eine  Ursache  habe.  Nach 
der  gbttlichen  Ordnung  sind  in  alien  Diugen 
die  erste  Ursache,  derMittler  und  die  Wirkung 
zu  unterscheiden,  von  welchen  im  Bereiche 
aller  menschlichen  Verhftltnisse  keins  ohne 
das  andere  ist.  In  der  Lebre  von  der  Welt 
ist  Gott  Ursache,  Bew  egung  ist  Mittel,  K5rper 
ist  Wirkung.  In  der  Familie  treten  die  drei 
Principien  als  Vater,  Mutter  und  Kind  hervor; 
im  Staat  als  Regierung,  Beamte  und  Unter- 
gebne;  in  der  Theologie  als  Gott,  Cliristus 
und  Mensch.  In  alien  bUrgerlichen  und 
politischen  Verhiiltnissen  soil  die  Kirche  die 
entscheidcnde  Stimme  haben  und  in  ihrer 
Hand  auch  Erziehung  und  Unterricht  liegen. 

Oeuvres  completes  de  Bonald,  12  vols,  Paris 
1817—1819. 

J.  Simon,  in  der  Revue  des  deux  mondes,  1841, 
vol.  27,  pag.  545  u.  ff. 

Ilonaventura , siehe  Johannes  Fi- 
d a n z a. 

Houetus  (auch  Bonetius  genannt), 
Nicolaus,  ein  im  Jahr  1360  verstorbener 
Franziskaner,  hat  neben  theologischen  und 
exegetischen  Schriften  und  Commentaren  tiber 
die  „SentenzenM  des  Petrus  Lombardus,  auch 
Interpretations  in  praecipuos  libros  Ari- 
stotelis,  praesertim  in  Metaphysicam  (Vene- 
tiis,  1505)  geschrieben. 

Bonnet,  Charles,  stammte  aus  einer 
franzosischen  reformirten  Familie,  die  sich 
1572  in  Genf  niedergeJassen  hatte,  und  wurde 
1720  zu  Genf  geboren.  Schon  frflhe  von 
der  Naturgeschichte  angezogen,  machte  er 
schon  als  zwanzigjiihriger  Jllnglingso  wiclitige 
Beobachtungen,  dass  ihn  die  Royal  Society 
in  London  zu  ihrem  Mitglied  ernannte.  In 
Folge  seiner  Abhandlung  „Ueber  die  Blatt- 
lause**  wurde  er  Mitglied  der  Pariser  Aka- 
demie  der  W issenschaften,  sp&ter  auch  Mitglied 
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der  gelehrten  Gesellschafiten  zu  Gdfctingen, 
Montpellier,  Stockholm  und  Bologna.  Nacli- 
dem  er  seit  1745  verschiedene  Schriften  zur 
Xaturgeschichte  veriSffentlicht  liatte,  lebte  er 
seit  1786  auf  seinem  Gute  Genthod  am 
Genfer  See,  wo  er  1793  an  der  Brustwasser- 
sucht  starb.  Seine  Bedeutung  ftlr  die  Philo- 
sophic liegt  in  folgenden  drei  Schriften.  Der 
scbon  im  Jahr  1748  entworfene,  aber  erst 
1755  anonym  in  London  verbffentlichte  Essai 
de  physologie  ou  considerations  sur  les 
operations  de  I'dme,  sur  1' habitude  et  sur 
F education,  aux/pielles  on  a ajoute  des 
principes  philosophiques  sur  la  cause  pre- 
miere et  sur  son  effet,  wird  ergRnzt  und 
erweitert  in  dem  Essai  analytique  sur  les 
facultes  de  Vdme  (1759)  in  zwei  BRnden, 
worin  er  an  einer  vorgestellten  BildsRule  die 
forteclireitende  Entwiekelung  der  FRhigkeiten 
zu  beobachten  suckt.  Eudlich  suckt  er  in 
der  Schrift  La  palingcnesie  philosophique 
ou  idees  sur  Vetat  passe  et  sur  Velat  fulur 
des  etres  vivants  (1769),  in  zwei  BRnden, 
die  Fortdauer  der  denkenden  Substanz  in 
einem  wiederauferweckten  Leibe  und  die 
Miiglichkeit  und  Wirklichkeit  der  Offenbarung 
and  der  Wonder  darzuthun.  In  seiner  sen- 
gnalistischen  Psychologie  will  er  die  Mechanik 
unserer  Ideen  deutlich  machen.  Alle  Ideen, 
selbst  die  abstractesten,  fliessen  dem  Menschen 
nur  durch  Yermittelung  der  Sinne  zu.  Er 
besteht  seinem  Wesen  nach  aus  einer  ma- 
teriellen  Substanz,  dem  KOrper,  und  einer 
umnateriellen  Substanz,  der  einfachen  und 
ontheilbaren  Seele.  Wirkt  die  Seele  auf 
ihren  Kdrper  nur  durch  Vermittelung  des 
Kfirpers  selbst,  so  muss  man  immer  auf 
physikalische  Grtinde  als  den  ersten  Ursprung 
aller  Erfahrungen  der  Seele  zurtickkommen. 
Nor  durch  Vermittelung  der  Nerven  kann 
die  Seele  empfinden  und  bewegen  (thRtig 
sein.)  Urn  die  durch  das  Zusammenwirken 
xweier  Substanzen  im  Menschen  entstehenden 
Ereche  in  ungen  zu  studiren,  stelle  man  sich 
in  Gestalt  einer  BildsRule  einen  mit  alien 
3innen  begabten  Menschen  vor,  der  aber 
noch  keinen  Gebrauch  von  denselben  gemacht 
hat,  also  auch  noch  ohne  alle  Ideen  ist,  da 
es  keine  angebornen  Ideen  giebt.  Wird  der 
Gegenstand  des  Sinnenreizes  entfernt,  so 
verachwindet  doch  nicht  zugleich  die  durch 
denselben  in  den  Sinnen  hervorgebrachte  Er- 
schatterung,  sondern  letztere  nimmt  nur 
ailmRhlich  und  stufenweise  ab,  wovon  die 
Seele  ein  Bewusstsein  hat.  Das  Bestreben 
der  Seele,  empfangene  EindrUcke  festzuhalten, 
in  darken  oder  zu  verlangern,  ist  die  Auf- 
merksamkeit.  Mit  der  Ersclibpfung  dcr  Auf- 
oerksamkeit  sinkt  die  Seele  in  ihren  unbe- 
wussten  Znstand  zurUck.  Die  Erscheinungen 
des  G^iRchtnisses  beweiscn,  dass  die  Er- 
haltung  der  Ideen  im  Gehirn  liegt;  die 
Erocnerung  einer  Idee  kniipft  sich  also  an 
die  Wiederholung  derjenigen  Bewegungen, 


mit  welchem  diese  Idee  ursprttnglich  verkntlpft 
gewesen  ist.  Diese  Wiederholung  wird  aber 
dadurch  ermbglicht,  dass  die  unter  den 
Empfindungen  sbittfindenden  Aehnlichkeiten 
zu  einer  Wechselwirkung  mit  den  Nervenfibern 
Veranlassnng  geben.  Da  die  Empfindungen 
VerRndernngeu  der  Seele  sind,  sofern  sie  auf 
eiue  bestimmte  Weise  wirklich  ist,  so  iden- 
tified sich  die  Seele,  wenn  sie  gleichzeitig 
mit  der  Empfindung  eines  Gegenstandes  sich 
eines  oder  melirerer  GegeustRnde  erinnert,  mit 
alien  diesen  Empfindungen,  und  diese  Iden- 
tificirung  ist  der  Grund  der  Persbnlichkeit. 
Sofern  die  Seele  in  dein  wirklichen  Zustand 
ihres  Leibes  VerRnderungen  hervorbringt, 
besitzt  sie  eine  bewegende  Kraft  und  ihre 
hervorgebrachten  Bewegungen  verursachen 
EindrUcke  in  den  Empfindungsfibern.  Sofern 
sie  von  zwei  gegebnen  Empfindungen  die 
angenehme  der  minder  angenehmen  vorziekt, 
ist  sie  handelnd  und  besitzt  und  tibt  als 
bewegende  Kraft  den  Willen,  welcher  die 
bewegende  Kraft  bestimmt,  sich  auf  bestimmte 
Fibern  zu  richten.  An  den  Empfindungs- 
fibern liRngt  auch  das  Vermbgen  der  Seele, 
die  sinnlich  verursachten  Vorstellungen  auch 
ohne  Dazwischentreten  derselben  wieder  zu 
erweeken,  d.  h.  die  Einbildungskraft  Auch 
Erinnerung  und  Ideenassociation  erscheinen 
lediglich  als  eine  Folge  der  im  Gehirn  zurUck- 
gebliebenen  Spuren  gehabter  Vorstellungen. 
Nachdenken,  Vergleichung,  Verwunderung 
und  Ueberraschung  erklRren  sich  auf  dem- 
selben  Wege  sensualistischer  Betrachtung, 
deren  einflussreichster  Vertreter  Bonnet  ftir 
Deutschland  geworden  ist,  seitdem  seine 
Werke  auch  in  deutschen  Uebersetzungen 
verbreitet  worden  waren. 

K.  Bonnet’s  psychologischer  Versucli.  Aus  dem 
Franzosischen  mit  Anmerkuugen  von  ;Chr. 
W.  Dohin.  1773. 

K.  Bonnet’S  analytischer  Versneh  iiber  die  Seelen- 
kriifto.  Aus  dem  Franzosischen  mit  Zusatzon 
von  Chr.  Gottfr.  Sehiitz,  1770  und  1771,  in 
zwei  Biindeu. 

K.  Bonnet’s  philosophischo  Palingenesie  oder 
Gedanken  iiber  den  vergangenen  und  kiinf- 
tigeu  Zustand  der  lebenden  Wesen.  Aus 
dem  Franzosischen  von  J.  Kaspar  Lavater, 
1769,  in  zwei  Theilcn. 

Trembiey,  J.,  Me'moire  pour  servir  a l’histoire 
do  la  vie  et  des  ouvrages  de  M.  Bonnet. 
1794  (deutsch  1795). 

Lemoine,  Alb.,  Charles  Bonnet  de  Geneve, 
philosopho  et  naturaliste.  Paris,  1850. 

Bonstetten  * Karl  Victor  von,  war 
1745  in  Bern  geboren  und  zu  Yverdun  und 
Genf  gebildet,  wo  er  Voltaire  und  Bonnet 
kennen  lernte  und  des  Letztern  Freund  und 
Schiller  wurde.  Nachdem  er  sich  einige  Jalire 
in  Holland,  England,  Frankreich  und  Italien 
aufgehalten  liatte,  wurde  er  (1775)  Mitglied 
des  grossen  Raths  in  seiner  Vaterstadt  und 
(1787)  Landvogt  zu  Nyon.  Die  politischen 
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Verhaltnisse  seiner  Heimath  trieben  ilm  in 
den  neunziger  Jahren  aberraals  nach  Italien, 
dann  nach  Kopenhagen,  wo  er  sich  1798 
bis  1801  bei  einem  Freunde  aufhielt.  Den 
Rest  seines  Lebens  verbrachte  er  in  Genf, 
wo  er  1832  starb.  Eine  Sammlung  kleiner 
Schriften  von  ihm  war  in  vier  Biinden  1799 
bis  1801  zu  Kopenhagen  erschienen.  Eine 
von  ihm  schon  1789  verfaaste,  aber  erst 
1824  veroffentlichte  Schrift  L’homme  du  midi 
et  du  nord  erschien  in  deutscher  Ueber- 
setzung  von  F.  Gleicli  (1825).  In  der  Ge- 
schichte  der  Philosophic  machte  er  sich  durcli 
zwei  psychologische  Arbeiten  bekannt,  welche 
unter  dem  Titel:  Rechcrches  sur  la  nature 
et  les  loix  de  V imagination  (1807)  in  zwei 
Biinden,  und  Eludes  de  Vhommc  ou  recher- 
ches  sur  les  facultes  de  sentir  et  de  penser 
(1821)  in  drei  Biinden,  letztere  deutach  von 
A.  F.  Gfrdrer  (1828)  erschienen.  Er  stelit 
als  Psycholog  unter  dem  Einfluss  von  Leibniz 
und  Bonnet,  ist  jedoch  nicht  ohne  Selbst- 
stiindigkeit.  Doch  geht  seinen  psychologischen 
Analysen  ebensowohl  Genauigkeit,  als  Tiefe 
ab,  seine  Gedankenentwickelung  entbehrt  der 
methodischen  Ordnung , und  seine  bilder- 
reiche  Darstellung  ist  nicht  selten  verworren 
und  unklar. 

Bordas,  Jean,  der  sich  spater  Bordas- 
DcSmoulin  nannte,  war  1798  im  Ddrfchen 
De  la  Bertinie,  zum  Kreis  Bergerac  in  Frank- 
reieh  gehdrig,  geboren  und  in  letzterer  Stadt 
gebildet  worden.  Seit  1819  studirte  er  in 
Paris  die  Schriften  von  Condorcet,  de  Maistre 
und  Bonald,  welche  seiner  Leidenschaft  fitr 
das  Christenthum  und  ftir  die  Revolution 
Befriedigung  gaben.  Nachdem  er  sein  iilter- 
liches  Vermogen  in  wenigen  Jahren  verbraucht 
und  Jahre  lang  mit  Noth  gekilmpft  hatte, 
schrieb  er  1834  einen  „Brief  iiber  Eklek- 
ticismus  und  Doctrinarismus44,  worin 
er  die  damals  in  Frankreich  bltthende  Schule 
Victor  Cousin’s  geisselte,  von  welchem  er 
einige  Zeit  nachher  doch  wieder  GefUUig- 
keiten  annahra.  Eben  so  empfing  er  von 
dem  edelmilthigen  Abbd  S6nac  Wohlthaten, 
um  sich  spkter  mit  demselben  zu  liberwerfen. 
Er  starb  1859  im  Ilospital.  Seine  Schriften 
hatten  wenig  Erfolg.  Sein  zweibilndiges  Werk: 
Le  Cartesianisme  (1843)  war  von  zwei  Ab- 
handlungen  iiber  die  Substanz  und  das  Un- 
endliche  begleitet.  Seine  Melanges  philoso- 
phiques  et  religieux  erschienen  1846  in  zwei 
BUnden.  Nach  seinem  Tode  erschienen  noch 
Oeuvres  posthumes  1861  in  zwei  Biinden. 
In  dem  Streben,  die  Lehren  Platon’s  mit 
dem  Standpunkte  von  Descartes  zu  ver- 
einigen,  hielt  er  an  den  kirchlichen  Lehren 
von  der  Schdpfung,  dem  Silndenfall  und  der 
Erlosung  fest,  erstrebte  aber  zugleich  eine 
philosophi8che  Ernenerung  des  Christenthums, 
einen  Fortschritt  der  Volker  zur  christlichen 
Briiderlichkeit  und  Einheit  unter  der  Herr- 
schaft  der  Wahrheit  und  Vernunft. 


Born,  Friedrich  Gottlob,  war  1743 
in  Leipzig  geboren,  seit  1782  Professor  der 
Philosophic  daselbst  und  seit  1802  Schloss- 
prediger  zu  Wesenstein  bei  Pima,  wo  er 
1807  starb.  Mit  J.  H.  Abicht  gab  er  1789 
bis  1791  das  „Neue  philosophische  Magazin 
zur  Erl&uterung  des  Kant’schen  Systems4* 
(zwei  Biinde)  heraus.  Im  Sinne  der  kritischen 
Philosophic  sind  aucli  die  beiden  Abliand- 
lungen  gehalten,  die  unter  dem  Titel  „Ver- 
sucli  liber  die  ersten  Grllnde  der  Sinnen- 
lehre44  (1788)  und  v.Versuch  liber  die  ur- 
spriingliche  Grundlage  des  menschlichen 
Denkens  und  der  davon  abhftngigen  Schranken 
un3erer  Erkenntniss44  (1791),  erschienen, 
worin  er  die  Lehre  Kant’s  vertheidigte. 
Das  Gediichtniss  seines  Namens  knllpft  sich 
jedoch  vorzugsweise  an  seine  in  vier  Bftnden 
(1796—1798)  erscliienene  lateinische  Ueber- 
setzung  der  Kant’schen  Kritiken  ( Kantii 
opera  ad  philosophiam  criticam  vertit  F. 
G . Born),  welche  besonders  in  den  Biblio- 
theken  der  katholischen  Kldster  und  Unter- 
richtsanstalten  verbreitet  wurde. 

Boscowirli,  Roger  Josef,  waT  1711 
zu  Ragusa  in  Dalmatien  geboren,  1725  zu 
Rom  in  den  Jesuitenorden  eingetreten  und 
nachmals  Professor  derMathematik  und  Philo- 
sophic am  rdmischen  Collegium  geworden. 
Durch  eine  Abhandlung  liber  die  Sonnen- 
flecken,  die  er  1736  verdffentlichte , hat  er 
sich  einen  Platz  in  der  Geschichte  der 
Astronomic  erworben,  ans  deren  Bereich  er 
noch  andere  Abhandlungen  veroffentlichte. 
In  das  Gebiet  der  Philosophic  streifen  seine 
Dissertationes  duae  de  viribus  vivis  (1745), 
de  contmuiiatis  lege  (1754)  und  der  Abriss 
des  Newton’schen  Systems  unter  dem  Titel: 
Theoria  philosophiam  naturalis  reducta  ad 
unicorn  legem  virium  in  natura  existentitan 
(1758,  in  2.  Auflage  1762).  Er  hat  mit 
diesen  Arbeiten  in  der  Geschichte  der  philo- 
sophischen  Atomenlehre  Epoche  gemacht 
durch  seine  Theorie  von  der  raateriellen 
Substanz,  wonach  den  Atomen  alle  und  jede 
Ausdehnung  abzusprechen  sei.  Er  fasste  die 
Atome  als  r&nmlich  bestimmte,  aber  aus- 
dehnungslose  Punkte,  von  welchen  Repulsiv- 
krafte  ausgehen,  von  denen  gerade  die  Wir- 
kungen  herriihren,  welche  von  den  Physikera 
gewohnlich  dem  Aneinanderprallen  materieller 
Theilchen  zugeschrieben  werden.  Im  Jahre 
1773  wurde  Boscowich  als  Director  der  Optik 
bei  der  Marine  nach  Paris  berufen,  wo  er 
jedoch  den  Angriffen  des  unversdhnlichen 
Jesuitenfeindes  a’Alembert  so  sehr  ausgesetzt 
war,  dass  er  sein  Amt  niederlegte  und  sich 
nach  Mailand  zurllckzog,  wo  er  im  Jahre 
1787  starb. 

Bosses,  Barthdlemy  des,  siehe  Des 
Bosses. 

Bostrdni,  Christopher  Jakob,  war 
im  Stiidtckcn  Pitea  im  ndrdlichen  Schweden 
1797  geboren  und  seit  1812  auf  dem  Gym- 
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nasium  zu  Herndsand,  seit  1815  auf  der 
Universit&t  Upsala  gebildet,  wo  er  sich  durcli 
Privatunterricht  die  Mittel  ftir  sein  Stadium 
erwsurb,  bis  er  1824  Magister  der  Philosophie 
irurde  und  1828  als  Lehrer  derselben  mit 
daaerndem  Beifall  auftrat.  Nachdem  er 
1833  als  Lehrer  des  Erbprinzen  uach  Stock- 
holm berufen  worden  war,  kehrte  er  von 
dort  1837  als  Adjunct  in  die  philosophische 
Faeult&t  nach  Upsala  zurtlck  und  begleitete 
seit  1840  die  Profesaur  fUr  praktische  Philo- 
sophic bis  wenige  Jahre  vor  seinem  Tode, 
der  im  Jahre  1866  erfolgte.  Im  Jahr  1859 
batte  BostrQm  seine  „Grundlehren  zur  pliilo- 
sophischen  Staatslehre*4  und  „Grundlinien 
zur  Prophdeutik  der  philosophischen  Staats 
lehreu  verdffentlicht.  Einen  unter  seiner 
persbnlichen  Mitwirkung  entstandenen  ge- 
drangten  Abriss  seines  ganzen  philosophischen 
Systems  enth&lt  die  ursprilnglich  im  Schwe- 
dischen  biographischen  Lexikon  und  gleich- 
zeitig  (1859)  als  besonderer  Abdruck  erschie- 
nene  Abhandlung:  „Ch.  J.  Bostrom  und 
seine  Philosophies  Hiernach  1st  ihm  die 
Philosopliie  an  und  fttr  sich  nach  Inhalt  und 
Form  die  eigentliche  und  hbchste  Wissen- 
schaft  und  das  schlechthin  vollkommene 
Wissen  und  in  diesem  Sinne  Gottes  eigne 
AUwissenheit,  als  menschliche  Philosophie 
freilich  immer  nur  ein  mit  Beschr&nkung 
und  Unvollkommenheit  verbundenes  Wissen 
oder  eigentlich  der  wissende  Mensch  selbst. 
Zu  ihrem  Gegenstande  hat  die  wahre  Philo- 
sophie nur  verntinftige  Wesen  und  die  sinn- 
lictien  und  nattirlichen  Dinge  nur  insofern, 
als  dieae  bios  Ph&nomene  fUr  beschraukt 
verntinftige  Wesen  sind,  so  dass  in  dieser 
Philosophie  ftir  eine  Philosophie  der  Natur 
und  eine  Philosophie  des  Schbnen  (Aesthetik) 
kein  Platz  ist.  Je  nachdem  die  vernttnftigen 
Wesen  aus  theoretischem  oder  praktischem 
Gesichtspunkt  betrachtet  werden , ist  die 
Philosophie  theoretische , welche  als  ihre 
drei  rationellen  Wissenszweige  die  Theologie, 
Anthropologie  und  Ethologie  (Ethik)  umfasst, 
und  praktische  Philosophie,  die  sich  als  phi- 
losophische Religionslehre,  Sittenlehre  und 
Rechtslehre  gliedert.  Gott  ist  unendliche  und 
aiigegenwartige,  selbstbewusste  Vernunft,  als 
absolute  Unsinnlichkeit  wesentlich  unr&um- 
liche  Geistigkeit  und  Ewigkeit  oder  zeitliche 
Unverinderlichkeit  und  in  Hinsicht  der 
menschlichen  Vermogen  das  an  sich  Wahre, 
Gate  und  Schbne.  Ursprilnglich  giebt  es 
nur  Gott  und  seine  ewigen  Bestimmungen 
oder  ideen,  die  nothwendig  zugleich  selbst- 
bewusste  verntinftige  Wesen  sind  und  mit 
Gott  eine  geistige  Welt  oder  ein  Gottesreich 
ausnachen.  Die  rkumlich  - zeitliche  Sinnes- 
welt  ist  nur  ein  Phdnomen  der  unsinnlichen 
Welt,  und  was  wir  Natur  nennen,  hat  eben 
deshalb  neben  und  unabhkngig  vom  Men- 
•ehen  kein  Dasein  ftir  sich.  Der  Mensch 
ist  nieht  Vereinigung  einer  Seele  mit  einem 


Leibe,  sondern  ursprilnglich  nur  Geist,  dessen 
sinnlich  erscheinende  Gestalt  der  Leib  ist, 
durch  den  der  Mensch  in  Beziehung  zur 
ganzen  tlbrigen  Sinneswelt  steht.  Als  Ein- 
heit  von  Wesen  und  Erscheinung  hat  der 
Mensch  Vernunft  und  Sinnlichkeit,  oder  sein 
Selbstbewusstsein  hat  einerseits  das  Wesen 
oder  das  Gdttliclie,  andrerseits  das  sinnlich 
Menschliche  zuin  Inhalte,  und  zwar  in  jeder 
dieser  Beziehungen  nach  den  Entwickelungs- 
graden  entweder  bios  empfindend  und  spon- 
tan  oder  zugleich  bewusst  und  arbitritr  oder 
zugleich  selbstbewusst  und  frei.  In  der  Re- 
ligionsphilosophie  wird  Gott  insofern  be- 
trachtet, als  er  unter  dem  praktischen  Ge- 
sichtspunkt als  hbchstes  Gesetz  und  Ziel 
der  vernilnftigen  Wesen  und  als  ihr  Herr- 
scher,  ihre  Vorsehung  und  ihr  Seligmacher 
aufgefasst  wird.  Urn  zur  Religion  zu  ge- 
langen,  giebt  es  fiir  den  Mcnschen  nur  Einen 
Weg,  und  die  Unterscheidung  zwischen  ge- 
offenbarter  und  nattirlicher  Religion  beruht 
auf  Missverstand.  Es  giebt  keine  andere 
Erldsung  und  Versbhnung,  als  die  durch  Gott 
als  den  heiligen  Geist  bewirkte  allgemeine 
Religion  selbst.  Die  Entwickelung  der  Welt 
selber  ist  fortschreitende  Erlbsung  und  Ver- 
sbhnung.  Als  besondere  Gesellschaft  neben 
den  ilbrigen  Gesellschaften  giebt  es  keine 
Kirche , da  jede  Gesellschaft  ein  Organ  ftir 
die  Religion  sein  soil.  Nach  dem  Ende  des 
gegenwartigen  Lebens  giebt  es  noch  andere, 
von  Ewigkeit  her  der  Mdglichkeit  nach  im 
Menschen  begrlindete  Lebensformen  ftir  den- 
selben,  bevoT  seine  Entwickelung  die  hbchste 
Vollendung  erreichen  kann.  Das  dem  end- 
lichen,  beschr&nkten  Wesen  in  seinen  un- 
vollendeten  Lebensformen  angehorende  Bbse 
verschwindet  mit  deren  Vollendung  unter 
der  Leitung  der  Vorsehung.  Die  Aufhebung 
des  Bbsen  oder  der  Unseligkeit  ist  nur  mbg- 
lich  durch  die  fortschreitende  Verwirklichung 
des  Guten  oder  der  Seligkeit.  Der  Einzelne 
hat  freie  Wirksamkeit  zur  Verwirklichung 
seines  wahren  Wesens  oder  seiner  Vernunft. 
Sittliche  Wesen  richten  ihre  Wirksamkeit 
unmittelbar  auf  die  sinnlichen  Kr£fte  und 
Dinge  als  den  zu  bearbeitenden  Stoff,  den 
sie  entweder  in  Gestalt  der  sinnlichen  Seelen- 
und  Leibeskrkfte  zu  Organen  ftir  die  Ver- 
nunft umzubilden  haben,  oder  in  Gestalt  der 
Krkfte  und  Erzeugnisse  der  aussern  Natur 
wenigstens  zu  Mitteln  ftir  die  V ernunft.  Da- 
gegen  richten  sich  die  rechtlichen  Wesen 
unmittelbar  auf  die  sittlichen  Wesen  und 
deren  Wirksamkeit,  um  ihnen  die  Form  des 
Rechts  zu  geben , welche  die  allgemeine 
Form  der  Vernunft  selbst  ist.  Der  Grund 
des  Staates  ist  nicht  in  der  nattirlichen  An- 
lage  des  Menschen  und  in  seinem  nattlr- 
lichen  WiUen,  noch  auch  in  einem  Vertrag 
zu  suchen , sondern  der  letzte  Grand  des 
Staates  ist  Gott  selbst,  dessen  im  Menschen 
gegenwkrtige  Idee  ihn  auch  antreibt,  Gott 
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in  der  Menschenwelt  zu  verwirklichen.  — 
Dies  sind  die  Grundztige  der  Lebre  BostrOm’s, 
welcher  ebenso  wie  seine  als  Lebrer  der 
Philosopbie  und  in  anderen  Berufskreisen 
thktigen  ScbUler  in  bewusster  Opposition 
gegen  die  deutscbe  speculative,  insbesondere 
die  Hegel’sche  Pbilosophie  sicn  bewegt  bat. 

Mltzner,  Ed.,  Chr.  J.  Bostrom’a  Pbilosophie. 

(In:  Pliilosophiscbe  Monatsbefte.  Bd.  III., 

1869,  S.  203—223.) 

Bouchitte,  Louis  Firmin  IIero6, 
war  1795  geboren  und  1866  in  Versailles 
gestorben  und  bat  ausser  der  historisch-philo- 
sopbi8cben  Scbrift  Le  rationalisme  chretien 
d la  fin  du  XL  si'ecle  (1842)  in  einer  Heibe 
von  Abhandlungen  (unter  den  Memoires  des 
savants  etrangers  der  Pariser  Akademie  der 
moraliscben  und  politiscben  Wissenschaften), 
denen  es  jedocli  an  Methode  und  logischer 
Bestimmtbeit  feblt,  sicb  als  einen  AnhUnger 
des  deutscben  Pbilosophen  Krause  be- 
urkundet. 

Bouillet,  Marie  Niclas,  war  1798 
in  Paris  geboren  und  ScbUler  von  Cousin 
und  Jouffroy,  bekleidete  bis  zum  Jabre  1821 
eine  Lebrstelle  fUr  Pbilosophie  am  College 
in  Rouen  und  war  seit  1830  in  Paris  an 
mehreren  Collegien  th&tig,  spiiter  Mitglied 
der  Akademie.  Er  starb  1864.  Unter  seinen 
mancberlei  pbilosopbischen  Arbeiten  ist  seine 
Ausgabe  der  pbilosopbischen  Werke  Franz 
Bacon’s  und  eine  franzOsische  Uebersetzung 
der  Enneaden  Plotin’s  zu  erwiihncn,  die 
1857  in  drei  Bknden  erscbien. 

Bouille,  sielie  Bo  villus. 

Boelainvilliurs,  Henri  comte  de 
Saint  Saire,  stamrate  aus  einem  alten 
Adelsgeschlechte  und  war  *1658  zu  St.  Saire 
in  der  Picardie  geboren,  studirte  auf  der 
Akademie  zu  Juilly  bei  den  Jesuiten  und 
beschaftigte  sicb  besonders  mit  politischen 
und  historischen  Arbeiten.  Dann  lebte  er 
theils  bei  Hofe,  tbeils  im  Kriegsdienst.  Durcb 
eine  Scbrift  Uber  die  Rechte  des  franzOsisehen 
Adels  bei  Hof  in  Ungnade  gefallen,  entging 
er  dem  ihm  zugedachten  Gefangniss  in  der 
Bastille  durch  die  Flucbt  nacb  England,  wo 
er  1722  starb.  Er  war  ein  unruhiger,  von 
der  Phantasie  beherrschter  Geist,  welcher 
mehr  als  200  Biinde  Uber  geheime  Wissen- 
scbaften  und  KUnste  in  seiner  Bibliothek 
gesammelt  hatte  und  in  seinen  Anscbauungen 
zwiscben  Aber-  und  Unglaube  hin-  und 
herschwanktc,  wie  er  denn  auch  einen  nicht 
gedruckten  „Abriss  der  astrologischen  Ur- 
theile  Uber  die  Nativit&ten*  (in  drei  Biinden) 
hinterliess.  Aus  seinem  Nachlasse  wurden 
mehrere  seiner  in  franzOsischer  Spracbe  ver- 
fassten  Arbeiten  herausgegeben.  Unter  diesen 
befindet  sicb  die  Schrift:  „Das  Leben  Ma- 
hommeds,  mit  Anmerkungen  Uber  die  Religion 
und  Sitten  der  Mahommedaner*  (1730),  worin 
die  cbristliche  Religion  bei  einer  Vergleicbung 
mit  der  mahomedanischen  in  Scbatten  gestellt 


wird.  Sein  ^Metapbysischer  V ersuch  Uber  die 
Principien  des  Spinoza*  erschien  1731  in  einer 
„Sammlung  von  Widerlegungen  der  Irrthtimer 
des  Spinoza*  und  ist  vielmebr  eine  auf  die 
Verbreitung  der  Spinoziscben  Lebren  ab- 
zielende  populkre  Darstellung  derselben. 
Heutzutage  baben  diese  Schriften  keinen 
Wertb  melir. 

Boulanger,  Nicolaus  Anton,  ein 
franzOsischer  Freidenker,  war  1722  zu  Paris 
geboren,  als  Strassen-  und  BrUckenaufseher 
in  Champagne,  Bourgogne  und  Lothringen 
beschaftigt  und  1759  in  Paris  gestorben.  In 
seiner,  nacb  seinem  Tode  durcb  den  Baron 
Holbacb  berausgegebnen  Schrift  „Das  durch 
seine  Gebrknche  enthUllte  Alterthum*  (1766), 
deutsch  mit  Anmerkungen  von  Dkhnert, 
1767)  bezeichnet  er  die  Religion  als  ein  Erb- 
stUck  aus  dem  Kindesalter  der  Menschheit 
und  sucht  alle  positiven  Religionen  als  auf 
Betnig,  Aberglauben  und  Priesterberrscbaft 
begrUndet  darzustellen. 

Boiiiiiann,  Ludwig,  geboren  1801  und 
gestorben  1871  in  Berlin,  bat  als  Privat- 
gelehrter  in  bescbeidener,  oft  kUmmerlicher 
Lage  ein  Junggesellenleben  geftthrt,  indera 
er  mit  gewanuter  und  geistreicher  Feder  in 
Zeitscbriften  Bericbte  und  Kritiken  Uber 
Usthetische  und  politische  Gegenstiinde  und 
Bilcber  vom  Standpunkt  der  Hegel’schen 
Philosopbie  veroffentlichte  und  bei  der  Ge- 
sammtausgabe  der  Werke  Hegels  die  zweite 
Abtbeilung  des  siebenten  Tbeiles,  die  An- 
thropologie  und  Psycbologie  entkaltcnd, 
redigirte. 

Boursier,  Laurent  Francois,  ge- 
boren 1679  zu  Ecouen  und  gestorben  1749 
zu  Paris,  batte  als  ScbUler  Malebranche’s 
und  jansenistiscber  Parteifilhrer  ein  Werk 
veroffentlicbt  unter  dem  Titel:  De  faction 
de  Dieu  sur  les  creatures,  traite  dans  lequel 
on  prouve  la  premotion  (Vorberbestimmung) 
physique  par  le  raisonnement , et  oh  Von 
examine  plusieur  questions  qui  ont  rapport 
a la  nature  des  esprits  et  a la  grdce  (1715) 
in  zwei  Biinden.  Die  dariu  vorgetragene 
Ansicbt  Boursier’s  Uber  die  Gnade  tbeilte 
Malebranche  nicht  und  schrieb  darum  gegen 
denselben  seine  Reflexions  sur  la  premotion 
physique  (1715  . 

Bouterwek,  Friedrich,  war  1766 
auf  dem  Htlttenwerke  Oker  bei  Goslar  im 
Harz  geboren,  macbte  in  Gottingen  zuerst 
juristiscbe,  dann  pbilosophische  und  literar- 
gescbicbtliche  Studien  und.  trat  in  diesen 
Gebieten,  daneben  aucb  mit  Vorlesungen 
Uber  die  kritische  Philosophie  in  Gottingen 
als  Privatdocent  auf.  Nach  l&ngcrer  Ent- 
fernung  von  dort^  wurde  er  1797  daselbst 
Professor  der  Pbilosophie,  1814  der  Moral 
und  starb  1828.  In  seinen  1793  verOffent- 
lichten  „Aphorismen,  den  Frennden 
der  Vernunftkritik  nach  Kant’s  Lehre 
vorgelegt*  begegnen  wir  fast  dnrobaas 
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einem  Anh&nger  Kant’s,  von  welchem  er  mir 
in  einigen  Nebenpimkten  abweicht.  Vor- 
zugsweise  fand  sich  Bouterwek  von  Kant’s 
* kategorischen  Imperativ44  und  dem  bios 
formellcn  Charakter  der  Kant’schen  Sitten- 
lehre  abgestossen.  Hiervon  abgesehen  suchte 
er  die  Grondgedanken  der  Kant’schen  Philo- 
sophic in  einem  philosophischen  Roman 
„Paulns  Septimius  oder  das  letzte  Geheimniss 
des  Eleusischen  Priesters44  (1795),  in  zwei 
Biinden,  allgemein  verstiindlich  darzastellen. 
Weiterhin  brachte  das  Stadium  der  Altera 
and  nenern  Skeptiker  und  Spinoza’s,  sowie 
der  Einfluss  der  Schriften  von  Fr.  H.  Jacobi 
eine  Wendnng  in  der  philosophischen  An- 
schauung  Bouterwek’s  hervor,  welche  er 
ruerst  in  einem  „Abriss  akademischer  Vor- 
lesungen44  (1799)  and  dann  ausftihrlich  in 
dem  VVerke  „Idee  einer  Apodiktik, 
einBeitragzurmenshlichenSelbst- 
verstandigung  und  zur  Entschei- 
dung  des  Streits  liber  Metaphysik, 
kritische  Philosophic  und  Skepti- 
ci  sinus44  (1799),  in  zwei  Bftnden,  zur 
Darstellung  brachte,  indem  er  nachzuweisen 
suchte,  dass  in  allem  Denken  ein  vom  Denken 
nnabhiingiges  Sein  vorausgesetzt  werde,  and 
dieser  eigentliche  Grund  der  Erfahrung  mtlsse 
vor  der  Vernunft  gerechtfertigt  werden.  In 
gieichem  Sinne  verbfFentlichte  er  seine  „An- 
fangsgrflnde  der  speculativen  Philosophie  44 
(1800)  und  die  „Epochen  der  Vernunft  nach 
der  Idee  der  Apodiktik44  (1802).  Selbstver- 
stAndigung  ist  der  Geist  der  kritischen  Philo- 
sophie; diese  letztere  gegen  den  Skepticismus 
zu  retten,  ist  die  Aufgabe  der  Apodiktik. 
Abstrahirt  unser  Denken  von  der  Erfahrung, 
so  stehen  wir  gleichsam  von  der  Welt  und 
uns  selber  verlassen  da;  wir  kdnnen  uns 
homer  nur  in  Gedanken  der  Erfahrung 
entrilcken.  Indem  die  Wissenschaft  der 
Erfahrung  auf  den  Grund  geht  und  diesen 
Grund  der  Erfahrung  durch  Beweise  zur 
unumstAsslichen  Gewissheit  erhebt,  ist  sie 
eben  Apodiktik,  welche  sich  als  logische 
Apodiktik  mit  dem  blossen  Denken , als 
trinsscendentale  Apodiktik  mit  dem  wirk- 
lichen  Wissen  und  als  praktische  Apodiktik 
mit  dem  Thun  des  Menschen  beschaftigt. 
Aus  blossem  Denken,  wie  es  in  der  Logik 
betrachtet  wird,  geht  niemals  ein  Wissen 
hervor,  weil  die  blosse  Verbindung  eines 
Mannichfaltigen  im  Bewusstsein  noch  nicht 
einschliesst,  dass  die  Merkmale  wirklich  zu- 
Bammengehflren  und  der  so  entstandene  Begriff 
als  ein  Vorstellungsfactum  auch  eine  gegen- 
stindliche  Wirklichkeit  deckt,  also  ein  Wissen 
ist.  Soil  es  ttberhaupt  ein  Wissen  geben,  so 
muss  es  ein  unmittelbares  Erkennen  geben, 
worm  das  Sein  unbedingt  als  Wirklichkeit 
vorausgesetzt  wird.  Allem  Denken  und 
Enrpfinden  liegt  ein  absolutes  Realprincip 
turn  Grunde.  Kein  Subject  ist  ohne  Object, 
kda  Object  ohne  Subject  Die  Verschieden- 


heit  der  Dinge  ist  nur  eine  Verschiedenheit 
unserer  sinnlichen  Auffassung  des  absoluten 
Objects.  Die  absolute  Realitiit,  als  Grund 
und  Vorraussetzung  alles  Wissens,  erkennt 
in  uns  sich  selbst  an  und  ist  in  uns,  sofern 
wir  unser  Sein  dem  Sein  des  Objects  tiber- 
haupt  entgegenstellen  und  die  Vorstellung 
sich  als  das  Band  zwischen  Subject  und 
Object  entdeckt.  Von  der  nicht  weiter  zu 
beweisenden  Thatsache  des  Wollens  ausgehend 
findet  man,  dass  der  Gedanke  „ich  will44  nur 
dann  mehr  als  blosse  Einbildung  ist,  wenn 
das  Ich  als  lebendige  Kraft  gedacht  wird. 
Solche  aber  ist  nur  mdglich,  sofern  sie  dem 
Widerstand  entgegenwirkt.  Die  Anerkennung 
unserer  praktischen  Realitkt  fkllt.  also  mit 
der  Anerkennung  eines  Widerstandes  ausser 
uns  zusammen.  Als  zusammenfallend  mit 
dem  Gegensatze  von  Kraft  und  Widerstand 
zeigt  sich  die  absolute  Realitkt  als  Virtualit&t. 
Die  virtuelle  Einheit  aller  Krkfte  ist  allein 
das  Unbedingte.  Diese  absolute  Virtualitilt 
ist  nicht  in  uns  und  nicht  ausser  uns,  sondern 
wir  sind  in  ihr.  Der  rechte  Name  des 
Systems  der  Apodiktik  ist  daher  absoluter 
Virtuali8mus.  Mag  man  aber  die  Idee  der 
absoluten  Virtualitkt  noch  so  richtig  gefasst 
haben,  so  bleibt  der  Ursprung  unserer  Ver- 
nunft, die  Entstehung  unseres  Daseins  and 
noch  unzhliliges  Andere  ein  Geheimniss;  denn 
unsere  Selbstverstkndigung  ist  durch  die 
ScliTanken  der  menschlichen  Natur  bedingt. 
Ueber  die  theoretische  und  praktische  Ueber- 
zeugung  geht  aber  die  idealistische  Ueber- 
zeugung  oder  der  Glaube  noch  hinaus,  und 
nur  in  inr  liegt  die  wahre  Selbstbefriedigung. 
Die  absolute  Virtualitat  ist  und  wirkt  im 
Glauben  eben  so  gut,  wie  in  der  Wissen- 
schaft, und  darum  hat  die  Apodiktik  noch 
einen  vierten  Theil,  als  ihren  Abschluss,  in 
der  philosophischen  Syntaktik,  worin  der 
Glaube  abgehandelt  wird,  welcher  dasjenige 
zum  Gegenstande  hat,  was  wir  in  dieser 
Welt  eigentlich  wollen.  Liegen  die  Ideen 
Seele,  Welt  und  Gott  jedem  Wissen  zum 
Grunde,  so  bildet  den  Inhalt  der  idealistischen 
Ueberzeugung  oder  der  Religionslehre  die 
unendliche  Bestimmung  des  Ich,  die  beste 
Welt  und  die  Harmonie  zwischen  Gltlck  und 
frugend. 

Unter  dem  zunehmenden  Einfluss  der 
Jacobi’sehen  Glaubens  - Philosophie  gelangte 
Bouterwek  dahin , dass  er  seinen  in  der 
^Apodiktik44  eingenommenen  Standpunkt  als 
einen  verfehlten  aufgab.  Nachdem  er  1806 
seine  ^Aesthetik44  in  zwei  Biinden  (3.  Aufl., 
1824),  1807  seine  „ Ideen  zur  Metaphysik 
des  Schdnen44  und  1808  seine  ,, praktischen 
Aphorismen , Grundsiitze  zu  einem  neuen 
Systeme  der  moralischen  Wissenschaften44 
herausgegeben  und  daneben  fortwkhrend  als 
Literarhistoriker  an  seiner  in  zwdlf  Biinden 
(1801  — 1819)  erschienenen  „Geschichte  der 
neueren  Poesie  und  Beredtsamkeit44  gearbeitet 
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hatte,  vertrat  er  seit  1810  in  seinen  weitcren 
philosophischen  ScliTiften  einen  gemkssigten 
Kationalismus.  Dahin  gehdren  das  „Lehr- 
buch  der  philosophischen  Vorkenntnisse44 
(1810),  das  „Lehrbuch  der  pliilosopbischen 
Wissenschaften  nach  einera  neuen  philoso- 
pliischen  System  entworfen44  (1813),  seine 
„kleinen  pliilosopbischen  Sehriften44 1818)  und 
seine  „Religion  der  Vemunft,  Ideen  zur 
Beschleunigung  der  Fortscbritte  einer  balt- 
baren  Philosophic44  (1824),  worin  er  seine 
Philosophic  selber  als  „Sehwester  der  Jacobi’- 
schen  Philosophic44  bezeichnet. 

Bovillus,  Carolus  (Charles  Bouilld) 
war  1470  zu  Sancourt  (Sancuria),  einem  Dorfe 
in  der  Picardie,  unweit  Amiens,  geboren  und 
widmete  sich  zuerst  dem  Studium  der  Mathe- 
matik,  dann  der  Philosophic,  in  welcher  er 
ein  Schiller  von  Jacques  le  F6vre  d’Etables 
(Faber  Stapulensis) , eines  Anhiingers  der 
Philosophic  des  Nicolaus  von  Cusa,  war  und 
durch  seinen  Lehrer  ftlr  die  Lehre  des 
letztern  gewonnen  wurde,  der  er  auch  im 
Wesentlichen  treu  blieb.  Nachdem  er  eine 
Reilie  von  Jahren  auf  Reisen  in  Deutschland, 
der  Schweiz,  Italien,  Spanien  und  Frankreich 
verbracht  hatte,  wurde  er  nach  der  Rtickkehr 
in  seine  Heimath  Kanonikus  zu  Noyon  und 
lehrte  als  solcher  Theologie  bis  zu  seinem 
urn’s  Jalir  1553  erfolgten  Tode.  Abgesehen 
von  seinen  mathematischen , philologischen 
und  theologisehen  Scliriften  haben  folgende 
Arbeiten  aus  seiner  Feder  auf  die  Philosophic 
Bezug:  Liber  de  sensibus , de  intelleclu, 
libellus  de  nihilo,  ars  oppositorum,  liber  de 
gencratione , de  sapiente  und  physicorum 
elementorum  libri  decern.  Sie  sind  zwar  in 
scliolastisclier  Form,  aber  in  lebendiger  und 
eistreicher  Darstellung  verfasst  und  geben 
en  Inhalt  der  katholischen  Kirchenlehre  in 
mystisch  - theosophischer  Vertiefung.  Als 
Verbindung  des  Erkennenden  mit  dem  Er- 
kannten  besteht  die  Wissenschaft  nur  im 
Geiste  des  Mcnschen,  als  der  Inbegriff  der 
im  Innersten  der  Seele  ruhenden,  aus  den 
sinnlichen  Bildern  gebildeten  Vorstellungen. 
Die  Philosophic  soil,  als  weiseste  Erforscherin 
des  Wesens  der  Dinge,  den  Menschen  zur 
Weisheit,  d.  h.  zur  Selbsterkenntniss  ftthren, 
durch  welche  das  Gut-  und  Gllicklichsein 
des  Menschen  und  somit  die  Erreichung 
seines  hOchsten  Zieles,  seine  Vereinigung  mit 
Gott  bedingt  ist.  Die  Intelligenz  ist  die 
Vollendung  des  Glaubens.  Der  Intellect  oder 
die  verntinftige  Seele  ist  fllr  die  Natur  ein- 
gerichtet.  Das  Bild,  welches  die  Vemunft 
von  den  in  Raum  und  Zeit  neben-  und  aus- 
einanderliegenden  Dingen  auf  das  Gediicht- 
niss  wirft  und  welches  dort  festgehalten  wird, 
unterscheidet  sich  im  Gedkchtniss  wiederum 
von  jedem  neuen,  durch  die  Vemunft  auf- 
genommenen  Bilde,  und  durch  die  selbst- 
stfindige  Vergegenwartigung  dieser  Bilder 
erhklt  die  Vemunft  neben  der  Einheit  auch 


die  Vielheit  und  die  Bilder  des  Unterschiedg, 
aber  in  umgekehrter  Ordnung.  Der  mensch- 
liche  Intellect  durcheilt  in  seiner  Beweglich- 
keit  alle  Regionen  und  wird  selber  Alles 
durch  die  Bilder  aller  Dinge;  denn  Gott  stellte 
den  Menschen  in  die  Mitte  des  Universums, 
damit  sich  in  ilirn  als  einem  allgemeinen 
Weltspiegel  alle  Substanzen  abbilden  soliten.  • 
In  den  Sinn  kann  aber  gleichzeitig  iraraer 
nur  ein  einziges  Bild  eingeflihrt  und  ern- 
pfunden  werden.  Eine  Erkenntniss  vieler, 
ja  aller  in  der  Welt  befindlieher  Substanzen 
kann  der  Mensck  nur  dadurch  erlangen, 
dass  die  einzelnen  von  den  Sinnen  auf- 
genommenen  Arten  im  innern  Sinn  auf- 
bewahrt  werden,  so  dass  er  als  der  eigentliche 
Gemeinsinn,  dessen  Sitz  im  Gehirn  ist,  die 
Bilder  der  Gegenstknde  wie  in  einer  Vor- 
ratliskammer  stets  in  sich  hat.  Die  Vemunft 
tritt  hinzu,  um  tiber  die  bier  aufbewahrtcn 
Bilder  der  Dinge  zu  urtheilen  und  jedes 
nach  seinen  eigenthtimlichen  Beziehungen  zu 
unter8cheiden.  Die  Wesensbegriffe  oder  All- 
gemeinbegriffe  sind  vor  den  Einzelwesen 
und  sind  als  deren  Grund  und  Form  wirk- 
lieh,  somit  keine  blossen  Abstractionen  des 
Verstandes  oder  blosse  Worte,  sondera  das 
eigentlich  Seiende  in  den  Dingen.  Um  die 
Seele  des  Menschen  bewegt  sich  ein  drei- 
facher  Kreis:  zuerst  derjenige,  wrelchen  sie 
selber  in  ihrer  eignen  intellectueilen  Lebens- 
thktigkeit  um  sich  zieht,  dann  der  Kreis 
ilires  Leibes,  der  die  Seele  wie  ein  Gefkss 
umschliesst,  und  als  kusserster  Kreis  endlich 
die  siclitbare  Welt  der  Dinge.  Diesein  die 
Seele  einschliessenden  dreifachen  Kreise  ent- 
8pricht  ein  dreifach  abgestuftes  Leben  der 
Seele.  Ihr  contemplatives  Leben  gehdrt  ihrem 
intellectueilen  Lebenskreise  an  und  bleibt 
ihr  selbst  innerlich,  ihr  actives  Leben  bewegt 
sich  in  dem  leiblichen  Kreise,  sofern  die 
Seele  die  Verrichtungen  des  kussem  Lebens 
bestimmt;  ihr  praktisches  Leben  endlich  feUt 
in  den  Kreis  der  iiussem  Welt,  deren  Gegen- 
stknde  unserm  eigeneu  Selbst  fremd  sind. 
Auf  die  Frage,  ob  Gott  sei,  antworten  alle 
Geschdpfe;  auf  die  Frage,  was  Gott  sei, 
keines.  Sie  sollte  darum  gar  nicht  gestellt 
werden , denn  Gott  ist  nach  seinem  Sein 
unbegreiflich  und  unaussprechbar , weil  er 
unendlich  ist.  Das  hdchste  Wissen  von  Gott 
ist  das  Nichtwissen  desselben,  die  „docta 
ignorantia“  (des  Nicolaus  von  Cusa),  welche 
als  solche  die  lidchste  Weisheit  in  sich  schliesst 
Docli  verschaffen  uns  die  geschdpflichen  Dinge 
wenigstens  eine  ungefklire  Erkenntniss  von 
Gott,  und  zwar  auf  doppelte  Weise,  einmal 
dadurch,  dass  wir  die  Vollkommenheiten  der 
geschophichcn  Dinge  in  entsprechender Weise 
von  Gott  aus8agen,  sodann  dadurch,  dass 
wir  dieselben  Vollkommenheiten  wiederum 
Gott  absprechen.  Dadurch  gewinnen  vrir  eine 
bejahende  und  eine  verneinendc  Theologie 
(nach  dem  Vorgange  des  sogeuannten  Dio* 
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Hysius  Areopagita).  Gottes  unendliche  Voll- 
kommenheit  ist  anch  olme  die  Welt  gesichert, 
da  er  in  seiner  DTeipersdnlichkeit  ewig  thiitig 
ist  nnd  sich  selbst  genilgi  Die  Schbpfung 
der  iussern  Welt  erfolgt  also  olme  alle  Notli- 
wendigkeit  aus  reiner  Gtlte  und  mit  voll- 
kommener  Freiheit.  Er  hat  die  Welt  weder 
aus  einem  ewigen  Stoff,  noeh  aus  seiner 
eignen  Substanz,  sondern  aus  Nichts  liervor- 
^ebraeht  Nur  aber  ftillt  die  Welt  nicht 
aen  ganzen  Abgrund  des  Nichts  aus,  sondern 
Gott  kann  in’s  Unendliche  fort  noch  weiter 
schaffen,  wenn  er  will.  Die  gesammte  Materie 
ist  anfinglich  zugleich  als  der  zwischen  Sein 
und  Nichts  mitten  inne  stehende  Tr&ger  der 
Sinnenwelt  von  Gott  geschaffen  worden.  Als 
die  Mdglichkeit  zu  Allem  gelangt  sie  nur 
dadurch  zur  Wirklichkeit,  dass  die  Form 
sich  mit  ihr  verbindet.  Die  Seele  ist  die 
weaenhafte  Form  des  Leibes,  darum  auch 
ausser  dem  Leibe  lebensffchig,  also  unsterb- 
lieh ; aber  an  der  Unsterblichkeit  und  Ewig- 
keit  der  Seele  nimmt  auch  die  Materie  und 
die  Welt  Theil;  sie  bleibt  mit  und  in  dem 
aenschlichen  Leibe  ewig. 

Dtppel,  Jos.,  Versuch  einer  systematiscben  Dar- 
stcllnng  der  Philosophic  des  Carolns  Bovillus, 
nebst  einem  karzen  Lebensabrisse.  1865. 


Brandis,  Christian  August,  war 
1790  in  Hildesheim  geboren,  auf  den  Gym- 
uasien  zu  Qolzminden  und  Kiel  gebildet, 
itadirte  seit  1806  in  Kiel  Theologie,  aber 
•eine  Neigung  zog  ihn  zur  Philosophic,  in 
welcher  ihn  besonders  Platon  und  Aristoteles 
begchlftigten.  Als  Hauslehrer  in  der  Familie 
des  Grafen  Moltke  auf  Ntltschau,  wo  er  die 
Bekanntschaft  von  B.  G.  Niebuhr  machte, 
itudirte  er  auch  vorzugsweise  Spinoza  und 
Kant  Im  Jahre  1811  nach  Kopenhagen, 
wo  sein  Vater  kdniglicher  Leibarzt  geworden 
war,  zurflckgekehrt , habilitirte  er  sich  da- 
•elbst  1812  als  Privatdocent  der  Philosophie, 
verliess  aber  1814  D&nemark  und  verbrachte 
an  Jahr  in  angenehmem  geselligem  Verkehr 
in  Gdttingcn.  Nachdem  er  sich  1815  in 
Berlin  mit  einer  Schrift  „Vom  Begriffe  der 
Geschichte  der  Philosophic*  habilitirt  hatte, 
kam  er  jedoch  nicht  zu  den  bereits  an- 
gekllndigten  Vorlesungen,  da  er  einem  Rufe 
Niebuhrs  als  Gesandtschafts  - Secret&r  nach 
Bom  folgte.  Gleich  darauf  aber  betraute  ihn 
die  Berliner  Akademie  der  Wissenschaften, 
nachdem  er  zugleich  zum  ausserordentlichen 
Professor  in  Berlin  ernannt  worden  war, 
lait  dem  Auftrage  zu  einer  gelehrten  Reise 
ftr  den  Zweck  einer  Erforschung  der  alten 
seuplatonischen  Erklftrer  des  Aristoteles  in 
<len  auf  europaischen  Bibliotheken  vorhan- 
denenHandschriften.  Dieser  mdhsamen  Arbeit 
er  mehrere  Jahre  lang  auf  den  Biblio- 
theken  Italiens,  sowie  in  Paris  und  Oxford 
■aeh.  Im  Jahre  1821  wurde  er  ordentlicher 
Professor  an  der  nengegrtlndeten  Universitftt 
iu  Bonn,  wo  er  neben  einzelnen  von  ihm 

Siaialiteikaeb. 


tlber  einzelne  Aristotelische  Schriften  ver- 
bffentlichten  Abhandlungen  seit  1835  sein 
„Handbuch  der  Geschichte  der  griechisch- 
rbmischen  Philosophie*  herausgab,  dessenzwei- 
ter  Band  1844,  der  dritte  1853  erschien,  wozu 
als  zweite  Abtheilung  1864  noch  die  „ Ge- 
schichte der  Entwickelung  der  griechischen 
Philosophic  und  ihrer  Nachwirkungen  im 
rbmi8chen  Reich*  hinzukam.  In  den  Jahren 
1837 — 1839  weilte  er  im  Gefolge  des  jungen 
griechischen  KOnigspaars  zugleich  mit  Ernst 
Curtins  in  Griechenland  und  gab  nach  seiner 
Rflckkehr  seine  „Mittheilungen  tlber  Griechen- 
land*, in  drei  Bknden  (1842)  heraus.  Eine 
freiere  tlbersichtliche  Darstellung  der  alten 
Philosophie  auf  Grand  des  durchforschten 
Materials  gab  er  1862  bis  1864  als  „ Ge- 
schichte der  Entwickelung  der  griechischen 
Philosophie  und  ihrer  Nachwirkungen  im 
rflmischen  Reiche*,  in  zwei  Banden  heraus. 
Ausserdem  hat  er  im  Rheinischen  Museum 
und  in  den  Denkschriften  der  Berliner  Aka- 
demie einzelne  Abhandlungen  tlber  Gegen- 
stknde  der  griechischen  Philosophiegeschichte 
verdfFentlicht,  sowie  die  auf  Aristoteles  be- 
ztiglichen  Arbeiten:  Aristotelis  et  Theophrasli 
metaphysica  ed.  Chr.  A.  Brandis  (1823); 
Scholia  in  Aristolelem  collegit  Chr.  A. Brandis 
(1836),  als  vierten  Band  der  durch  die  Ber- 
liner Akademie  veranstalteten  Ausgabe  des 
Aristoteles,  und  Scholia  graeca  in  Aristotelis 
Metaphysica  collegit  Chr.  A.  Brandis  (1837) 
als  zwei  ten  Theil  zu  seiner  Ausgabe  der 
Metaphysik  des  Aristoteles.  In  seinen  eignen 
philosophischen  Anschauungen  stand  Brandis 
unter  dem  Einflusse  von  Jacobi,  Schleier- 
macher  und  Schelling.  Er  starb  1867  in  Bonn. 

Trendelonburg,  A.,  zor  Erinnerung  an  Chr.  A. 

Brandts.  (Separatabdrnck  aus  den  Berliner 

Akademieschriften)  1868. 


Braniss,  Christlieb  Julius,  war  1792 
in  Breslau  geboren.  dort  seit  1826  Professor 
der  Philosophie,  als  welcher  er  1874  starb. 
Er  hatte  sich  zuerst  durch  seine  gekrSnte 
Preisschrift:  „Die  Logik  in  ihrem  Verhkltniss 
zur  Philosophie  geschichtlich  betrachtet* 
(1823)  bekannt  gemacht,  dann  in  der 
Schrift  „Ueber  Schleiermacher’s  Glaubens- 
lehre*  (1824)  den  Nachweis  geliefert.  dass 
nach  den  Principien  Schleiermachera  der 
vollendete  Mensch  nicht  in  der  Mitte,  sondern 
nur  am  Ende  der  Geschichte  erscheinen 
konnte.  In  seinem  „Grundriss  der  Logik* 
(1829)  und  in  dem  sich  daran  anschliessen- 
den  ^System  der  Metaphysik*  (1834),  welches 
hauptsachlich  speculative  Theologie  und 
Grundlage  ftir  die  Ethik  ist,  zeigt  er  sich 
im  Wesentlichen  auf  der  logisch  - metaphy- 
sischen  Grundlage  des  Hegel’schen  Systems 
stehend,  indem  er  damit  Ideen  der  frtlhern 
Schplling’schen  Philosophie  und  Anschauungen 
von  H.  Steffens  verbindet,  ohne  doch  seine 
philosophische  Selbststkndigkeit  einzubtlssen. 
Eine  beabsichtigte  „ Geschichte  der  Philo- 
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sophie  seit  Kantu  begann  er  im  ersten  Bande 
(1842)  mit  einer  Uebersiclit  des  Entwickelungs- 
ganges  der  Philosophic  in  alter  und  mittlerer 
Zeit,  ohne  die  Arbeit  weiter  fortzufilhren. 
Noch  erschien  von  Braniss  eine  Schrift: 
„Die  wissenschaftliche  Aufgabe  der  Gegen- 
wart  als  leitende  Idee  im  akademischen 
Studiumu  (1848). 

Kietke,  C.  A.,  die  geschichtspliilosophische  Welt- 
anschauung von  Braniss.  1849. 

Bradwardine,  siehe  Thomas  von 
Bradwardine. 

Brastberger,  Geb hard  Ulrich,  war 
1754  zu  Gussenstadt  (im  WUrttembergischen 
OberamteHeidenheim)  geboren,  1779  Repetent 
am  theologisclien  Stift  in  Tubingen,  1783 
Diakonus  in  Heidenheim,  1798  Professor  an 
der  Klosterschule  zu  Blaubeuren  und  1807 
Rector  des  Gymnasiums  in  Stuttgart^  als 
welcher  er  1813  starb.  Ausser  klemern 
philosophischen  Arbeiten  in  Zeitschriften,  ver- 
dffentlichte  Brastberger  „Untersuchungen  Uber 
Kant’s  Kritik  der  reinen  Vernunft*  (1790) 
und  solche  „Uber  Kant’s  Kritik  der  prak- 
tischen  Vernnnft*  (1792)  worin  er  in  einzelnen 
Pnnkten  Widerspruch  gegen  Kant  erhob,  sich 
aber  zugleich  Bestimmungen  des  Systems  der 
kritisehen  Philosophic  aneignete.  In  seinen 
„Untersuchungen  Uber  den  Grnnd  unsers 
Glaubens  an  Gott  und  unsere  Erkenntniss 
von  ihm.u  (1802)  bestreitet  er  das  fUr  das 
Dasein  Gottes  von  Kantaufgestellte  sogenannte 
moralische  Argument  und  gelangt  zu  dem 
Ergebnissc,  Kant  babe  uns  weder  theoretiscli 
etwas  genommen,  noch  auf  der  praktischen 
Seite  etwas  gegeben;  Kant’s  Gegensatz  gegen 
den  Dogmati8mus  beruhe  im  Wescntlichen 
auf  einem  Wortstreit,  und  bei  einiger  Nach- 
giebigkeit  von  beiden  Seiten  sei  eine  Ver- 
stilndigung  moglich,  und  es  bleibe  sonach 
eben  Alles  beim  Alten,  d.  h.  bei  der  seit- 
herigen  Leibniz -WolfT’schen  Metaphysik  oder 
bei  einem  philosophischen  Synkretismus,  der 
keiner  Partei  gefiel. 

Bromley,  Thomas,  geliorte  in  der 
zweiten  Ilklfte  des  17.  Jahrhunderts  (er  starb 
1791)  als  ein  Schuler  von  John  Pordage  zu 
den  „theosophischen  Naturphilosophastern1*, 
welche  von  Jacob  B6hmo  angeregt  waren, 
und  ist  der  Ilauptapostel  des  „ Philosophies 
Teutonicus“  in  England  gewesen. 

Brontinoft  ans  Metapontum  (in  Gross- 
griechenland)  war  ein  AnhUnger  des  Pytha- 
goras , welcher  dessen  Tochter  Theano 
geheirathet  haben  soil.  In  spftterer  Zeit 
wurde  unter  seinem  Namen  ein  Werk  „Uber 
den  Verstand  und  die  Vernunft“  verbreitet, 
woraus  ein  BruchstUck  erhalten  ist 

BroussAis,  Frangois  Josef  Victor, 
war  1772  in  Saint  Malo  geboren,  hatte 
Medicin  studirt  und  einige  Jahre  als  Chirurg 
auf  der  See  zngebracht,  war  dann  1799  nacn 
Paris  gekommen  und  mit  dem  Anatomen  und 
Physiologeu  Bichat  und  dem  Irrenarzt  Pinel 


bekannt  geworden,  deren  eifriger  ZuhSrer 
er  war.  Spiiter  wurde  er  MilitUrarzt  und 
1814  zweiter  Lehrer  am  Militarspital  in 
Val-de -Grace.  In  seiner  Schrift  Traite  de 
1’ irritation  el  de  la  folie  (1828)  scliliesst  er 
sich  an  die  Lehren  von  Cabanis  und  Gail 
an  und  erkl&rt  die  Seele  fUr  nichts  weiter 
als  das  thUtige  Geliirn.  Er  starb  1838. 

Brown,  Peter,  war  ein  Zeitgenossc 
und  Gegner  von  John  Locke  und  als  Bischof 
von  Corke  und  Ross  1735  gestorben.  Gegen 
Locke  hat  er  folgende  Schriften  verdffentlicht: 
Two  dissertations  concerning  sense  and  ima- 
gination with  an  essay  on  consciousness 
(1728),  The  procedure,  extent  ant  limits  of 
human  understanding  (1729),  gegen  welche 
Schrift  Berkeley  in  seinem  „Alciphron“  seine 
Pfeile  gerichtet  hat,  und  Things  divine  and 
supernatural  conceived  by  analogy  with 
things  natural  and  hitman  (1733).  Seine 
Lehre  gipfelt  in  der  Erkenntniss,  dass  wir 
von  Gott  und  der  geistigen  Welt  nur  aua 
Analogie  mit  den  Sinnesgegenstknden  wissen 
und  darum  alle  unsere  Erkenntnisse  Uber  die 
Geisteswelt  unbestimmt  und  unsicher  sind, 
wir  also  lediglich  auf  das  Licht  der  Offen- 
barung  angewiesen  bleiben. 

Brown,  Thomas,  war  1778  in  Kirk- 
mabreck  bei  Edinburg  geboren,  las  schon 
im  15.  Lebensjahre  die  Elemente  der  Philo- 
sophic des  meuschlichen  Geistes  von  Dugald- 
Stewart,  horte  dann  dessen  Vorlesungen  in 
Edinburg  und  erwarb  sich  dessen  Freund- 
8cliaft.  Als  Arzt  hatte  er  keine  grosse  Praxis 
und  beschiiftigte  sich  viel  mit  Poesie  und 
Philosophic.  Seine  Dichtungen  erschienen 
nach  seinem  Tode  in  vier  Biinden  (1821 
und  1822).  Als  einer  der  Grttnder  der 
Edinburgh  - Rewiew  lieferte  er  darin  philo- 
sophische  Artikel,  unter  Andem  1803  eine 
Darstellung  der  Philosophic  Kant’s  und 
Unter8uchungen  Uber  das  Verhkltniss  von 
Ursache  und  Wirkung  (anknlipfend  an  eine 
Prtlfung  der  Lehre  Hume's).  Im  Jahr  1808 
wurde  er  Vertreter  Dugald  - Stewart’s  und 
1810  dessen  Nachfolger  als  Professor  der 
Moralphilo8ophie  in  Edinburg,  welche  Stelle 
er  mit  grossem  Erfolg  bis  zu  seinem  schon 
1820  erfolgten  Tode  bekleidete.  Seine  Be- 
deutung  fUr  die  Entwickelungsgeschichte  der 
Philosophic  liegt  im  Felde  der  Psychologies 
in  welcher  er  zu  den  sogenannten  Associations- 
psychologen  gehflrt.  Er  ftlhrte  das  ganze  Vor- 
stellungs-  und  Begehrungsleben  auf  das  Princip 
der  „ Suggestion “ d.  h.  auf  die  Erweckung 
der  einen  Vorstellung  durch  andere,  zurtick, 
indem  er  zugleich  die  sogenannten  Gesetze 
der  Association  (Dauer,  Lebhaftigkeit,  Frische, 
Wiederholung,  Gewohnheit,  ausschliessende 
Verbindung,  Verschiedenheit  der  ursprtlng- 
liclien  Constitution,  Veranderung  der  leib- 
lichen  und  psychischen  Stimmung)  auf  das 
einzige  Gesetz  der  Angrenzung  ( contiguity ) 
zurlickfUhrt.  Die  Aufmerksamkeit  ist  ein 
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Znsammen  von  Begehren  mit  8inneswahr- 
Behnmng.  Gedachtnisskraft  ist  eine  alien 
Voretellungen  znkommende  Eigenschaft.  Seine 
saerst  im  JahT  1822  verSffentlichten  „ Vor- 
lesougen  fiber  die  Philosophic  des  menschlichen 
&«tes“  erschienen  nnter  dem  Titel:  Thomas 
Brown’s  Lectures  on  the  philosophy  of  human 
mnd,  with  a portrait  and  a memoir  by  the 
Or.  Welsh  in  19.  Auflage  1856 — 58  in  vier 
Binden,  seine  Lectures  on  Ethics , with  a 
preface  by  Dr.  Chalmers,  1856.  In  seiner 
Ethik  werden  die  moralischen  Geftthle  auf 
den  Gesellschaftstrieb  zuriickgeffihrt 

felsh,  An  account  of  the  life  aud  writings  of 

Thomas  Brown.  1825. 

Brucker,  Johann  Jacob,  war  1696 
in  Augsburg  geboren , hatte  in  Jena  studirt 
md  war  erst  Pfarrer  in  Kaufbeuren,  dann 
iB  seiner  Vaterstadt,  wo  er  1770  starb.  Er 
ist  durch  seine  Schriften  der  eigentliche 
Bep&nder  der  gelehrten  Bearbeitung  der 
Philosophiegeschichte  geworden,  zu  welcher 
er  zuerst  in  dem  Werke  „Kurze  Fragen 
*Mderphilo8ophjschenHistorie“(1731 — 1736) 
in  sieben  Bftnden  den  Anfang  raachte.  Darauf 
folgte  die  „Historia  critica  philosophiae  a 
mndi  incunabulis  ad  nostrum  usrpie  actatem 
deductauy  (1742 — 1744)  in  5 B&nden.  Dieses 
Werk  ist  eine  vorwaltend  vom  WolfFschen 
Standpunkt,  aber  mit  wenig  Kritik  und  ohne 
eigendichen  Sinn  fiir  historische  Entwickelung 
tbgefasste  fleissige  Materialiensammlung.  Sein 
nnter  dem  Titel  ,,/nstitutiones  historiae  philo- 
wphiae“  (1747)  verbffentlichter  Auszug  aus 
dem  grossern  Werke  ist  lauge  Zeit  als 
Handboch  im  Gebrauch  geblieben,  bis  das- 
‘■dbe  durch  die  in  deutscher  Sprache  abge- 
fessten  philosophie-geschichtlichen  Arbeiten 
Tnn  Balde  und  Tennemann  verdrdngt  wurde. 

Bruder,  die  lantern,  oder  Brtlder  der 
Rcinheit  ( ihrvdn  ec-cafa ) nan  file  sich  ein 
Geheimbund  philosophischer  Manner,  der  sich 
io  zehnten  Jahrhundert  in  Ba^ra,  als  eine 
Art  muhamedanischer  Freimaurer  in  der 
Absichtgebildet  hatte,  das  vom  strengl&ubigen 
hlim  verfolgte  freie  Denken  zu  pflegen.  Sie 
toben  das  gesammte,  den  Arabern  damals 
z<ig*ngliche  Wissen  in  51  Abhandlungen 
eacyclopadisch  zusammengefasst  Die  in  diesen 
Schriften  der  „lautern  Brttder“  enthaltene 
phikwophische  Weltansicht  ruht  im  Wesent- 
uchen  auf  aristotelischer  und  in  Bezug  auf 
die  Lehre  von  der  Erde  und  den  Gestirnen 
ptolemkischer , aus  dem  arabischen 
pmagisti  geschdpfter  Grundlage,  welche 
jtdoch  mit  neuplatonischen  und  neupythago- 
fiaeben  Elementen  versetzt  ist  Der  Grund- 
redanke  ihrer  Philosophie  ist,  dass  die  ganze 
scbflpfung  als  eine  in  sich  geschlossene  und 
Wmonisch  gegliederte  Kette  von  Wesen  er- 
*b<ant,  deren  Vielheit  und  Manniclifaltigkeit 
wider  dem  Seienden  oder  Gott  entsprechenden 
wnkeit  in  neun  Stufen  ausstromend  sich  ent- 
*ickeit  hat,  am  dann  in  einer  langen  Ent- 


wickelungsreihe  vom  leblosen  Stoffe  an,  durch 
die  Planzeu-  und  Thierreiche  bis  zu  den 
vollkommensten  lebenden  Wesen,  den  Men- 
schen  und  dann  zur  Stufe  der  Engel  herauf, 
zum  gdttlichen  Einen  zuriickzustrdmen.  Die 
von  den  Weisen  zu  Ba<;ra  aufgebaute  makro- 
und  mikrokosmischc  Weltanschauung  wurde 
im  Stillen  verbreitet,  dann  aber  von  der 
Orthodoxie  verfolgt  und  von  ilireu  Anhangern 
nach  Spanien,  dem  zweiten  Culturlande  des 
arabischen  Mittelalters,  liintlbergetragen. 

Dieterici,  Fr,,  die  Philosophie  der  Araber  im 
10.  Jahrhundert  aus  den  Schriften  der  lautern 
Briider,  1858  u.  ff . , in  aeht  Banden  (wovon 
der  erste  allgemeine  Theil  die  Einleitung 
und  den  Makrokosmos  entlmlt). 

Dieterici , Fr.,  Aristotelismus  und  Piatonismus 
im  10.  Jahrhundert  bei  den  Arabern  (Vortrag 
in  deu  Verhandlungen  der  29.  Versammlung 
deutscher  Philologcn  und  Schulmiiuner  im 
Jalir  1874)  1875,  S.  89-96. 

Brunet,  Claude,  war  ein  Arzt  und 
Philosoph  in  Paris,  dessen  Geburts-  und 
Todesjahr  unbekannt  ist  und  welcher  ausser 
physiologischen  und  medicinischen  Werken 
im  Jahr  1703  oder  1704  auch  eine  philo- 
sophische  Schrift  Projet  d’une  nouvelle  me-* 
taphysique  verbffentlichte,  welche  man  jedoch 
nur  aus  Tageblattem  jener  Zeit  kennt,  worin 
er  sich  als  Vorliiufer  Berkeley’s  und  J.  G. 
Fichte’s  zeigt,  indem  er  die  Seele  oder  das 
Ich  {le  Moi)  als  ein  Licht  von  Iutelligenz 
und  Emptindung  betrachtet,  das  sich  selbst 
erleuchtet  und  mittelst  des  Bewusstseins  Alles, 
was  es  ist,  nicht  bios  inne  wird  und  erf&hrt, 
sondern  selber  wirkt,  sodass  es  sich  in  den 
Ideen  alle  Dinge  intelligibel  und  empfindbar 
macht  in  Folge  der  verschiedenen  Eindrflcke, 
die  sich  in  seinem  eignen  Wesen  von  selbst 
bilden. 

Bruni,  Le  onardo  (Leonardus  Are- 
tinus),  war  1369  in  Arezzo  geboren,  woher 
er  seinen  gewohnlichen  Beinamen  fttlirt  Ein 
Schiller  von  Manuel  Chrysoloras,  wurde  er 
apostoli8cher  SecretUr  bei  den  Pilpsten  Inno- 
cenz  VIII.,  Alexander  VI.  und  Johann  XXIII., 
zuletzt  Kanzler  der  Republik  Florenz  und 
starb  1444.  Unter  seinen  zahlreichen  Werken 
sind  diejenigen,  welche  die  Pliilosophie  be- 
rfihren,  meistens  Uebcrsetzungen.  Unter 
diesen  erscluenen  gedruckt:  Aristotelis  de 
moribus  ad  Eudemum  latine,  Leonardo 
Are  tin  o interprete  (1475),  Aristotelis  Elhi- 
corum  libri  decern,  d.  h.  die  Nikomachische 
Ethik  (1504),  Aristotelis  Politicorum  libri  octo 
(1504),  Aristotelis  Oeconomicorum  Mr*  (1538), 
Apologia  Socratis  (1502),  Marci  Antonini 
vita  per  Leonardum  Aretiniun  e graeco  in 
latinum  translata  (1542).  Seine  Uebersetzung 
der  Briefe  Platon’s  befindet  sich  handschrift- 
lich  in  Bibliotheken  Italiens  und  Frankreichs, 
seine  Uebcrsetzungen  von  Platon’s  Phaedon, 
Gorgias,  Phaedrus.  Kriton  liegen  handschrift- 
lich  in  der  Nationalbibliothek  zu  Paris.  Seine 
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„Epistolae  familiar cs“  wurden  vom  Abbd 
Me'hus  (1741)  und  seine  Schrift  „de  dis- 
putationum  usu“  von  Feuerlin  (1734)  heraus- 
gegeben.  In  letzterer  bekampft  er,  nnter  Hin- 
weisnng  auf  die  philosophischen  Meister 
Aristoteles  und  Cicero , die  scholastische 
Barbarei. 

Bruno,  Filoteo  Giordano,  war  1548 zn 
Nola  in  der  Terra  di  Lavoro  (in  Campanien) 
unweit  des  Veauvs,  als  der  Sohn  eines  an- 
gesehenen  Kriegsmannes  geboren  und  in  der 
Taufe  mit  dem  Namen  Filippo  genannt,  den 
er  sp&ter  in  seinen  Schriften  in  Filoteo 
(Gottlieb)  umwandelte,  nachdem  er  den  Namen 
Giordano  (Jordan)  als  Klosternamen  erhalten 
hatte.  Bin  Mann  aus  Ravenna  lehrte  den 
Knaben  schon  frtth,  er  solle  zusammen- 
gehbrige  Dinge,  z.  B.  Metalle,  mythologische 
Namen  u.  s.  w.  alphabetisch  ordnen,  um  sie 
leichter  im  GedSchtniss  zu  behalten.  Dieser 
in  die  Seele  des  Knaben  gefallene  Funke 
erwuchs  spater  zur  Flamme  und  brachte  ihn 
in  Verbinaung  mit  der  Lullischen  Gedanken- 
und  Gedachtnisskunst  auf  ahnliche  Bestre- 
bungen,  wodurch  er  das  Dunkel  des  Geistes- 
lebens  zu  erhellen  meinte.  In  seinem  zehnten 
oder  elften  Jahre  war  er  zur  weitern  Aus- 
bildung  nach  Neapel  gebracht  worden,  wo 
er  Logik  und  Dialektik  Iernte.  In  seiner 
ersten  Jttnglingszeit  hatte  sich  Bruno’s  feuriger 
und  lebhafter  Geist,  nnter  dem  Einflusse  der 
alten  Griechen  und  ROmer,  poetischen  Be- 
schaftigungen  gewidmet,  ohne  bei  sich  selbst 
dartiber  zur  Entscheidungkommen  zu  kttnnen, 
ob  er  sich  der  tragischen  Melpomene  oder 
der  komischen  Thalia  widmen  solle.  Mit 
gltlhender  Sinnlichkeit  hatte  er  auch  schon 
frtlh  den  Taumelkelch  der  Wollust  kosten 
gelernt,  so  dass  er  noch  in  spatern  Lebens- 
jahren  sich  seiner  Triumphe  in  der  Liebe 
rtlhmen  und  bekennen  konnte,  dass  auch  ihn 
die  Nymphen  geliebt  hatten,  obwohl  ihm 
(wie  er  in  einer  seiner  Sonette  gesteht)  erst 
im  dreissigsten  Lebensjahre  der  wahre  Sinn 
der  Liebe  aufgegangen  war.  Hatte  er  sich 
durch  die  Art  seiner  poetischen  Jugend- 
versuche  Feindschaften  und  Streitigkeiten 
zugezogen,  ohne  wttrdige  Gdnner  und  Ver- 
theidiger  zur  Seite  zu  liaben,  die  ihn  sicher 
gestellt  batten;  so  glaubte  er  in  der  Ueber- 
zeugung,  dass  der  Monchsstand  mit  der  Frei- 
heit,  die  er  vom  Kampf  um  die  Nothdurfit 
des  Lebens  gewahre,  zugleich  auch  die 
Geistesfreiheit  zu  fdrdern  im  Stande  sei,  die 
Musse  zur  Beschaftigung  mit  den  Musen  am 
Besten  dadurch  zu  linden,  dass  er  sich  dem 
geistlichen  Stande  widraete  und  1563  in  das- 
selbe  neapolitanische  Kloster  ging,  in  welchem 
einst  Thomas  von  Aquino  gelebt  hatte.  Hier 
sah  er  sich,  dem  damals  Ublichen  Studien- 
gange  gemass,  zu  philosophischer  Betrachtung 
und  philosophischen  Studien  verpflichtet.  An- 
fangs  sah  er  diese  als  die  Pflegeeltern  der 
Musen  an  und  hoffte  daraus  fttr  die  Poesie 


Gewinn  zu  ziehen.  Bald  aber  ftthlte  er  sich 
vom  Studium  der  Philosophic  mit  solcher 
Lust  und  Liebe  gefesselt,  dass  bei  ihm  die 
Poesie  fortan  der  Philosophic  dienstbar  wurde 
und  ihn  der  Enthusiasmus  jener  gottlichen 
Liebe  ergriff,  welche  Platon  als  den  philo- 
sophischen Trieb  in  der  Person  des  Eros 
so  begeistert  und  hinreissend  geschildert  hatte. 
Als  Dominikanermttnch  widmete  er  dem  Papste 
Pius  V.  eine  unter  dem  Titel  *die  Arche  No&“ 
verfasste  Schrift,  die  jedoch  nicht  mehr  vor- 
handen  ist.  Das  Klosterleben  gewahrte  ihm 
reichlich  die  Musse,  um  seinen  Wissensdurst 
zu  befriedigen.  Er  hatte  die  griechischen 
Philosophen  von  den  altesten  jonischen  Natur- 
philosophen  bis  herab  zu  den  Neuplatonikern 
und  Neupythagorftern  studirt,  insbesondere 
aber  den  „gbtt lichen  Platon u,  die  Schriften 
des  Aristoteles  und  der  Stoiker,  sowie  das 
philosophische  Lehrgedicht  des  Romera  Lu- 
cretius griindlich  in  sich  aufgenommen  und 
ihre  Grundgedanken  sich  angeeignet  Wie 
aber  der  Nolaner  aus  dem  wieder  belebten 
klassischen  Alterthume  reichlich  seinen  Geist 
gentthrt  hatte,  so  waren  auch  die  Schrift- 
steller  seines  Zeitalters,  welche  die  beredten 
Dolmetscher  der  aus  ihrem  mittelalterUchen 
Winterschlafe  wieder  erwachten  Naturstudien 
gewesen,  seine  Lehrmeister  geworden.  Er 
hatte  aus  dem  Wissensschatze  seines  Zeit- 
alters sich  einen  Reichthum  mathematischer, 
physikalischer  und  astronomischer  Kennt- 
nisse  erworben,  insbesondere  die  Kopernika- 
nische  Weltanschauung  in  sich  aufgenommen 
und  fttr  schriftstellerische  DarsteUung  sich 
an  den  Schriften  des  scharfsinnigen  Cardinal- 
bischofs  Nicolaus  von  Cusa  geschult,  der 
ihm  als  einer  der  grttssten  Schdpfergeister 
gait,  welche  je  die  irdische  Luft  geathmet 
htttten,  als  ein  Mann  von  bewundernswttrdig 
reichem  Geifet,  der  ihm  den  Pythagoras  weit 
zu  ttberragen  schien,  wire  derselbe  nicht 
bisweilen  durch  das  priesterliche  Gewand 
getrttbt  worden.  Nicht  minder  war  Bruno 
auf  seiner  Geistesbahn  durch  Cardano’s  und 
Telesio’s  Schriften  gefbrdert  worden,  deren 
Namen  er  stets  mit  Lob  erwtthnt.  Wollte 
man  aus  Bruno’s  Schriften  alle  Siitze,  die  er 
frtthern  Schriftstellern  entlehnt  hat,  als  frem- 
des  Eigenthum  zusammenstellen , so  konnte 
Bruno  als  ein  reiner  Eklektiker  erscheinen, 
hatte  er  nicht  zugleich  den  Werth  und  die 
Verdienste  seiner  Gewahrsmttnner  mit  selbst- 
standigem  Urtheil  abzuwagen  und  zu  be- 
urtheilen  verstanden  und  alien  jenen  Lehren 
mit  originalem  Geist,  der  rttmischen  Kirche 
und  dem  Christenthum  gegenttber,  eine  bis 
daliin  unerhorte  neue  Stellung  zu  geben  ge- 
wusst.  Der  Bruch  mit  beiden  ist  seine  eigne 
Geistesthat  gewesen;  .er  ist  der  erste  philo- 
sophische Denker  gewesen,  der  sich  gauz 
ausserhalb  des  Cliristenthums  stellte.  In  der 
DarsteUung  seiner  Gedanken  blieb  er  auch 
als  Philosoph  ein  Dichter,  und  seine  meisten 
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Werkeenthalten  zahlreiche  poetische  Ergtisse, 
welche  in  die  Prosa  eingeflochten  werden. 
Preilich  leidet  seine  Darstellung  nicht  selten 
an  Dnnkeiheit,  Verworrenheit  und  einem 
Ceberfluss  von  schwfilstigen  Bildern. 

Wihrend  der  sieben  Jahre  seines  Kloster- 
febens  hatte  der  feurige  Nolaner  seinen  Ordens- 
vorgesetzten  wiederholt  durch  seine  frei- 
ainnigen  Anschauungen  Anstoss  gegeben  und 
solite  endlich  wegen  ketzerischer  Anschauun- 
?en  fiber  die  Menschwerdung  Gottes  zur 
Rechenscbaft  gezogen  werden.  Er  verliess 
sein  Kloster  und  entwich  aus  Neapel  nach 
Rom,  wo  er  in  das  Kloster  della  Minerva 
aafgenommen  wurde.  Als  ihm  auch  hier 
die  Gefahr  der  Maassregeltmg  drohte,  verliess 
er  Rom,  warf  die  Mfinchskutte  ab  und  wandte 
sieb  (1576)  zun&chst  nach  Genua,  wo  er 
rich  vergebens  nach  eincr  lohnenden  Thfttig- 
keit  umsah.  Darauf  begab  er  sich  nach 
Xovi  bei  Savona  (im  Gennesischen  Gebiete), 
wo  er  Knaben  in  der  Grammatik  unter- 
richtete  und  einigen  Edelleuten  Vortrkge  fiber 
Himmelskunde  hielt.  Nach  ffinf  Monaten 
wandte  er  sich  nach  Venedig,  wo  er  des 
Gelderwerbs  wegen  eine  kleine  Schrift  fiber 
die  Zeichen  der  Zeit  drucken  liess,  von  da 
nach  Padua,  Brescia  (wo  er  sein  Ordenskleid 
vieder  anlegte),  Mailand  und  trat  zu  Cham- 
bery  nochmals  in  ein  Kloster  seines  Ordens 
ein.  Da  er  sich  jedoch  bald  genug  ttber- 
leogte,  dass  auch  hier  seines  Bleibens  nicht 
set.  reiste  er  1776  nach  Genf,  wo  er  als 
wertiieher  Gelehrter  mit  Hut  und  Degen  zu- 
rtckgezogen  lebte  und  sich  als  Corrector 
einer  Druckerei  ernfilirte,  daneben  auch  cal- 
rinigtische  Predigten  hfirte.  Da  er  jedoch 
▼on  der  rdmischen  Hierarchie  nicht  zur 
ealviniatischen  flbertreten  wollte,  fand  er 
im  dortigen  calvinistischen  Heerlager  keine 
Unterstfitzung  und  reiste  fiber  Lyon  weiter 
nach  Toulouse,  wo  er  Unterricht  in  der 
Philosophic  und  Astronomic  gab  und  auch 
Magister  der  freien  Kfinste  und  Professor 
der  Philosophic  an  der  Universitfit  wurde. 
Als  Gegner  aller  Scholastik  konnte  er  sich 
jedoeh  dem  dortigen  „ fur  or  scholasticus “ 
nfiber  nicht  lange  halten  und  begab 
1779  nach  Paris,  wo  er  als  Lehrer  an 
der  Sorbonne  mit  solchem  Erfolg  auftrat, 
dass  er  durch  kdnigliche  Gunst  eine  Professur 
ethielt.  Hier  trat  Bruno  zum  ersten  Male 
aia  Schriftsteller  hervor,  indem  er  ein  bur- 
Iwkes  satyrisches  Drama  II  candelajo  (der 
Uehtzieher)  verdffentlichte.  auf  dessen  Titel- 
blatte  er  sich  selber  als  „Akademiker  keiner 
Akademie,  genannt  der  Verschmfihte44  be- 
zeichnete.  Es  war  dieses  Gedicht  ein  ttber- 
mltthiges  nnd  derbes,  die  Regeln  des  An- 
*andea  durch  Ausmalung  ttppiger  und  scham- 
knerScenen  mit  Fttssen  tretendes  schltipfriges 
lagenderzeugniss,  worm  er  zugleicn  aer 
Dammheit  und  Heuchelei,  der  Geheimniss- 
hrtmerei,  der  Stubengelehrsamkeit  und  der 


ganzen  Verkehrtheit  seines  Zeitalters  ttber- 
haupt  einen  scharfgeschliffenen  Spiegel  vor- 
hielt  und  schliesslich  einen  italiiinischen  Mann 
in  der  Kutte  mit  der  Erkliirung  grfissen 
lksst,  dass  ihm  selber  jetzt  die  Philosophie 
Kraft  und  Schwung  genug  gebe,  urn  Esel 
und  Schweine  verlachen  zu  kfinnen.  Um 
den  ttberfliessenden  Reichthum  seiner  An- 
schauungen zu  ordnen  und  der  g&hrenden 
Phantasie  selbst  Maass  und  Zfigel  anzulegen, 
hatte  Bruno  die  sogenannte  Lullische  Er- 
findungskunst  zu  Hfilfe  genommen,  welche 
in  der  letzten  Hfilfte  des  dreizehnten  Jahr- 
hunderts  von  Raymundus  Lullus  (siehe  den 
Artikel  „ Lullus*4),  einem  Zeitgenossen  des 
Thomas  von  Aquino,  aufgestellt  worden  war. 
Auch  Bruno  entwarf  sich  fertige  Modelle 
von  Begriffen , wonach  alles  Mfigliche  ge- 
f unden,  nachgedacht  und  beurtheilt  werden 
solite.  Die  Lullische  Kunst  war  ihm  die 
Kunst  der  Gedankenbildung,  der  Erinnerung 
und  Vergegenwilrtigung  der  Vorstellungen 
und  in8ofern  zugleich  Gedfichtnisskunst.  J& 
er  rfihrnt  von  ihr,  dass  hier  die  Quelle  der 
Weisheit  fliesse,  aus  welcher  selbst  ein  Denker 
wie  Nicolaus  von  Cusa  geschfipft  habe.  „ Der 
erste  und  hauptsfichlichste  Maler  (sagt  Bruno 
in  dieser  Beziehung)  ist  die  Lebhaftigkeit 
der  Phantasie,  der  erste  und  hauptskchlichste 
Dichter  ist  die  mit  dem  Triebe  der  Gedanken- 
tiefe  gleich  ursprfingliche  oder  ihm  neu  hinzu- 
tretende  Begeisterung,  durch  deren  gfittlichen 
oder  dem  Gdttlichen  verwandten  Anhauch 
sie  sich  getrieben  ffihlen . das  Gedachte  an- 
emessen  darzustellen.  Sie  bildet  ftir  Beides 
as  nfichste  Princip.  Deshalb  sind  die  Philo- 
sophen  in  gewissem  Sinne  Maler,  die  Dichter 
Maler  und  Philosophen,  die  Maler  Philosophen 
und  Dichter;  wahre  Dichter,  Maler  und  Philo- 
sophen lieben  sich  und  bewundern  sich 
wechselseitig.  Der  ist  kein  Philosoph,  der 
nicht  dichtet  und  malt.  Daher  sagt  man 
nicht  ohne  Grund:  Verstehen  heisst  Phantasie- 
gestalten  schauen,  und  Verstilndniss  ist  Phan- 
tasie oder  nicht  ohne  dieselbe.u  Die  erste 
Schrift  Bruno’s,  welche  sich  auf  die  Lullische 
Gedankenkunst  bezieht,  erschien  zu  Paris 
unter  dem  Titel  De  compendiosa  architeclura 
et  complement  art  is  Raymundi  Lulli  (von 
der  kurzgedrfingten  Architektur  und  Ergftn- 
zung  der  Lullischen  Kunst)  1582  und  war 
dem  Venetianischen  Gesandten  Joh.  Moro  in 
Paris  gewidmet.  Daran  schliesst  sich  die 
Schrift  Cantus  Circaeus  ad  memoriae  praxin 
judiciariam  omatus  (1582).  Es  besteht  dieser 
„Circeische  Gesangu  aus  zwei  auf  die  Lullische 
Kunst  gegrtindeten  Dialogen.  Ein  drittes, 
dem  Kdnige  Heinrich  III.  gewidmetes  Werk 
De  umbris  idearum  et  arte  memoriae  (vom 
Schatten  der  Ideen  und  der  Gedfichtniss- 
kunst),  1582.  erbaut  auf  die  Lullische  Kunst 
in  wunderlicnem  Gemisch  von  tiefsinnig  phan- 
tasievollen  Anschauungen  mit  seltsamen  Ge- 
dankenschlacken  eine  Mosaik,  deren  Grund- 
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gedanke  in  den  Sfitzen  ausgedrdckt  ist : 
Unserer  Natur  gemilss  sind  wir  nicht  die 
Wahrheit  selbst  und  kdnnen  folglich  auch 
nicht  die  Wahrheit  in  That  und  Wirklich- 
keit  besitzen,  sondern  wir  sind  nur  des 
Schattens  der  idealen,  Ubersinnlichen  Wahr- 
heit theilhaftig.  Weil  jedoch  Alles  in  deu 
Dingen  geordnet,  das  Hokcre  mit  dera  Nie- 
deren  durch  Mittleres  verbunden  und  Alles 
durcli  eine  goldene  Kette  so  verkntipft  ist, 
dass  das  Endc  des  Einen  mit  dem  Anfang 
des  Andern  zusammengereiht  ist;  so  vcrimig 
auch  dieser  Schatten,  weun  wir  uns  seiner 
richtig  zu  bedienen  verstehen,  uns  ebenso 
wie  vom  Himmel  herunter,  auch  zu  ilim 
hiuauf  zu  ftthren.  Denn  auch  in  unsern 
Schatten  der  Ideen  giebt  es  einen  hbcksten 
und  reich8ten,  alle  in  sick  beschliessenden, 
durch  welchen  vermittelst  Zusammensetzung, 
Verminderung  und  Verilnderung  im  All- 
gemeinen  alle  andern  gebildet  und  bestimmt 
werden,  der  Analogic  gemilss,  die  zwischen 
dem  Metaphysischen , Physischen  und  Lo- 
gischen  oder  dera  VornatUrlichen,  Natiirlichen 
und  Verntlnftigen  herrscht,  wie  zwisclien 
Wahrem,  Bild  und  Schatten. 

Auch  in  Paris  war  fUr  Bruno,  trotz  der 
kdniglichen  Gunst,  deren  er  sich  erfreute, 
nicht  der  rechte  Boden  der  ihm  zusagenden 
WTirksamkeit.  Mit  einem  kdniglichen  Em- 
pfehlungsschreiben  an  den  franzbsischen 
Gesandten  Michel  de  Castelnau  (Chateauneuf) 
begab  sich  der  fahrende  Nolaner  1583  nach 
London,  wo  er  (mit  Unterbrechung  durch  eine 
dreimonatliche  Lehrtk&tigkeit  in  Oxford)  als 
Gust  des  franzbsischen  Gesandten  in  dessen 
llause  zwei  Jahre  lang  zubrachte.  Er  benutate 
diese  Musse  zur  Herausgabe  einer  weitern 
Reihe  von  Schriften,  von  denen  er  zwei  auf 
die  Ged&chtnisskunst  sich  beziehenden  seinem 
Londoner  Gbnner  widmete,  der  ihm  London 
zu  Nola  und  die  Fremde  zur  Heimath  geraacht 
habe.  In  der  Schrift  Explicatio  triginta 
sigillorum,  quibus  adjectus  est  sigil/us  si - 
gillorum,  welcke  ohne  Ort  und  Jahr  gedruckt, 
nach  der  Widmnng  jedoch  im  Hause  Castel- 
nau’s  und  wahrscheinlich  1582  verfasst  ist, 
kann  Bruno  das  Geheimniss  gewisser  GnlilUer 
nicht  begreifen,  welche  plOtzlich  zu  grossen 
Gotte8gelehrten  ge worden  und  durch  Hande- 
auflegen  Andere  zu  gleicher  Vollkommenheit 
erhoben  haben  sollen.  Nachdem  er  gewisse 
fibernatfirliche  Erscheinungen  im  Geisteslebcn 
der  Menschen,  wie  Ferngesichte,  Visionen, 
magische  Wirkungen.  pldtzliche  Heilungen 
in  dieselbe  Klasse  georacht  hat,  reilit  er  in 
diese  auch  die  aus  wolltlstiger  Erregung  der 
Phantasie  im  Schlafe  entspringenden  Ge- 
schlechtsgeltlste,  die  der  Wahnglaube  als 
Wirkung  b5ser  Geister  fasse,  und  sieht  endlich 
auch  die  erfindungsreichen  religibsen  Apo- 
kalyptiker  an  derselben  widrigen  Melancholie 
leiden,  so  dass  sie  sich  von  den  andern  Ge- 
nannten  nur  durch  die  Verscliiedenheit  ihres 


Wollustgeftlhles  unterscheiden.  Eine  andere 
Schrift  voll  derber  Satyre  und  humoristischer 
Ironie  gab  Bruno  im  Jahr  1584  in  ita- 
lienischer  Sprache  unter  dem  Titel:  Spaccio 
della  bcstia  trionfante  (Vertreibung  des  tri- 
umphirenden  Thiers,  d.  h.  der  allgemein 
menschlichen  Niedertrilchtigkeit)  in  drei 
Dialogen  heraus.  Das  Ganze  soli  eine 
moralphilosophisclie  Allegorie  sein,  w'orin  er 
den  von  seinem  Gottcrrath  umgebenen  und 
namentlich  vom  Gotte  Momus  untersttttzten 
Herrscher  des  Olymp  mit  einer  andern  An- 
ordnung  des  Sternenhimmels  zugleich  eine 
Reform  und  Reinigung  des  menschlichen 
Lebens  vornehmen  liisst.  Unter  den  Formen 
und  Thiernamen  von  48  Sternbildern  stellt 
er  Grnppen  von  Tugenden  und  Lastern  vor. 
Die  Verkehrung  des  Naturgesetzes  sei  keiue 
Handluug  der  Religion  und  fibernatttrlichen 
FrOmmigkeit;  der  Keuschheit  und  Enthalt- 
samkeit  koinme  an  und  fUr  sich  allerdinga 
Werth  und  Verdienst  zu,  aber  von  den 
Gesetzen  der  Natur  sich  lossagend,  werde 
sie  zum  Irrwahn  von  Thoren,  w’hhrend  sie 
dem  Drange  der  Natur  folgend  zum  mensch- 
lichen Umgange  und  zu  ehrbarer  Befriedigung 
Anderer  beitrage.  Jupiter  beabsichtigt,  unter 
den  Menschen  jenes  Gesetz  der  Natur  wieder- 
herzustellen,  wonach  es  jedem  Manne  erlaubt 
sei,  so  viele  Weiber  zu  haben,  als  er  ernahren 
und  befruchten  konne,  da  esetwas  Ungerechtea 
und  Naturwidriges  sei,  in  eine  schon  be- 
fruchtete  und  sclnvaugere  Frau  oder  in  den 
Schooss  leichtfertigerDiruen  jenen  menschen- 
8chopferischen  Samen  zu  ergiessen,  welcher 
Helden  zu  erwecken  und  die  leeren  Sitze 
des  Empyr&ums  auszuftlllen  vermbge.  Die 
nachstfolgende  italienische  Schrift  Cabala  del 
cavallo  Pegaseo  con  Vaggiunta  del’asino 
Cillenico  (Rhnke  des  Pegaseischen  Rosses, 
mit  einem  Anhang  vom  Cillenischen  Esel) 
1585,  ist  eine  ironisch  - humoristische  Ver- 
herrlichung  der  Gltickseligkeit  des  geistigen 
und  geistlichen  Eselthums  und  des  mit  der 
Unwissenheit  grossthuenden  Kdhlerglaubens. 
Auf  eine  Widmung  an  den  Bischof  von 
Casa  Marciano  folgt  ein  Sonett  zum  Lobe 
des  Esels,  und  in  Prosa  wird  dann  ausgcfUlirt, 
dass  der  ideale  und  kabalistische  Esel,  der 
in  biblischen  und  Profanschriften  vorkommt, 
nichts  anders  ist,  als  das  allgemeine  Princip 
des  Eselthums  itberhaupt,  die  Eselei  in  jeder 
Gestalt  und  Verkleidung,  thierischc  und 
menscliliche,  gemeine  und  vomelune.  In 
anderer  Stimmung  zeigt  sich  der  poetische 
Genius  de3  philosophischen  Freidenkera  in 
dera  gleichfalls  aus  Sonetten  und  Prosa  ge- 
mischten  Buche:  Degli  eroici  furori  (fiber 
die  heroi8che  Raserci  oder  den  Enthusiasmus 
gdttlicher  Liebe)  1585.  Der  pliilosophische 
Dichter  will  darin  die  berecntigrte  Sinnen- 
gluth  der  Liebe  zur  Entztlckung  rein  geistiger 
Liebe  erhoben  wissen,  welche  dem  Menschen 
die  Pforten  der  Wahrheit  6ffne  und  als 
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Enklang  aller  Gegensfitze  ihn  mit  Gott 
rereinige.  Er  findet  es  eines  Mannes  un- 
wlirdig,  vrie  Petrarka  nach  einem  Weibe 
za  schmachten  und  demselben  alle  Gaben 
and  Energie  einer  grossen  Seele  zu  opfern, 
die  dem  Streben  nach  dem  Gbttlichen  ge- 
widmet  werden  kftnnten.  Weisheit,  welche 
Sehonheit  und  Wahrheit  zugleich  ist,  sei  der 
Gegenstand,  den  der  wahre  Held  verehrt. 
Lieb;  ein  Weib,  wenn  ihr  wollt,  aber  ver- 
gesst  uicbt,  auch  ein  Verehrer  des  Unendlichen 
zu  sein!  Wahrheit  ist  die  Nahrung  jeder 
Beldenaeele , ihr  nachzujagen  die  einzig 
wQrdige  Beschaftignng  eines  Helden. 

In  den  Mittelpunkt  der  Weltansicht 
des  Nolaners  fiihren  uns  drei  andere  im 
Jahr  1584  zn  London  in  italienischer  Sprache 
herausgegebene  Schriften,  deren  ersto  er 
La  cena  de  le  ceneri  (das  Ascherraittwoehs- 
mahl)  betitelte,  weil  die  fiinf  Gesprache,  aus 
denen  sie  bestebt,  bei  einem  Gastmahl  am 
Ascherroittwoeh stattgef unden  batten.  Preunde 
Bruno’s  unterreden  sich  darin  mit  ttber- 
sehw&nglicher  Bewunderung  des  Nolaners 
aber  dessen  Weltanschauung.  In  einer  zweiten 
3chrifi  dieserGruppe,  einen  Platon’s  wilrdigen 
Dialog  unter  dem  Titel : Della  causa, 

principle)  ed  uno  (Ueber  die  Ursache,  das 
Princip  und  das  Eine)  wird  mit  lyrischer 
Begeisterung  die  unendliche  und  hdchste 
Einheit  als  der  inwohnende  Grund  und  das 
Wesen  der  Dinge  gefeiert,  nachdem  er  in 
der  Einleitung  ebenso,  wie  er  bereits  im 
JUchermittwochsmahl*  gethan  hatte,  ein 
susschweifendes  Lob  der  damals  filnfzig- 
jihrigen  jungfrfiulichen  Konigin  Englands 
angestimmt  hatte.  Im  Uebrigen  1st  diese 
Scbrift  die  eigentliche  Summe  der  philo- 
sophischen  Anschaunngen  Bruno’s,  zu  welcher 
seine  tibrigen  Lehrdarstell ungen  nur  Neben- 
partieen  hinzubringen.  Sie  ist,  nachdem 
Fr.  IL  Jacobi  in  seinen  Briefen  fiber  die 
Lekre  des  Spinoza,  in  der  ersten  Beilage 
einen  guten  Auszng  daraus  gegeben  hatte, 
neoerdings  als  53.  Band  der  ^Philosophischen 
Kbliothek**  von  A.  Lasson  in  deutscher 
Ceberaetzung  und  mit  erlfiuternden  An- 
merknugen  versehen  herausgegeben  worden 
:1871).  Die  dritte  Schrift  dieser  Gruppe 
unter  dem  Titel:  Del'  in/inito , universo  e 
mmdi  (fiber  das  Unendliche,  das  All  und  die 
Weken)  entwickelt  vorzugsweise  Bruno’s 
Naturanschaunng,  und  zwar  zunilchst  durch 
Widerfegung  entgegenstehender  Meinungen, 
namentlich  Aristotelischer  Lehren , welche 
damals  noch  einen  grossen  Theil  der  wissen- 
•chaftliehen  Geister  beherrschten.  Mit  iiber- 
strdroendem  Selbstgeffihle  hat  sich  zugleich 
Brnno  in  den  letztgenannten  Schriften  fiber 
#eine  Person  und  seine  Geistesthaten  in 
einer  Weiseausgclasscn,  diean  philosophischen 
Hocbmnth  und  Verwegenheit  grenzt.  Auch 
in  einer  ohne  Jahr  und  Ort  gedruckten  und 
vahncheinlich  gegen  den  Schlnss  seines 


An  fe  nth  alts  in  England  abgefassten  latei- 
nischen  Anrede  an  die  Universitiit  Oxford 
liegt  etwas  Marktschreierisches  in  der  Weise, 
wie  er  sein  Licht  auf  den  Scheffel  stellt. 

Iudem  Bruno  die  kopernikanische  Welt- 
anschauung nach  dem  Princip  der  Einheit 
von  Stoff  und  Form  erweiterte,  erfasste  er 
den  Gedanken  der  all -einen  linendlichkeit 
des  Universums.  Das  Eine  in  Allem,  die 
Anschauung  von  der  unendlichen  Wirkung 
der  unendlichen  Ursache  ist  der  Grundge- 
danke,  worin  die  Weltanschauung  Bruno’s 
wie  im  Keime  verschlossen  ruht.  Es  ist  die 
Eine  und  hdchste  schdpferische  Ursache,  die 
nicht  minder  in  Metallen , Pflanzen  und 
Thieren,  wie  im  Menschen  als  hdchstem  Welt- 
gebilde  wirkt.  Darum  erscheint  dem  All- 
Einheitslehrer  das  Denken  als  eine  Knnst 
der  Seele,  durch  innere  Schrift  ebendasselbe 
im  Geiste  darzustellen,  was  die  Natur  fiusser- 
lich  durch  die  Weltdinge  als  eine  iiussere 
Schrift  zur  Erscheinung  bringe.  Was  nicht 
selber  erste,  unendliche  Ursache  ist,  das  hat 
ein  erstes  Princip  und  eine  erste  Ursache, 
welche  Gott  ist.  Die  erste  Ursache  und  der 
erste  Grund  kftnnen  an  und  ffir  sich  nur 
wie  im  Spiegel  oder  im  Schatten  und  ver- 
neinungsweise  erkannt  werden.  Ein  Anderes 
ist  es  dagegen  um  ihre  Betrachtung,  wiefern 
sie  spurweise  entweder  die  Natur  selbst  sind 
oder  doch  im  Schoosse  der  Natur  wieder- 
leuchten.  Wollen  wir  indessen  des  deutlichen 
Verhfiltnisses  halber  den  in  seiner  einfachen 
Wesenheit  und  stofFlosen  Natur  schlechthin 
verborgenen,  sich  selber  allein  bekannten 
und  von  keinem  Geschdpf  erreichbaren  Gott 
in  jenen  Beziehungen  auffassen,  wodurch  er 
sich  den  Dingen  mittheilt  und  sich  in  sie 
ergiesst  und  woraus  sein  eignes  Sein  mit 
Nothwendigkeit  gefolgert  wird;  so  sagen 
wir,  dass  er  die  allgemeiue  Substanz  sei, 
wodurch  Alles  ist,  die  Wesenheit  als  aller 
Wesen  Quelle;  die  Wahrheit,  durch  welche 
Alles  wahr  ist  und  an  welcher  in  der  Reihen- 
folge  der  Dinge  Alles  Theil  hat;  das  Eine 
Grfisste  oder  die  Grbsse  schlechthin,  alles 
Guten  Gilte,  aller  Grfinde  Grund,  aller  Ur- 
sachen  bewirkende  Ursache,  der  Elemente 
Ordner,  der  in  seiner  Unendlichkeit  den 
unendlichen  Raum  mit  unendlich  empDing- 
licher  Kraft  befruchtet,  die  thiitige  Allmacht 
und  Vollkomraenheit,  der  schdpferische  Geist, 
der  durch  seinen  Willen  Alles  zum  Ziele 
ffihrt  und  ohne  Gegeusatz  und  Unterschied 
in  sich  selbst  die  Ueberwesenheit  ist,  in 
welcher  alle  Gegensittze  aufgehoben  sind  und 
in  Einheit  zusammenfalleu,  welcher  Alles  ist, 
was  er  sein  kann,  und  als  der  Grund  des 
Seins  schlechthin  Allem  das  Sein  giebt.  Was 
aber  die  IJrsachen  und  Grfinde  in  der  Natur 
betrifft,  so  sind  drei  Ursachen:  wirkende 
Ursache,  Formursache  und  Endursache.  Die 
wirkende  Ursache  in  der  Natur  ist  der  all- 
gemeine  Verstand  der  Weltseele,  welche  die 
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allgemeine  Form  der  Welt  ist.  Als  inner- 
licher  Werkmeiater  undKtinstler  erftlllt  dieser 
Verstand  das  All,  indem  er  als  Formursaclie 
von  innen  heraus  die  formlose  Materie  bildet. 
Endursacbe  ist  die  Vollkommenheit,  die  das 
Ziel  der  wirkenden  Ursache  ist.  Ftir  die 
Weltseele  als  thatige  und  wirkende  Form 
bildet  die  Materie  die  ewige  Unterlage,  worin 
jene  sick  als  in  einem  formlosen,  darum  aber 
dock  nickt  kraftlosen  Stoffe  auswirkt,  einem 
Stoffe  jedock,  der  nickt  mit  den  Sinnen  wakr- 
genommen,  sondern  nur  im  Geiste  geschaut 
werden  kann.  Das  erste  Princip  oder  die 
erste  Ursacke  enthait  also  zugleich  die 
Materie  in  sick ; denn  Alles,  was  sein  kann, 
ist  in  der  ersten  Ursacke  entkalten.  In  ikr 
sind  Tkatigkeit  und  VermOgen,  MOglichkeit 
und  Wirkjickkeit  eins  und  dasselbe  und  un- 
zertrennlick  von  einander.  Als  Gottes 
lebendiges  Bild  ist  die  unerzeugte  Natur  Alles 
auf  einmal,  was  sie  sein  kann.  Da  aber  die 
Individuen  und  ihre  Theile  und  Eigenscliaften 
bestiindig  wechseln,  so  ist  die  ersckeinende 
Welt  das  Werdende,  welchem  gegentlber 
Gott  das  Seiende  ist.  In  der  reinen  Einkeit 
des  Seins  ist  auck  die  Materie  von  der  Form 
nickt  versckieden;  sie  ist  selber  alle  Form, 
die  aus  sick  selbst  die  unendlicke  Mannich- 
faltigkeit  von  Formen  hervorbringt.  Das 
Eine,  unermesslicke,  unendlicke  All  ist  tlber- 
all  ganz  und  das  Ueberall  selbst  und  die 
Mitte  und  der  Umkreis  selbst.  Alle  Ver- 
anderung  im  All  geht  nicht  auf  das  Sein 
selbst,  sondern  nur  auf  die  Weise  des  Seins. 
1st  nun  aber  gleich  Alles  in  Allem,  so  ist 
das  All  dock  nickt  ganz  und  auf  alle  Weise 
in  einem  Jeglicken.  Die  unendlicke  Vielheit 
der  Wesen  findet  sick  im  uncndlick  Einen 
nickt  etwa  wie  in  einem  Behalter  oder 
Raume,  sondern  gleick  den  Sftften  und  dem 
Blute  im  Leben  des  Leibes.  Dadurch  aber, 
dass  das  Eine  zakllose  Arten  und  Gesclileckter 
und  eine  Unendlichkeit  einzelner  Dinge  her- 
vorbringt, nimmt  das  Eine  ftir  sick  selbst 
keine  Zahl,  kein  Maass,  kein  Verhaltniss  an, 
sondern  bleibt  untkeilbar  Eins  und  dasselbe 
in  alien  Wesen,  Spur  und  Siegel  des  Un- 
endlichen  ist  tiberall,  auck  in  uns;  nur  von 
einzelnen  Dingen  kdnnen  wir  sagen,  dass  sie 
endlich  seien,  wenn  wir  sie  losldsen  kdnnten 
und  wenn  nicht  das  Ganze  in  iknen  gegen- 
wartig  ware,  wie  das  Leben  des  Thiers  in 
alien  Gliedern  desselben.  Da  jedoch  alles 
Wirken  des  Unendlicken  nicht  bios  Einkeit, 
sondern  zugleick  Scheidung  und  Gegensatz 
ist,  und  nur  durch  diesen  sich  Eigenheit  be- 
haupten  kann,  so  findet  man  nirgends  zwei 
gleiche  Dinge,  weder  an  Grbsse  oder  Ge- 
wicht,  noch  an  Stimme  oder  Bewegung.  Nnr 
im  Einklang  raannichfaltiger  Tdne,  nur  im 
Wechsel  von  Hflhe  und  Tiefe,  von  Pausen 
und  raschem  Gang,  von  Lange  und  Ktirze 
der  Klange  bildet  sick  die  grosse  Symphonie 
des  unendlicken  lebendigen  All,  dessen  Seele 


und  Mittelpunkt  tiberall  ist,  wo  sick  in 
mannichfaltiger  Ordnung  und  in  den  Gegen- 
satzen  Versdknung  und  Friede  findet.  Da 
die  unvergangliche,  und  ftir  alle  Formen 
empfanglicne  Materie  und  Substanz  der 
Dinge  dock  nicht  alle  Formen  in  Einem 
Augenblick  aufnehmen  kann,  so  geschieht 
dies  in  bestandiger  Veranderung  nach  und. 
nack,  in  bestandiger  Erneuerung  und  Wieder- 
geburt  des  Lebens  im  All.  Aber  Alles  hat 
am  Leben  Antheil,  und  wo  wir  sagen,  dass 
etwas  stirbt,  ist  dies  nur  ein  Hervorgang  zu 
neuem  Dasein ; das  Auflbsen  der  einen  Ver- 
bindung  ist  das  Eingeken  einer  neuen.  Nichts 
vermag  aus  dem  Alles  umfassenden  Ganzen 
weggerissen  zu  werden.  Was  das  Eine  zer- 
stdrt,  erkalt  des  Andern  Leben,  und  des 
Einen  Tod  ruft  des  Andern  Dasein  in’s 
Leben.  Das  Lickt  ist  die  erste  Substanz, 
das  Bild  des  ewigen  Lebens.  Im  unermess- 
lichen  Raume  aber  haben  wir  zunackst  den 
Gegensatz  des  Warmen  und  Kalten;  die  Er- 
scheinung  des  einen  ist  das  Feuer,  die  des 
andern  das  Wasser.  Sie  mtissen  tiberall  sich 
finden ; jenackdem  aber  das  erstere  oder  das 
andere  vorwiegt,  nennen  wir  die  Weltkorper 
Sonne  oder  Erde.  Die  Sterne  sind  Glieder 
des  Universums,  die  sich  aus  nattirlickem 
Willen  gegen  einander  bewegen;  die  kalten 
bedtlrfen  der  Warme,  die  feurigen  der  Er- 
frischung  und  beides  gewinnen  sie  von  ein- 
ander. Planeten  und  Sonnen  sind  nicht 
leere,  unfruchtbare  Massen,  sondern  die 
lebendigen  Wohnstatten  beseelter  Wesen. 
Und  wie  die  GeschQpfe  der  feuchten  kalten 
Erde  durch  das  warme  Sonnenlicht  belebt 
werden,  so  bedtlrfen  die  Sonnenbewohner 
der  Erfrischung  durch  die  Planeten.  Be- 
trackten  wir  die  Erde  als  ein  Ganzes,  so  be- 
findet  sich  das  Wasser  nicht  ober-  oder 
ausserkalb,  sondern  innerkalb  derselben;  denn 
auck  die  Luft  gehflrt  zu  ihr,  und  diese  sowie 
einzelne  Bergesgipfel,  sind  das  Aeusserste, 
wahrend  Qnellen  und  Strome  wie  Adern 
ihres  gbttlichen  Leibes,  Wolken.  Winde,  Fluth 
und  Ebbe  wie  ihr  Ein-  und  Ausathmen  er- 
scheinen.  Pflanzen  und  Thiere  sind  lebendige 
Bilder  der  Natur,  welcke  selber  nichts  anders 
ist,  als  Gott  in  den  Dingen,  in  einem  Jeg- 
lichen  nach  dessen  Fassungskraft  offenbar. 
In  der  Mitte  des  Lebens  zwischen  Gdttlichem 
und  Irdi8ckem  steht  der  Mensck,  an  Beiden 
Tkeil  habend.  Er  ist  das  Band  der  Welten 
uud  zeigt  in  seinen  Trieben  und  Kraften  alle 
Arten  des  Seins,  alle  Formen  der  Natur. 
Die  Seele  lebt  im  ganzen  Korper,  wie  die 
Weltseele  in  der  ganzen  Natur.  Bei  der  Er- 
zeugung  und  Geburt  breitete  sich  der  bauende 
Geist  in  die  Masse  aus,  vom  Herzen  aus 
sein  Gewebe  beginnend;  dorthin  schlingt  er 
die  Faden  zurtlck,  um  wieder  auszusckeiden 
und  sick  in’s  Centrum  zurtickzuziehen , von 
dort  aber  sick  wieder  in  das  unendliche 
Leben  der  Welt  einzusenken,  im  Fortgange 
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deg  Lebens  einea  neuen  Geschickes  gewfirtig. 
Dieses  Leben  hienieden  1st  nur  Tod,  und 
8terben  dea  wahren  Lebens  Erwachen.  Doch 
entsteigen  nicht  Alle  dem  Kerker  des  Leibea, 
Mehrere  ainken  in  die  dnnkle  Tiefe  hinab, 
ihrer  Maaae  erliegend  und  der  gfittlichen 
Flamme  baar.  Mit  ursprtinglichem  Lichte 
aber  ist  un8ere  Seele  begabt,  wie  die  Welt- 
seele.  Die8e  fUhrt  nna  auch  daa  Abwesende 
sichtbar  vor,  ao  daaa  wir  trfturaend  Gestalten 
sehen,  deren  Sichtbarkeit  dem  Lichte  ent- 
qoillt,  welcheB  dem  Leben  eingeboren  ist. 
So  ist  der  Sehende  nnd  daa  Licht  Eins,  ein 
sehender  Spiegel,  welcher  die  Formen  der 
Natur  nicht  bios  in  8ich  anfnimmt,  aondern 
sie  auch  selbstth&tig  zusammenffigt  Nicht 
durch  Zufall,  sondern  durch  Vernnnft  will 
der  Geiat  geleitet  sein,  nnd  dazn  mnss  er 
offenen  Sinnes  in  die  Welt  blicken,  um  in 
diesem  Spiegel  daa  Bild  und  Gesetz  Gottes 
usd  somit  dieaen  selbat  zn  erkennen  und  die 
hfichste  Harmonic  mit  ainnlichem  Ohr  zu 
geniessen.  Sein  Sehnen  und  Hoffen  gilt  der 
Unendlichkeit , der  allfonnenreichen  Er* 
Kheinung  de8  allfonnenreichen  Gottea.  Dieses 
erkennend  geht  der  Mensch  in  Gott  fiber, 
um  Allea  zu  werden,  wie  dieser  Alles  ist. 
Sinneswahrnehmung  und  Phantasie,  Verstand 
und  geistige  Intelligenz  sind  die  vier  Stufen 
der  Erkenntniss.  Auf  der  hfichsten  Stufe 
gewinnt  der  Geiat  Alles  in  Einer  Anschauung. 
Leben,  Licht,  Sinn  und  Begriff  aind  Ein 
Wesen,  Eine  Kraft,  Eine  That,  das  All-Eine. 
Wer  dieses  nicht  sucht  und  findet,  der  thnt 
Nichta  und  weiaa  Nichta,  denn  in  ihm  haben 
wir  Alles  zumal.  Das  Gute  ist  das  Eine,  das 
Seiende,  das  Gfittliche ; das  B5se,  das  Niclit- 
seiende,  welches  Gott  nicht  zukommt,  sondern 
nur  im  Eudlichen  ala  Mangel  und  Gegen- 
satz  ist  und  ftlr  aich  keine  Wesenheit  nat, 
gondern  nur  ala  Ab  wesenheit  dea  Guten,  ala 
ein  Nichtsein  im  Seienden  erkannt  wird. 
Wer  vom  Guten  abfSllt,  entfernt  sich  von  sich 
selbst  und  wird  durch  die  Kettc  dea  Irrthums 
und  der  Begierde  gefesselt.  Ist  aber  die 
Seele  in  ihr  selbat  durch  die  Kraft  des  Guten 
wiedergeboren,  dann  findet  sie  nur  die  wahre 
Preude  an  sich  und  an  der  Welt.  Im  aitt- 
lichen  Gebiete  hat  die  Wahrheit  die  erste 
Stelle,  denn  aie  ist  daa  Eine  und  Gute  vor 
Allem,  in  Allem  und  fiber  allem  Besondern. 
Wei8heit  ist  daa  Streben  nach  der  Wahrheit 
und  ihr  thfttiges  Vermfigen,  die  Gerechtigkeit 
ist  dea  Geaetzea  Herrschaft  und  Verwaltung. 
Wo  aber  Wahrheit,  Gesetz  und  Gerechtig- 
keit aind,  da  darf  die  Tapferkeit  mit  Duldung, 
Hoehherzigkeit  mit  Langmuth  nicht  fehlen. 
Der  Mensch  soil  nicht  denken,  ohne  zu 
bandeln ; Erkennen  und  Handeln  aber 
vollenden  aich  in  der  Liebe.  Was  wir  ver- 
stehen,  daa  lieben  wir,  und  was  wir  lieben, 
veretehen  wir,  daa  wird  Eins  mit  nns.  Gleich- 
dem  Feuer  vermag  die  Liebe  Allea  in  aich 
zu  verwandeln , und  wo  sie  im  Geiste  des 


Menachen  einkehrt,  wird  er  Gottes  voll.  Die 
Begei8terung  der  Liebe  ist  aber  kein  Ver- 
gessen,  sondern  ein  stetes  Erinnern,  ein  Ver- 
langen  nach  dem  Schfinen,  um  in  dasselbe 
verwandelt  zu  werden.  Daa  Ziel  der  Liebe 
ist  die  gottliche  Schfinheit,  die  sich  den 
Seelen  mittheilt.  Wie  wir  unserer  Natur 
nach  in  Gott  sind,  der  miser  Weaen  und 
Leben  ist,  ao  aind  wir  es  durch  die  Liebe 
auch  mit  unserm  Denken,  Wollen  und 
Handeln.  Die  Liebe  iat  die  Gottheit  selbst; 
sie  ergiesst  aich  in  alle  Dinge,  und  alle 
Dinge  streben  zu  ihr  hin,  so  dass  sie  sich  in 
Allem  geniesst 

Dies  iat  der  Kern  der  Weltanschauung 
des  Nolanera,  wie  er  aie  in  den  bis  dahin 
erwfihnten  Schriften  dargelegt  hat  Er  wollte 
darin,  wie  er  ausdrficklich  erklfirt,  daa  phiio- 
aophische  Alterthum  mit  der  Neuzeit  ver- 
knttpfen,  Heraklit  und  Parmenides,  Pytha- 
goras und  Demokrit,  Platon  und  Aristoteles, 
Epikur  und  Zenon,  die  neuplatonische  Theo- 
sophie  und  die  Scholastik  des  Mittelalters 
mit  einander  versfihnen  und  auf  diesem  Wege 
zugleich  durch  Anfnahme  und  Verwerthung 
der  neuerrungenen  Naturkenntniase  seinea 
Jahrhunderts  und  der  kopernikanischen  Welt- 
anschauung eine  ebensowohl  vorwfirtsschrei- 
tende,  als  rfickwfirtsgreifende  Philosophie 
grtinden.  Er  phantasirte  fiber  die  Welt,  die 
er  mit  dem  Auge  des  Dichters  anschaute 
und  blieb  darum  im  Grunde  auch  nur  der 
fahrende  Ritter  einer  phantastischen  Natur- 
weisheit,  welche  achon  im  nfichsten  Jahr- 
hundert  durch  die  methodischeren  Reform- 
beatreben  von  Bacon  und  Descartes  in  Schatten 
geatellt  wurde.  In  Bruno’s  Geiste  liefen  die 
Ffiden  der  gesunden  Bildung  zusammen, 
welche  als  fruchtbarer  Gewinn  deaklassischen 
Alterthum8  zu  der  krankhaften  oder  heuch- 
leriachen  Naturverachtung  des  Mittelalters 
ein  wohlth&tiges  Gegengewicht  bildete,  um 
einer  reifern  und  freiern  Bildung  und  Welt- 
anschauung den  Weg  zu  bahnen.  Als  der 
Enthusiast  des  begeisterten  Glaubens  an  die 
erlfisende  Macht  dieser  neuen  Lebensansicht, 
die  sich  auf  den  Trtimmern  des  zusammen- 
atttrzenden  Gebfiudes  der  mittelalterlich- 
kirchlichen  Weltanaicht  erheben  sollte,  hat 
Bruno  seine  Stellung  und  Bedeutung  in  der 
Geachichte  der  Philosophic;  er  war  ein  scharf 
•ausgeprfigter  Charakter,  bei  welchem  die 
persdniiche  Ueberzeugung  zugleich  Leiden- 
8chaft  des  Herzens  war,  einer  jener  kochenden, 
vulkanischen  Naturen,  wie  solche  in  cultur- 
geschichtlichen  Uebergangsepochen  als  pro- 
phetische  Verkfindiger  der  in  ihnen  gfihrenden 
Neuzeit  auftreten,  ohne  ffihig  zu  sein,  den 
im  Innern  gfthrenden  Sturm  und  Drang  zu 
ruhiger  Verstandeaklarheit  herauszugeatalten. 

Bruno’s  Aufenthalt  in  England  war  die 
Bltithezeit  seiner  von  ataunenswerther  Leich- 
tigkeit  des  Schaffena  zeugenden  literarischen 
Thatigkeit,  wenn  nicht  etwa  die  zahlreichen 
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und  sorgf&ltig  ausgearbeiteten  Werke  die 
er  dort  innerhalb  zweier  Jahre  drucken  liess, 
schon  w&hrend  seines  Aufenthaltes  in  Italien 
voilendet  oder  wenigstens  begonnen  waren 
und  die  Absicht  ihrer  Verdffentlickung  die 
Hauptveranlassung  seiner  Fiucht  war.  In- 
dessen  war  das  Freundschaftsverhilltniss  des 
Nolaners  zu  seinem  Gdnner  Sidney  dadurch 
getrtibt  worden,  dass  er  sich  mit  einem 
Freunde  desselben  entzweite.  Es  kamen 
Verleumdungen  und  Verdachtigungen  hinzu, 
denen  vielleicht  Bruno  durch  eigene  Unvor- 
sichtigkeit  in  seinem  gesellsehaftlieben  Ver- 
halten  und  durcli  seine  leidenschaftliche 
Bewunderung  der  engliscben  Frauen  Nahrung 
gegeben  hatte.  Er  hielt  es  fUr  geratben, 
London  zu  verlassen  und  mit  seinem  Gdnner 
Herrn  von  Castelnau  1585  nach  Paris  zurtlck- 
zukehren,  wo  er  im  folgenden  Jahre  eine 
kleine  lateinische  Schrift  herausgab  und  sein 
Schuler  Jean  Hennequin  auf  Pfingsten  1586 
eine  Reihe  von  Lehrsiltzen  Bruno’s  dffentlich 
vertheidigte.  Auch  in  Paris  war  nicht  lange 
seines  Bleibens.  Er  wollte  versuchen,  ob 
sich  in  deutschen  Landen  fUr  seine  Lehren 
ein  empfhnglicher  Boden  zeige,  und  wandte 
sich  zunkchst  tlber  Mainz  im  Juli  1586  nach 
Marburg,  und  als  er  sich  hier  von  der 
Universitat  „aus  binlanglichen  GrUnden“  ab- 
gewiesen  sah,  nach  der  Universitat  Witten- 
berg, deren  Lehrern  er  das  Lob  ertheilt, 
dass  sie  Uber  seine  Philosophic,  obwolil  sie 
gegen  die  hergebrachte  aristotelisch  - scho- 
lastische  Lehrmetliode  verstossen  habe,  weder 
die  Nase  gerllmpft,  noch  die  Zahne  gewetzt, 
nocli  die  Backen  aufgeblasen,  noch  die 
„Schulwnthu  gegen  ihn  aufgeregt  hatten. 
Neben  Privatvorlesungen,  wodurch  sich  Bruno 
die  Subsistenzmittel  erwerben  musste,  ver- 
Uftentlichte  er  in  Wittenberg  zwei  lateinische 
Schriften  aus  dem  Gebiete  der  Lullischen 
Gedanken-  und  Gedachtnisskunst,  namlich 
„Lampas  combinatoria  logicorum“  (1587) 
und  „Acrotismus  sive  rationes  articulorum 
physicorum  adversus  Peripateticos  Parisiis 
propositorum“  (1588).  Auch  von  Wittenberg 
trieb  ihn  sein  unruhiger  Geist  nach  zwei 
Jahren  wieder  weg.  In  seiner  dort  gehaltenen 
Abschiedsrede  knUpfte  er  an  einen  heftigen 
Ausfall  auf  den  Papst,  als  den  mit  SchlUssel 
und  Schwert  bewaffneten  Mann  der  Heuchelei 
und  des  Trugs,  den  Fuchs  und  Ldwen  und 
Stellvertreter  des  Tyrannen  der  Unterwelt, 
ein  begeistertes  Lob  auf  Luther,  als  den 
Herakles  der  Geistesfreiheit,  der  den  Hbllen- 
hund  bandigte.  Von  Wittenberg  begab  er 
sich  nach  Prag,  wo  damals  Kaiser  Rudolf, 
der  Gdnner  der  Astronomen  Tycho  de  Brahe 
und  Keppler  residirte.  Er  widmete  diesem 
Kaiser  eine  lateinische  Schrift  unter  dem 
Titel:  „10O  Artikel  gegen  die  Mathematikeru, 
wodurch  er  den  Kaiser  zu  gewinnen  hoffte, 
und  verbffentlichte  ausserdem  zwei  weitere 
Schriften  aus  dem  Bereiche  der  Lullischen 


Kunst  Da  es  ihm  jedoch  fUr  die  Dauer  nicht 
nach  Wunsch  ging,  begab  er  sich  1589  nach 
Braunschweig,  wo  ihm  der  hochgebildete  und 
freidenkende  Herzog  Julius  Aufnahme  und 
Schutz  gewahrte.  So  scliien  es,  als  ob  jetzt 
endlich  der  philosophische  Irrfahrer  eine 
bleibende  Statte  gefunden  hatte,  die  er  suchte. 
Der  Herzog  tlbertrug  ihm  eine  Professur  mit 
Gehalt  an  der  kurz  vorher  gegrttndeten  Uni- 
versitat zu  Helmstadt.  Aber  der  hochsinnige 
Fiirst  starb,  als  Bruno  wenige  Monate  in 
seinem  Lande  gelebt  hatte.  Der  zum  prote- 
stautischen  Bekenntniss  tlbergetretene  Nolaner 
hielt  nach  dem  Tode  des  Herzogs  vor  der 
versammelten  Universitat  zu  Helmstadt  die 
Trauer-  und  Trostrede,  die  er  auch  drucken 
liess.  Nach  dem  Tode  seines  Giinners 
scheinen  ihm  Theologen  und  Philosophen  an 
dieser  Universitat,  wo  durch  die  Stiftungs- 
urkunde  die  von  Bruno  bekampfte  aristo- 
telische  Philosophic  eingefUhrt  worden  war, 
keiue  Ruhe  gelassen  zu  haben,  obwohl  ihm 
der  neue  Herzog  Heinrich  Julius  seine  Gunst 
und  Unter8t(ltzung  nicht  entzog.  Der  Haupt- 
pastor  der  Stadt  schloss  ihn  auf  bffentlicher 
Kanzel  aus  der  lutherischen  Kirchengemein- 
schaft  aus,  woritber  sich  Bruno  beim  Prorector 
der  Universitat  beklagte  und  verlangte,  seinem 
Gegner  zur  offentlichen  Rechtfertigung  gegen- 
ilber  gestellt  zu  werden.  Nach  zwei  Jaliren 
verliess  der  mit  seiner  Geistesrichtung  tiberall 
alleinstehende  Mann  auch  das  Ilelrastadter 
Asyl  und  begab  sich  1590  nach  Frankfurt  a.  M., 
wo  ihm  ein  Buchdrucker,  den  er  gewann, 
eine  Wohnung  im  Karmeliterkloster  ver- 
schaffte.  Hier  trat  Bruno  1591  zuerst  mit 
einer  lateinischen  Schrift  aus  dem  Bereiche 
der  Gedanken-  und  Gedachtnisskunst  hervor, 
unter  dem  Titel:  „Ueber  die  Zusammen- 
setzung  der  Bilder,  Zeichen  und  Ideen4*, 
worauf  zwei  andere  lateinische  Werke,  aus 
prosaischen  Abschnitten  mit  Gedichten  ver- 
webt,  unter  dem  Titel  folgten:  „De  triplici 
minimo  et  men$ura“{\L  ber  das  dreifachKleinste 
und  das  Maass)  in  ftlnf  Btlchern  (1591)  und 
ein  Buch:  „De  monade,  numero  et  figura“ 
(Uber  Monade,  Zahl  und  Figur)  und  endlich 
eine  lateinische  Ueberarbeitung  der  friiher 
in  italienischer  Sprache  verbffentlichten  Schrift 
„ De  immenso  et  innumerabdibus  h.  e.  de 
absolute  magtio  et  inmunerabili  universo  et 
de  mundis“  (1791)  in  sieben  Bttchern.  Dieae 
letzten  drei,  dem  Herzog  Heinrich  Julius 
von  Braunschweig  gewidmeten  Schriften 
zeigen  eine  mit  Bruno’s  friiherer  pantheistisch- 
naturphilosophi8chen  Weltanschauung  im 
Grunagedanken  nicht  mehr  ganz  einstimmig^, 
neue  Entwickelungsphase  seiner  PhilosopKie, 
um  derenwillen  man  den  Nolaner  ebenso 
als  einen  VorlSufer  der  Leibniz’schen  Mo- 
nadenlehre  bezeichnet  hat,  wie  er  um  seiner 
frilhern  philosophischen  Schriften  willen  als 
ein  Vormann  Spinoza’s  und  als  eine  Weis- 
sagung  auf  die  Schelling’sche  Natur-  und 
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Identitatsphilosophie  gilt.  Die  Monadenlehre 
Bruno’s  ist  aber  im  Wesentlichen  nichts  anders, 
als  der  Abglanz  und  Nacbhall  philosopliischer 
Gedanken  des  Cardinals  Nicolaus  von  Cusa, 
die  rich  der  bewegliche  Nolaner  ebenso  au- 
meignen  verstand,  wie  spfiter  der  philoso- 
phisehe  Polyhistor  Leibniz,  welcher  Bruno’s 
wie  des  Cusaners  Schriften  kannten  und 
von  beiden  nicht  bios  den  Naraen  der 
Monaden  filr  die  Einzelwesen  und  die  Be- 
zeichnung  „Monade  der  Monadeu“  ftir  Gott, 
sondern  auch  gewisse  mathematiseh  - philo- 
sophische  Grundanscliauungen  entlehnte.  Wie 
aber  eiue  Vielheit  selbststhndigcr  Einzelwesen 
tnit  dem  absolut  Einen  und  Unendlichen  zu- 
s&mmengcdacht  werden  ktinne,  ohne  dass  der 
eine  oder  der  andercBegriff  als  widersprechend 
rich  aufhSbe,  dies  ist  aus  Bruno’s  Principien 
weder  zu  begreifen,  noch  hat  er  selber  einen 
Versucb  gemacht,  diesen  Widersprtich  auf- 
znlfoen.  Die  elemeutaren  Theile  alles  Seienden 
i«o  lelirt  er),  die  nicht  entstehen  noch  Ver- 
gehen,  sondern  sich  nur  mannichfach  ver- 
binden  und  trennen,  sind  die  „ Minima" 
tie i nsten  Dinge)  oder  Monaden,  die  als 
punktscrtige,  kleinste  materielle  Spharen  vor- 
restellt  werden.  Es  giebt  so  viele  Arten 
des  Kleinsten,  als  es  sinnlich  wahrnehmbare 
Dinge  giebt,  die  in  Bewegung,  Zahl  und 
Grtfsse  bestehen  und  nach  Graden  verschieden 
rind,  alle  aber  auf  die  Einheit  als  das  Kleinste 
der  Zahl,  auf  den  Punkt  als  das  Kleinste 
der  Bewegung,  auf  das  Atom  als  das  Kleinste 
der  Kcirper,  schliesslich  auf  die  Monas  als 
das  Kleinste  im  metaphysischen  Sinne  sich 
beziehen.  Darum  ist  zugleich  das  Kleinste 
das  M&chtigste  und  f&llt  mit  dem  Grbssten 
zusammen.  Daraus  erhellt  die  Bedeutung 
der  Zahlen  und  der  ihnen  entsprechenden 
Rguren;  denn  wie  die  Einheit  die  Substanz 
des  Dinges  ist,  so  ist  die  Zahl  dessen  innere 
Eigenschaft  oder  besonderer  Unterschied,  die 
Figur  sein  fiusseres  Zeichen.  Durch  die 
Einheit  stimmt  Alles  flberein,  durch  die  Zahl 
ist  Alles  ein  Verschiedenes,  durch  die  Figur 
and  aich  die  Dinge  entgegengesetzt  Die 
Einheit  schauen  wir  im  Kreis,  die  Zahl  in 
der  dreifachen  Dreiheit  der  Ubrigen  Urbilder, 
die  Elemente  der  Figur  in  jedem  Einzelnen. 
Als  Eincs  ist  die  Monade  der  Mittelpunkt 
eines  unendlichen  Kreises,  und  als  Alles  ist 
tie  dieser  Kreis  selbst,  der  Mittelpunkt,  von 
weichem  alle  Gattungen  der  Dinge  wie 
Badien  ausgehen.  Auch  die  unsterbliche 
Seele  ist  eine  Monade.  In  jedem  Individuum 
betracbtet  sich  eine  Welt  wie  ein  Spiegel. 
Gott  oder  die  wirkende  Natur  ( natura  na - 
Anm)  ist  als  Monade  der  Monaden  ebenso 
das  Kleinste,  weil  Alles  (d.  h.  natura  naturata 
•der  gewordene  Natur)  aus  ihm  ist,  wie 
9 zugleich  das  Grdsste,  weil  Alles  in  ihm 
•ad  nrit  Nothwendigkeit  aus  ihm  hervor- 
ftgaagen  ist. 

Noch  war  der  Druck  dieser  letzten  Werke 


Bruno’s  in  Frankfurt  nicht  zu  Ende  ge- 
koromen,  als  den  Verfasser,  wie  der  Verleger 
meldet,  ein  unerwarteter  Vorfall  (1591)  hin- 
wegriss.  Durch  zwei  venetianische  Buch- 
drucker,  die  er  auf  der  Frankfurter  Messe 
kenuen  gelernt  hatte,  wurde  der  vornehme 
Venetiancr  Giovanni  Mocenigo  auf  Bruno 
aufmerksam  und  wollte  ihn  hauptsachlich 
um  seiner  Schriften  tiber  die  Lullische  Ge- 
dilchtniss-  und  Erfindungskunst  willen  kenuen 
lernen.  Bruno  Hess  sich  dadurch  verleiten, 
Frankfurt  zu  verlassen.  Er  langte  nach  mehr- 
monatlichem  Aufenthalte  in  Zurich  im  Juli 
1591  in  Venedig  an,  ging  auf  einige  Zeit 
nach  Padua  uud  wohnte  zuletzt  im  Hause 
des  Mocenigo,  wo  er  sich  mit  einer  syste- 
matischen  Darlegung  seiner  Lehre  beschiif- 
tigte,  die  er  dem  Papste  vorzulegen  beab- 
sichtigte,  um  die  Erlaubuiss  zu  erhalten,  in 
seinem  Ordensgewande  ausserhalb  des  Ordens 
zu  leben.  Aber  der  edle  Venetianer  meinte, 
Bruno  halte  mit  seiner  rechten  Ged&chtniss- 
nnd  Erfindungsweishcit  vor  ilirn  zurUck,  und 
tiberfiel  ihn  Nachts  mit  der  Drohung,  ihn 
der  Inquisition  anzuzeigen,  wenn  er  ihn  nicht 
Alles  lehre.  Da  aber  Bruno  nichts  weiter 
lehren  konnte,  als  was  er  selber  wusste,  so 
schrieb  Mocenigo  an  die  Inquisitiou,  und 
der  Nolaner  wurde  am  23.  Mai  1592  in 
Venedig  verhaftet.  Im  Verhdr  wies  er  den 
Missverstand  und  Lug  der  gegen  ihn  er- 
hobenen  BeschuldigUDgen  nach  und  erklftrte, 
dass  er  niemals  zu  einer  andern  Confession 
Ubergetreten  sei.  Wiederholte  Verhtire,  die 
er  zu  bestehen  hatte,  ftthrten  zu  keinem 
weiteren  Ergebnisse.  Von  Rom  wurde  die 
Auslieferung  des  Gefangenen  verlangt,  die 
AnfaDgs  verweigert,  zuletzt  doch  gewiihrt 
wurde.  Er  ward  1593  nach  Rom  gebracht, 
wo  er  nach  siebenjhhrigerHaft  am  9.Februar 
1600  im  Palaste  des  Grossinquisitors  „mit 
gebeugten  Knienu  sein  Todesnrtheil  empfing 
und  sieben  Tage  spilter  zum  Scheiterhaufen 
auf  dem  Campo  di  Fiora  gefiihrt  und  lebendig 
verbrannt  wurde.  „Das  Urtheil  (hatte  er 
zu  seinen  Richtern  gesagt),  das  ihr  tiber 
mich  gef&Ut  habt,  fltisst  euch  vielleicht  melir 
Furcht  ein,  als  mir ! u In  seinen  letzten  Augen- 
blicken , bevor  der  Holzstoss  angeztindet 
wurde,  ward  ihm  von  seinen  geistlichen  Hen- 
keru  ein  Crucifix  gereicht;  er  warf  einen 
Blick  des  Hohus  darauf  und  wandte  die 
Augen  weg.  Der  Holzstoss  loderte  auf,  und 
die  „gOttliche  Komtidiek‘  hatte  ihr  Opfer 
ver8chlungen.  Unter  dem  Titel  „Die  gdtt- 
liche  Komtidie14  hat  den  Tod  Bruno’s  Leo- 
pold Schefer  zum  Gegenstand  einer  gross- 
artigen  und  ergreifenden  Novelle  gemacht. 
Ein  Standbild  hat  das  befreite  Italien  dem 
hochstrebenden  Nolaner  in  Neapel  errichtet, 
vor  weichem  am  7.  Januar  1865  Studenten 
die  p&pstliche  Encyclica  vom  8.  December 
1864  verbrannten. 

Opere  di  Giordano  Bruno  Nol&no,  ora  per 
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prima  volta  raccolte  e pubblicate  da  Andr. 
Wagner.  I.  IL  1829.  30. 

Jordani  Brani  Nolani  scripta  quae  latiue  con- 
fecit  omnia  (unvollst&ndig  geblieben).  I.  II. 
1834.  35. 

Steffens,  H.,  iiber  das  Leben  des  Jordanus 
Bninus.  (NachgelasseneSchriften  von  Steffens, 
herausgegeben  von  Schelling,  1846,  S.  41 — 76. 

Bartholm&SS,  Chr.,  Jordano  Bruno.  I.  II.  Paris, 
1847.  44. 

Clemens,  F.  J.,  Giordano  Bruno  und  Nicolaus 
von  Cusa.  1847. 

Bertl,  Dora.,  Vita  di  Giordano  Bruno  da  Nola. 
Turin,  1868. 

Bryant,  Jacob,  bertlhmter  Alterthums- 
forscher,  aus  Plymouth  gebtirtig  und  1804 
gestorben,  hat  1780  An  adress  to  Dr.  Priestley 
upon  his  doctrine  of  philosophical  necessity 
illustrated  veroffentlicht , worm  er  durch 
EiDgehen  auf  einzelne  Sfttze  Priestley’s  nach- 
zuweisen  suchte,  dass  in  dessen  Lehre  nur 
der  antike  Fatalismus  enthalten  sei.  Bryant 
l&ngnet  eine  nothwendige  Causalverkntlpfung 
der  Vor8tellungen , worauf  die  Lehre  des 
„Determinismusu  gebaut  ist  Er  lftugnet  ferner, 
dass  der  Wille  schlechtliin  von  Sussern  Mo- 
tiven  abh&ngig  sei  und  bestreitet,  dass  auf 
dem  Standpunkt  des  „Determinismusu  eine 
moralische  Verantwortlichkeit  des  Menschen 
mdglich  sei. 

Brv»dn  oder  Dry  son  wird  als  Sohn 
und  Schiller  des  Megarikers  Stilpon  bezeich- 
net.  Nach  andern  Nachrichten  war  Bryson 
ein  Sokratiker  oder  Schuler  des  Sokratikers 
Eukleides  aus  Megara  und  wird  bei  Aristo- 
teles  als  Mathematiker  wegen  seiner  ver- 
fehlten  Quadratur  des  Kreises  dfters  erw&hnt 
Vielleicht  ist  dieser  letztere  Bryson  eine  und 
dieselbe Person  mit  dem  Herakleoten  Bryson, 
aus  dessen  Dialogen  Platon  Manches  ent- 
nommen  haben  soli.  Derselbe  scheiut  sich 
an  die  Lehren  des  Demokritos  gehalten  zu 
haben.  Auch  ein  Achfter  Bryson  wird  als 
Kyniker  erwdhnt.  Ferner  wird  ein  Bryson 
als  ein  Platoniker  zur  Akademie  gerechnet. 
Endlich  begcgnetuns  der  Name  Bryson  unter 
den  angeblich  altpythagor&ischen  Schrift- 
8tellern  und  ist  uns  ein  BruchstUck  unter 
seinem  Namen  erhalten. 

Buchez,  Philipp  Joseph  Benjamin, 
war  1796  in  Montagne,  einem  belgischen 
Dorfe  im  Deoartement  der  Ardennen  (heut- 
zutage  pays  Wallon)  geboren  und  in  Paris 
erzogen,  wo  er  spiiter  auch  Naturwissen- 
schaften  und  Medicin  studirte  und  mehrere 
Jahre  fast  allein  das  Journal  , ,L  Europeen" 
redigirte,  worin  er  als  Republikaner  in  seiner 
Opposition  gegen  die  Julimonarchie  verharrte, 
bis  er  im  Jahre  1848  President  der  con- 
stituirenden  Versammlung  wurde  und  nach 
dem  Falle  der  zweiten  Kepublik  sich  in’s 
Privatleben  zurUckzog.  Er  starb  1866.  Er 
yerdffentlichte  als  Philosoph  eine  Introduction 
a la  science  de  I’histoire  ou  science  du 
developpement  de  I'humamte  (1833)  und  einen 


Essai  d’un  traite  complet  de  philosophic, 
au  point  de  vue  du  catholicisme  et  du  pro- 
gres  (1839),  in  drei  Bftnden,  und  zeigt  sich 
in  diesen  geschichts-philosophischen  Arbeiten 
als  theologisirender  Philosoph  in  der  Weise 
von  Bonaid  und  Bordas  - Ddmoulin , indem 
er  Wissenschaft  und  Offenbarung  mit  ein- 
ander  zu  verquicken  sucht  und  hinter  der 
Idee  einer  fortschreitenden  Entwickelung  in 
der  Natur  zugleich  fUr  eine  Pri ester hierarchie 
mit  dem  Papst  an  der  Spitze  Platz  hat, 
w&hrend  er  die  Wissenschaften  nach  ausser- 
lich  logischer  Schablone  organisiren  will. 

J.  Simon,  Philosophic  de  M.  Buchez.  (Revue 
des  deux  mondes.  15.  Mai  1841.) 

Budde,  Franz  (Franciscus  Buddeus), 
war  1667  zu  Anclam  (in  Pommern)  geboren, 
hatte  seit  1685  in  Wittenberg  studirt,  wo  er 
spUter  Adjunct  bei  der  philosophischen  Fa- 
cultUt  war.  Nachdem  er  dann  als  Privat- 
docent  in  Jena  thfttig  gewesen,  ging  er  1692 
als  Professor  der  griechischen  und  lateinischen 
Sprache  nach  Coburg,  1695  als  Professor 
der  Moral  nach  Halle,  1705  als  Professor 
der  Theologie  nach  Jena  und  starb  1729 
auf  einer  Reise  nach  Gotha.  Als  Theologe 
gehOrte  er  der  Spener’schen  Richtung  an 
und  betheiligte  sich  an  den  Streitigkeiten 
gegen  Christian  Wolff.  In  der  Philosophic 
huldigte  er  einem  durch  philosophiegeschicht- 
liche  Studien  genkhrten  Eklekticismus.  Seine 
„ Analecta  historiae  philosophicae“  (1706) 
und  sein  von  J.  G.  Walch  herausgegebenes 
Compendium  historiae  philosophical  (1731) 
sind  als  kritiklose  Arbeiten  heutzutage  werth- 
los;  doch  ist  sein  Schtller  Brucker  durch 
ihn  zu  seinen  philosophie  - geschichtlichen 
Materialiensaramlungen  angeregt  worden.  Als 
Gegner  von  Christian  Thomasius  hat  er  im 
Gebiete  der  Rechtsphilosophie  eine  „Historia 
juris  naturae  et  synopsis  juris  naturae  et 
gentium"  (1695)  und  „Selecta  juris  naturae 
et  gentium “ (1704)  veroffentlicht  Den  von 
ihm  empfohlenen  philosophischen  Eklekticis- 
mus {„de  syncretismo  philosophico “ 1701) 
hat  er  selbst  in  seinem  Werke  „Elementa 
philosophiae “ in  drei  Theilen,  nkmlich 
L:  „elementa  philosophiae  instrumenlalis  sen 
instilutionum  philosophiae  eclecticae;  H.  ele- 
menta  philosophiae  theoreticae;  ILL  elementa 
philosophiae  practicae “ vertreten,  welche 
oft  aufgelegt  worden  sind  und  als  philo- 
sophische  LehrbUcher  auf  vielen  Gymnasien 
eingeftlhrt  waren.  Sein  philosophischer  Stand- 
punkt ist  ohne  klare  und  feste  Principien. 
Das  Merkmal  der  Wahrheit  ftir  diejenigen 
Dinge,  welche  wir  durch  sich  selbst  erkennen, 
soli  in  der  Lebhaftigkeit  des  Eindruckes 
liegen,  den  sie  auf  uns  machen;  dagegen 
fllr  diejenigen  Dinge,  welche  wir  durch  Ver- 
mittelung  von  Ideen  erkennen,  in  der  Evidenz 
dieser  Ideen,  ohne  dass  erortert  wttrde,  worin 
diese  Evidenz  liege.  Ueber  den  Ursprung 
der  Ideen  wissen  wir  Nichts,  eben  so  wenig 
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vom  Wesen  und  von  den  Krkftcn  der  Dinge. 
Dabei  beschkftigt  sich  ein  Abschnitt  seiner 
* theoretischen  Philosophic  u damit,  dass  er 
gegen  Balthasar  Bekker  (siehe  diesen  Artikel) 
den  Glauben  an  Vertrkge  mit  dem  Teufel, 
in  Besessensein  vom  Teufel,  an  Zauberei  und 
Geisiererschein  ungen  in  Schutz  nimmt. 

In  seiner  „praktischen  Philosophic44  schliesst 
er  sich  meistens  an  Thomasius  an,  nur  dass 
er  Recht  und  Moral  mit  einander  vermengt. 

Bu  flier,  Claude,  war  1640 von  franzdsi- 
3cben  Eltern  in  Polen  geboren  und  erhielt,  als 
Kind  nach  Frankreich  zurilckgekehrt,  seine 
Bildnng  zu  Rouen  bei  den  Jesuiten,  in  deren 
Gesellschaft  er  in  seinem  19.  Lebensjahre 
eintrat.  Spiiter  lebte  er  im  Jesuitencollegium 
zn  Rom,  wo  er  sich  seinen  Studien  und  dem 
Interrichte  widmete  und  1737  starb.  In  den 
Aogen  Voltaire’s  war  er  der  einzige  Jesuit, 
der  etwas  Vemtinftiges  in  der  Philosophic 
geschrieben  habe.  Er  stand  in  seinem  Denken 
ram  Theil  unter  dem  Einflusse  von  Des- 
cartes, indem  er  dessen  Lehre  aus  John  Locke 
erginzt.  Seine  eignen  philosophischen  Ge- 
iiaken,  die  manche  Analogieen  mit  dem 
ichottischen  Philosophen  Reid  zeigen;  sind 
vorzugsweise  in  der  Traite  des  verites  pre- 
mieres enthalten  und  in  dialogischer  Form 
viedergegeben  in  den  Elements  de  meta- 
physique mis  d la  portee  de  tout  le  monde. 
We  meisten  seiner  Arbeiten  hat  er  unter 
dem  Titei:  Cours  des  sciences  sur  des  prin- 
cipes  nouveanx  et  simples  (1732)  gesammelt 
heraosgegeben. 

Buhle,  Johann  Gottlieb  Gerhard, 
war  1763  in  Braunschweig  geboren,  wurde 
1787  Professor  der  Philosophic  in  Gbttingen. 
1804  solcher  in  Moskau  und  1815  Mitgliea 
des  Directoriums  am  Carolinum  in  Braun- 
schweig, wo  er  1821  unverheirathet  starb. 
Inter  seinen  philosophischen  Schriften  sind 
ra  nennen:  w Entwurf  einer  Transscendental- 
philosophie44  (1798),  sein  „Lehrbueh  des 
Aaturrechts44  (1799).  Er  zeigt  sich  darin 
ala  ein  Kantianer  mit  Hinneigung  zur  Ja- 
wbi’achen  Geftlhls-  und  Glaubensphilosophie. 
Oieser  philosophische  Standpunkt  tritt  freilich 
aoWenigsten  in  denjenigen  Arbeiten  hervor, 
in  welchen  sein  Hauptverdienst  liegt,  nUm- 
iich  in  seinem  „Lehrbuch  der  Geschichte 
der  Philosophic  und  einer  kritischen  Literatur 
derselben'*  (1796  — 1804)  in  acht  B&nden, 
nnd  in  seiner  ^Geschichte  der  neuern  Philo- 

Se  seit  der  Wiederherstellung  der  Wissen- 
ten*4  (1800  — 1805),  in  sechs  Bilnden. 
Er  zeigt  darin  grosse  Belesenheit  und  kri- 
fcchen  Blick,  so  dass  diese  beiden  Werke 
aaeb  jetzt  noch  ihren  Werth  besitzen. 

Buonafede,  Appiano,  war  1716  zu 
G«om»ehio  im  Ilerzogthum  Ferrara  geboren, 
1735  in  den  Oraen  der  Cblestiner  und 
Jtedirte  in  Bologna  und  in  Rom.  Er  wurde 
1740  Professor  der  Theologie  in  Neapel,  wo 
® deh  durch  seine  „Elogi  poeiici **  als 


Dichter  bekannt  machte.  Seit  1752  war  or 
Abt  in  verschiedenen  Klbstern  seines  Ordens, 
zuletzt  im  Kloster  des  heiligen  Eusebius  zu 
Rom,  wo  er  1793  als  General  seines  Ordens 
starb.  Auf  dem  Titei  seiner  Schriften  nennt 
er  sich  mit  dem  Namen  Agatopisto  Croma- 
ziano,  welchen  ilirn  die  „Akademie  der 
Arkadier44  beigelegt  hatte.  Nach  einer  „Istoria 
critica  e filosophica  del  suicidou  (1761)  ver- 
dffentlichte  er  sein  Hauptwerk  Della  istoria 
e della  indole  di  ogni  filosofia  (1766—1772) 
in  sieben  Bknden,  woran  sich  als  Fortsetzung 
das  Werk : Delle  restaurazione  di  ogni  filo- 
sophia  ne’  secoli  XV.,  XVI.,  XVII.  (1785 
bis  1789)  in  drei  Banden  anschliesst,  welches 
letztere  Werk  unter  dem  Titei  „Buonafede’s 
kritische  Geschichte  der  Revolutionen  der 
Philosophic  in  den  drei  letzten  Jahrhuuderten, 
aus  dem  Italienischen  mit  prtifenden  Anmer- 
kungen  Ubertragen  von  K.  H.  Heydenreich* 
(1791)  in  zwei  Theilen  erschien.  Ausserdem 
verbffentlichte  er  noch  „ Istoria  critica  del 
moderno  dir  it  to  di  natura  e delle  gentitf 
(kritische  Geschichte  des  modemen  Natur- 
und  Volkerrechts).  In  alien  diesen  Schriften 
zeigt  sich  Buonafede  seiner  Kirche  aufrich- 
tig  zugethan  und  dem  Protestantismus  ab- 
hold,  obwohl  die  das  achtzehnte  Jahrhundert 
beherr8chenden  Ideen  nicht  ohne  Einfluss 
auf  seinen  philosophischen  Standpunkt  ge- 
blieben  sind. 

Burana,  Johannes  Franciscus, 
bllihte  urn  das  Jahr  1340  und  trat  mit  seinen 
„ Quaes ti ones  ad  Aristotelis  octo  libros  Po- 
liticorum  (Oxonii  1640)  als  Erkl&rer  des 
Aristoteles  auf. 

lluriflan,  Johannes,  war  zu  Bethune 
in  Artois  gegen  den  Schluss  des  dreizehnten 
Jahrhunderts  geboren,  studirte  zu  Paris,  wo 
er  Schuler  Occam’s  war  und  spater  Lehrer 
der  Philosophic  wurde,  als  welcher  er  sich 
durch  seine  Erklilrung  der  Schriften  des 
Aristoteles  einen  Namen  machte.  Unter  die 
in  seine  Lebensgeschichte  verflochtenen  Fabeln 
gehbrt  auch  die  Sage  von  seiner  Vertreibung 
aus  Paris  und  seine  Flucht  nach  Wien, 
wodurch  er  die  Veranlassung  zur  Stiftung 
der  dortigen  Universitkt  (1356)  gegeben  hktte. 
Nach  Boulay,  dem  Geschichtschreiber  der 
Pariser  Universit&t,  lebte  er  noch  1358  als 
ein  etwa  Sechzigjfthriger  in  Paris  und  be- 
wohnte  dort  ein  Haus , welches  er  der 
Picard’schen  Nation,  deren  Vorsteher  er 
war,  vermachte  und  welches  noch  bis  auf 
Boulay’s  Zeit  den  Namen  Buridans  fUhrte. 
Seine  philosophischen  Schriften,  die  ihn  als 
freimttthigen  und  geschickten  Vertreter  der 
nominalistischen  Geistesrichtung  des  Mittel- 
alters  in  ihrer  iussersten  Consequenz  zeigen, 
enthalten  meistentheils  Commentare  zu  den 
physischen,  metaphysischen,  logischen  und 
ethischen  Schriften  des  Aristoteles.  Ausser- 
dem hat  er  eine  „Summa  de  dialectica die 
zuerst  1487  in  Paris,  und  ein  „ Compendium 
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logicae“,  welches  zuerst  1489  in  Venedig 
gedruckt  wurde,  verfasst  und  in  seinen 
Sckriften  Uberhaupt  nur  die  logischen,  meta- 
physischen  und  ethischen  Probleme  behandelt, 
von  eigentlich  theologischen  Fragen  dagegen 
sicb  fern  gehalten , weil  dieselben  einer 
„ hohern  Facultiit u als  der  philosophischen 
angehbrten.  Insbesondere  war  es  das  Pro- 
blem der  Willensfreiheit,  was  ihn  besckaftigte. 
Er  erkl&rte  die  Frage,  ob  sick  der  Wille 
unter  gleichen  Umst&nden  beliebig  fUr  oder 
gegen  das  Nhmliche  und  zu  einem  von  zwei 
Entgegengesetzten  entscheiden  konne,  fttr 
unentscheidbar.  Denn  wrenn  es  der  Wille 
nicht  vermag,  so  ist  er  nicht  frei,  sondern 
kusserlich  bestimmt;  vermag  er  es  aber,  so 
geschieht  es,  ohne  dass  sich  der  Wille  be- 
stimmt, indem  die  Grttnde  ftlr  und  wider  als 
gleich  stark  angenommen  sind,  und  er  ist 
also  wieder  ftusserlich  bestimmt.  Entscheidet 
sich  die  Vernunft  ftlr  einen  alle  Freiheit 
aufhebenden  Determinismus,  so  erkl&ren  sich 
Autoritat  und  Erfahrung,  Glaube  und  Sitt- 
lichkeit  filr  den  Indeterminismus.  Betrifft 
nun  die  zwischen  beiden  Standpunkten  sehwe- 
bende  Streitfrage  das  Verhaltniss  zwischen 
Wille  und  Verstand,  so  erklart  Buridan  die 
ganze  Seele,  aLs  welcke  Verstand  und  Wille 
umfasse,  ftlr  die  totale  Ursache  ihrer  Thatig- 
keiten,  mit  Vorbehalt  des  gdttlichen  Ein- 
flusses.  Die  Seele  heisst  Verstand,  weil  sie 
versteht  oder  verstehen  kann ; sie  heisst 
Wille,  weil  sie  will  oder  wollen  kann,  und 
es  sind  nur  abgektlrzte  Ausdrtlcke,  wenn  wir 
sagen:  der  Verstand  versteht,  der  Wille  will, 
und  vollstandiger  mttsste  es  heissen:  die 
Seele  als  Verstand  versteht,  die  Seele  als 
Wille  will.  Darum  ist  auch  der  Wille  nicht 
freier  als  der  Verstand,  da  Verstand  und 
Wille  die  eine  und  selbe  mensckliche  Seele 
sind,  und  der  gute  Wille  kein  Verdienst 
hatte,  wenn  er  nicht  mit  Einsicht  des  Ver- 
standes  vollzogen  wUrde.  Wie  der  Verstand 
urtheilt,  so  ist  der  Wille  thatig;  urtheilt 
daher  der  Verstand,  dass  ein  erkanntes  Gut 
in  jeder  Bezieliung  ein  vollkommenes  Gut 
sei,  und  ist  er  der  Wahrheit  dieses  seines 
Urtheils  vollkommen  gewiss,  so  muss  der 
Wille  nothwendig  danach  streben,  ist  also 
determinirt;  andererseits  bleibt  der  Wille 
auch  unter  dem  Einflusse  jenes  Urtheils 
indifferent.  Aber  der  Wille  kann,  dem  Ur- 
theile  des  Verstandes  gegenliber,  auch  die 
Entscheidung  aufsckieben  und  ein  durch 
weitere  Untersuchung  der  Umstande  bedingtes 
anderes  Urtkeil  des  Verstandes  abwarten. 
Da  nun  der  Act  des  Verstandes  in  einer 
unmittelbareren  Verbindung  mit  dem  hochsten 
Gegenstande  der  Erkenntniss  steht,  als  der 
Wille,  der  nur  unter  Voraussetzung  des 
Erkenntnissnctes  mit  dem  hochsten  Gegen- 
stande des  Wollens  in  Verbindung  tritt,  so 
ist  der  Verstand  eine  vorzilglichere  Seelen- 
thiitigkeit,  als  der  Wille,  und  darum  besteht 


auch  des  Menschen  hdchste  Glflckseligkeit 
nicht  in  der  Thatigkeit  des  Willens,  sondern 
des  Verstandes,  namlich  in  der  vollkommenen 
Erkenntniss  Gottes.  — Der  vielgenannte 
„Esel  Buridan’s**,  welcher  zwischen  zwei 
gleich  grossen  BUndeln  Heu  oder  zwischen 
Futter  und  Wasser  gestellt  und  gleich  stark 
nach  beiden  Seiten  hingezogen,  unentschlossen 
und  unbeweglich  bleibt  una  deshalb  ver- 
hungert  oder  verschmachtet,  ist  in  Buridan’s 
gedruckten  Werkenebenso  wenig  aufzufinden, 
wie  die  angeblich  von  ihm  erfundene  „Esels- 
briicke“,  welche  zur  leichtern  Aumndung 
des  Mittelbegriffs  bei  logischen  Schlflssen 
dienen  soli.  Nur  sachlich,  ohne  das  Beispiel 
des  Esels,  linden  sich  in  Buridan’s  Schriften 
dergleichen  Erbrterungen,  sowie  auch  logische 
Regeln  zur  Auffindung  des  Mittelbegriffs 
zwischen  den  beiden  Endbegriffen,  und  auf 
den  Witz  von  Gegnern  Buridan’s  werden 
darum  Esel  und  Eselsbrtlcke  zurtickzufUhren 
sein.  Gesammtausgaben  seiner  Werke  er- 
schienen  1590,  1516  und  1518  in  Paris. 

Burke,  Edmund,  war  1728  in  Dublin 
geboren , wo  er  seit  seinem  sechzehnten 
Lebensjahre  das  Trinity  - College  der  Uni- 
versitiit  besuchte  und  sich  ftlr  die  Advokatur 
bestimmte.  Als  er  sich  jedoch  1750  nach 
London  begeben  hatte,  um  sich  der  Rechta- 
praxis  zu  widmen,  behagte  ihm  diese  Lauf- 
bahn  so  wenig,  dass  er  sich  einige  Jahre 
sphter  um  den  Lehrstuhl  der  Logik  an  der 
Universitat  Glasgow  bewarb  und  ftlr  diesen 
Zweck  eine  Wlderlegung  der  Lehre  Berkeley’s 
schrieb,  die  jedoch  nicht  mehr  vorhanden 
ist.  Bekannt  wurde  er  erst  im  Jahr  1756 
durch  seine  anonym  veroffentlichte  Schrift 
A vindication  of  natural  society  (Recht- 
fertigung  der  natflrlichen  Gesellschaft)  worin 
er  die  philosophische  und  stilistische  Manier 
des  Lord  Bolingbroke  parodirte  und  den 
Nachweis  versuchte,  dass  die  Uebel  der 
Mensckheithauptssicklick  in  der  verkttnstelten 
Gesellschaft,  in  den  Gesetzen  und  in  der 
Regierung  ihren  Grand  hktten.  Etwas  sp&ter 
in  demselben  Jahre  erschien  diejenige  Schrift, 
die  seinen  Ruhm  begrttndete , das  Buch 
„A  philosophical  inquiry  into  the  origin 
of  our  ideas  of  the  Sublime  and  the  Beautiful u 
(Versuch  liber  das  Erhabene  und  Sckdne, 
welcher  1773  von  Garve  in’s  Deutsche  tiber- 
setzt  erschien).  Nachdem  er  seit  1761  einige 
Zeit  mit  Hamilton,  dem  Secretiir  des  irischen 
Statthalters,  in  Irland  zugebracht  hatte,  trat 
er  1766  als  Vertreter  des  Fleckens  Wenaower 
in  Buckinghamshire  in’s  Parlament  und 
stand  auf  Seiten  der  Opposition  gegen  den 
Herzog  von  Grafton.  Nach  der  Aufldsung 
des  Parlaments  (1768)  gait  er  eine  Zeit  lang 
als  Verfassser  der  bertthmten  „Briefe  des 
Junius “ whhrend  er  als  Landwirth  zu  Bea- 
consfield  in  Buckinghamshire  lebte.  Seit 
1784  Rector  der  Universitfit  Glasgow  und 
wiederum  Redner  der  Opposition  im  Parlament, 
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achrieb  er  1790  sein  Hauptwerk  „Gedanken 
fiber  die  Revolution  in  Frankreich“,  welches 
emeu  ausserordentlichen  Erfolg  hatte.  Er 
gfetrb  1797.  Seinen  Platz  in  der  Geschichte 
der  Philosophie  hat  er  sich  durch  seine 
Jegeudschrift  „ liber  das  Erhabene  und 
Schone“  errungen,  welche  ftlr  die  Philo- 
sophie der  Kunst  und  Aestlietik  epoche- 
machend  war.  Sie  giebt  eine  psychologische 
Analyse  der  ttsthetischen  Empnndung,  indem 
er  im  menschlichen  Gemtlth  die  Triebe  der 
Selbsterhaltung  und  der  Gesellschaft  als  die 
beiden  wesentlich  verschiedenen  Grundtriebe 
nnterscheidet  und  auf  jenem  das  Geftthl  des 
Erhabenen,  auf  dem  andern  das  Geftthl  des 
Sehdnen  beruhen  lttsst,  woraus  die  einzelnen 
weiteren  Begriffsbestimmungen  scharfsinnig 
entwickelt  werden.  Von  Burke’s  Gedanken 
wiren  Lessing  und  Moses  Mendelssohn  leb- 
baft  ergriffen  und  auch  auf  Kant’s  An- 
echauungen  haben  dieselben  unverkennbar 
tinge  wirkt. 

Burlaeu9,  Gualterus,  siehe  Burleigh, 
Walter. 

Burlaens,  Johannes,  war  ein  Kar- 
melitennonch  aus  der  Grafschaft  Lincoln  uud 
1333  gestorben.  Er  schrieb  Commentare  zu 
des  Porphyrius  „de  quinque  vocibus“,  zu 
Sehriften  des  Aristoteles,  des  Petrus  Lom- 
bardus  und  des  Gilbertus  Porretanus. 

Burlaiuaqui , Jean  Jacques,  war 
1694  in  Genf  geboren  und  warf  sich  mit 
so  grossem  Eifer  auf  das  Studium  des  Natur- 
and  Vdikerrechts , dass  er  darin  schon  in 
sdnem  25.  Lebensjahre  Professor  in  Genf 
wurde.  Nach  seiner  Rtlckkehr  von  einem 
mehijahrigen  Reiseleben  in  England,  Holland 
and  Frankreich  widmete  er  sich  zun&clist 
seinern  Lebramte,  auf  welches  er  jedoch 
apiter  aus  Gesundheitsrtlcksichten  verzichtete. 
Im  Jahr  1742  wurde  er  Mitglied  des  kleinen 
Bathes  in  seiner  Vaterstadt  und  starb  1746. 
la  seinen  durch  eine  klare  und  begriffs- 
genaue  Darstellung  sich  auszeichnenden 
rechtsptiilosophischen  Sehriften  „ Principes 
du  droit  naturel“  (1747)  und  den  nachge- 
busenen  „ Elements  du  droit  naturel“  (1774) 
bat  er  zwar  den  Standpunkt  des  Rechts  und 
der  Moral  nicht  streng  genug  unterschieden, 
jedoch  einen  guten  Ueberblick  der  geschicht- 
bchen  Entwickelung  des  Naturrechts  gegeben 
tad  durch  Verarbeitung  der  rechtsphilo- 
wphischen  Anschauungen  seines  Freundes 
wbeyrac  die  philosophische  Behandlung  des 
Xatorrechts  gefbrdert. 

Burleigh.  Walter  (Gualterus  Bur- 
laeus),  war  1273  in  Oxford  geboren  und 
itadirte  zuerst  dort  und  dann  in  Paris,  wo 
« ein  Schttler  des  Duns  Scotus  und  Mit- 
Behfller  Occam’s  war.  Nachdem  er  einige 
Zeit  lang  in  Paris  studirt  hatte,  wurde  er 
it  England  Lehrer  Eduard’s  11L  und  darauf 
Lehrer  der  Theologie  in  Oxford,  als  welcher 
& aeh  den  Ehrennamen  „ Doctor  planus  et 


perspicuus“  erwarb  und  1357  starb.  Ansser 
Erklkrungsschriften  zu  den  logischen,  phy- 
sischen , metaphysischen  und  ethischen 
Sehriften  des  Aristoteles  hat  er  eine  von 
Thales  bis  Seneca  reichende,  von  Fehlern 
und  sachlichen  Verstossen  wimmelnde  Schrift 
„ De  vita  et  moribus  philosophorum  et  poe - 
tarumu  (zuerst  in  Kdln  1472  und  in  Nilrn- 
berg  1477  gedruckt)  und  in  Form  eines 
Commentars  liber  die  „I$agoge(<  des  Neu- 
platonikers  Porphyrios  eine  Schrift  liber  die 
„Universalien“  (GemeinbegrifFe)  verfasst, 
liber  welche  er  sich  auch  in  seinem  Commentar 
zur  Physik  des  Aristoteles  ausspricht.  Und 
diese  seine  Stellung  in  der  grossen  Streitfrage 
der  Scholastiker  liber  die  Bedeutnng  der 
Allgemeinbegriffe,  als  Vertreter  eines  ge- 
mSssigten  Realismus,  bildet  das  einzige 
Interesse,  welches  Burleigh  flir  die  Geschichte 
der  Philosophie  gew&hrt.  Er  stellt  in  diesem 
Betracht  zwei  Sfttze  auf  und  sucht  dieselben 
zu  beweisen:  1)  Aliquid  est  extra  animam 
quod  non  est  singulare  (es  giebt  etwas  ausser 
unserm  Geiste,  welches  kein  Einzelnes  ist) 
und  2)  Non  omne  universale  est  conceptus 
animae  (nicht  jedes  Allgemeine  ist  ein  Ver- 
standesbegriff).  Den  ersten  Satz  sucht  er  so 
zu  begrlinden:  Was  die  Natur  in  erster 
Linie  im  Auge  hat,  ist  etwas  ansser  uns 
VoThandenes,  ihr  Hauptzweck  geht  aber 
nicht  auf  das  Einzelne,  sondern  auf  das 
Allgemeine  oder  die  Gattung,  dieses  ist  also 
etwas  ausser  uns  Seiendes  und  nicht  ein 
blosses  Gedankending.  Auch  unser  nattir- 
liches  Begehren  ist  auf  etwas  ausser  uns 
seiendes  Wirkliches  gerichtet,  auf  dieses  aber 
als  ein  Allgemeines;  denn  wir  hungem  oder 
dtiraten  nicht  nach  einer  besonderen  Speise 
oder  einzelnem  Trank,  sondern  nach  Speise 
und  Trank  ttberhaupt.  Schliesst  ferner  Jemand 
mit  einem  Andern  einen  Vertrag,  z.  B.  ihm 
ein  Pferd  zu  beschaffen,  so  wird  dabei  kein 
bestimmtes  Pferd  im  Auge  behalten,  sondern 
ein  Pferd  ttberhaupt.  In  Bezug  auf  den  zweiten 
Satz  stellt  Burleigh  folgende  Beweisftthrung 
auf:  Die  Art  und  das  Einzelwesen  mttssen 
stets  zu  derselben  Gattung  gehbren.  Da  die 
in  der  Seele  sich  vorfindenden  Begriffe  etwas 
sind,  was  dem  Sein  nach  von  den  Einzel- 
dingen  ausser  der  Seele  getrennt  ist,  so  wllrde 
aus  der  Annahme,  dass  die  Universalien 
blosse  Gedankendinge  seien,  die  Folgerung 
hervorgehen,  dass  die  Universalien  ttberhaupt 
dem  Sein  nach  von  den  Einzeldingen  getrennt 
w&ren,  was  der  Lehre  des  Philosophen 
(Aristoteles)  durchaus  widerstreitet  Muss 
also  das  Aligemeine  als  ein  wirkliches  Etwas 
gelten  so  darf  darum  doch  die  Art  nicht 
etwa  als  ein  Theil  des  Einzelwesens  betrachtet 
werden,  da  dieses  durch  seine  bestimmte 
(diese)  Form  und  Materie  besteht;  sondern 
die  Art  drttekt  eben  nur  die  Washeit  ( Quid - 
ditas ) des  Einzelwesens  aus.  Allgemeines 
und  Einzelwesen  sind  wohl  zwei  Dinge,  aber 
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nicht  zwei  Substanzen  oder  zwei  Kdrper. 
Dasjenige  aber,  was  dem  Menschen  das 
Denken  des  Allgemeinen  mdglich  macht,  ohne 
dass  er  dabei  zugleich  das  Einzelne  mitdenkt, 
ist  der  th&tige  Verstand.  In  der  verworrenen 
Erkenntniss  wird  das  Einzelne  znerst  erkannt, 
von  welcbera  das  Allgemeine  erst  abstrahirt 
wird;  in  der  bestimmten  oder  genauen  Er- 
kenntniss dagegen  wird  das  Allgemeine  frtther, 
als  das  Einzelne,  erkannt,  da  hier  znerst  alle 


jene  allgemeine  Bestimmungen  erkannt  wer- 
den,  welche  im  Einzelnen  enthalten  sind  nnd 
in  die  es  sich  aufldsen  lftsst. 

Butherus  war  nach  Jamblicbos  aus 
Kyzikon,  einer  Inselstadt  am  Propontis  in 
Mysien  gebflrtig  und  wird  als  angeblich  alt- 
pythagoraischer  Schriftsteller  und  Verfasser 
eines  Werkes  fiber  die  Zahlen  erw&hnt,  aus 
welchem  uns  Stobftus  einige  Bruchstflcke 
mitgetheilt  hat. 


c. 


Cabanis,  Pierre  Jean  Georges,  war 
1757  in  dem  franzdsischen  Landst&atchen 
Cosnac  bei  Brives  im  alten  Limousin  (De- 
partement  Correze)  geboren.  In  seinem 
14.  Lebensjahre  von  seinem  Vater  nach  Paris 
gebracht,  studirte  er  dort  neben  alten  und 
neuern  Classikern  eifrig  die  Schriften  von 
Voltaire  und  Rousseau,  ging  aber  schon  im 
16.  Lebensjahre  mit  dem  Ffirstbischof 
Massalski  von  Wilna  als  dessen  Secret&r 
nach  Warschau,  wo  er  kurz  darauf  Professor 
der  schdnen  Wissenscliaften  an  der  dortigen 
Akademie  wurde.  In  seinem  18.  Jahre  (1775) 
kehrte  er  mit  einer  frflhzeitigen  „Verachtung 
der  Menschen  und  einer  tiefen  Melancholie44, 
wie  er  selber  nachmals  bekannte,  nach  Paris 
zurfick,  wo  er  die  Beschilftigung  mit  den 
schdnen  Wissenschaften  noch  eine  Zeit  lang 
fortsetzte,  wovon  seine  im  Jahr  1797  heraus- 
gegebnen  Melanges  de  litterature  allemande 
ou  choix  de  traductions  de  Vallemand 
Zeugniss  ablegen.  Sein  Vater,  der  die  Land- 
wirthschaft  nach  wissenschaftlichen  Grund- 
sktzen  betrieb,  war  dem  Minister  Turgot  be- 
freundet,  una  durch  Letztern  wurde  der 
junge  Cabanis  bei  der  Wittwe  von  Helvetius 
eingeftihrt,  welche  seit  ihres  Mannes  Tode 
(1771)  in  dem  anderthalb  Stunden  von  Paris, 
am  Eingange  des  Boulogner  Willdchens  ge- 
legenen  Stfidtchen  Auteuil  das  schdne  Land- 
haus  bewohnte,  das  einst  der  Dichter  Boileau 
zu  einem  „Parnass  der  wahren  Kinder 
Apollon’s14  gemacht  hatte,  und  welches  nun 
die  neue  Besitzerin  ftlr  die  gelehrten, 
schdngeistigen  und  gesellschaftlichen  Be- 
rflhmtneiten  der  franzdsischen  Hauptstadt 
offen  hielt.  In  der  „freien  Gesellschaft  der 
Egoisten44,  die  sich  ein  Paar  mal  in  der 
Woche  bei  der  geistreichen  Frau  zu  ver- 
sammeln  pflegte,  wurde  der  von  Turgot 
empfohlene  junge  Mann  mit  dem  Baron  Hol- 
b&ch,  dem  bereits  sechzigjilhrigen  Condillac, 
so  wie  mit  Diderot  und  Voltaire  persdnlich 
bekannt.  Aber  der  Vater  Cabanis  drang 


darauf,  dass  der  junge  Schdngeist  sich  zu 
einem  bestimmten  Lebensberufe  entscheiden 
solle.  Der  Arzt  Dubreil,  zu  welchem  Cabanis 
durch  seine  Kr&nklichlceit  gefflhrt  wurde, 
brachte  ihn  dazu,  dass  er  sich  zur  Fahne 
Aeskulap’s  schlug  und  unter  der  Leitung 
seines  Arztes  sechs  Jahre  lang  eifrigst  der 
Medicin  oblag.  Im  Jalir  1783  wurde  er 
Doctor  der  Medicin  und  nahm  mit  seinem 
in  V ersen  abgefassten  „serment  d'un  medecin  “ 
in  bester  Form  von  den  schdnen  Wissen- 
schaften Abschied.  Wahrend  der  Revolutions- 
stfirme  wirkte  er,  da  ihn  Krknklichkeit  in 
der  medicinischen  Praxis  behinderte,  als 
Professor  der  Gesundheitslehre  an  der  Cen- 
tralschule  in  Paris  und  als  Professor  der 
Klinik  an  der  dortigen  Gesundheitschnle. 
Aber  sein  Blick  bliet)  nicht  auf  den  nkchsten 
Kreis  seines  krztlichen  Berufes  beschrilnkt; 
er  hatte  eine  umfassende  Einwirkung  auf  das 
Menschenleben  im  Auge.  Ftlr  den  Grafen 
von  Mirabeau,  mit  welchem  Cabanis  beim 
Beginne  der  Revolution  bekannt  geworden 
war,  arbeitete  er  eine  umfangreiche  Arbeit 
fiber  die  bffentliche  Erziehung  aus,  worm 
manche  keimkrftftige  Gedanken  ausgesprochen 
waren,  die  zum  Theil  schon  im  Verlaufe  der 
nachsten  Jahre  bei  der  Umgestaltune  des 
Unterrichtswesens  in  Frankreich  in’s  Leben 
traten.  Wie  aber  Cabanis  als  Arzt  an 
Mirabeau’s  Todbett  stand,  so  war  er  zugleich 
in  der  Umgegend  von  Auteuil  als  Arzt  der 
Dorfbewohner  th&tig,  deren  Liebe  ihn  wEhrend 
der  Schreckenszeit  unangefochten  erhielt, 
wkhrend  Condorcet,  mit  dessen  SchwSgerin 
sich  Cabanis  verheirathet  hatte,  sich  mit  dem 
von  Letzterem  erhaltenen  Gift  den  Ver- 
folgungen  der  Schreckensmfinner  entzog. 
Als  unter  der  Directorialregierung  an  die 
Stelle  der  Akademie  der  Wissenschaften  und 
schdnen  Ktlnste  im  Jalir  1796  das  National- 
institut  der  Wissenschaften  in’s  Leben  trat, 
erhielt  die  Klasse  der  moralischen  und  histo- 
rischen  Wissenschaften  eine  besondere  Section 
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Air  die  Analyse  der  Sinnesempfindungen  nnd 
Ideen,  and  Cabanis  wurde  Mitglied  dieser 
Section.  Als  solches  las  er  in  den  Jahren 
1796  nnd  97  das  erste  halbe  Dutzend  der 
Abhandlnngen  liber  die  Beziehungen  des 
Physischen  und  Moralischen  im  Menschen, 
die  er  sp&ter  vollstfindig  als  selbstAndiges 
Bach  der  Oeffentlichkeit  llbergab,  unter  dem 
Titel:  Traite  du  physique  et  du  moral  de 
fhomme  (1802),  in  zwei  Bfinden.  In  den 
spite rn , nach  Cabanis’  Tode  veranstalteten 
Ausgaben  dieses  seines  Lebenswerkes  wurde 
seit  1815  statt  „TraitCu  das  Wort  „Rapports“ 
*uf  den  Titel  gesetzt.  Die  8.  Auflage  wurde 
1844  dorch  L.  Peisse  besorgt  Den  leitenden 
Grundgedanken  dieser  Abnandlnngen  hatte 
Cabanis  bereits  1795  in  einer  Schrift  „ Coup 
(toeil  sur  la  revolution  et  la  reforme  de 
la  mcdecme"  mit  folgenden  Worten  aus- 
gesprochen : „In  der  Physiologie  mUssen  wir 
die  LSsung  aller  Probleme  und  den  Sttitz- 
pnnkt  aller  Wahrbeiten  suchen.  Aus  der 
aatfirlichen  Empfindungsfibigkeit  des  Men- 
schen fliessen  die  Ideen,  Geftlhle,  Leiden- 
schaften,  Tugenden  und  Laster.  Die  Quelle 
der  Moral  liegt  in  der  menschlichen  Or- 
ganisation, von  welcher  unsere  Ffihigkeit  zu 
empfinden,  sowie  die  Art  und  Weise  unsers 
finpfindens  abhfingt.44  Dem  entsprach  auch 
fie  Weltanschauung  des  Cabanis  tiberhaupt 
.Alle  Erscheinungen  des  Wei  tails  waren, 
and  and  werden  immer  sein  die  nothwendige 
Folge  der  Eigenschaften  der  Materie  oder 
der  Gesetze,  welche  alle  Wesen  regieren. 
Durch  diese  Eigenschaften  und  diese  Gesetze 
offenbart  sich  uns  die  erste  Ursache,  und  auch 
achon  von  Helmont  nannte  sie  in  seiner 
Weise  die  Ordnung  Gottes.44  Nicht  ganz 
blieb  Cabanis  dieser  Grundanschauung  seines 
Lebenswerkes  in  seinen  letzten  Lebensjahren 
getreu.  Wie  aus  einem  Briefe  hervorgeht, 
den  Cabanis  an  seinen  Freund  Fauriel  ge- 
tehriebeu  hatte  und  der  im  Jahre  1824  als 
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ntr  les  causes  premieres,  avec  des  notes  de 
Berardu  verfiffentlicht  wuTde,  setzte  zuletzt 
Cabanis  an  die  Stelle  einer  AUes  durch- 
dringenden  Weltseele  wenigstens  als  Gegen- 
stand  des  Glaubens  eine  mit  Bewusstsein 
wollende  Weltkraft,  eine  intelligence  voulante, 
and  in  der  kleinen  Welt  des  lebendigen 
Menschen  an  die  Stelle  eines  blosseu  In- 
tegriffe  seelischer  Functionen  des  Leibes 
viederum  die  Seele  als  ein  bleibendes  und 
ucerstdrbares  Wesen  und  als  blossen  Diener 
}«ner  ersten  Ursache  auf  den  Thron.  Nach- 
dem  sich  auf  diese  Weise  im  Fortgange  der 
politisehen  Entwickelung  Frankreichs  durch 
die  Consularregieruug  zum  Kaiserreiche  auch 
das  Mitglied  des  Nationalinstituts  die  gottes- 
Seele  gerettet  hatte,  starb  er  im 
1808,  im  52.  Lcbensjahre,  zu  Hueil 
'aria,  Noch  bei  Lebzeiten  von  Cabanis 
var  (lessen  wissenschaftliches  Lebenswerk 


durch  den  Hallischen  Professor  L.  H.  Jakob, 
welcher  damals  als  Erfahrungsseelenlehrer 
Ruf  genoss,  durch  eine  Uebersetzung  „P.  J. 
G.  Cabanis  tlber  die  Verbindung  des  Phy- 
sischen und  Moralischen  im  Menschen;  aus 
dem  Franzdsischen , mit  einer  Abhandlun? 
fiber  die  Grenzen  der  Physiologie  una 
Anthropologie44  (1804,  in  zwei  Bfinden)  in 
Deutschlana  eingeftihrt  worden,  wo  einige 
Jalirzehnte  spit  ter  Moleschott  und  Karl  Vogt 
auf  die  Leistung  von  Cabanis  zurfickgriffen, 
um  dessen  Werk  und  Richtung  fortzusetzen. 
Er  war  der  erste  franzdsische  Schriftsteller, 
welcher  in  der  Nachfolge  von  John  Locke, 
Helvetius , Condillac,  Volney,  Saint  Lambert 
methodisch  und  philosophisch  fiber  den  Zu- 
8ammenhang  des  rhysischen  und  Psychischen 
im  Menschen  gehandelt  hat  und  die  phy- 
siologische  Psychologie  d.  h.  die  Psychologie 
als  einen  Zweig  der  grossen  Wissenschaft 
des  Lebens,  begrflndet  hat,  an  deren  Ausbau 
das  gegenwfirtige  Zeitalter  rflstig  fortarbeitet. 

Den  Standpunkt  und  die  Tendenz  seines 
bahnbrechenden  Werkes  bezeichnet  Cabanis 
in  folgender  Weise:  Der  Mensch  hat  Be- 
dfirfnisse;  er  hat  Ffihigkeiten,  sie  zu  be- 
friedigen,  und  beide  hfingen  unmittelbar  von 
seiner  Organisation  ab.  Liisst  es  sich  aus- 
machen,  aass  die  Entstehung  der  Gedanken 
und  Strebungen  in  uns  von  gewissen  be- 
sondern  Bewegungen  in  bestimmten  Organen 
abhfingen  und  dass  diese  Organe  denselben 
Gesetzen  unter worfen  sind,  wie  die  fibrigen 
Organe  unsers  Leibes?  Entspringen  alle 
gesellschaftlichen  Verhfiltnisse  unter  aen  Men- 
schen geradezu  entweder  aus  ihren  wechsel- 
seitigen  Bedfirfnissen  oder  aus  der  Uebung 
ihrer  Ffihigkeiten  ? Bieten . diese  gesell- 
schaftlichen Verhfiltnisse  verschiedene  Er- 
scheinungen  dar , die  dem  Zustande  der 
Gesundheit  und  der  Krankheit  gleichen? 
Lassen  sich  durch  Beobachtung  die  Umstfinde 
erforschen,  welche  diese  Zustfinde  erhalten 
und  veranlassen?  und  kfinnen  sie  uns  mit 
Hfilfe  von  Vernunfl;  und  Erfahrung  Mittel 
an  die  Hand  geben,  wodurch  die  moralische 
Natur  des  Menschen  im  Zustande  der  Ge- 
sundheit erhalten  oder  von  ihren  Krankheiten 
geheilt  werden  kann?  Das  sind  die  Fragen, 
welche  der  Psycholog  aufzulfisen  wfinscht, 
indem  er  die  Erscheinungen  des  Lebens  und 
der  Organisation  zu  ergrttnden  sucht.  Nur 
wenn  man  sich  an  die  bleibende  und  all- 
gemeine  Natur  des  Menschen,  als  an  den 
festen  Punkt  halt,  von  welchem  man  bei  alien 
sie  betreffenden  Untersuchungen  ausgehen 
kann,  nur  auf  diesem  einzigen  Wege  Kann 
man  hoffen,  in  dieser  Wissenschaft;  wahre 
Fortschritte  zu  machen  und  zu  allgemein 
gUltigen  Ergebnissen  zu  gelangen.  Man 
nndet  hier  nichts  von  dem,  was  man  lange 
Zeit  Metaphysik  genannt  hat.  Die  Behaup- 
tung,  als  ob  man  das  Wesen  der  Dinge  an 
sich  zu  erkennen  vermfige,  ist  eine  Un- 
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gereimtkeit,  die  bei  der  geringsten  Aufmerk- 
samkeit  in  die  Aiigen  f&llt.  FUr  uns  existiren 
keine  andern  Ursachen,  als  solche,  die  auf 
unsere  Sinne  wirken  konnen ; was  nicbt 
Gegenstand  unserer  Sinne  sein  kann,  ist  von 
unsern  Untersuchungen  ausgeschlossen.  Die 
sogenaunten  ersten  Ursachen  der  Metaphysik 
kbnnen  niemals  Gegenstand  derUntersuchung, 
ja  nicht  einmal  des  Zweifels  sein,  und  das 
einzige  Ergebniss,  wozu  uns  ein  weiser  Ge- 
braucli  unserer  Erkenntnisskr&fte  in  Betreff 
jener  ersten  Ursachen  fUhrt,  besteht  darin, 
dass  wir  dartlber  ftlr  immer  in  Unwissenheit 
bleiben  mtlsscn.  Diese  Wege  sind  also  un- 
gangbar;  wir  betrachten  nur  die  Erschei- 
nungen,  welche  das  die  Kbrper  belebende 
Princip  von  andern  wirkenden  Kr&ften  der 
Natur  unterscheidet,  oder  die  Umstiinde,  unter 
welchen  die  Erscheinuagen  stattfinden,  und 
suchen  nach  den  ihre  ThJltigkeit  beherr- 
schenden  Gesetzen.  Wenn  wir  von  FUkig- 
keiten  unserer  Natur  reden,  so  ist  dies  nur 
ein  allgemeiner  Ausdruck  ftir  die  Wirkungen, 
welche  durch  das  Spiel  der  Organe  liervor- 
gebracht  sind,  oder  ftlr  die  Bedingungen, 
ohne  welche  die  Erscheinungen  nicht  statt- 
finden, oder  ftlr  die  allgemeinen  Ergebnisse 
der  Verrichtungen  unserer  Organe,  und  ich 
bin  weit  davon  entfernt,  aus  diesen  Erschei- 
nungen auf  die  Existenz  eines  besondern 
Wesens  zu  schliessen,  welches  die  Functionen 
tr&gt  oder  hervorbringt.  Eigentlich  zu  reden, 
so  machen  die  leiblichen  F&higkeiten  oder 
organischen  Anlagen,  aus  welchen  die  see- 
lischen  Erscheinungen  hervorgehen,  den  In- 
begritf  der  gleichen  und  selben  Verrichtungen 
aus,  und  beide  Modificationen  der  mensch- 
lichen  Existenz  beruhen  auf  einem  gemein- 
schaftlichen  Grunde.  Alle  Operationen  des 
Verstandes  und  Willens  haben  ihre  Quelle 
in  den  ursprtlnglichen  oder  abgeleitetcn  Zu- 
stiinden  der  leiblichen  Organisation  und  fallen 
mit  den  ursprtlnglichen  Lebensbewegungen 
derselben  zusammen.  In  Wahrheit  lkuft  dabei 
Alles  auf  Untersuchungen  der  Physiologie 
kinaus.  die  jedoch  auf  das  besondere  Studium 
einer  Destimmten  Klasse  von  Verrichtungen 
gehen;  die  Psychologie  ist  nichts 
anders,  als  Physiologie  unter  ge- 
wissen  besondern  Gesichtspunkten 
betrachtet  Auch  die  moraliscke  (geistig- 
sittliche)  Natur  des  Menschen  ist  ein  Resultat 
der  Neiguugen,  Geftlhle  und  BegrifFe  des 
Menschen;  es  giebt  nichts  Unabhkngiges  und 
Unver&nderliches  in  den  Ph&nomenen  unserer 
geistig-sittlichen  Natur,  als  was  darin  durch 
ewige  und  feste  Naturgesetze  bestimmt  ist. 
Bis  jetzt  sind  die  Geisteswissenschaften  durch 
eine  Menge  roller  nnd  unbestimmter  meta- 
physischer  Ilypotheseu  verdunkelt  worden; 
es  gilt  zu  zeigen,  dass  die  Geisteswissenschaft 
ein  blosser  Zweig  der  Naturgeschichte  des 
Menschen  sei. 

Die  allgemeine  Thatsache  der  lebendigen 


Natur  ist  die  Sensibilitftt  oder  Empfindungs- 
f&higkeit.  Das  Leben  ist  nichts  als  eine 
Reihe  von  Bewegungen,  welche  s&mmtlich 
mittelst  der  Eindrtlcke  erfolgen,  welche  die 
verschiedenen  Organe  des  Leibes  empfangen. 
Ohne  die  Empfindungsf&kigkeit  unserer  Or- 
gane wtlssten  wir  Nichts  von  der  Gegenwart 
&u8serer  GegenstAnde  und  kbnnten  selbst 
unsere  eigne  Existenz  nicht  wahrnehmen. 
Wenn  nun  gleich  die  Sensibilit&t  in  den 
lebendigen  Kbrpern  auch  solche  Eigensckaften 
entwickelt  und  Erscheinungen  hervorbringt, 
die  den  Eigensckaften  ihrer  sonstigen  me- 
chanischen,  physikalischen  und  chemischen 
Bestandtheile  in  keiner  Beziehung  &hnlich 
sind ; so  ist  damit  dock  nock  nicht  bestimmt, 
dass  die  Sensibilitilt  nicht  selbst  wiederum 
von  allgemeinen  Gesetzen  der  Kbrperwelt 
herrtthrte.  Es  dr&ngt  sick  die  Vermuthung 
auf,  dass  zwischen  dem  Pflanzentrieb  una 
der  thieri8chen  Sensibilitkt  auf  der  einen 
Seite  und  der  in  der  Ubrigen  Natur  tiber- 
haupt  sich  offenbarenden  Wahlverwandtschaft 
und  anziehenden  Schwerkraft  eine  Analogic 
stattfinde.  Dann  wftren  die  vegetabilischen 
Verwandtschaften,  die  chemischen  Anzie- 
hungen  und  die  allgemeine  Schwerkraft  nichts 
als  verschiedene  Aeusserungen  einer  Art  von 
Instinct  anzusehen,  der  auf  niedern  Stufen 
nock  schwankend  und  unbestimmt,  sich  auf 
den  folgenden  Stufen  immer  mehr  entwickelt, 
auf  den  n&chstkcJhern  schon  einen  Ansatz 
von  Willen  zeigt  und  weiterhin  eine  Reihe 
von  Neigungen  durclischimmern  lksst;  eine 
Art  von  Instinct,  der  in  seiner  fortschreitenden 
Entwickelung  alle  Grade  der  Organisation 
durchliiuft  und  sich  nach  und  nach  zti  den 
erstaunlichen  Wundern  des  Verstandes  und 
Willens  erhebt.  Es  ist  mbglich,  dass  die 
besondern  Umstilnde,  w'elche  bei  der  Bildung 
eines  jeden  Individuums  obwalten,  den  Grad 
von  Energie  und  die  Beschaffenheit  der 
Sensibilit4lt  unwiderruflich  bestimmen.  Da 
wir  aber  nicht  wissen,  von  welchen  Ver- 
bindungen  das  Ph&nomen  der  SensibilitAt 
abhangt,  so  kflnncn  wir  die  Ursache  seiner 
Modificationen  nur  in  denjenigen  Theilen  auf- 
8uchen,  w-orin  eben  Sensibilit&t  sich  auasert, 
die  jedoch  nicht  nothwendig  immer  mit  Be- 
wusstsein  verbunden  ist  Das  Bewusstsein 
der  Eindrtlcke  setzt  allerdings  jederzeit  die 
Wirksamkcit  der  SensibilitAt  voraus;  aber 
diese  selbst  ist  auch  in  Organen  wirksam, 
wo  das  Ich  ihre  Gegenwart  nicht  wahniimmt. 
Es  giebt  also  thatstlchlich  Sensibilitiit  ohne 
Wahrnehmung  der  Empfindungseindrtlcke. 
Die  Nerven  kdnnen  Eindrtlcke  empfangen, 
die  gewisse  Bewegungen  veranlassen,  ohne 
dass  von  diesen  Eindriicken  und  Bewegungen 
das  Gehirn  etwas  gewahr  wird.  Obw’ohl  das 
Ich,  wie  wir  uns  dasselbe  vorstellen,  nur  in 
dem  gemeinschaftlichen  Mittelpunkt  der  Ein- 
drtlcke und  durch  die  bis  dahin  fortgepflanzten 
Eindrtlcke  selbst  existirt,  so  werden  doch 
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darum  nicht  alle  dabin  gelangendenEindrttcke  i 
such  wirklich  vom  Ich  wahrgenommen,  viel-  | 
meiir  bleibt  eine  grosae  Menge  derselben 
dem  Ich  ganz  fremd.  Um  das  Bewusstsein 
dee  Ich  zn  erlangen,  reicht  es  bin,  Eindrttcke 
der  Lost  and  Unlust  zu  erfahren,  an  die 
sich  Strebungen  knttpfen,  so  scliwacb  und 
anbestimmt  dieselben  auch  Anfangs  nocli  sein 
mSgen. 

Die  Operationen  der  Sensibilitat  gehen 
in  zwei  Zeiten  vor  sich.  Zuerst  empfangen 
die  Nerven  der  empfinduugsfahigen  Organe 
den  Stoss  des  Eindrucks  und  theilen  ihn  dem 

Kn  empfmdungsfahigen  Organe  mit. 

of  wirkt  dieses  auf  sie  zurtick,  um  die 
Empfindung  als  solche  vollstandig  hervorzu- 
bnngen.  Dazu  kommt  noch  der  Mechanismus, 
dareh  den  die  empfangenen  Eindrllcke  fort- 
gcpdanzt  werden  und  Willensbestimmungen 
and  Muskelbewegungen  entstehen , die  sich 
den  Empfindungseindrticken  zugesellen.  Ein- 
drtcke  zu  empfangen  und  durch  Empfinden 
derselben  zu  Bewegungen  bestimmtzu  werden, 
st  jedem  lebendigen  Organe  des  Leibes  eigen- 
Aftmlicb.  Die  Eindrttcke  gelangen  stets  zu 
einem  Mittelpunkte  der  Reaction,  woker  sie 
ais  Triebe  oder  Willensbestimmungen  und 
tdterhin  als  Bewegungen  gegen  die  Theile 
airtckgeschickt  werden,  far  welche  jede 
dieaer  einzelnen  Operationen  eingerichtet  ist. 
Action  und  Reaction  kdnnen  oft  stattfinden, 
ohne  dass  das  Individuum  etwas  davon  weiss. 
SUnehe  Eindrttcke  werden  nicht  unmittelbar 
da  solche  wahrgenommen,  sondern  gelangen, 
ds  Quelle  anderer  daraus  folgender  Bewe- 
frangen,  erst  in  ihren  Wirkungen  zum  Be- 
vuastsein,  d.  h.  in  den  Urtheilen  und  ttber- 
Willensbestimmungen,  welche  aus  ihrer 
Vereinigung  im  Gehirncentrum  entspringen. 

giebt  keine  Bewegungen  im  lebendigen 
^be,  welche  nicht  unmittelbar  von  der 
Seasibilitit  abhttngen.  Diejenigen  Nerven. 
»ekhe  Bich  in  den  Muskeln  verlieren,  sind 
die  wahre  Seele  ihrer  Bewegungen.  Die 
Bewegungsorgane  werden  lediglich  dnrcli  die 
f.mptiudangsorgane  belebt  und  regicrt.  Was 
R&t  denn  vor,  wenn  ein  Glied  sich  bewegt? 
[be  Ureaehe  der  Bewegung  wird  demselben 
den  Nerven  zugeftthrt,  und  diese  Ur- 
ache  richtet  sich  nacb  den  Eindrttcken, 
»dche  in  einem  Mittel-  und  V ereinigungspunkt 
Kervensystems  empfangen  oder  mitein- 
verknttpft  worden  sind.  Jede  Muskel- 
kwegung  setzt  im  Innern  des  Gebirns  oder 
* denjenigen  Nerven,  welche  diese  Muskeln 
^gferen,  eine  vorgangige  analoge  Bewegung 
foam,  wovon  die  Muskelbewegung  gewisser- 
°M»en  die  hinausgesetzte  Wirkung  ist.  Un- 
®ttdhare  Erfahrungen  haben  gezeigt,  dass 
‘-fthirn,  verUngertes  Mark  und  Nerven  die 
Bgntuchen  Organe  der  Empfindungen  sind; 
ouith  die  Nerven  wird  alien  ttbrigen  Organen 
Uibea,  deren  allgemeines  Band  sie  aus- 
“•chtn,  die  Sensibilitat  mitgetheilt.  Das 


Gehirn  ist  zum  Denkgeschaft  ganz  eigentlich 
bestimmt,  wie  der  Magen  zum  Verdauen,  die 
Leber  zur  Absonderung  der  Galle.  Sowie 
die  Eindrttcke  erst  noch  isolirt  und  ohne 
Zusamraenbang  zum  Gehirn  gelangen,  setzen 
sie  dasselbe  in  Thatigkeit,  um  durch  Um- 
wandlung  der  Empfindungen  Bilder  der  be- 
sondern  Eindrllcke  zu  gestalten,  sie  unter 
einander  zu  vergleichen,  Urtheile,  Schltisse 
und  Willensbestimmungen  daraus  zu  ziehen. 
Auch  im  Centralorgangebiete  ties  Gehirns 
kbnnen  Operationen  entstehen,  die  ihm  aus- 
schliesslich  eigen  sind,  bald  aurck  eine  all- 
gemeine  Reizung  des  Gebirns  veranlasst,  bald 
nur  in  einem  besondern  Theile  desselben 
vor  sich  gehend.  Alle  Theile  des  Nerven- 
systems  stehen  mittelst  des  Rttckenmarks  und 
Gebirns  mit  einander  in  Verbindung;  alle 
wirken  auf  einander  ein  und  zurtick,  nur 
aber  ist  das  Wie?  dieser  Wechsel wirkung 
noch  in  Dunkel  gebttllk  Auf  Grund  der 
Versuche  tiber  deu  Galvanismus  bin  ich 
geneigt  zu  glauben,  dass  die  durch  die 
Lebenstbatigkeit  modificirte  Elektricitat  das 
unsichtbare  Mittel  ist,  welches  das  Nerven- 
system  bestiindig  durchstrdmend  die  Ein- 
drttcke der  erapfindlichen  Nervenendcn  zu 
den  Centralstcllen  im  Gehirn  leitet  und  von 
da  gegen  die  Muskelfaser  den  Stoss  fttbrt, 
welcher  in  den  Organen  die  Bewegung 
bervorbriugen  soli.  Durch  Condillac’s  Zer- 
gliederung  der  Sinnesempfindungen  mittelst 
einer  lebendigen  Statue  hatte  die  Seelenkunde 
leiebt,  zum  Nachtheil  ibres  Fortscbrittes,  in 
eine  falsehe  Ricbtung  kommen  konnen.  Nicbts 
ist  einerseits  dem  lebendig-wirklicben  Men- 
seben  weniger  abnlich',  als  eine  dergleicben 
vorgestellte  Statue,  die  man  auf  einmal  mit 
der  Fahigkeit  begaot,  die  einem  jeden  Sinne 
besonders  zustehenden  Eindrttcke  zu  em- 
pfangen, dann  darttber  zu  urtheilen  und 
endlieb  diesen  Urtheilen  gemass  Willensbe- 
stimmungen zu  bilden.  Nicbts  gleicbt  andrer- 
seits  weniger  der  Art  und  Weise,  wie  die 
Eindrttcke  wahrgenommen,  Begriffe  und  Ur- 
theile  gebildet  werden  und  Willensbestim- 
mnngen  im  lebendigen  Menscben  entstehen, 
als  jene  von  Condillac  beliebten  abgesonderten 
Operationen  eines  einzelnen  Sinnes,  den  man 
getreunt  vom  ganzen  Systeme  der  Sinnes- 
tkatigkeit  wirken  liisst.  Nicbts  ist  aben- 
teuerlicher,  als  jene  vermeintliebe  Operation 
eines  Denkor^ans,  das  man  wie  eine  unab- 
kangige  Kraft  wirken  Ittsst  und  von  der 
Menge  sympatbischer  Organe  absondert,  deren 
Nerven  ilim  eine  Menge  Material  zum  Denken 
oder  zu  Bewegungen  zufttbren,  die  zur 
Hervorbringung  des  Denkens  beitragen.  Es 
ist  unmdglich,  dass  jemals  ein  besonderes 
Sinnesorgan  abgesondert  fttr  sick  wirksam 
sein  und  dass  die  ihm  eigenthttmlicken  Ein- 
drttcke stattfinden  konnten,  ohne  dass  sich 
andere  Eindrttcke  damit  vermiseken  imd  die 
in  Mitleidenschaft  stebendeu  Organe  dazu 
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mitwirken.  Denn  es  ist  ausgemacht,  dass 
der  Tast-  oder  Geftihlssinn , welcher  die 
gemeinschaftliche  Quelle  aller  tlbrigen  Sinne 
ist,  mit  seiner  Sensibilitat  in  einem  gewissen 
Grade  immer  an  den  Operationen  der  andern 
Sinne  Antkeil  nimmt  und  eine  bestandige 
Corresponded  zwischen  alien  Sinnen  unter- 
halt  Auch  ist  es  ftlr  einen  besonderu  Sinn 
gar  nicht  einerlei,  ob  er  die  auf  ihn  wirken- 
den  Eindrtlcke  isolirt,  oder  ob  er  sie  zugleich 
mit  den  Eindrtlcken  empfkngt,  welche  eben- 
dieselben  Gegenstande  auf  die  Ubrigen  Sinne 
machen.  Die  Verrichtungen  der  Sinne  ver- 
scblingen  sich  und  moaificiren  einander; 
tlberdies  verrichtet  jedes  Sinnesorgan  seine 
Leistungen  nur  in  steter  und  unmittelbarer 
Verbindung  mit  dem  Gehirn,  dessen  Zustand 
am  allerersten  fahig  ist,  die  Ordnung  und 
Be8chaffenheit  der  Sinnesanderungen  abzu- 
andern,  ja  sie  ganz  umzukehren.  Eine 
richtige  Zergliederung  der  Sinnesempfindun- 
gen  darf  also  die  Operationen  der  einzelnen 
Sinne  nicht  von  denen  der  tlbrigen  Sinne 
trennen;  um  den  Mechanismus  der  intel- 
lectuellen  Operationen  kennen  zu  lernen, 
muss  man  sie  zugleich  bis  zu  ihrem  ersten 
Ursprung  im  Kinde  verfolgen.  Eine  grtind- 
liche  und  vollstandige  Zergliederung  des 
Zustandes  der  Vorstellungen  beim  Kinde, 
ehe  noch  seine  Sinnesthatigkeiten  durch 
Qegenstiinde  der  Aussenwelt  in’s  Spiel  gesetzt 
sind,  ist  aber  keine  Sache,  die  sich  so  kurzer 
Hand  abmachen  lasst.  Ein  festes  Gesetz  der 
lebendigen  Natur  ist  es,  dass  die  Eindrtlcke 
durch  Oftere  Wiederkehr  deutlicher  und  die 
Bewegungen  durch  Wiederholung  leichterund 
sicherer  werden.  Die  Sinne  nicht  minder, 
wie  die  Bewegungsorgane  mtlssen  in  Uebung 
erhalten  werden,  wenn  sie  nicht  einschlafen 
und  sturopf  werden  sollen.  Ein  nicht  minder 
allgemeines  und  festes  Gesetz  der  lebendigen 
Natur  ist,  dass  allzu  lebhafte  und  zu  oft 
wiederholte  oder  gehftufte  Eindrtlcke  schwk- 
cher  werden;  die  Fahigkeit  zu  empfinden 
hat  ihre  Grenze,  die  nicht  ilberschritten  werden 
darf.  In  Bezug  auf  ihre  allgemeinen  Wir- 
kungen  im  Erapfindungsorgan  unterscheiden 
sich  die  Sinneseindrtlcke  in  Lust-  und  Un- 
lust-Eindrticke,  und  beide  Phanomene  wirken 
zur  Erhaltung  des  lebendigen  Geschdpfs  gleich 
machtig  ein.  Zur  Bildung  von  Begriffen  und 
Willensbestimmungen  tragen  aber  thatsachlich 
nicht  bios  die  von  aussern  Gegenstanden 
herrtlhrenden  Sinneseindrtlcke,  sondern  auch 
die  von  den  Thatigkeiten  innerer  Organe 
verurpachten  Eindrilcke  das  ihrige  bei.  In 
Bezug  auf  diese  doppelce  Art  von  Eindrtlcken 
der  aussern  und  der  innern  Empfindungs- 
organe  besteht  noch  eine  grosse  Ltlcke  in 
unserm  Wissen.  Von  den  Eindrtlcken  der 
innern  Empfindungsorgane  hangen  die  so- 
genannten  Instincterscheinungen  ab.  Die 
trtlhesten  Triebe  und  instinctartigen  Fertig- 
keiten  sind  eiue  Folge  der  Bildungs-  und 


Entwickelungsgesetze  dieser  Organe;  (he 
spatern,  erst  ktirzere  .oder  langere  Zeit  nach 
der  Geburt  sich  bildenden  Triebe  tragen 
schon  Spuren  des  Einflusses  der  von  aussen- 
her  durch  die  Sinne  empfangeuen  Eindrtlcke 
an  sich.  Durch  die  stete  Wiederholung  der 
Eindrtlcke  erzeugen  sie  die  erste  bestandigstc 
und  starkste  Gewohnheit  des  Instincts,  den 
der  Selbsterhaltung.  Die  Gewohnheit  und 
das  Bedtlrfniss  der  bei  der  Verdauung  be- 
merkbaren  Reihe  von  Eindrtlcken  und  Be- 
wegungen bringen  den  Instinct  der  Ernahrung 
hervor.  Die  Fahigkeit  der  Muskelfasern  zu 
Zusammenziehungen  Wird  durch  gewohnheits- 
massige  Wiederholung  der  Bewegungen  be- 
festigt  und  macht  die  Bewegungsinstincte  des 
Muskelsystems  aus.  In  dem  Maasse,  als  sich 
dieser  Instinct  entwickelt,  tritt  er  in  enge 
Verbindung  mit  den  Instincten  der  Selbst- 
erhaltung und  der  Ernahrung.  Im  Innern 
sind  die  Eindrtlcke  durch  ihre  Mannich- 
faltigkeit  und  durch  die  Verschiedenheit  der 
Wirkungen  mit  einander  verwebt  und  ver- 
wickelt,  Sie  haben  einen  unbestimmten 
Charakter,  und  das  Individuum  hat  nur  ein 
verworrenes  Bewusstsein  davon.  Trotzdem 
wird  es  der  Forschung  vielleicht  mflglich 
sein,  die  Frage  zu  beantworten,  welches  die 
Geftihle  und  Begriffe  sind,  die  von  solchen 
innern  Eindrtlcken  ab  hangen  nnd  wobei  die 
sogenannten  aussern  Sinnesorgane  nur  Hillfs- 
werkzeuge  sind.  Von  der  Art  und  Weise, 
wie  die  Eingeweide  des  Unterleibes  die  ihnen 
zukommenden  Funktionen  verrichten,  wie 
sie  Eindrtlcke  empfangen,  wodurch  ihre  Be- 
wegungen bestimmt  werden,  hangen  Lust- 
oder  Unlustgefilhie,  heitre  oder  trtibe  Gedanken 
ab;  ja  der  Zustand  der  Eingeweide  des 
Unterleibes  kann  sogar  die  Ordnung  der 
Geftihle  und  Begriffe  ganz  umkeliren  und 
Verrticktheit  veranlassen.  Die  Quelle  des 
mtltterlicheu  Instincts  ist  in  den  Eindrtlcken 
zu  suchen,  welche  schon  die  Gebarmutter 
wahrend  der  Schwangerschaft  erhalten  hat 
Die  Zeugungsorgane  mit  ihrer  grossen  Sen- 
sibilitat  aussern  Einfluss  auf  d&9  gauze 
Nervensystem : im  Zeitpunkt  der  Mannbar- 
keit  nimmt  der  Mensch  andere  Neigungen, 
Gewohnheiten  und  Begriffe  an,  es  entateht 
ein  ganz  anderer  Gemilthszustand  in  ihm; 
ein  neues  System  von  Thatigkeiten  tritt  hervor 
und  AUes  audert  sich  durch  dieses  System 
und  alle  Dinge  erhalten  ein  anderes  Ausehen. 
Dass  die  Empfindungsfahigkeit  unseres  Leibes 
die  Quelle  aller  Begriffe  und  Fahigkeiten  ist, 
habe  Locke,  Condillac,  Bonnet,  Helvetius 
bis  zur  grdssten  Evidenz  dargethan.  Aus 
den  Bewegungen  des  Gehirns,  die  von  em- 
pfangenen  Sinneseindrtlcken  der  Aussern  oder 
innern  Organe  herrtlhren,  entspringen  alle 
Operationen  der  Seele  oder  des  Geistes.  Durch 
Association  und  Vergleichung  der  Empfin- 
dungen,  welche  ein  und  dasselbe  Ding  aut 
unsere  verschiedenen  Organe  macht,  ttber* 
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zeagen  wir  uns,  dass  ihre  Ursache  ausser 
am  und  nnabh&ngig  von  uns  existirt,  nnd 
das  Ergebniss  unserer  verglichenen  Erapfin- 
dangen  sind  unsere  Begriffe.  Die  Art  und 
Weise  zu  empfinden  ist  bei  verschiedenen 
Measchen  verschieden  nacli  Maassgabe  ihrer 
unprunglichen  Organisation  und  anderer 
Imsiande  des  Alters,  Temperaments  und 
Geschlechts,  die  ausschliesslich  von  der  Natur 
abhingen.  Sie  wird  gleichmdssig  verkndert 
dareh  Klima,  Lebensweise,  Nahruugs-  und 
Genussmittel,  Arbeiten  und  Besch&ftigungen, 
Lebensordnung  und  fiberhaupt  dureh  den 
anzen  Inbegriff  pliysischer  Gewohnheiten. 
Imgekehrt  bedeutet  der  Einfluss  des  geistig- 
srttlichen  Zustandes  auf  unsere  physische 
Xatur  nichts  anders,  als  eben  diesen  Einfluss 
des  Gehirns  als  Denk-  und  Willensorganes 
aaf  die  tlbrigen  leiblichen  Organe,  deren 
Verrichtongen  die  sympathiscbe  Thktigkeit 
jeues  Organs  erwecken,  aufheben  und  gftnz- 
iieh  verkehren  kann. 

Cabanis  setzt  die  wissenscliaftliche  Be- 
aeutang  seines  Lebenswerkes  fflr  die  Fort* 
eatwickelung  des  nSensualismiisu  mit  gutem 
Hechte  in  die  Utitersuchung , worin  die 
hapfindungsfahigkeit  bestehe,  und  in  das 
Ergebniss,  dass  es  keine  vonderEmpfindungs- 
Eabigkeit  verschiedene  „canse  active “ gebe, 
^ndern  Muskelbewegung  und  Empfindung 
aas  einer  und  derselbeu  Quelle  kommen  und 
dass  demgemkss  das,  was  wir  „Seele“ 
wnnen,  kein  besonderes  Wesen,  sondem 
bloase  Thiltigkeit  oder  Function 
anserer  leiblichen  Organe  sei.  Es 
nr  ein  Fortschritt  gegen  seine  sensualistischen 
Wginger,  dass  Cabanis  durch  den  Hinweis 
die  Empfindungsfkhigkeit  innerer  Organe 
wd  auf  den  schon  von  Geburt  an  vorhandenen 
■d?aen  Fond  innerer  Organisation  die  M6g- 
-chkeit  und  den  Boden  einer  von  fiussern 
•’nimeseindrttcken  unabhangigen  spontanen 
Thitigkeit  unsers  Innern  zeigte  und  den 
sogenannten  winnern  Sinn*  der  altem  Psy- 
Oulogen  an  physiologische  innere  Organe 
katipfte.  Ein  Fortschritt  war  es  ferner,  dass 
Gabanis  vor  der  wichtigen  Entdeckung  der 
:>ir  die  Empfindnngs-  und  Bewegungsnerven 
&*U4chlich  im  Rile  ken  mark  vorhandenen 
doppelten  VVurzeln  durch  Karl  Bell  (1811) 
-upfmdung  und  Muskelerregung  auf  eine 
dieselbe  Quelle  der  Nervenerregbarkeit 
iarch  Reize  zurflckfdhrte;  denn  darauf  lauft 
wch  wesentlieb  dasjenige  hinaus,  was  Cabanis 
„8ensibilitkt*  verstanden  wissen  wollte. 
ad  wie  unklar  und  schwankend  auch  in 
^chen  Punkteu  der  Versuch,  das  Wesen  der 
^wibilitataufzuklaren,  gewesen  sein  mochte, 
» bewegte  er  sich  doch  unzweifelhaft  auf 
Wege  und  in  der  Richtung,  welche  die 
tobge  Psvchophysik  im  Auge  hat,  wenn  sie 
fuw  Zorflckltlhrung  der  sammtlichen  Sinnes- 
•npfindungen  auf  die  Perception  von  ver- 
^kieden  gearteten  Bewegungen  in  Aussicht 


stelli  Das  Werk  von  Cabanis,  sagt  der 
Franzose  Rdmusat,  ist  eine  Tendenz,  aber 
kein  Abschluss.  Er  hat  die  Richtung  der 
neuern  physiologischen  Psychologie  ange- 
geben , ohne  den  Anspruch  zu  machen , sie 
zugleich  zum  Ziele  zu  ftthren. 

Caesalpinus,  Andreas  (Andrea 
Cesalpino)  war  1519  zu  Arezzo  in  Toscana 
geboren  und  lehrte  lange  Zeit  in  Pisa  neben 
der  Medicin,  die  er  zugleich  praktisch  als 
Arzt  tibte,  und  den  Natur  wissenschaften  die 
Aristotelische  Philosophic.  Der  unter  seiner 
Aufsicht  stehende  Ptiauzengarten  hatte  ihn 
zur  Abfassung  der  ersten  systematischen 
Botanik  veranlasst.  Auch  verfasste  er  ein 
Werk  ttber  die  Ordnung  der  Mineralien.  In 
der  Medicin  war  er  ein  Gegner  des  Galenus 
und  sympathisirte  mit  Hippokrates.  In  der 
Philosophic  war  er  ein  entschiedener  Peri- 
patetiker  und  bildete  den  averroistischen 
Aristotelismus  zum  Pantheismus  fort,  so  dass 
er  gewissermaassen  als  Vorlftufer  des  Spinoza 
gelten  kann.  Nur  aber  wollte  er  den 
Aristoteles  nicht  an  der  Hand  seiner  alten 
Commentatoren,  sondem  aus  den  Schriften 
des  Aristoteles  selbst  erkUren  und  dessen 
reine  und  kchte  Lehre  an’s  Licht  stellen, 
von  welcher  er  jedoch  zugab,  dass  sie  nicht 
in  alien  Punkten  mit  der  christlichen  Lehre 
tlbereinstimme.  Seine  Quaestiones  peripa- 
teticae  erschienen  zu  Venedig  1571;  der 
zweiten  Ausgabe  (Venedig  1593)  ist  die 
Schrift  Daemonum  investigate  peripatetica 
angeh&ngt.  Da  sich  seine  Philosophic  dem 
Urtheile  der  Kirche  unterwarf  und  selbst  in 
der  Naturlehre  dem  Wunder  Platz  liess,  so 
blieb  er  in  Italien  unangefochten,  wihrend 
ihn  in  Deutschland  Nicolaus  Taurellus  des 
Atheisraus  beschuldigte.  Noch  in  hohem 
Alter  wurde  er  vom  Papste  Clemens  VHI 
als  dessen  Leibarzt  nach  Rom  berufen,  wo 
er  1603  starb.  Seine  philosophischen  Grund- 
gedanken  fassen  sich  in  folgenden  Sktzen 
zusammen.  Unser  Denken  geht  vom  A11- 
gemeinen  aus,  entweder  von  allgemeinen 
Grunds&tzen  des  Verstandes,  oder  von  einer 
allgemeinen  VorsteLlung,  welche  wir  durch 
die  Sinne  vom  Gegenstand  empfangen  haben. 
Dieses  durch  Induction  von  uns  erkannte 
Allgemeine  ist  jedoch  nur  ein  unbestimmtes 
und  verworrenes  Ganze,  das  sich  erst  durch 
Erkenntniss  der  Unterschiede  zu  einer  deut- 
lichen  und  bestimmten  Einsicht  in  die  Natur 
der  Dinge  gestaltet.  Die  Begriffsbestimmung 
zeigt,  was  die  Substanz  ist  und  fflhrt  uns 
auf  den  Gegensatz  zwischen  Form  und 
Materie  der  Dinge.  Die  BeweisfUhrung  leitet 
uns  zur  Ursache,  waruni  die  Substanz  so  ist 
Und  wie  sie  ist,  ohne  dass  wir  beweisen 
kdnnten,  dass  Seiendes  ist.  Wo  sich  in  der 
Welt  der  natUrlichen  Dinge  keine  Zusammen- 
setzung  von  Materie  und  Form  flndct,  kann 
keine  Begriffsbestimmung  gegeben  werden; 
die  reine  Form  ist  daher  unerklkrbar , sic 
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ist  das  Allgemeinste  und  Einfachste,  das 
Seiende,  welches  keine  Ursache  haben  kann. 
Es  g-iebt  jedoch  keine  andern  Substanzen, 
als  lebendige  Wesen  und  deren  Theile;  dock 
sind  viele  Dinge  nur  belebt,  sofern  sie  als 
Theile  dor  Welt  betrachtet  werden,  und  in 
diesem  Betracht  werden  auch  die  leblosen 
Elemente  vom  Leben  des  Ganzen  durch- 
drungen.  Alle  DiugC  der  niedern  Welt  haben 
in  dem  r&umlich  von  ihnen  getrennten  Himrael 
die  Quelle  ihres  Lcbens  und  ihrer  Bewegung. 
Von  dieser  bewegenden  Ursache  ist  jedoch 
Gott  als  die  Endnrsache  oder  der  Zweck 
aller  Dinge,  als  die  von  der  Materie  und 
ihrer  Bewegung  gitnzlich  gesonderte  „anima 
universalis “ unterschieden.  Nur  aber  eut- 
zieht  sich  der  Begriff  Gottes  den  Formen 
misers  Denkens;  er  ist  im  eigentlichen  Sinne 
weder  unendlich  noch  endlich,  weder  ruhend, 
noch  bewegt,  soniit  reine  Geistigkeit  und 
lediglich  durch  sein  Denken  und  unvermischt 
mit  der  Welt  fUr  sich  seiend.  Die  Seele, 
welche  alle  Glieder  des  Leibes  zur  Einheit 
verbindet,  ist  nicht  Materie,  sondeni  Form. 
Ihr  Sitz  ist  im  Herzen,  von  welchem  alle 
tibrigen  Theile  des  Leibes  belebt  und  zur 
Wirksamkeit  geftihrt  werden.  Die  sinnlichen 
Bilder,  welche  die  Seele  empfangt,  haben 
keine  rftumliche  Ausdelmung;  aber  in  der 
menschlichen  Seele  bildet  sich  eine  vom 
Kdrper  gesonderte,  unvergiingliche  Substanz, 
welche  nach  dem  Tode  ihres  Kdrpers  mit 
der  reinen  und  allgemeinen  Materie  ver- 
bunden  bleibt.  Indem  wir  das  Eine  in  alien 
Dingen  ergreifen  und  in  uns  selbst  das 
Ewige  und  Gdttliche  erkennen,  wie  es  sich 
auch  in  unserer  Seele  findet,  gewinnen  wir 
im  Schauen  die  wahre  gottliche  Gltickselig- 
keit,  welche  uns  jedoch  vollstftndig  erst  dann 
zu  Theil  werden  kann,  wenn  sich  unsere  In- 
telligenz  im  Tode  von  den  rein  menschlichen 
Thatigkeiten  losgemacht  hat  und  in  den  Stand 
des  reinen  Fllrsichscins  eingetreten  ist. 

Caesar,  Cremoninus,  siehe  Cremo- 
nini,  Cesare. 

('aesar,  Karl  Adolf,  war  1744  in 
Dresden  geboren  und  seit  1778  Professor 
der  Philosophic  in  Leipzig,  wo  er  1810  starb. 
Ausser  Uebersetznngen  verschiedener  Werke 
aus  dem  Italienischen  und  Franzdsischen 
und  zahlreichen  akademischen  Gelegenheits- 
schriften  hat  er  folgende  philosophische 
Schriften  verdffentlicht:  Betrachtungen  Uber 
die  wichtigsten  GegenstUnde  der  Philosophic 
(1783),  I.  Band  (Einleitung  in  die  Philosophic 
und  ilirc  Geschichte) ; Denkwiirdigkeiten  aus 
der  philosophischen  Welt,  1785 — 88,  in  sechs 
BHnden;  Philosophische  Annalen,  1787 — 93, 
zwei  Theile  in  vier  BUnden ; Geist  der  neuesten 
Philosophic  des  In-  und  Auslandes,  1801  bis 
1806;  Uuvcrnunft  mit  den  Augen  der  Ver- 
nunft  betrachtet,  1799. 

Cajetanus  (Cardinal),  siehe  Vio,  Tho- 
mas de. 


Calker,  Friedrich  van,  war  1790 
zu  Neudietendorf  im  Herzogthum  Gotha  ge- 
boren, studirte  in  Jena,  wo  er  sich  an  J.  F. 
Fries  anschloss,  war  dann  Privatdocent  in 
Berlin  und  seit  1818  Professor  der  Philo- 
sophic in  Bonn,  wo  er  1870  starb.  Im 
Wesentlichcn  hat  er  in  seinen  Schriften  nur 
die  Fries’sche  Philosophic  vorgetragen,  wenn 
auch  hin  und  wieder  mit  veranderter  Ter* 
minologie  und  in  besserer  Uebersichtlichkeit. 
Nachdem  er  1818  eine  kleine  Schrift  Uber 
*die  Bedeutung  der  Philosophic*4  verdffent- 
licht  hatte,  trat  er  1820  mit  seinem  Haupt- 
werke:  „ Urgesetzlehre  des  Wahren,  Gnten 
und  Schdnen,  Darstellung  der  sogenannten 
Metaphysik**  hervor,  dessen  Grundgedanken 
folgende  sind:  Die  Philosophic  ist  wesentlich 
nur  die  wissenschaftliche  Erkenntniss  der 
innern  Welt,  also  Selbsterkenntniss  des  Geistes, 
Theorie  der  Vernunft  Darauf  zielt  sie  in 
ihren  Haupttheilen  als  Psychologie,  Logik 
und  Metaphysik,  wfthrend  der  Mathematik, 
Naturlehre  und  Geschichtswissenschaft  die 
Erkenntniss  der  aussern  Welt  zufallt.  Die 
Metaphysik  insbesondere  geht  darauf  aus,  die 
LTgesetze  des  Wahren,  Guten  uud  Schdnen 
im  seibstbewussten  Geiste  und  in  dessen 
Naturanlagen  und  LebensSusserungen  als  Ur- 
gesetze  seiner  eignen  ThUtigkeit,  seines 
Wissens  und  Glaubens,  seines  Wollens  und 
Handelns,  seines  Ftthlens  und  seiner  Liebe, 
aufzusucken.  Alle  hbhere  Erkenntniss  be- 
ruht  auf  dem  Bewusstsein;  Erkennen,  Thun 
und  Liebon  sind  die  drei  GrundzUge  des 
menschlichen  Geisteslebens,  durch  welche  der 
Geist  in  Gemeinschaft  mit  dem  Ganzen  der 
Dinge  steht  und  die  LTgesetze  im  Wesen 
der  Dinge  zu  erkennen  vermag.  Diese  Ge- 
setze,  die  wir  durch  Beobachtung  in  uns 
fmden,  sind  Wahrheit,  Gtite  und  Schdnheit 
Drei  Arten  von  Ueberzeugung  giebt  es: 
Wissen,  Glauben  und  Ahnen.  Dem  Wissen 
ist  vollendete  Einheit  unmdglich;  die  Ver- 
bindun^  des  Wissens  mit  dem  Glauben  ist 
die  Aufhebung  dessen,  was  im  Wissen  die 
Erkenntniss  der  Wahrheit  beschrankt.  Dem 
Wissen  gegenttber  enthalten  Glauben  und 
Ahnen  die  Erkenntniss  der  Ewigkeit;  die 
Anerkennung  des  Ewigen  im  Enalichen  ist 
die  wahre  Bedeutung  aller  Geftthle  der  j 
Ahnung.  Der  Glaube  ist  Erkenntniss-,  Tbat- 
und  Ilerzcnsglaube , ihre  Vereinigung  der 
urgesetzliche , rein  geistige  Glaube.  Die 
hdchste  Eine  lebendige  Kraft,  welche  der 
erhabene  Grund  alles  Seins  ist,  die  allmach- 
tige  weltschaffende  und  welterhaltende  Liebe 
ist  Gott,  der  als  Erldser  und  Versbhner  aller 
Menschen,  als  der  Weltheiland  geahnt  wird. 
Nach  dieser  „ Urgesetzlehre4*  veroffentlichte 
Calker  noch  zwei  Hefte:  „Propadeutik  der 
Philosophic44,  L:  Methodologie  der  Philoso- 
phic (1820)  und  II.:  System  der  Philosophic 
in  tabellari8cher  Uebersicht  fl821)  und  wDenk- 
lelire  oder  Logik  und  DialeKtik,  nebst  einem 
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Abriss  der  Geschichte  and  Literatur  der- 
selben*  (1822). 

Callisen,  Cbr.  Friedrich,  war  1777 
zn  Glfickstadt  geboren,  stndirte  in  Kiel, 
Leipzi?  und  Jena,  wurde  1799  Privatdocent 
der  Philosophic  in  Kiel,  1804  aber  Pastor 
in  Schleswig,  spiiter  Generalsuperinteudent 
and  starb  1861  in  Schleswig.  Seine  philoso- 
phischen  Scbriften  sind:  Knrzer  Abriss  einer 
philosopbischen  EncyclopSdie  als  Grundlage 
bd  Vorlesungen  ilber  dieselbe  (1803);  Tbeo- 
philus,  ein  Beitrag  zur  Philosopbie  der  Re- 
ligion (1803);  Kurzer  Abriss  der  Logik  und 
Mdaphysik,  als  Leitfaden  bei  Vorlesungen 
1805);  Kurzer  Abriss  der  philosopbischen 
Rechts-  und  Sittenlebre  als  Leitfaden  bei  Vor- 
icsangeu  (1805);  Kurzer  Abriss  des  Wissens- 
wUrdigsten  aus  der  Seelenlehre  und  aus  der 
Lehre  vora  richtigen  Denken  und  Wollen, 
ein  Leitfaden  beim  Unterricht  (1808);  Pro- 

Seutik  der  Philosopbie  oder  Leitfaden  zum 
trag  fiber  Erfabrungs  - Seelenlehre  und 
EncyclopAdie  der  philosopbischen  Wissen- 
sehaften  auf  gelebrten  Schulen  und  beim 
Anfang  der  akademiscben  Stndien  (1846); 
Entwurf  einer  Religions  - Philosopbie  (1856). 
Xach  der  religidsen  Seite  schliesst  sich  Cal- 
liaen  an  die  Glaubensphilosophie  von  Fr.  H. 
Jacobi  an,  wfihrend  er  in  seinen  logischen, 
paychologiscben  und  metaphysischen  Schritten 
im  Allgemeinen  den  Standpunkt.  der  Wolff- 
when  Philosopbie  vertritt  und  sich  gegen 
Kant's  kntische  Ergebnisse  ablehnend  verhAlt. 
fallisthenes,  siehe  KallisthenSs. 
Calvisius  Taurus,  siehe  Taurus. 
Campanella,  Tommaso,  war  im  Ddrf- 
then  Steinano  bei  Stilo  im  sildlichen  Calabrien 
1568  geboren  und  sollte,  da  er  schon  als 
Knabe  mit  einem  ausserordentlichen  Gedadit- 
ai*s  eine  bewundernswUrdige  Redegabe  ver- 
einirte,  nach  dem  Willen  seiner  Eltern  die 
Reehtswissenschaft  studiren.  Aber  der  Ein- 
dntck  eines  Dominikanerpredigers,  sowie  die 
Lccttlre  der  Lebensgeschichte  Alberts  des 
Grwsen  nnd  des  Thomas  von  Aquino  brachten 
ihn  zu  dem  Entschlusse,  sich  der  Theologie 
ra  widmen.  Nachdem  der  Sechzehnjahrige 
in  den  Domini kanerorden  eingetreten  war, 
machte  er  seine  philosophischen  Studien  in 
<ier  Ordensschule  des  Klosters  zum  heiligen 
Georg  zu  Morgentia  in  den  Abruzzen  und 
die  theologischen  zu  Cosenza,  beschfiftigte 
rich  jedoch  weniger  mit  den  Kirchenvfitern, 
mit  den  Scbriften  des  Aristoteles  und 
*sner  Erkllrer,  mit  Platon,  den  Anhfingem 
bemokrits,  den  Stoikem,  Plinius  und  Galenus. 
TorAIlem  aber  beschfiftigten  ihn  die  Scbriften 
dec  darnals  nocli  als  Greis  in  Cosenza  lebenden 
Phtto8opben  Bernardino  Telesio.  Im  Kloster 
Altomonte  in  Ober  - Abruzzo  setzte  er  seine 
SCidien  fort,  von  wo  er  sich  nach  Neapel 
l>e?ab.  Hier  verfiffentlichte  er  eine  auf  den 
Tod  des  Telesios  gedichtete  Elegie  ( Elegia 
t *mrte Bernardini  Telesii , 1588)  und  schloas 


sich  an  die  zu  Neapel  gegriindeteTelesianische 
oder  Cosentinische  Akademie  begeistert  an. 
In  Neapel  im  Hause  eines  Telesianers  lebend 
liess  er  seine  Lectiones  pht/sicae,  logicae  et 
animasticae  (1588)  und  Philosophia  sensibus 
demonstrata  cum  vera  defensione  B.  Telesii 
(1590)  drucken,  worin  er  die  Lehre  des 
Telesius  gegen  die  Angriffe  des  Antonius 
Marta  vertheidigte.  In  Folge  von  religidsen 
Streitigkeiten,  in  die  Campanella  zufallig  mit 
einem  alten  Franziskaner  gerathen  war,  ver- 
liess  er  Neapel  und  begab  sich  1592  nach 
Rom.  Aber  abenteuerlich  im  Denken  und 
Leben,  wie  er  war,  hielt  er  es  aueh  in  Rom 
nicht  lange  aus  und  ftihrte  w&hrend  der 
nfichsteD  Jahre  ein  unstetes  Wanderleben. 
In  Florenz  widmete  er  dem  Grossherzoge 
Ferdinand  I.  seine  Abhandlung  „ ilber  den 
Sinn  der  Dingeu;  dann  lebte  er  einige  Zeit 
in  Venedig,  wo  er  jungen  Leuten  Rhetorik 
vortrug,  und  in  Padua,  fortwfihrend  mit 
schriftstellerischen  Arbeiten  beschfiftigt.  Aber 
die  Manuscripte  derselben  wurden  ihm  in 
Bologna  auf  eine  unerklSrliche  Weise  ent- 
wendet.  Ungebeugt  durcb  den  Verlust  be- 

gann  er  in  Padua  neue  Arbeiten,  verlor  in 
om  abermals  seine  Handschriften,  fand  aber 
dort  die  in  Bologna  verlorenen  in  den  Handen 
des  heiligen  Officiums  der  Inquisition , vor  * 
welcbem  er  sich  wegen  der  darin  vor- 
getragenen  Ansiebten  verantworten  musste. 
Wabrend  der  darnals  in  Neapel  und  Calabrien 
herrsclienden  politiscben  Verw’irrung  liatte 
sich  Campanella  in  engern  und  weitern  Kreisen 
ilber  die  dffentlichen  Zustande  ausgesprocben 
und  nach  den  Prophezeibungen  des  Abtes 
Joachim  und  des  freimtltbigen  Dominikaner- 
mdnchs  Savonarola,  sowie  nach  dem  Stande 
der  Himmelskbrper  fiir  die  nachstc  Znkunft 
grosse  politische  und  gesellscbaftlicbe  Ver- 
anderungen  in  Aussicbt  gestellt.  Dergleicben 
Aeusserungen  waren  dem  spaniscben  Vice- 
kbnig  von  Neapel  hinterbracbt  worden  und 
batten  ihn  bei  der  dortigen  Rcgierung  ver- 
dachtig  gemacht.  Kaum  war  er  1598  in 
seine  Heimath  Stilo  zurilckgekebrt,  so  wurde 
er  daselb.st  wegen  Verdacbts  der  Tbeilnahme 
an  einer  Versehwflrung  gegen  die  spanische 
Regierung  pldtzlich  verhaftet  und  nach  Neapel 
gebracbt,  nm  nicht  weniger  als  27  Jahre  lang 
in  50  verscbiedenen  Kerkern  gefangen  ge- 
balten  und  siebenmal  auf  die  Folter  gespannt 
zu  werden.  Anfangs  wuirden  ihm  Bilcher 
und  Besnebe  versagt,  und  so  suchte  er  Trost 
und  Erbebung  darin,  dass  er  lateinische  und 
italienische  Gedichte  verfertigte,  die  er  lieim- 
licb  niederzuschreiben  Gelegenbeit  fand.  Da 
dem  Gefolterten  keiu  Gestandniss  abzupressen 
war  und  schon  1608  der  Papst  Paul  V.,  sowie 
die  dsterreichische  Regierung  sich  filr  ihn 
verwendeten,  so  wurde  ihm  allraalig  die  Ge- 
fangenschaft  leicbter  gemacht ; er  erhielt 
Bilcher,  durfte  Besucbe  annehmen  und  mit 
auswartigen  Gelebrten  correspondiren.  Un- 
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gebeugt  im  Geiste  entfaltete  der  Gefangene 
nunmehr  eine  fruchtbare  schriftatellerische 
Thatigkeit.  Ein  Deutscher,  Tobias  Adami, 
der  als  Erzieher  eines  s&chsischen  Edel- 
mannes  auf  der  Rtlckkehr  von  einer  Palflstina- 
Reise  im  Jahre  1611  acbt  Monate  lang  zu 
Neapel  in  Verkehr  mit  dem  Gefangenen  lebte, 
hat  sich  die  VerdfFentlichung  mehrerer  Manu- 
scripte  desselbeu  angelegen  sein  lassen.  Nacli 
27jHhriger  Gefangenschaft  wnrde  Campanella 
endlich,  auf  Betrieb  dea  Papstes  Urban  VIII., 
welcher  von  der  Neapolitanischen  Regierung 
die  Ausiieferung  des  Gefangenen  an  die  In- 
quisition verlangte , 1626  nach  Rom  aus- 
geliefert  und  bier  zwar  der  Form  wegen 
nocli  drei  Jahre  in  gelinder  Haft  gehalten, 
dann  aber  auf  freien  Fuss  gesetzt.  Aber  die 
Kraft  seiner  Gesundheit  war  durch  die  lange 
KerkeThaft  gebrocben , und  unter  seinen 
kdrperlichen  Leiden  bielt  ihn  nur  seine  eiserne 
Willenskraft  aufrecht.  Obwobl  ibm  der  Papst 
Wohnung  und  Unterkalt  gewkhrte,  so  blieb 
er  docb  aucb  in  Rom  von  politiscben  Intri- 
guen  umgarnt  und  floh  desbalb  auf  den  Rath 
und  mit  Empfehlungsbriefen  seines  papst- 
lichen  Gdnners  nacb  Frankreich,  wo  er  den 
Winter  1634  — 35  im  Ilause  des  Nicolaus 
Peiresc,  eines  Freundes  von  Galilei  und 
Gassendi , in  Aix  zubracbte  und  dann  auf 
Einladung  des  Cardinals  Richelieu  1635  sich 
nach  Paris  begab,  wo  er  in  der  Vorstadt 
St.  Honors  im  Dominikanerkloster  St  Jacques 
mit  einer  Pension  lebte.  Er  beschitftigte  sich 
bier  mit  einer  Gesammtausgabe  seiner  Schrif- 
ten,  welche  zehn  B&nde  umfassen  sollte,  von 
denen  jedoch  nur  vier  erschienen  sind,  da 
ihn  1639  im  71.  Lebensjahre  der  Tod  erreichte. 

Ausser  den  oben  genannten  Schriften,  die 
Campanella  in  Neapel  herausgab,  wurden 
von  ihm  folgende  philosophische  Arbeiten  ge- 
druckt.  Durch  Tobias  Adami  wurden  fol- 
gende verbffentlicht : Prodr omus  philoso- 
phiae  i.  e.  dissertationes  de  natura  rerum 
compendium,  secundum  vera principia,  zuerst 
1611  in  Padua,  dann  1617  in  Frankfurt  a.  M. 
gedruckt;  De  sensu  rerum  et  magia 
libri  IV,  1620  iu  Frankfurt,  in  neuer  Auf- 
lage,  mit  einer  Widmung  an  Richelieu,  1636; 
Apologia  pro  Galileo  mathematico 
Florenlino,  1622  in  Frankfurt;  Scelta 
d’alcune poesie  filoso  fiche  di Septimon- 
lano  Squilla  (d.  h.  Gldcklein  von  den  sieben 
Bergen,  ein  Pseudonym,  der  auf  den  Namen 
Campanella’8  anspielt,  welcher  Glocke  be- 
deutet)  1622  in  Paris,  neu  herausgegeben 
von  J.  C.  Orelli:  /besie  filosofiche  di 
T.  Campanella, Lugano  1834;  Realis  philo- 
sophiae  epilogisticae  paries  IV:  de 
rerum  natura  ( Physiologica ),  de  hominum 
moribus  (A lor  alia),  Politico,  cui  „Civitas 
solisu  ( der  Sotmenstaai ) iuncta  est,  et 
Occonomica,  1623  in  Frankfurt.  Die  Schrift 
Alheismus  triumphatus  sive  reductio  ad 
religionem  per  scientiarum  veritates  erschien 


zn  Rom  1630;  dann  in  Paris  1636,  verbunden 
mit  der  Schrift  De  praedeslinatione, 
electione,  reprobatione  et  auxiliis  divinae 
gratiae,  welche  dem  Kbnig  Ludwig  XIIL 
gewidmet  war,  und  der  Schrift  De  gen- 
tilismo  non  retinendo.  In  der  von 
Campanella  beabsichtigten  Gesammtausgabe 
erschien  in  Paris  als  „operum  meorum  pars 
prima“ dasWerk:  Philosophiae  rationalis 
paries  V,  juxta  propria  principia : Gramma- 
tica,  Dialectica,  Rhetorica,  Poetica,  Historio- 
graphia  (1638),  als  zweiter  Theil:  Dispu- 
tationum  in  IV  partes  suae  philosophiae 
realis  libri  IV  (1637),  mit  Wiederabdrnck 
von  Civilas  solis;  als  vierter  Theil:  Univer- 
salis philosophiae  scu  metaphysicanm 
renrn  juxta  propria  dogmata  partes  in 
(1638).  Nach  seinem  Tode  erschien  noch  die 
Schrift  De  libris  propriis  et  recta, 
ratione  studendi  syntagma,  1642  in  Paris 
und  1645  in  Amsterdam.  Vom  Anfang  seiner 
8chrift8tellerischen  Th&tigkeit  an  hatte  Cam- 
panella den  durch  seine  ganze  Gefangcn- 
schaft  hindurch  festgehaltenen  Gedanken 
einer  Erneuerung  der  Wissenschaften  (in- 
stauratio  scientiarum)  im  Auge.  Er  wollte 
an  die  Stelle  der  bisherigen  Aristotelischen 
Philosophie  eine  bessere,  mit  der  christlichen 
Offenbarung  und  der  Kirchenlehre  im  Ein- 
klang  stehende  Philosophie  setzen  undsuchte 
in  der  Schrift  „de  gentilismo  non  retinendo “ 
seine  Bemflhungen  zur  Reform  der  Philosophie 
durch  den  dreifachen  Nachweis  zu  recht- 
fertigen,  dass  es  erstens  gut  und  ftlr  einen 
christlichen.  Philosophen  geziemend  sei,  eine 
neue  Philosophie  statt  der  heidnischen,  be- 
sonders  der  aristotelischen  herzustellen ; dass 
es  zweitens  nicht  bios  erlaubt  sei , den 
Aristoteles  zu  Boden  zu  werfen  oder  wenig- 
stens  sein  Ansehen  zu  schmalern , sondern 

feradezu  nothwendig  in  alien  denjenigen 
unkten,  in  welchen  derselbe  der  heiligen 
Schrift  und  der  Vernunft  widerstreite ; und 
dass  man  drittens  nicht  auf  das  Wort  irgend 
eines  Lehrers  scliwbren  dlirfe,  und  wenn  sich 
der  grosse  Lehrer  seines  Ordens,  der  heilige 
Thomas  von  Aquino , der  Aristotelischen 
Philosophie  zur  Begriindung  seiner  Tbeologie 
bedient  habe,  so  sei  das  nur  darum  ge- 
schehen , weil  dieselbe  damals  allgemein 
herrschend  und  keine  an  der  e Philosophie 
bekannt  gewesen  sei.  FUr  die  Kenntniss 
des  philosophischen  Standpunktes  von  Cam- 
panella ist  seine  „ Universalis  philosophia‘( 
die  wichtigste  unter  seinen  Schriften,  indem 
er  darin  eine  Art  von  System  aller  Wissen- 
schaften zu  geben  versuchte.  Zwischen  der 
Physik  und  der  Theologie  steht  ihm  als 
mittlere  Wissenschaft  die  Metaphyaik,  welche 
die  Voraussetzungen  ftlr  alle  tibrigen  Wissen- 
schaften enthult  und  dieselben  begrtlndet. 
Wahrend  ihm  Mathematik  und  Logik  nur 
als  Htllfswissenschaften  ftlr  die  Physik  und 
Mathematik  erscheinen , sieht  er  in  der 
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Metaphysik  die  Weisheit  aller  Wissenschaften 
raid  aie  „Bibel  der  Philosophen*  und  will  auf 
sogar  die  Politik  und  die  Gesetzgebung 
begrtindet  wissen,  so  freilich,  dass  die  Me- 
taphysik mit  alien  tlbrigen  Wissenschaften 

S'isam  der  Tlieologie  dienen  soli  und 
mkss  die  ganze  Philosophic  einen 
gischen  Charakter  annimmt.  Cam- 
panella  entwarf  in  der  „Universalphilosophieu 
anch  seine  philosophische  Grammatik,  nm 
die  allgemeine  Grundlage  der  verschiedenen 
Sprachen  festzustellen.  Die  Dialektik  ist  ihm 
eins  mit  der  Logik,  n&mlich  die  Kunst  des 
Weisen,  jede  Rede  in  aller  Wissenschaft 
wohl  zu  ordnen  und  einzurichten.  Die 
Rhetorik  gilt  ihm  als  Mittel,  um  vom  Bdsen 
abznmahnen  und  das  Gute  anzurathen;  ihre 
Grtinde  entlehnt  sie  der  Dialektik,  ihren 
Stoff  der  Ethik.  Sofern  die  Rhetorik  sich 
dieseT  Mittel  bedient,  um  das  Leben  zu 
ordnen,  Gemtithsstimraungen  hervorzurufen 
oder  zu  beschwichtigen,  ist  sie  ein  Theil  der 
Magie.  Die  Poetik  gewinnt  tlberall  Alle, 
inch  die  das  Gute  und  Schdne  nicht  hdren 
vollen,  indem  sie  stlsse  Empfindungen  weckt 
and  dnrch  Anmuth  der  Worte  unmerklich 
znm  Edeln  hinftlhrt.  Die  Kunst  ist  eine 
Erhalterin  unsers  Geschlechts,  und  indem  sie 
ana  ihre  Macht  als  unsre  eigne  Macht  zeigt, 
erregt  sie  Lust.  Die  Historik,  als  Kunst  der 
Geschichte  und  als  richtige  Darstellung  des 
Geachehenen , kann  aller  Wissenschaft  zur 
Grundlage  dienen.  Alle  Wissenschaft  beginnt 
vom  Sinne  ( sensus ) und  wird  aus  ihm  durch 
Induction  gewonnen.  Nichts  ist  im  Verstande, 
was  nicht  vorher  im  Sinne  war,  der  allein 
weiss.  Aber  unser  Sinn  findert  sich  mit  den 
GegenstSnden  und  mit  unserm  empfindenden 
Getet  Ueberdiess  zeigt  uns  der  Sinn  die 
Dinge  nicht,  wie  sie  sind,  sondern  nur'so, 
wie  der  Sinn  von  ihnen  afficirt  wird.  Eben- 
•owenig  wissen  wir  in  nnserm  Empfinden 
etwas  von  nnserm  Wesen,  ob  wir  wachen 
oder  schlafen,  ob  wir  todt  sind  oder  leben 
oder  vielleicht  wahnsinnig  sind.  Die  sinn- 
liche  Erscheinung  kann  uns  t&uschen  und  sie 
bedarf  darum  der  ErgSnzung  und  Ver- 
beasening.  Aber  gewiss  ist,  dass  ich  als 
deakend  auch  wirklich  bin,  mag  ich  nun 
riehtig  denken  oder  irren.  Wie  unsere 
Thitigkeit,  so  geht  auch  unsere  Erkenntniss 
ron  uns  gelbst  aus.  Die  empfindende  Seele 
vohnt  im  Gehirn  und  lkuft  als  ein  feiner 
Bebensgeist  durch  die  Nerven ; die  Sinne  sind 
die  Kanlle,  durch  welche  die  Wirkung  ent- 
fernterer  Dinge  an  uns  herangebracht  wird, 
um  von  uns  aufgenommen  zu  werden.  Ge- 
d§ehtnia8  und  Einbildungskraft,  deren  natilr- 
liehe  Polge  der  Verstand  ist,  vermitteln  die 
Sammlung  sinnlicher  Eindrtlcke  und  filhren 
w Erfahrnng,  so  dass  demgem&ss  alle  unsere 
Wiaenscbaft  von  den  weltlichen  Dingen  sich 
Geschichte  giUndet  In  den  allgemeinen 
Vofstdluugen  haben  wir  nur  die  abgeschw&ch- 
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ten  Nachwirkungen  von  Empfindungen  rtick- 
stkndig.  Zum  Sussern  Sinne  tritt  der  innere 
Sinn  als  der  ^Sinn  seiner  selbstu  ergftnzend 
hinzu;  ja  die  Erkenntniss  unserer  selbst  ist 
die  Voraussetzung  ftir  die  Erkenntniss  durch 
den  fiussern  Sinn.  Kdnnen  oder  Macht, 
Wissen  oder  Weisheit,  Wollen  oder  Liebe 
sind  Grundeigenschaften  aller  Dinge  und 
Wesen  in  der  Welt  und  als  solche  auch  die 
Ursachen  der  verschiedenen  Wirkungen, 
welche  wir  einem  Wesen  zuschreiben.  Da 
aber  jedes  endliche  Wesen  aus  Sein  und 
Nichteein  besteht,  so  kommen  ihm  auch  die 
Grundeigenschaften  des  Nichtseins  in  einer 
gewissen  WTeise  zu,  sofern  jedes  endliche 
Wesen  nicht  Alles  vermag,  was  mdglich  ist, 
ferner  nicht  Alles  erkennt,  was  erkennbar 
ist  und  endlich  nicht  bios  liebt,  sondern  auch 
hasst.  Giebt  es  aber  Wesen,  welche  aus 
Sein  und  Niclitsein  zusammengesetzt  sind, 
so  muss  denselben  nothwendig  ein  Wesen 
vorausgesetzt  werden,  welches  kein  Nichtsein 
in  sich  schliesst,  sondern  lauteres  Sein  ist. 
Das  Erste  kann  nur  dasjenige  sein,  welches 
von  aller  Beschr&nktheit  frei,  folglich  das 
Sein  schlechthin,  das  unendliche,  unbegrftnzte 
Sein  ist,  welches  weder  Anfang  nocli  Ende 
kennt;  und  dieses  Sein  nennen  wir  Gott. 
WTir  kdnnen  die  Vorstellung  Gottes  nicht 
selbst  in  uns  erzeugt  haben,  sondern  wir 
mtlssen  sie  durch  eben  dieses  Wesen  erhalten 
haben,  welches  deshalb  auch  wirklich  sein 
muss.  Obwohl  wir  Gott  das  Seiende  nennen, 
ist  er  doch  vielmehr  Ueberseiendes;  er  ist 
Alles,  aber  zugleich  Nichts  von  Allem.  Die 
Grundeigenschaften  der  endlichen  Dinge, 
KOnnen,  (Macht),  Weisheit  und  Liebe  bilden 
in  Gott  eine  absolute  Einheit,  sie  sind  zu- 
gleich die  Dreiheit  in  der  Einheit  Gottes  und 
jede  dieser  Grundeigenschaften  ist  in  ihm 
unendlich,  nnbegrenzt  wie  das  Sein,  das 
durch  sie  bedeutet  wird.  Kraft  dieser  drei 
Grundeigenschaften  ist  Gott  die  Ursache  aller 
Dinge:  als  unendliche  Macht  kann  er  sie 
hervorbringen,  als  unendliche  Weisheit  erkennt 
er  dasjenige,  was  er  hervorbringen  kann. 
und  vermdge  seiner  unendlichen  Liebe  will 
er  die  Dinge  hervorbringen.  Die  Hervor- 
bringnng  selbst  ist  eine  Schdpfung  aus  Nichts. 
Obgleich  Gott  nur  der  Urheber  des  Seins 
der  geschdpflichen  Dinge,  nicht  des  ihnen 
anhaftenden  Nichtseins  ist,  welches  er  nur 
zulllsst;  so  bedient  er  sich  doch  des  Nicht- 
seins wie  eines  Seins , um  die  Ordnung  und 
Abstufung  der  Dinge  unter  einander  zu  be- 
werkstelligen.  Die  drei  Gnmdeigenschaften 
Gottes  kommen  in  der  WTelt  als  drei  gTosso 
Einfltlsse  (i mfluxus ) zur  Offenbarung,  sofern 
die  absolute  Macht  die  allgemeine  Noth- 
wendigkeit  hervorruft,  die  absolute  Weisheit 
das  allgemeine  Fatum  oder  die  Verkettung 
der  Ursachen  begrtindet  und  die  absolute 
Liebe  die  allgemeine  Harmonie  im  Universum 
bewirkt.  Kraft  seiner  Macht,  Weisheit  und 
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Liebe  hat  Gott  die  Ideen,  die  Engel,  die 
unsterblichen  Menschenseelen,  den  Raum  und 
die  endlichen  Dinge  hervorgebracbt,  welche 
durch  Wftrme  una  Kiilte  als  th&tige  Grund- 
krkfte  aus  dev  Materie  hervorgehen.  Das 
erste  Werkzeug  der  ersten  Weisheit  ist  die 
Weltseele,  die  das  Universnm  belebt  nnd 
regiert  und  zugleich  der  Grand  und  die 
Quelle  aller  nattlrlichen  Weissagung  ist. 
Alle  Dinge  stehen  ferner  in  einer  gewissen 
Sympathie  zu  einander;  denn  da  jedes  Ding 
eine  gewisse  Kraft,  sowie  eine  gewisse 
Empfindung  und  ein  gewisses  Streben  hat, 
so  ftihlt  es  sich  zu  andern  Dingen  entweder 
liingezogen , oder  von  ihnen  abgestossen. 
Und  darauf  beraht  znm  grossen  Theile  das- 
jenige,  was  wir  nattlrliche  Magie  nennen,  in 
welcher  Campanella  die  hOchste  praktische 
Wissenschaft  erkennt,  die  der  Metaphysik 
an  Wilrde  gleichstehe.  In  jedem  besondern 
Sein  der  Dinge  wird  stets  auch  Theil  ge- 
nommen  am  allgemeinen  Sein  oder  Gott. 
Alle  Dinge  wissen  und  lieben  daher  Gott 
mehr,  als  sie  das  beschr&nkte  Sein  wissen 
und  lieben,  in  welchem  sie  sind.  Diese  Liebe 
wohnt  als  Instinct  und  Trieb  der  angebornen 
Weisheit  nnd  Maclit  in  den  Dingen.  Der 
Mensch  aber  soli  sich  dicser  Liebe  Gottes 
auch  bewusst  werden:  darin  besteht  seine 
Religion,  die  ihn  fiber  die  unverntinftigen 
Thiere  erhebt.  Der  Mensch  erkennt  sich 
als  ein  Wesen,  welches  ausserh§lb  der  ilim 
passenden  Region  lebt,  weil  er  erfkhrt,  dass 
er  sich  selbst  nicht  kennt.  Unfdhig,  wie  wir 
sind,  uns  aus  diesem  niederu  Stande  wieder 
abzuziehen,  kommt  uns  Gott  zu  Hfllfe,  indem 
er  zu  uns  niedersteigt  und  Mensch  wird, 
um  den  Menschen  zu  Gott  emporzuheben, 
nacli  dessen  Anschauung  unsere  Natur  ebenso 
strebt,  wie  das  wahre  Wesen  des  Menschen, 
der  Geist,  unverg&nglicli  ist.  Aus  dem  Tode 
unsers  gegenwiirtigen  Lebens  sollen  wir  zu 
ewigen  Leben  erwachen  uud  die  Hoffnung 
nicht  preisgeben,  dass  die  Zeiten  des  Ver- 
derbeus  enden  und  die  Welt,  erneuert  werden 
soil,  indem  Alles  zu  seinem  Ursprung  zurtlck- 
kehrt.  Der  Mensch  ist  aber  nicht  bios  fllr 
sich,  sondern  ftlr  ein  grosseres  Ganze,  den 
Staat  geboren,  welcher  gleich  dem  Menschen 
selbst  ein  Abbild  Gottes  ist.  Seine  socialis- 
tische,  auf  vGllige  Giltergemeinschaft  und 
allgcmeine  Brflderlichkeit  gegrfindetc  Staats- 
und  Gesellschaftslehre , wie  sie  in  seiner 
Jugendschrift  „der  Sonnenstaat*  dargestellt 
ist,  ruht  auf  der  platonischen  Republik,  nnr 
dass  Campanella  die  zur  Herrscbaft  berufenen 
Philosophen  oder  Metaphysiker  als  Priester 
bctrachtet,  unter  dereu  Aufsicht  die  Ehen 
eschlossen,  die  Gerechtigkeit  gehandhabt, 
ie  Gewerbe  betrieben  werden.  Daran  schliesst 
sich  in  Campanella’s  spatern  politischen 
Schriften  der  Gedanke  der  Unterordnung  des 
Staats  unter  die  Kirche  und  einer  allgemeinen 
Herrscbaft  des  Papstes,  um  welclien  sich  die 


weltlichen  Ftlrsten  wie  ein  Senat  schaaren 
sollen. 

Opere  di  Tonmiaso  Campanella,  heranege- 
geben  von  Alessandro  d’Ancona.  Torina,  1854. 

Rixner  und  Siber,  Leben  und  Meinungen  be- 
riihmtcr  Phyeiker  im  16.  und  17.  Jahrhundert. 
1819—1826.  Heft  VI, 

Baldachini,  Vita  e filosofia  di  Tommaso  Cam- 
panella. 2 voll.  Napoli,  1840.  43. 

Sigwart,  Thomas  Campanella  und  seine  poli- 
tischen  Ideen.  (Preussische  Jahrbiiclior.  1866. 
Bd.  18,  S.  516  - 547.) 

C.'anz,  Israel  Gottlieb,  war  1690  zu 
Grtlnthal  in  WUrttemberg  geboren  und  nach 
lingerer  Thiftigkeit  im  geistliclien  Amte  Beit 
1734  Professor  der  Beredsamkeit  und  Dicht- 
kunst  und  seit  1739  Professor  der  Logik  und 
Metaphysik,  dann  aber  seit  1747  Professor 
der  Theologie  in  Tubingen,  als  welcher  er 
1753  starb.  Seine  auf  die  Philosophie  be- 
zfiglichen  Schriften  sind  folgende:  Philo- 
sophiae  Leibnitianae  et  Wolfianae  usus  in 
theologia  (1728);  Disciplinae  morales  omnes 
perpeiuo  nexu  traditae  (1739);  Ontologia 
polemica  (1741);  Medilationes  philosophicae 
(1450).  Er  zeigt  sich  in  diesen  Schriften 
als  Vertreter  der  Leibniz-Wolff’schen  Philo- 
sophie mit  ekiektischer  Richtung. 

Capito,  siehe  Robert  Greathead. 
Capreolus,  Johannes,  war  aus  Lan- 
guedoc, nach  Andern  aus  Toulouse  gebflrtig, 
wurde  DominikanermSnch  und  Magister  der 
Theologie  in  Paris,  wro  er  fiber  die  „Sen- 
tenzenu  Peters  des  Lombarden  Vorlesungen 
hielt.  Seit  1426  lebte  er  im  Ordenshause 
der  Dominikaner  zu  Rodes,  wo  er  seine 
Commentarii  in  IVlibros  sententiarum  Petri 
Lombardi  (in  Veuedig  1483  und  Offer  gedruckt) 
verfasste  und  1444  starb.  Die  letzte  Ausgabe 
dieses  Werkes  erschien  zu  Venedie  1589, 
mit  Zusktzen  versehen,  durch  den  Domini- 
kaner Matthias  Aquarius,  in  vier  BUnden 
unter  dem  Titel:  „In  libros  sententiarum 
amplissimae  quaestiones  pro  tutela  doctrinae 
S.  Thornae  ad  scholasticmn  certamen  egre- 
gie  disputatae<f . Dieses  vorzflglichste  Werk 
dermittelalterlichen  Thomistenschule,  welches 
auch  in  Auszfigen  verbreitet  wurde,  hat  dem 
Verfasser  den  Ehrennamen  des  Princeps 
Thomistarum  verschafft  und  enth&lt  eine 
treue  Darstellung  der  Thoraistischen  Lehre 
mit  steter  Bezugnahme  auf  die  abweichenden 
und  gegensktzlichen  Meinungen  anderer 
Scholastiker. 

Cardaillac,  Jean  Jacques  Sdverin 
de,  war  1766  im  Schlosse  Lotraine  im  De- 
partement  Lot,  als  Sohn  des  Marquis  de 
Cardaillac,  geboren  und  unterm  ersten  Kaiscr- 
reiche  Professor  der  Philosophie  an  den 
Collegien  zu  Montauban  und  zu  Bonrbon, 
sowie  spllter  bei  der  philosophischen  Facultiit 
zu  Paris,  wo  er  1845  starb.  Er  verdffentlichte 
1830  Etudes  elcmcnlaires  de  philosophie,  in 
zwei  Bknden,  worin  er  sich  als  cinen  Eklek- 
tiker  zeigt,  auf  dessen  philosophische  An- 
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sehauungen  Condillac,  Laromiguiere,  Royer- 
Collard  und  Cousin,  aber  auch  Kant  Einfluss 
gehabt  haben.  In  Frankreich  vergessen,  liat 
er  bei  dem  schottischen  Philosophen  William 
Hamilton  Beachtung  gefunden. 

Cardano,  Giorlamo  (Cardanus,  Hie- 
ronymus) stammte  ana  einer  vornehmen 
Familie  in  Mailand  und  war  als  der  Sohn 
des  Hecht8gelehrten  Fazio  Cardano  1501  in 
Paris  geboren.  Seine  Amine  starb  an  der 
Pest,  und  Pestbeulen  und  Blatternpusteln 
batten  zweimal  sein  Gesicht  bedeckt  Seit 
seinem  neunten  Jahre  lehrte  ihn  sein  Vater 
Lateiniseh  und  die  Anf&nge  der  Mathematik, 
nahrte  aber  zugleich  in  dem  von  Jugend 
auf  zu  Hallucinationen  und  Visionen  geneigten 
Sohue  den  Sinn  ftlr  magische  und  astro- 
logische  Tr&umereien  und  die  Vorstelluug 
von  einem  ihm  beiwohnenden  „ daemon  fami- 
haris“ , sodass  sich  derselbe  spkterhin  riihmte, 
riermal  in  seinem  Leben  ausserordentlicher 
Erleuchtungen  theilhaftig  geworden  zu  sein. 
In  seinem  nennzehnten  Jahre  kam  er  nach 
Pavia,  wo  er  Medicin  und  Philosophic  studirte 
and  nach  des  Vaters  Tode  in  drtickender 
Armuth  lebend,  sich  dem  Schach-  und  Wttrfel- 
spiel  ergab.  Nachdem  er  in  Padua  1525, 
nach  wiederholter  Verweigerung,  den  medi- 
cinischen  Doctorgrad  erworben  und  sechs 
Jahre  lang  als  praktischer  Arzt  an  ver- 
schiedenen  Orten  gelebt  hatte,  erhielt  er 
1533  die  Erlaubniss,  in  Mailand  Mathematik 
and  gp&ter  such  Dialektik  und  Philosophic 
zu  lehren.  Im  Jahr  1543  erhielt  er  eine 
Professur  der  Medicin  in  Mailand,  von  wo 
er  1559  nach  Pavia  und  1562  nach  Bologna 
als  Lehrer  der  Medicin  berufen  wurde. 
Wegen  eines  Versuclis,  das  Leben  und 
Wirken  Christi  astrologisch  zu  erkhiren, 
wurde  er  1570  zu  Bologna  verhaftet  und 
einige  Zeit  eingekerkert,  jedoch  bald  wieder 
freigesprochen  und  kam  15?1  nach  Rom,  wo 
er  in  das  Collegium  der  Aerzte  aufgenommen 
wurde  und  vom  Papst  ein  Jahresgehalt  er- 
lrielt  Znletzt  enthielt  er  sich  der  Speisen 
and  starb  am  15.  October  1516,  angeblich 
an  dem  Tage,  den  er  zuvor  als  seinen  letzten 
bezeichnet  hatte.  In  seiner,  zum  Theil  schon 
1542  in  Basel  gedruckten,  dann  bis  zum 
Jahr  1575  fortgesetzten  Schrift  „De  vita 
propria “ hat  er  mit  merkwttrdiger  Offenheit 
seine  Fehler  und  Leidenschaften  blosgelegt, 
wie  seine  Talente  und  guten  Eigenschaften 
hervorgehoben  und  sich  zu  dem  Wahlspruche 
hekannt,  dass  die  Wahrheit  Allem  vorgehe 
and  dass  er  keinen  Anstand  nehme,  um 
flitter  willen  auch  den  Gesetzen  zuwider- 
tahandeln.  Nach  seiner  Ansicht  stand  sein 
Leben  und  sein  Schicksal  mit  dem  All  im 
Znsammenhang  und  war  in  den  Stemen  vor- 
geselirieben.  Innerlich  ohne  sittlichen  Halt 
und  8e!bstbeherrschung,  war  er  in  seinem 
Leben  mil  von  Widersprttchen  und  Sonderbar- 
kmtea  and  kleidete  sich  bald  als  Schotte, 


bald  als  Spanier,  bald  als  Tttrke,  bald  in 
Lumpen,  bald  in  Sammet  und  Seide.  Nach- 
dem  er  seit  seinem  21.  Lebensjahrc  in  Folge 
tibermassigen  Genusses  sinnlicher  Liebe  sein 
mknnliches  Vermbgen  verloren  hatte,  das  er 
jedoch  nach  glticklicher  Heilung  von  der 
Schwindsucht  nach  seinem  dreissigsten  Jahre 
wieder  erlangte , hat  er  sich  bis  in  sein 
Greisenalter  mit  unverhohlener  Herzenslust 
geschlechtlichen  Genttssen  ergeben.  Auch 
seine  beiden  talentvollen  Sbhne  fUhrten  ein 
ausschweifendes  und  liederliches  Leben;  der 
dltere  Sohn  wollte  sein  gleichfalls  aus- 
schweifendes Weib  vergiften  und  wurde  im 
GefUngniss  mit  dem  Beil  hingerichtet  Von 
dem  Bewusstseiu  seines  Talentes  war  Cardano 
in  so  hohem  Grade  durchdrungen , dass  er 
unter  sein  Bildniss  in  lateinischer  Sprache 
die  Distichen  schrieb,  welche  in  deutscher 
Uebersetzung  also  lauten: 

Erde  bedcckt  mich  nicht;  emporgehoben  geu 

Himmel 

Leb’  in  der  M&nner  Mund  herrlicher  imtner 

ich  fort; 

Was  auch  kiinftig  erblickedieSonn’,  injeglichem 

Jahre 

Sieht  sie  Cardano’s  Ruhm,  sioht  sie  Cardano’s 

Geschlecht ! 

Als  Arzt  ausgezeichnet  und  durch  zahlreiche 
medicinische  Werke  bekannt,  hat  ihn  Kurt 
Sprengel  in  seiner  Geschichte  der  Medicin 
anerkennend  beurtheilt.  Als  Mathematiker 
hat  er  in  der  Algebra  und  Analysis  wichtige 
Entdeckungen  gemacht  und  wurden  seine 
Leistungen  von  Libri  {histoire  des  sciences 
mathemaXiqucs  en  Italie,  III.  pag.  167 — 177) 
gewUrdigt.  Seine  „Ars  magna  sive  de  regulis 
algebraicis<(  erschien  im  Jahr  1543.  LJnter 
seinen  philosophischen  Schriften,  in  denen 
er  jedoch  ohne  systematische  Ordnung  und 
Methode  verfiihrt  und  iiber  welche  sein 
Nachfolger  Campanella  sehr  abfkllig  urtheilt, 
komraen  fUr  die  Kenntniss  seiner  Lehre  be- 
sonders  zwei  naturphilosophische  Werke  in 
Betracht,  deren  eines  unter  dem  Titel  „De 
subtilitate  libri  XXI“  1552  und  in  zweiter 
Ausgabe  1554  erschien,  w&hrend  das  andere 
unter  dem  Titel  „De  varietate  rerum  libri 
XVII“  1556  im  Druck  erschien.  Gegen 
Cardano’s  Schrift  „de  subtilitate “ hat  Julius 
Caesar  Scaliger  seine  „Exerci  tat  tones 
exotericae  “ (Paris  1557)  gerichtet,  worauf 
Cardano  seine  .Rechtfertigung  unter  dem 
Titel  „In  calumniatorem  librorum  de  sub- 
tilitate rei'um  actio  primau  der  spatern 
(dritten)  Ausgabe  dieser  Schrift  (1259)  bei- 
geftlgt  hat.  Nachdem  das  Werk  „De  vita 
propria “ von  Gabriel  Naudaeus  (Naudd) 
1643  neu  herausgegeben  worden  war,  erschien 
eine  Sammlung  der  Werke  Cardano’s  unter 
dem  Titel  „Hierongmi  Cardani  Medio- 
lanensis  philosophi  et  medici  celeberritni 
opera  omnia  curd  Caroli  Sponii,  1663  zu 
Lyon,  in  zehn  Foliob&nden , die  nur  leider 
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von  sinnentstellenden  Druckfehlern  wimmeln. 
Die  Bknde  1 — 3 und  10  enthalten  die  philo- 
sophischen,  Band  4 die  matheraatischen  und 
die  Bftnde  5 — 9 die  raediciniscken  Werke. 
Einen  Auszug  aus  Cardano’s  Btlchern  „Von 
der  Freiheit44  und  „Von  der  Verschiedenheit 
der  Dinge44  enth&lt  das  zweite  Heft  (1820) 
von  Rixner’s  und  Siber’s  „Leben  und  Lehr- 
meinungen  berUhmter  Physiker  des  16.  und 
17.  Jahrhunderts44.  Die  Grundgedanken  seiner 
pliilosophischen  Lehre  laasen  sich  in  Folgenden 
zusammenfassen : Gott  ist  das  Eine,  ewige 
Sein,  und  weil  das  Nichtsein  nirgends  ist, 
waltet  er  liberal!  unermesslich  und  unendlich. 
Die  Welt  ist  die  Entfaltung  seines  Lebens 
und  sie  wird  von  ihm  immerdar  geschafFen. 
Als  der  Eine  heisst  er  der  Gute,  und  das 
Eine  Sein  ist  zugleich  selbstbewusstes  Leben 
der  Liebe.  Dem  Gesetze  der  Zahlen  hat 
Gott  seine  Werke  unterworfen  und  die  ma- 
thematische  Erkenntniss,  welche  die  Natur 
der  Zahlen  betrifft,  gehort  zur  wahren  Weis- 
heit.  Luft,  Wasser  und  Erde  sind  die  drei 
einzigen  materiellen  Elemente;  die  himrn- 
lische  Warrae  und  die  irdische  Feuchtigkeit 
wirken  als  das  active  und  passive  Princip 
aller  Zeugung,  welche  durch  ihr  Zusammen- 
treten  die  Ursache  aller  Kdrper  sind.  Die 
mit  dem  Licht  identische  himmlische  W&rme 
regt  sich  als  allgemeines  beseelendes  Lebens- 
princip  in  jedem  der  materiellen  Elemente 
auf  eigenthtlmliche  Weise,  und  durch  diese 
belebende  Seele  des  Alls,  die  (lberail  und 
nirgends  wohnt,  stehen  alle  Dinge  in  der 
Natur  in  einer  allgemeinen  Sympathie  mit 
einander.  Auch  die  Antipathie,  als  Ab- 
stossung  des  Ungleichen,  ist  in  der  Anziehung 
des  Gleichen  mitbcgrttndet.  Es  giebt  in  der 
Natur  nichts  absolut  Unbelebtes,  sondern 
Mineralien  und  Metalle  sind  nur  unvollkom- 
mene  Mischungen  jener  beiden  allgemeinen 
Principien;  die  Pflanzen  zeigen  schon  eine 
Spur  von  Liebe  und  Hass,  deren  Wirksam- 
keit  in  der  Thierwelt  deutlicher  hervortritt 
In  der  Stufenleiter  der  irdischen  Dinge  steht 
der  mit  alien  thierischcn  Trieben,  tlberdiess 
aber  mit  List  und  Verstand  ausgestattete 
Mensch  obenan,  geschaffen  zur  Erkenntniss 
Gottes  und  der  gdttlichen  Dinge,  zur  Ver- 
mittelung  des  Irdischen  mit  dem  Gdttlichen 
und  zur  Herrschaft  (iber  die  irdische  Welt. 
Dieser  Bestimmung  entspricht  des  Meuschen 
Ausstattung  mit  dem  Geiste  (metis) , durch 
den  er  das  Gdttliche  erkennt,  mit  der  Ver- 
nunft  (ratio),  die  ihntiber  alle  irdischen  Dinge 
erhebt,  und  mit  der  Hand,  durch  die  er  sich 
das  Irdische  unterthanig  macht  Auf  der 
untersten  Menschenstufe  stehen  diejenigen, 
die  sich  tauschen  lassen , in  der  Mitte  die- 
jenieen,  die  tauschen  und  getauscht  werden, 
auf  der  hdchsten  Stufe  diejenigen,  die  tauschen, 
aber  nicht  getauscht  werden.  Nur  der  durch 
den  Lebensgeist  mit  dem  beseelten  Leibe 
vcrbundene  immaterielle  Geist  ist,  als  das 


Gottverwandte  und  in  fortschreitender  Er- 
kenntniss sich  stets  Vervollkommnende  im 
Menschen  und  als  in  alien  Menschen  gleich- 
wesentlich,  auch  unsterblich,  wahrend  die 
Seele  zugleich  mit  dem  Kdrper  vergeht.  Durch 
gdttliche  Gnade  erhebt  sich  der  Geist  in  der 
mystischen  Ekstase  zur  Anschauung  des 
Gdttlichen  und  zura  wahren  Leben  und  wird 
vom  gdttlichen  Lichte  durchleuchtet  Eins  mit 
Gott,  wirkt  Wunder  und  wcissagt, 

Carneades,  siehe  Karneades. 

Carpentarius  oder  Carpentier,  siehe 
Charpentier. 

Carp  Derates,  siehe  Karpokratds. 

Cariesius,  Renatus,  siehe  Descartes. 

Cams,  siehe  Lucretius. 

Cams,  Friedrich  August,  war  1770 
zu  Bautzen  geboren  und  seit  1795  Prediger, 
seit  1805  Professor  der  Philosophie  in  Leipzig, 
wo  er  schon  1807,  im  37.  Lebensjahre  starb. 
Er  suchte  auf  Kant’scher  Grundlage  mit 
Vorliebe  fttr  Jacobi’s  Geftthlsphilosophie 
weiter  zu  bauen  und  hat  verdienstliche 
Arbeiten  aus  dem  Gebiete  der  Philosophie- 
geschichte,  sowie  zur  Psychologie  hinterlassen, 
in  welchen  er  einen  reichen  Stoff  in  wohl- 

Seordneter  Auswahl  des  Einzelnen  darbot. 

eine  nachgelassenen  Werke  erschienen 
1808  — 1810  in  sieben  Theilen,  welche  ent- 
halten: I.  IL  Psychologie  (1808,  in  2.  Aufl. 
1823);  III:  Geschichte  der  Psychologie  (1808) ; 
IV:  Ideen  zur  Geschichte  der  Philosophie 
(1809);  V:  Psychologie  der  Hebrier  (1809); 
VI:  Ideen  zur  Geschichte  der  Menschheit 
(1809);  VII:  Moralphilosophie  und  Religions- 
philosophie;  nebst  dem  Leben  des  Verfassers 
(1810). 

Schwarzs,  C.  A.,  zura  Andenkoa  &u  F.  A. 
Car  us.  1808. 

Cams,  Karl  Gustav,  war  1789  in 
Leipzig  geboren,  seit  1811  Privatdocent 
daselbst  ftlr  vergleichende  Anatomie,  als 
deren  Mitbegrilnder  er  in  Deutschland  gilt, 
seit  1815  Professor  der  Entbindungskunst 
und  Director  der  medicinisch-chirurgischen 
Akademie  in  Dresden  und  seit  1827  kdnig- 
licher  Leibarzt,  als  welcher  er  1869  starb. 
Abgesehen  von  seinen  „Grundz(igen  der  ver- 
gleichenden  Anatomie  und  Physiologic44  (1825, 
in  drei  B&nden)  und  seinen  ^GrundzOgen 
einer  neuen  und  wissenschaftlich  begrtlndeten 
Cranioscopie  (Schiidullehre)44  (1841),  mit  Atlas 
in  zwei  Heften  (1843  und  1845),  woran  sich 
eine  Abhandlung  Mtlber  Grund  und  Bedeutung 
der  verschiedenen  Formen  der  Hand  in  ver- 
schiedenen  Personen44  (1846)  anschliesst,  hat 
Carus  mit  besonderer  Vorliebe  das  Gebiet 
der  Psychologie  bearbeitet.  Seine  dahin 
gehOrigen  Arbeiten  sind:  „Vorlesungen  tlber 
Psychologie*4  (im  Winter  1829 — 30  in  Dresden 
gehalten)  1831,  femer  w Psyche;  zur  Ent- 
wickelungsgeschichte  der  Seele  ^1846)  und 
n Vergleichende  Psychologie44  (I860).  Daneben 
hat  er  auch  eine  Schnft  unter  dem  Titel 


Digitized  by  Google 


C&smann 


189 


Causis 


*Organon  der  Natur  und  des  Geistes*  (1856) 
rerdffentlicht.  In  seinen  philosophischen 
Aaschauungen  dnrch  Schelling  angeregt, 
kennzeichnet  ein  Asthetischer  Naturpantheis- 
mus  seine  Arbeiten,  die  durch  Leichtigkeit, 
Gewandheit  nnd  Klarheit  des  Ansdrucks 
aniiehen. 

C.  G.  Car  us,  Lebenaerinnerungen  und  Denk- 

wurdigkciten.  1865. 

Casmann,  Otto,  war  ein  Schiller  des 
Hilb-Ramisten  Qoclenius  nnd  erst  Rector  in 
Steinfurt  und  dann  Prediger  in  Stade,  wo 
er  im  Jahre  1607  starb.  Er  suchte  sich 
von  der  Autorit&t  des  Aristoteles  zu  befreien 
nnd  hat  sich  nm  die  empirische  Psychologic 
Verdienste  erworben  dnrch  seine  Schriften: 
„Psychologia  anthropologica  sive  animae 
humanae  docirina“  (1594)  und  „ Anthropo- 
logical pars  II.,  h . e.  de  fabrica  humani 
corporis  methodice  scripta “ (1596). 

Cas|>e,  Josef  ibn,  siehe  Ibn  Caspe. 

Cassiodorius,  Magnus  Aurelius, 
war  wahrscheinlich  zu  Scyilacium  in  der 
Prorinz  Bruttien  geboren  und  hiess  eigentlch 
Senator.  Die  Gunst,  in  der  schon  sein  Vater 
bei  demOstgothenkdnigTheodorich  gestanden 
hatte,  ttbertrug  sich  frtih  auf  den  Sohn,  wel- 
eher  als  Geheimsecret&r  beim  Kdnig  in  hohem 
Ansehen  stand,  bis  er  sich  urn’s  Jahr  540 
von  den  StaatsgescliAften  in  das  von  ihm 
in  Bruttien  gegrilndete  Kloster  Vivarium  zu- 
rtckzog,  wo  er  als  93jAhriger  wahrschein- 
lich im  Jahre  570  starb.  In  seinem  Werke 
«De  artibus  ac  disciplines  liberalium  lilera- 
ntm*j  welches  tlbrigens  nur  das  zweite  Buch 
eines  urn’s  Jahr  544  verfassten  grdsseren 
Werkes  unter  dem  Titel  „ Institutionum  di- 
vinarum  et  saecularhun  lectionum u war, 
welches  die  theologische  und  weltliche  Wissen- 
•ehafit  zusammenfasste , giebt  der  Verfasser 
eine  haupts&chlich  aus  den  Schriften  seines 
Zeitgenossen  BoStius  geschflpfte  kurzgefasste 
Uebersicht  der  Wissenschalten,  als  der  drei 
Jirtcs n&ralich  Grammatica,  Dialectica  und 
Rhetortca,  und  dann  der  vier  „ scientiae 
reales **,  n&mlich  Arithmetica,  Geometria, 
Mtuica  und  Astronomia,  welche  sich  seitdem 
fax  den  Unterricht  wAhrend  des  Mittelatters 
»ls  „ Triviam*  und  „ Quadrivium*  gestalteten. 
Aosserdem  hat  Cassiodorius  eine  kleine,  unter 
dem  Eindnss  der  Lehren  des  Augustinus  und 
des  Claudianus  Mamertus  abgefasste  philo- 
wphische  Schrift  „De  anima^  verfasst,  worm 
er  die  Lehre  von  der  Kdperlichkeit  der 
Seele  bek&mpft  und  die  menschliche  Seele 
als  eine  von  Gott  geschaffene  geistige  und 
eigenthllmliche  Substanz  bezeichnet,  welche 
wen  Kdrper  belebt,  vernttnftig  und  unsterb- 
|*b,  aber  zum  Guten  und  Bdsen  wendbar 
hi,  ihrem  Wesen  nach  Licht,  weil  nach 
(kites  Bilde  geschaffen,  und  ausser  den  vier 
Cardinal-  Tugenden  der  griechischen  Philo- 
■ophen  noch  Contemplation,  Urtheilskraft  und 
^ediehtniss,  ttberdies  aber  noch  filnf  nattir- 


liche  Tugenden  ( virtus  sensibility  imperaiiva, 
principalis,  vitalis  und  delectatio  besitzt. 
Ihr  Sitz  iat  der  Kopf,  obgleich  sie  ganz  in 
ihren  Theilen  auch  Uberall  im  Leibe  gegen- 
wArtig  sich  verbreitet.  Zugleich  giebt  er  die 
Zeichen  und  Indicien  an,  woran  die  guten 
und  bbsen  Menschen  zu  unterscheiden  und 
erkennbar  sind,  und  handelt  endlich  von 
der  Unsterblichkeit  der  Seelen  und  ihrem 
Zustande  nach  dem  Tode. 

Magni  Aurelii  Cassiodorii  Senatoris  opera 
omnia  erschienen  zuerst  Rotomagi  1679,  dann 
ad  fidem  mss.  codd.  emendata,  uotis  et  ob- 
servationibus  illustrata  opera  et  studio  J. 
Garetii,  Venetiis  1729,  2 Toll. 

Thorbecke,  A.,  Cassiodorius  Senator.  1867  (Pro- 
graram  des  Heidelberger  Lyceums). 

Franz,  A.,  M.  A.  Cassiodorius  Senator.  1872. 

Cassiu9,  ein  bei  Diogenes  von  Lagrte 
erw&hnter  Skeptiker,  dessen  Zeitalter  nicht 
bekannt  ist. 

Cassius,  Cajus,  der  Mdrder  Casar’s, 
wird  bei  Cicero  als  EpikurAer  genaunt. 

Castricius,  Firm  us,  ein  Schiller  des 
Neuplatonikers  Plotinos,  wird  als  „politischer 
Mann*4  bezeichnet,  an  welchen  der  Neu- 
platoniker  Porphyrios  seine  Schrift  nUeber 
die  Enthaltung  vom  Beseelten“  richtete,  da 
dieser  Mann  frllher  die  Enthaltung  vom 
Fieischgenusse  gebilligt  hatte,  die  er  nachher 
bek&mpfte. 

Catius,  Cajus,  aus  Insubrien  (in  Gallien) 
gebtirtig,  war  ein  Epikur&er  vor  Cicero’s 
Zeit  und  hat  zuerst  ilber  Philosophic  latei- 
nisch  geschrieben,  wovon  sich  jedoch  Nichts 
erhalten  hat. 

Cato,  M.  Porcius,  derjtlngere  (Uti- 
censis)  wird  von  Cicero  als  „vollendeter 
Stoiker*  bezeichnet,  der  die  Schriften  seiner 
Schule  eifrig  studirt  habe,  und  gait  den 
nachfolgenden  Stoikern  als  Musterbild  eines 
Weisen,  der  namentlich  von  Seneca  mit 
maasslosen  Lobsprttchen  verherrlicht  wird. 

Catulus,  Cinna,  ein  Stoiker,  wird 
unter  den  Lehrern  des  Kaisers  Marcus 
Aurelius,  des  Stoikers  auf  dem  Kaiserthrone, 
genannt. 

Catulus,  Q.  Lutatius,  der  College 
des  Marius  im  Kimbrischen  Kriege,  wird 
von  Cicero  ala  An  hanger  der  Lehre  des 
Karneades  erw&hnt,  ohne  dass  von  einer 
genauern  Kenntniss  der  griechischen  Philo- 
sophic bei  ihm  etwas  NAheres  bekannt  wAre. 

Causis,  de  (von  den  Ursachen , ist  der 
Titel  einer  kleinen  Schrift,  welche  den  latei- 
nischen  VV erken  des  Aristoteles  und  Averrods 
in  der  Venetianischen  Ausgabe  vom  Jahre 
1552 , im  siebenten  Bande  beige  flight  ist, 
wAhrend  sie  in  der  Altera  Venetianischen 
Ausgabe  vom  Jahre  1496  auf  das  Buch  „de 
mundo “ folgt  Dieser  „ libellus  de  causis “ 
enthAlt  32  metaphysischeThesen  mit  kllrzerer 
oder  l&ngerer  Beweisfilhrung  und  war  bei 
den  grossen  Scholastikera  des  Mittelalters, 
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Albert  dera  * Grossen , Thomas  von  Aquino 
und  Aegidius  de  Colonna  so  hochgesch&tzt, 
dass  er  von  denselben  mit  Commentaren 
verseben  wurde.  Offenbar  dieselbe  Schrift 
wird  bei  Alanus  ab  insulis  (von  Ryssel)  unter 
dem  Titel  ^liber  de  essentia  purae  bonitatisu 
angeftihrt.  Nach  der  Meinung  Alberts  des 
Grossen  war  das  Bttchlein  von  einem  sonst 
ganz  unbekannten  jttdiachen  Philosophen 
David  auf  Grundlage  eines  angeblich  Aristo- 
telischen  Briefs  unter  Hinzuftigung  weiterer 
Erbrternngen  aus  Avicenna’s  und  Alfarabi’s 
Schriften  verfasst.  Nach  dem  sch&rferen  Blicke 
des  Thomas  von  Aquino  war  es  ein  ur- 
sprtlnglich  arabisch  verfasster  Auszug  aus 
einer  dem  Proklos  zugeschriebenen  Schrift 
* Stoicheiosis  theological  (d.  h.  institutio 
theologica).  Es  ist  davon  in  der  That  das 
arabische  Original  noch  handschriftlich  in 
der  Warner’schen  Sammlung  zu  Leydeu  vor- 
handen.  Als  angebliches  Werk  des  Aristo- 
teles  wurde  das  Bucb  auch  in’s  Hebr&ische 
und  durch  den  Archidiakonus  Dominicus 
Gundisalvi  von  Segovia  mit  Htilfe  des  be- 
kehrten  Juden  Johannes  Avendeath  urn’s  Jahr 
1150  aus  dem  Arabischen  in’s  Lateinische 
tlbersetzt,  und  in  dieser  Gestalt  als  „de 
causis  libellus‘i  verbreitete  sich  das  Schrift- 
chen  in  der  zweiten  H&lfte  des  zwolften  Jahr- 
hunderts  bei  den  scholastischen  Lehrern.  Es 
enthalt  eine  Zusammenstellung  und  'weitere 
Entwickelung  neuplatonisclicr  Satze  aus  dem 
Kreis  der  in  der  Schule  des  Proklos  herr- 
schenden  Anschauungen.  Die  Begriffe  werden 
zu  selbststandigen  Kraften  und  Wesen  er- 
hoben;  den  abstractiven  Begriffen  entsprechen 
die  hbheren  und  frttheren  Ursachen;  dem 
Leben  geht  das  Sein , der  individuellen 
Existenz  das  Leben  voraus.  Das  hdchste 
Eine,  welches  mit  dem  schlechthin  Guten 
identificirt  wird,  ist  vor  der  Ewigkeit,  die 
himmlische  Intelligenz  ist  mit  der  Ewigkeit, 
die  tiber  der  Natur  stehende  Seele  ist  nach 
der  Ewigkeit  und  vor  (tiber)  der  Zeit,  und 
nur  die  zeitlichen  Dinge  selber  bleiben  eben 
in  der  Zeit  beschlossen. 

Haneberg,  iiber  die  neuplatonische  Schrift  „von 

deu  Ursachen"  (MUnchener  Sitzuugsberichte 

1863.  I;  S.  361  — 388.) 

Cebes,  8iche  Kebes. 

Celsus,  Cornelius,  zur  Schule  der 
Sextier  in  Rom  gehbrend,  war  ein  frucht- 
barer  Schriftsteller  im  Sinne  des  mit  pytha- 
goreischen  Elementen  versetzten  Stoicismus 
dieser  Schule. 

Celsus,  siehe.Kelsos. 

Censor  inns,  ein  Platoniker  aus  der 
zweiten  Halfte  des  zweiten  christlichen  Jahr- 
hunderts,  w’elcher  von  Alexander  aus  Aphro- 
disias  wegen  einer  Behauptung  tiber  Epikurs 
Farbenlehre  angegriffen  wurde. 

Cerdo,  siehe  Kerdon. 

Cerinthus,  siehe  Kerinthos. 


Cesalpino,  (Cesalpinus),  siehe 
Caesalpinus. 

Cliaeredeinus,  siehe  Chairedemos. 

Chaerecrates,  siehe  ChairekratSs. 

Chaeremon,  siehe  Chairemdn. 

Chaerephon,  siehe  Chairephdn. 

Chairedemos,  wird  als  Bruder  und 
Anhanger  Epikur’s  neben  dessen  beiden 
andern  Brlldern  Neokles  und  Aristobtllos  ge- 
nanut,  ohne  dass  etwas  Nkheres  tiber  ihn 
bekannt  ware. 

Cliairek rates,  Bruder  des  Chaire- 
phdn, wird  als  peradnlicher  Schtiler  des 
Sokratds  genannt. 

Chairemdn,  ein  Stoiker,  welcher  als 
einer  der  Lehrer  des  Kaisers  Nero  genanut 
wird  und  nachher  Vorsteher  einer  Schule  in 
Alexandrien  war.  Die  unter  seinem  Namen 
erhaltenen  Bruclistticke  enthalten  nichts 
Philosophisches. 

Chairephdn  war,  wie  sein  Bruder 
Chairekrates,  ein  schwarmerischer  Verehrer 
des  Sokrates. 

Chalkidios  (Chalcidius),  ein  seiner 
Per8dnlichkeit  nach  ganz  unbekannter  neu- 
platonischer  Grammatiker  aus  dem  vierten 
oder  ftinften  christlichen  Jahrhundert,  hat 
sich  durch  eine  lateinische  Uebersetzung  und 
Erklarung  des  platonischen  Dialogs  Timaios 
bekannt  gemacht,  welcbe  unter  dem  Titel: 
Interprelatio  latina  partis  prioris  Timaei 
Platonis  et  comnentarius  in  eundem  zueret 
1520  in  Paris,  dann  1617  in  Leiden  gedruckt, 
neuerdings  in  der  von  Mullach  heraus- 
gegebenen  Sammlung  der  „Fragmenta  philo- 
sophorum  Gra€Corum“ , Vol.  II  (1857) 
S.  147 — 258  wieder  abgedruckt  worden  ist. 

Chalybaeus,  Heinrich  Moritz,  war 
1796  zu  Pfaffroda  im  sadisischen  Erzgebirg 
geboren,  hatte  seit  1816  in  Leipzig  studirt 
und  nahm  1820  als  Doctor  der  Philosophic 
eine  Hauslehrerstelle  in  Wien  an,  wurde 
1822  Collaborator  an  der  Kreuzschule  in 
Dresden,  1825  Lehrer  an  der  Ftirstenschule 
zu  Meissen  und  1828  Professor  an  der 
Milit&rakademie  in  Dresden.  Hier  machte 
er  sich  durch  seine  spkter  after  aufgele^ten 
Vorlesungen  tiber  die  „Historische  Ent- 
wickelung der  speculativen  Philosophic  von 
Kant  bis  Hegel44  1837  (5.  Auflage  I860)  zu- 
erst  als  philosophischen  Denker  bekannt  und 
wurde  daraufhin  1839  als  Professor  der 
Philosophic  nach  Kiel  berufen.  In  dieser 
Stellung  verbffentlichte  er  weiter:  ^Phft- 
nomenologische  Blatter44  (1841),  „Die  moderne 
Sophistik44  (1843),  „Entwurf  eines  Systems 
der  Wissenschaftslehre44  (1846),  ^System  der 
speculativen  Ethik44  (1850),  in  2 Banden, 
* Philosophic  und  Christenthum44  (1853).  Et 
polemisirte  gegen  den  Pantheismns  der 
Hegel’schen  Philosophie  ebenso,  wie  gegen 
den  Atomismus  Herbarts  und  verlangte,  dass 
die  ethische  Persbnlichkeit  wieder  zum  Mittel- 
punkt  des  Weisheitsstrebens  werde  und  dass 
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die  *Wiasen8chaftslehreM  als  die  eigentliche 
philosophische  Grundwissenschaft  nicht  bios 
die  logisch-metaphyaischen,  sondem  anch  die 
ethischen  Kategorieen  entwickele.  Den  Inhalt 
seiner  ^Wissenschaftslehre*  hat  Chalybkus 
knrz  vor  seinem  Tode,  welcher  1862  auf 
einer  Herbstferienreise  erfolgte,  ktlrzer  und 
gemeinfasalicher  dargestellt  in  der  Schrift 
JPondamentalphilosophie ; ein  Versuch,  das 
System  der  Philosophie  auf  ein  Realprincip 
zn  begrilnden*  (1861).  Die  Philosophie  gilt 
ihm  nicht  bios  ills  Wissenschaft  der  Wissen- 
schaften , noch  Uberhanpt  vorzugsweise  als 
Wissen,  sondem  ist  wesentlich  auch  Wollen 
and  dazu  bestimmt,  den  Zweck  des  raensch- 
Kchen  Daseins  zu  verwirklichen.  In  den 
Begriff  der  Philosophie  muss  der  mensch- 
Ikhe  Gnmdtrieb  zum  praktischen  Leben  und 
damit  zum  ethischen  Wirken  mitaufgenommen 
werden,  sodass  die  vollendete  Philosophie 
ragleich  die  Totalverfassung  des  ganzen  Ge- 
mtiths,  der  Gesinnung  und  des  Lebens  in 
lich  begreift  und  mit  der  Weisheit  zusammen- 
fldlt  Somit  kann  die  Philosophie  nur  als 
ein  lebendigcs,  ihrer  selbst  und  ihres  Zieles 
bewusstes  StTeben,  mit  Einem  Worte  als  ein 
bestimmtes  Wollen  gefasst  werden,  als  Wollen 
der  Weisheit  und  Liebe  der  Weisheit,  knrz 
ali  der  wissenschaftliche  Weisheitswille. 
Dieser  letztere  ist  sonach  erstens  eine  solche 
theoretische  Weltansicht,  die  den  Menschen 
fiber  die  Wirren  und  Rathsel  der  Wirklich- 
keit  aufkliirt,  ihn  sodann  zur  Mitthatigkeit 
fflr  die  Verwirklichung  des  Weltideales  an- 
regt  und  ihm  endlich  durch  das  Bewusstsein, 
als  lebendigcs  Glied  im  Ganzen  mit  einbe- 
griffen  zn  sein,  zur  Beseligung  gereicht 
( hamailedn,  aus  Herakleia  im  Pontus 
gebflrtig,  ein  jtlngerer  Zcitgenosse  des  Aristo- 
telesBchttlers  Theophrastos , hat  als  Peri- 

Siker  eine  Schrift  „flber  die  Lustu  ver- 
aus  welcher  unsjedoch  Nichtstlberliefert 
en  ist. 

Champeaux , siehe  Wilhelm  von 
Champeaux. 

Charlier,  Johannes,  war  als  der  Sohn 
eines  Landmannes  Lecharlier  in  dem  Dorfe 
Gerson  unweit  Rheims,  im  Departement  der 
Ardennen  1363  geboren  und  wurde  spater 
nach  seinem  Geburtsorte  gewflhnlich  kurz- 
»eg  Johannes  Gerson  genannt.  Seit 
1377  stndirte  er  in  Paris  Philosophie  und 
writ  1381  Theologie  und  wurde  der  Schtiler 
nad  Freund  des  Kanzlers  der  Universit&t, 
Peter’s  von  Ailly  ( Petri  de  Alliaco),  indem 
er  ragleich  die  Schriften  des  Hugo  und 
Richard  aus  der  Schule  von  St  Victor  und 
des  Wilhelm  von  Occam  eifrig  studirte.  Nach- 
dem  er  1^2  Doctor  der  Theologie  und  nach 
dem  Tode  Peter’s  von  Ailly  Kanzler  der 
laivexsitat  geworden  war,  erwarb  er  sich  als 
Idmr  bei  seinen  Zeitgenossen  den  Ehren- 
wunen  „ Doctor  christianissimus  “ Seine 
fiffeotliche  Wirkramkeit  ausser  dem  Lehramte 
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war  haupts&chlich  auf  die  Beilegung  der 
kirchlichen  Wirren  seiner  Zeit  gerichtet, 
indem  er  namentlich  seit  1415  als  franzd- 
sischer  Abgeordneter  auf  dem  Concil  zu 
Konstanz,  unter  Festhaltung  an  dem  Grund- 
satze,  dass  das  Concil  iiber  dem  Papste  stehe, 
zur  Beseitigung  des  pftpstlichen  Schisma’s 
mitwirkte.  Nach  Schliessung  des  Concils 
vom  Herzog  von  Burgund  des  Landes  ver- 
wiesen,  zog  er  sich  in  Pilgerkleidung  nach 
Rattenberg  im  bayerischen  Gebirg  zurtlck 
und  kehrte  erst  nach  dem  Tode  des  Herzogs 
(1419)  nach  Frankreich , aber  nicht  mehr 
nach  Paris  zurtlck,  sondem  begab  sich  nach 
Lyon,  woselbst  er  im  Cdlestinerkloster  zu 
St.  Paul,  in  welchem  sein  Bruder  Prior  war, 
noch  zehn  Jalire  lebte  und  1429  starb. 
Gersonis  opera  wurden  zuerst  in  Coin  1483 
(in  vier  Folianten) , dann  in  Strassburg 
1488 — 1502  und  in  Paris  1521  gedruckt. 
Die  volist&ndigste  Ausgabe  ist  die  von  Du 
Pin  besorgte,  Amsterdam  1706  in  ftlnf 
Folianten.  In  seinen  Schriften  ist  der  Wider- 
wille  gegen  das  leere  scholastische  Treiben 
der  damaligen  Wissenschaft  immer  von  Neuem 
auf  das  Kr&ftigste  ausgesprochen.  Dialektik 
und  Physik  will  er  in  die  Theologie  nicht 
eingemischt  haben,  da  durch  Einbildungs- 
kraft  und  Vemunftschltlsse  in  der  Erkennt- 
niss  Gottes  nichts  auszurichten  sei.  Logik 
und  Metaphysik  erscheinen  ihm  nur  noth- 
wendig,  damit  wir  von  unsem  Affecten  nicht 
betrogen  werden.  Die  Philosophie,  die  ihm 
tiberhaupt  nur  als  Magd  der  Theologie  gilt, 
reicht  nicht  an  das  Verstftndniss  des  Glaubens- 
inhaltes  heran.  In  dieser  Ueberzeugung  suclit 
er  das  Interesse  der  Geister  vom  logischen 
Formalismus  und  den  metaphysischen  Spe- 
culationen  der  Scholastik  auf  die  mystische 
Theologie  zu  leiten,  welche  nach  dem  Vor- 
bilde  des  von  Gerson  besonders  hochgestellten 
Bonaventura  (Johann  von  Fidanza)  mehr 
durch  bussfertige  Gesinnung  als  durch  mtth- 
selige  Untersuchungen  scholastischer  Wiss- 
begierde  zu  Stande  komme  und  zur  eigent- 
lichen  Weisheit  ftlhre.  Unter  seinen  philo- 
sophischen  Schriften  geht  vorzugsweise  die 
in  seinen  letzten  Lebensjahren  abgefasste 
Abhandlung  „de  concordantia  melaphysicae 
cum  logicau  auf  eine  Versohnung  des  liber 
die  Bedeutung  des  Allgemeinen  unter  den 
Scholastikem  obwaltenden  nominalistischen 
und  realistischen  Streites.  Er  glaubt  eine 
Ausgleichung  zwischen  den  liealisten  (For- 
malisten)  una  den  Nominalisten  (Terministen) 
seiner  Zeit  durch  die  Feststellung  gewinnen 
zu  kbnnen,  dass  vom  „realen“  Sein  der 
Dinge  oder  ihrem  Sein  an  und  ftlr  sich  ihr 
„objectale8u  Sein  im  erkennenden  Geiste 
unterschieden  werden  mtisse.  Er  halt,  mit 
andem  Worten,  daran  fest,  dass  die  Dinge 
in  sich  selber  ein  anderes,  veriinderliches 
nnd  zufUlliges  Sein  haben,  als  in  den  reinen 
Begriffen  des  erkennenden  Geistes,  oder  dass 
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die  Dinge  in  sich  selber  nicht  allgemein, 
nothwendig  und  unverftnderlich  sind,  wie  sie 
der  Verstand  denkt  Gleichwohl  soil  zwischen 
dem  realen  und  objectalen  Sein  der  Dinge 
eine  innere  Beziehung  stattfinden,  sofern  das 
Allgemeine  seinen  Grund  im  Einzelnen  hat 
nnd  durch  Gott  in  den  DiDgen  begrtlndet 
ist,  aber  erst  durch  die  Thfttigkeit  des  Ver- 
standes  verwirklicht  wird,  welcner  auf  Grund- 
lage  der  Eindrtlcke,  welche  die  Seele  als 
eiue  „tabula  rasa“  empfkngt,  durch  Ab- 
straction von  „Hier“  und  „Jetztu  den  all- 
emeinen  Begriff  als  die  Wesenheit  oder 
as  „Wa8“  der  Dinge  gewinnt.  Jedes  Ding 
ist  zugleich  ein  Zeichen  Gottes  und  die  ein- 
zelnen Dinge  sind  in  Gott  auf  eine  lebendigere 
und  fruchtbarere  Weise  enthalten,  als  im 
menschlichen  Geiste. 

Den  Schwerpunkt  der  schriftstellerischen 
Th&tigkeit  Gerson’s  bilden  seine  Arbeiten 
zur  mystischen  Theologie.  Er  brachte  in 
seinen  „ Consider ationes  de  theologia  my- 
stical, in  den  Schriften  .,De  perfectione “ 
und  „De  meditatione  cordis “ die  seit  dem 
Vorgange  Bernhard’s  von  Clairvaux  durch 
Hugo  und  Richard  von  St.  Victor,  Isaak 
von  Stella,  weiterhin  durch  Bonaventura  und 
Meister  Eckard  in  verschiedenen  Entwicke- 
lungsphasen  vertretene  Mystik  des  katho- 
lischen  Kirchenglaubens  erst  eigentlich  zum 
Bewusstsein  und  kritischem  Verstkndniss  ihrer 
selbst,  indem  er  die  psychologische  Ent- 
stehung  dieser  Geistesrichtung  aufzeigte  und 
ihre  phantastischen  Auswtlchse  und  Ueber- 
schreitungen  blosslegte.  Die  Erkenntniss 
Gottes  als  Wissenschaft  ist  dreifach:  die 
symbolische  Theologie  trkgt  aus  der  Sinnen- 
welt  entlehnte  Aehnlichkeiten  bildlich  auf 
Gott  tiber,  die  eigentliche  Theologie  steigt 
. von  den  an  den  Geschdpfen  erkennbaren 
Eigenschaften  zu  Gott  aur,  indem  sie  hier- 
nach  ihre  Ausssagen  von  Gott  als  dem 
Seieuden  undLebenden  bestimmt,  von  welchem 
alles  Sein  und  Leben  stammt;  die  mystische 
Theologie  endlich  erhebt  sich  durch  Ver- 
neinung  aller  aus  der  Sinnenwelt  entlehnten 
PrUdicate  Gottes  nnd  durch  Aufschwung  des 
Geistes  zum  gbttlichen  Dunkel,  in  welchem 
Gott  selbst  verborgen  ist.  Sie  sttttzt  sich 
auf  die  innern  Erfahrungen  frommer  Seelen, 
die  aber  nicht  zur  unmittclbaren  Anschauung 
Solcher  gebracht  werden  kdnnen,  die  dieser 
Erfahrungen  entbehren.  Heisst  nun  Philo- 
sophic jede  aus  unmittelbaren  Anschauungen 
hervorgehende  Wissenschaft,  so  wird  die 
mystische  Theologie  die  wahre  Philosophic 
sein,  und  die  in  ihr  Unterwicsenen  werden 
mit  Rccht  Philosophen,  noch  richtiger  Theo- 
sophen  genannt,  aenen  der  himmlische  Vater 
dasjenige  offenbart,  was  er  den  Weisen  und 
Klugen  verbirgt.  Als  einfaches,  untheilbares 
geistiges  Wesen  ist  die  Seele  eine  bestand- 
hafte  Form,  welche  in  ihrer  Einheit  mit  dem 
Leibe  dessen  bewegendes  Princip  ist,  ohne 


jedoch  an  die  Leiblichkeit  unumgSnglich  ge- 
kettet  zu  sein.  Ihre  Kr&fte  sind  nur  Naraen 
ihrer  verschiedenen  Thfttigkeitsausserungen. 
Zur  erkennenden  Kraft  (vis  cognitiva)  der 
Seele  gehbren  in  stufenmftssiger  Ordnung: 
die  reine  Anschauung  (i mtelligentia  simplex ), 
durch  welche  mittelst  unmittelbarer  gOttlicher 
Erleuchtung  die  ursprtlnglichen  Principien 
der  Dinge  erkannt  werden;  dann  der  Ver- 
stand (ratio)  oder  das  Vermbgen  der  Begriffe 
und  der  SchlUsse;  endlich  die  Sinnlichkeit 
(, sensualitas ),  die  entw-eder  als  kusserer  Sinn 
(sensus  communis ) oder  als  Phantasie  oder 
als  Urtheilskraft  oder  als  Ged&chtnis9  thfttig 
ist.  Die  empfindlich  begehrende  Grundkraft 
der  Seele  (vis  affectiva)  oder  das  GefQhls- 
und  Begehrungsvermbgen  ist  auf  ihrer  h5ch- 
sten  Stufe  reines  BegehrungsvermOgen  oder 
Gewissen  (synteresis) , welches  die  reine 
Neigung  zum  Guten  einschliesst,  dann  ver- 
stftndiges  Begehrungsvermbgen  (appetitus 
rationalist  zu  welchem  Wille,  Freiheit,  Lust, 
Leiden8chaft  gehbren;  endlich  das  niedere 
sinniiche  Geflihls-  und  BegehrungsvennDgen 
(appetitus  animalis)  mit  seinen  Empfindungen 
und  Trieben.  Ursprttnglich  war  die  ver- 
ntlnftige  Creatur  so  geschaflfen,  dass  sicb  die 
Sinnlichkeit  der  Vernunft  und  diese  der 
Intelligenz  willig  unterwarf  und  bei  der 
ursprtlnglichen  Gerechtigkeit  das  Aufsteigen 
vom  Niedern  zum  Hdhern  leicht  war.  Da 
aber  durch  den  aus  Undank  gegen  Gott  her- 
vorgegangenen  Verrath  die  ursprtlngliche 
Gerechtigaeit  verloren  ging,  so  war  die  Stinde 
da,  welche  die  gefangene  Seele  bestindig 
abwdrta  zu  ziehen  und  ihre  Vermdgen  zu 
verdunkeln  sucht.  Die  mystische  Theologie 
ist  es  nun,  welche  den  Menschen  lehrt,  vom 
Sinnliclien  sich  loszureissen  und  nach  dem 
Hbhern  zu  streben.  Die  Stufen  des  Nach- 
denkens  ( cogitatio ),  der  Betrachtung  (medi- 
tatio)  und  der  Beschaulichkeit  ( contemplatio ) 
ftlhren  die  aufstrebende  Seele  zu  Gott,  unter- 
sttltzt  und  begleitet  von  den  entsprechenden 
Stufen  des  empfindlich  - begehrenden  Ver- 
mbgens,  n&mlich  der  Lust  und  Begierde,  der 
demtithigen  Herzenszerknirschung  und  der 
entztlckten  Liebe  zu  Gott.  Um  aber  aus 
dem  stUrmischen  Meere  sinnlicher  Begierden 
zum  8ichern  Hafen  der  gdttlichen  Liebe  zu 
gelangen,  muss  der  Mensch  die  innere  Be- 
rufung  abwarten  und  seine  nattlrliche  Anlage 
zum  contemplativen  Leben  prtlfen.  ingleichen 
auch  erwdgen,  ob  sich  seine  btlrgerliche 
Stellung  damit  vertrdgt  Hat  er  sich  aber 
dazu  entschieden,  so  muss  er  aller  Vielge- 
schii  ftigkeit  und  N eugier  entsagen,  ausdauernd 
und  unverdrossen  sein,  sich  in  der  Selbst- 
erkenntniss  tlben,  sich  mftssig  und  ntlchtern 
halten  und  die  Phantasie  ztlgeln.  Indem 
der  Mensch,  durch  vollkommene  Liebe  mit 
Gott  vereinigt.  in  der  Contemplation  Gott 
auf  unaus8preculiche  Weise  erkennt,  nimmt 
die  Seele  auf  dieser  Stufe  dea  mystischen 
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Lebens  in  gewissem  Grade  die  Seligkeit 
vonns,  welche  ihrer  im  Jenseits  wartet 
Lfcny,  Vie  de  Gereon.  Paris,  1832.  2 voll. 
Schwab,  Joh.  Baptist,  Johannes  Gereon,  Professor 
der  Theologie  und  Kanzler  der  Universitiit 
Paris.  1859. 

Chamiadas^  auweilen  auch  Charmidas 
graannt,  wird  als  ein  Schtiler  des  akade- 
miachen  Skeptikers  Karneades  bei  Cicero 
verschiedene  Male  erw&hnt  und  zur  soge- 
nannlen  vierten  Akademie  gerechnet. 

Chanuid&s  gehorte  zum  Kreis  der 
penfinlichen  Schtiler  des  Sokrates,  und  nach 
ihm  ist  der  platonische  Dialog  ^Charmides1* 
benannt 

Charondas  soli  im  7.  Jahrbundert  vor 
Chr.  Gesetzgeber  seiner  Vaterstadt  Catana 
in  Sicilien  gewesen  sein  und  wurde  spftter 
fir  einen  Scbtller  des  Pythagoras  ausgegeben 
nnd  ala  Verfasscr  einer  untergeschobenen 
nenpythagor§ischen  Schrift  „Prooemia  le- 
<jmt<  (Vorreden  der  Gesetze)  bezeichnet. 

Charpentier  (Carpentier),  Jacques 
(Jacobus  Carpentarius  Claromontanus) 
nr  1524  zu  Clermont  in  Beauvoisis,  im 
Departement  Oise , geboren  und  iehrte  mit 
groseem  Beifall  Philosophic  im  College  von 
Bourgogne  sechs  Jahre  lang,  worauf  er  nach 
Paris  ging,  um  Philosophie  zu  studiren,  und 
vurde  1568  Dekan  der  dortigen  medicinischen 
Pacnltitt.  Seit  1566  bekleiaete  er  eine  Lehr- 
delle  der  Mathematik  am  College  de  Prance. 
In  der  Philosophie  war  er  ein  eifriger  An- 
lilager  und  Erklftrer  des  Aristoteles  und 
bemger  Gegner  des  Petrus  Ramus  (Pierre 
fiance),  dessen  Tod  in  der  Bartholomaus- 
nacht  er  durch  gedungene  Meuchelmbrder 
veTanlaast  haben  soil.  In  seinen  letzten 
Lebensjahren  verfiel  er  in  tiefe  Melancholie, 
die  zuletzt  in  Schwindsucht  tlberging,  und 
<ttb  1574.  Seine  philosophischen  Schriften 
and  folgende:  Animadversiones  in  libros 
III.  mstituiionum  dialecticarum  Petri  Rami 
<1564);  Descriptio  universae  naturae  ex 
Aristotele  (1562),  in  zwei  Bftnden;  Orationes 
antra  Ramum  (1566);  Platonis  cum  Ari- 
itoiele  in  universa  philosophia  comparatio 
'1573). 

Charron,  Pierre,  war  1541  zu  Paris 
ala  der  Sohn  eines  BuchhUndlers  geboren 
beneita  einige  Jahre  als  Advokat  am  Parlament 
fcaehiftigt,  als  er  sich  zur  Theologie  wandte 
nnd  bald  als  Weltpriester  in  verschiedenen 
&idten  Frankreichs  sich  den  Ruf  eines  aus- 
rodchneten  Kanzelredners  erwarb.  In 
Bordeaux,  wo  er  langere  Zeit  lebte,  wurde 
« ait  dem  Skeptiker  Michel  Montaigne  be- 
fanadet,  der  auf  seine  Anschauungen  grossen 
binflusa  gewann.  Spfcter  hielt  er  sich  als 
jtaherr  zu  Cahors,  dann  als  Kanonikus  zu 
Condom  auf.  Erst  in  seinem  53.  Lebensjahre 
tnt  er  als  8chriftsteller  hervor  und  zwar 
waiehst  mit  einem  Werke  nnter  dem  Titel: 
•tin*  trois  vfritls  contre  tous  Athies,  Ido- 
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lolatres,  Juifs,  Mahometans,  Heretiques  et 
Schismatiques“  ( 1594),  welches  in  drei  Btlchern 
zun&chst  gegen  die  Atheisten  das  Dasein 
Gottes  zu  beweisen  und  die  Grundlagen  der 
Religion  zu  legen,  dann  gegen  Heiden,  Juden 
und  Muhamedaner  das  Christenthum  als  die 
wahre  Religion  zu  erweisen  und  endlich  gegen 
die  Protestanten  den  Katholicismus  als  die 
alleinseligmachende  Religion  darzustellen 
suchte.  Einen  von  diesem  Werke  abweichendeu 
Standpunkt  nimmt  er  ein  in  dem  zu  Bordeaux 
verdffentlichten  Werke  „Traite  de  la  sagesse“ 
(1601),  worm  er  die  von  Montaigne  in  seinen 
„Essais“  vorgetragene  skeptische  Denkweise 
in  ein  schulgemiisses  Gewaud  und  geregeltere 
Formen  zu  bringen  suchte.  Das  erste  Buch 
soil  den  Menschen  in  die  Kenntniss  seiner 
selbst  einweihen  und  den  Weg  zu  ihr  weiseu; 
das  zweite  Buch  entwickelt  das  allgemeine 
Wesen  der  Weisheit  als  Rechtschaffenheit 
(altfranzbsisch  preud’hommie ) w&hrend  das 
dritte  Buch  die  Weisheit  in  die  vier  Cardinal- 
tugenden  zerlegt  und  specielle  Moralvor- 
schriften  ftlr  die  verschiedenen  St&nde  und 
Klassen  von  Menschen  enthalt.  Charron 
unterscheidet  in  diesem  Werke  scharf  zwischen 
dem  von  der  Furcht  ausgehenden  Aberglauben 
und  der  wahren  Religion,  welche  Anbetung 
Gottes  im  Geist  und  in  der  Wahrheit  sei. 
Alle  den  menschlichen  Verstand  tibersteigende 
Religionen  geben  starken  und  kraftigen 
Geistern  Anlass  zu  Spott,  weil  sie  auf  ausser- 
ordentliche  Offenbarung  gegrilndet  scin  wollen 
und  doch  thatsiichlich  nur  durch  menschliche 
Hande  und  Mittel  gehalten  werden.  Grnnd- 
lage  und  Quelle  der  wahren  Religion  ist 
vielmehr  die  Sittlichkeit  oder  Rechtschaffen- 
heit,  die  ohne  Paradies  und  Hfllle  bestehen 
kann,  weil  die  allgemeine  Ordnung  und 
Verwaltung  der  Welt  sie  begrtindet.  — Durch 
diese  Aeusserungen  tlber  die  Religion  erweckte 
sich  Charron  viele  Gegner  und  Angriffe, 
namentlich  von  Seiten  des  Jesuiten  Garasse, 
der  ihn  fiir  den  gefahrlichsten  und  bos- 
haftesten  Atheisten  erklarte,  so  dass  Charron 
filr  eine  zweite  Ausgabe  des  Werkes  Manches 
wegzulassen  und  zu  kudern  beschloss.  Im 
Jahr  1603  kaum  nach  Paris  zuriickgekehrt, 
starb  er  plbtzlich  an  einem  Schlaganfall  auf 
der  Strasse.  Im  Jahr  1604  erschien  die  von 
ihm  vorbereitete  neue  und  verandertc  Aus- 
gabe der  Schrift  „de  la  sagesse(,}  worin  er 
sich  zur  Rechtfertigung  seiner  freien  Aeusse- 
rungen tlber  religiose  Gegenstande  darauf 
beruft,  dass  er  ftlr  das  btlrgerliche  Leben 
und  ftlr  Weltlente  geschrieben  habe.  Von 
diesen  freigeistigen  Aeusserungen  abgcsehen, 
enthalt  das  Werk  die  Grundztlge  einer  ua- 
ttlrlichen  Moral.  Im  Wesentlichen  sind  die 
darin  niedergelegten  philosophischen  An- 
schauungen und  Lehren  Charron’s  folgende. 
Der  Mensch  ist  aus  Leib  und  Sccle,  als  zwei 
entgegeugesetzten  Bestandtheilen  zusainmen- 
gesetzt,  die  aber  so  wnndervoll  zu  Einem 
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Ganzen  zusammengefilgt  sind,  dass  ein  Theil 
des  andern  nicht  entbchren  kann.  Die  Seele 
ist  als  ein  feiner,  nnsichtbarer  und  unver- 
weslicher  Korper  zu  denken.  Sie  steht 
zwischen  dem  Fleisch  oder  der  nicdern,  sinn- 
lichen  Natur  des  Menschen  und  dem  ihm 
als  gdttlicher  Funke  mitgetlieilten  Geist  in 
der  Mitte,  und  je  nachdem  sie  sick  dem  einen 
oder  dem  andern  zuwcndct,  ist  sie  geistig 
oder  fleischlich,  gut  oder  bOse.  Verstand 
oder  Intellect,  Einbildungskraft  und  Geddcht- 
niss  sind  die  wesentlichen  Erkenntnisskrsifte 
des  Menschen,  deren  BeschafFenlieit  durch 
das  Temperament  des  Menschen  bedingt  ist. 
Nicht  aus  den  Sinnen,  sondern  aus  den  Tiefen  ' 
uuserer  Seele,  welcher  die  Keime  aller 
Wi8senschaft  und  Tugend  eingepflanzt-  sind, 
kommt  unsere  Erkenntniss , deren  Mittel 
jedoch  flir  die  Erringung  der  im  Sclioosse 
Gottes  wohnenden  Wahrheit  nicht  ausreichen. 
Der  menschliche  Ver stand  stellt  sich  als  ein 
tiefer  Abgrund  voll  dunkler  Hohlwege  und 
Schluchten  dar;  der  Verstand  ist  eiu  Grttblcr 
und  Verwirrer,  welcher  alle  Uebel  in  der 
Welt  aussinnt,  erfindet  und  verursacht.  Darum 
sind  die  Skeptiker  die  wahren  Weisen.  Die 
eigentlich  herrschende  Kraft  in  uns  ist  der 
Wille,  durch  den  alle  Tugend  und  Recht- 
schaffenheit  bedingt.  ist.  Dem  sinnlichen 
Lebensbereiche  der  Seele  gehbrt  die  Leiden- 
schaft  an,  welclie  als  Lust,  Liebe,  Hass, 
Traurigkeit,  Mitleid,  Fnrcht  entweder  ein 
Gut  erstrebt  oder  ein  Uebel  abzuwehren 
strebt.  Um  sich  zur  Weisheit  vorzubereiten, 
muss  man  sich  von  Irrthum  und  Leiden- 
schaften  frei  machen,  im  Denken  und  Wollen 
voile  Selbstst&ndigkeit  und  Freiheit  desGeistes 
zu  gewinnen  suchen,  indem  man  sein  Wollen 
keinem  Gegenstande  gefangen  giebt  und  seine 
Bedtirfnisse  mbglichst  einschrknkt,  nur  We- 
niges  und  dieses  nur  natur-  und  ordnungs- 
emilss  und  zum  eignen  Besten  verlangt, 
agegen  sein  Urtkeil  offen  Ihsst  filr  Alles 
und  dasselbe  nie  filr  unantastbar  halt,  da  die 
menschliche  Erkenntniss  stets  nur  eine  grbs- 
sere  oder  geringere  Wahrscheinlichkeit  be- 
anspruchen  kann.  Auf  diesem  Wege  ist 
der  Menscli  stets  filr  den  Tod  bereitet  und 
eniesst  ungetriibt  die  wahre  Ruhe  des  Geistes, 
ie  das  hochste  Gut  ist. 

Oeuvres  de  Pierre  Charron.  Paris,  1635. 

Charron’s  drei  Bucher  von  der  Weisheit,  aus 
dem  Altfrnnzosischcn  iibersetzt  undabgekiirzt. 
1801. 

Chartres , siehe  Bernhard  von 
Ch  artres. 

. Cliasseboeuf,  C.  Fr.  de,  Graf  von 
Volney,  siehe  Volney. 

Cliaiiviii.  Etienne*  war  1640  zu  Nimes 
geboren  und  flllchtetc  nach  dem  Widerruf 
des  Edicts  von  Nantes  nach  Rotterdam,  wo 
er  ein  Pensiouat  grtlndete  und  einige  Zeit 
bei  der  Wallonischen  Gemeinde  Prediger  war. 
Withrend  einer  Krankheit  Bayle’s  vertrat  er 


diesen  1688  auf  seinem  Lehrstuhle.  Von  hiei 
wurde  er  als  Prediger  der  franzdsischen  Ge- 
meinde nach  Berlin  berufen  und  1695  Pro- 
fessor am  franzosischen  College  daselbst  Er 
war  in  seinen  philosophischen  Anschauungen 
ein  eifriger  Cartesianer.  Die  Frucht  seiner 
Beschaftigung  mit  der  Geschichte  der  Philo- 
sophic war  aas  „ Lexicon  rationale  sive  the- 
saurus philosophicus  or  dine  aJphabetico  di 
aestus u (Rotterdam  1692;  beste  Ansgabe 
Leuwarden  1713).  Er  starb  1725  in  Berlin. 

Clieildn  oder  Chi l on,  des  Damagetos 
Sohn  und  Ulterer  Zeitgenosse  Aesop’s,  stammte 
aus  Lakedaimon,  wo  er  auch  Staatshmter 
bekleidete  und  wird  unter  den  sogenannten 
sieben  Weisen  genannt.  Von  seinen  Sprdchen 
sollen  drei,  nUmlich:  „Erkenne  dich  selbst!tt, 
r.Nichts  zu  viel!u  und  „Verpfaude  dich,  so 
ist  das  Verhangniss  da!M  mit  goldenen  Buck- 
staben  in  Delphoi  gestanden  haben.  Er  starb 
zu  Pisa  in  hohem  Alter,  wie  erzlihlt  wird, 
in  der  Freude  liber  den  als  Sieger  im  Faust- 
kampf  aus  den  Olympischen  Spielen  heim- 
gekehrten  Sohn.  Ausser  obigen  dreien  werden 
ihm  noch  folgende  Sprtlche  zugeschrieben: 
Unterm  Trinken  rede  nicht  viel,  sonst  wirst 
du  fehlen!  — Freien  Menschen  drohe  nicht, 
denn  das  ziemt  sich  nicht!  — Rede  nicht 
Ubel  liber  Andere,  sonst  wirst  du  nickts 
Angenehmes  hdren.  — Zu  den  Mahlzeiten 
der  Freunde  komme  langsam,  zu  ihren  Un- 
fkllen  selten ! — Hochzeiten  mache  missig.  — 
Den  Verstorbenen  preise  selig.  — Den  Ael- 
teren  ehre.  — Den  um  fremde  Angelegen 
heiten  sich  Ktimmernden  hasse.  — Schimpf- 
lichem  Gewinne  ziehe  Verlust  vor,  denn  jener 
bringt  dir  einmal,  dieser  immer  Leid.  — 
Den  Unglticklichen  verlasse  nicht.  — Bist 
du  stark,  so  zeige  dich  ruhig,  damit  dicJ\ 
Andere  mehr  verehren,  als  flirchten.  — Stehe 
deinem  Hause  wohl  vor!  — Lass  die  Zunge 
nicht  dem  Verstande  vorauseilen.  — Erstrebc 
nichts  UnmSgliches.  — Auf  dem  Wege  eile 
nicht  voranzukommen,  noch  bewege  die  Hftnde; 
denn  dies  ist  ein  Zeichen  des  Thoren.  — Ge- 
horche  den  Gesetzen.  — Angethanes  Unrecht 
verzeihe,  angethane  Schmach  raclie.  — Andere 
Quellen  legen  dem  Cheilon  folgende  SprOche 
bei:  Beneide  nichts  Vergilngliches.  — Uebe 
Enthaltsamkeit  — Meide  Schimpfliches.  — 
Gcize  mit  der  Zeit  — Thue  deine  Sacke 
ricktig.  — Gefalle  der  Menge.  — Verhalte 
dich  weise.  — Erforsche  die  Sitten.  — Arg- 
wbhne  Nichts.  — Hasse  Verlftumdungen.  — 
Sei  nicht  lkstig.  — Weissagung  verachte 
nicht  — Geniesse  ruhig.  — Reichthum  ist 
der  Schatz  des  Biisen,  Hlilfsmittel  im  Un- 
gllick,  Flihrer  der  Schlechtigkeit 

Cherbury,  siehe  Herbert  von  Cher- 
bury. 

Chouet,  Jean  Robert,  war  1642  zu 
Genf  geboren  und  erhielt  schon  1664.  ah 
Zweiundzwanzigjiihriger,  den  Lehrstuht  der 
Philosophic  zu  Saumur,  wo  er  die  Cartesia 
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nisehe  Philosophic  mit  eben  so  grossem  Beifall 
iehrte,  als  seit  1669  in  Genf,  wo  nnter  Andern 
LeOlerc  (Clericus)  und  Bayle  seine  Schuler 
waren.  Er  wnrde  dort  1686  Mitglied  des 
kleinen  Bathes  and  1690  Stadtschreiber,  nach- 
mals  mehrmals  Syndikus  und  starb  1731  im 
89.  Lebensjahre.  Unter  seinen  Schriften  be- 
ziehen  sich  auf  die  Philosophic:  „ Theses  ex 
vmiversa  philosophiau  (Nismes,  1662  und 
Saumur,  1667)  und  „ Brevis  familiaris  in - 
stitidio  logicae M (1672). 

ChrypfTs,  siehe  Nicolaus  von  Cusa. 

Chrysanthios  aus  Sardes,  zur  Schule 
des  Neuplatonikers  Janiblichos  gehorig,  war 
dorch  den  Kappadokier  Aidesios,  den  Nach- 
felger  auf  dem  Lehrstuhle  Janiblichos’,  unter- 
richtet  worden.  Durch  den  Kaiser  Julianus 
zum  Oberpriester  von  Lydien  erhoben,  starb 
er  mehr  als  80jahrig.  Aus  seiner  Schule 
ging  Eunapios  hervor,  der  Geschichtschreiber 
der  Schule  Jamblichs.  Von  seinen  zahlreichen 
Schriften  hat  sich  Nichts  erhalten. 

Chrysaorius,  ein  Rdmer,  gehdrte  zu 
den  persbnlichen  SchUlern  des  Neuplatonikers 
PorphyrioSj  der  ihm  einige  Schriften  widmete. 

Chrysippos  war  zu  Soloi  in  Cilicien 
urn’s  Jahr  280  (282)  vor  Chr.  geboren.  Sein 
Vater  Apollonios  hatte  in  Tarsos  gewohnt 
und  deshalb  wird  er  auch  selbst  ein  Tarsenser 
genannt  Als  ein  aus  seinem  Vaterlande 
Verbannter  und  seines  Vermogens  Beraubter 
kam  er  in  seinem  zwanzigsten  Lebensjahre 
nach  Athen.  Ob  er  Zenon,  den  Stifter  der 
Stoa,  selber  noch  gehort  hatte,  1st  zweifel- 
haft;  aber  zehn  Jabre  war  er  Kleanth’s  Zu- 
hdrer.  Nur  die  Lehren  des  Meisters  ver- 
langte  er  zu  horen,  die  Beweise  daftlr  wollte 
er  schon  selbst  finden.  So  kam  es,  dass 
der  geistig  etwas  schwerftillige  Meister  Klean- 
thes  auf  den  zuversichtlichen  j ungen  Cilicier 
bald  eifersflchtig  wurde  und  ihn  aus  seiner 
Umgebung  weg  an  den  Kdnigshof  zu  Alexan- 
drien  empfahl;  aber  Chrysippos,  der  sich 
spkter  rtthmte,  seine  BUcher  keinem  Konige, 
8ondern  seinen  Freunden  widmen  zu  wollen, 
lehnte  die  erhaltene  Einladung  an  den  Ptole- 
maischen  Kbnigshof  ab  und  erdffnete  noch 
bei  Lebzeiten  Kleanth’s  in  cinera  Lyceum 
zu  Athen  eine  eigene  Schule,  wo  er  unter 
freiem  Himmel  Iehrte.  Obwohl  ihm  dartiber 
Kleanthes  seine  Freundschaft  entzog,  so  Ilber- 
gaben  doch  nach  dem  Tode  desselben  seine 
flbrigen  Schiller  ihrem  kilikischen  Mitsclilller 
den  Lehrstuhl  in  der  Stoa.  Mit  seinem  um- 
fassenden  Wissen.  seiner  geistigen  Beweg- 
licbkeit  und  dialektischen  Gewandtheit,  wie 
durch  seinen  lebhaften  Vortrag  erwarb  er 
sich  durch  mtlndlichen  Unterricht  nicht  min- 
deren  Ruhm,  als  andrerseits  seine  ungeheure 
Schriftstellerthiitigkeit  und  die  Leichtigkeit 
im  Hervorbringen  schon  von  seinen  Zeit- 
eenossen  angestaunt  wnrde.  Er  soil  im 
Oanzen  nicht  weniger  als  705  einzelne  Btlcher 
geschrieben  haben,  und  trotz  dem  ausser- 


ordentlichen  Fleisse,  womit  er’s  tilglich  auf 
500  Zeilen  brachte,  indem  er  sich  zwischen 
dem  Schreiben  durch  Sclumpfen  von  Nies- 
wurz  den  Kopf  aufrfiumte,  war  er  der  Ge- 
selligkeit  des  Lebens  nicht  abliold.  Seine 
Gewohnheit,  bei  Trinkgelagen  die  Beine  un- 
ruhig  bin  und  her  zu  bewegen,  veranlasste 
das  Witzwort  seiner  alten  Sclavin,  nur  seine 
Beine  seien  betrunken,  und  daraus  meintc 
dann  spHter  ein  den  Wein  verachtender 
Grillenfanger  den  Scliluss  ziehen  zu  dlirfen, 
Chrysippos  sei  dem  Trunk  ergeben  gewesen. 
Er  war  jedoch  nach  den  Ubereinstimmenden 
Zeugnissen  der  altern  Gew&hrsm&nuer  miissig 
und  besonnen,  freimtlthig  und  auch  gegen 
Tadel  duldsam  und  von  leutseliger  Umgiing- 
lichkeit.  Er  starb  urn’s  Jahr  209  (206)  vor 
Christus.  Ware  Chrysippos  nicht,  so  ware 
keine  Stoa!  pflegte  man  spater  zu  sagen. 
Er  wurde  der  zweite  Begrflnder  und  syste- 
matische  Vollender  der  stoischen  Lehre.  In 
seinen  Schriften  machte  er  sich  viel  mit 
Widerlegung  der  Gegner  zu  schaffen,  unter 
welchen  er  hesonders  die  Epikurher  und  die 
Akademiker  angriff,  zugleichaber  auchmaass- 
lose  Verlaumdungen  liber  die  Epikuraer  ver- 
breitete,  wahrend  er  den  Sokrates,  Platon, 
Aristoteles  und  die  Kyniker  hochhielt  Auch 
auf  die  Widerlegung  der,  besonders  von 
den  Megarikern  aufgeworfenen,  sophistischen 
Streitfragen  wandte  er  vielen  Fleiss.  Von 
der  Masse  seiner  Schriften,  liber  deren  nach- 
lassige  Form  und  Sprache,  trockene  und  oft 
unklare  Darstellung  und  ermlidende  Weit- 
schweifigkeit  mit  massenhafter  Anfahrung 
aus  andern  Schriftstellern,  besonders  Dichtern, 
die  Alten  einstimmig  klagen,  siud  nur  die 
Titel  bei  Diogenes  von  Lacrte  und  wenige 
BruchstUcke  erhalten.  Die  bei  den  Stoikern 
llbliche  Dreitheilung  des  ganzen  philosophi- 
schen  Fachwerkes  in  Logik,  Pnysik  und 
Ethik  rlihrt  von  Chrysippos  her.  Die  Philo- 
sophic sollte  das  Forschen  und  Wissen  um 
gdttliche  und  menschliche  Dinge  umfasseu, 
und  als  ihr  Ziel  gilt  ihm  die  in  der  Aus- 
libung  dieser  Weisheit  besteliende  Kunst,  die 
Tugend.  Um  zu  lernen,  worin  sie  bestehe, 
und  um  Gutcs  und  Bdses  zu  unterscheiden, 
dazu  allein  bedilrfen  wir  das  Wissen  von 
der  Natur  der  Dinge  und  der  verniinftigen 
Menschenseele.  Alles  Nachdenken  liber  die 
Kennzeichen  des  Unterschieds  zwischen  wah- 
ren  Vorstellungen  und  Einbildungen  hat  zu- 
letzt  doch  nur  den  Zweck,  den  Unterscliied 
zwischen  dem  Weisen  und  Thoren  zu  be- 
greifen.  Die  Welt  ist  ein  beseeltes,  ver- 
ntinftige8  Wesen,  dessen  Leib  der  Stoff  (die 
Materie)  und  dessen  Seele  die  schopferische 
Gotteskraft  ist,  Aus  dem  alien  Dingen  zum 
Grunde  liegenden  Stoffe,  der  an  sich  be- 
wegungslos  und  leidend,  aber  aller  Gcstal- 
tungen  und  Verwandlungen  fUhig  ist,  ent- 
steht  Alles,  was  wirkt  und  auf  sich  wirken 
lUsst,  durch  die  den  Stoff  durchdringeude, 
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bewegende  und  belebende  Kraft,  welche 
schtjjpferisch  bildend  th&tig  ist.  Ob  wir  sie 
al8  Aether,  als  Ilauch,  als  Warme,  als  Feuer 
wirkend  vorstellen;  ob  wir  sie  als  die  Ver- 
nunft  der  Welt,  als  wissendes,  heiliges, 
seliges.  vollendetes  Wesen  denken,  als  Vater 
des  Alls  oder  als  Vorsehung  bezeichnen, 
welche  woklth&tig  und  menschenfreundlich 
fflr  uns  sorgt,  die  Guten  belohnt  und  die 
Bosen  bestral't;  immer  ist  Gott  nichts  anders, 
als  die  den  Stoff  wie  ihren  eignen  Leib  be- 
herrschende  Seele  der  Welt.  In  ewigern 
Kreislaufe  von  Verwandiungeu  bringt  sich 
alles  erscheinendc  Dasein  aus  dem  gdttlichen 
Urfeuer  hervor,  um  in  diesem  selber  wieder 
aufgezehrt  zu  werden.  Auf  die  Welt-Ver- 
brennung  folgt  eine  neue  Welt-Bildung  nach 
der  unwandelbaren  Ordnung  und  dem  ge- 
meinsamen  Gesetze  alles  Seins.  Nenne  es 
Notkwendigkeit  oder  Vorherbestimmung  oder 
allgemeine  Vernunft,  es  ist  stets  nur  ein 
und  dasselbe  Walten  der  Seele  der  Welt, 
von  welcher  auck  die  im  Menschenleibe  wir- 
kende  Seele  nur  ein  Theil  oder  Stuck  oder 
Ausfluss  ist.  Der  allgemeinen  Weltvernunft 
theilhaftig  ttberdauert  des  Menscken  Seele 
zwar  den  Leib,  aber  dock  nur  bis  zur  Welt- 
verbrennung,  bei  welcker  auck  sie  in  das 
gbttlicke  Urfeuer  zurUckkekrt.  Einer  leeren 
Tafel  gleich,  erhUlt  die  Seele  des  Menscken 
erst  durck  Eindrilcke  von  aussen  ihren  In- 
halt. Die  Sinnesempfindung  ist  ein  Abdruck 
des  Gegenstandes  in  der  Seele,  welchen  die 
Vorstellungaufnimmtund  festka.lt.  Aus  Sinnes- 
eindrtlcken  kommt  all’  unser  Wissen,  indem 
die  Erinnerun^  das  Gleickartige  zur  Erfah- 
rung  verknUptt,  aus  welcker  die  Seele  sick 
der  vernUnftigen  Wakrkeit  durck  SchlUsse 
bemUcktigt.  Mag  dir  die  Gottkeit  eine  falscke 
Einbildung  vorspiegeln,  so  ist  es  dock  deine 
Schuld,  wenn  dn  ikr  Beifall  giebst.  Nur 
ihre  eigene  StUrke  und  Ueberzeugungskraft 
ist  es,  wodurck  eine  uusern  Sinnen  sick 
aufdrkngende  Vorstellung  uns  fUr  sich  ein- 
nimmt  und  sich  unsere  Zustimmung  erzwingt. 
Ipi  Einklange  mit  der  allgemeinen  wie  mit 
der  eignen  Natur  zu  leben,  ist  das  Ziel  und 
die  Bcstimmung  des  Menscken.  Denn  Alle 
sind  einer  und  derselben  Natur  theilhaftig 
und  der  Einzelne  nickt  bios  um  seiner  selbst, 
sondern  auck  um  der  Andern  willen  ge- 
sckaffen.  Naturgem&ss  lebt  darum  der  Mensck, 
wenn  er  mit  unbedingter  Ergebung  der  die 
Welt  bekerrsclienden  Vernunft  und  damit 
der  Notkwendigkeit  und  dem  Willen  des 
Sekicksals  folgt  und  mit  der  unwandelbaren 
Ordnung  der  Dinge  Ubereinstimmt  In  solcher 
Weise  naturgem&ss  oder  vernUnftig  leben, 
keisst  der  Tngend  gemiiss  leben.  So  ist  das 
hdchste  und  einzige  Gut  die  Tugend:  sie 
ist  nickt  etwa  bios  kinreickend  zur  Glilck- 
seligkeit,  sondern  mit  dieser  eins  und  dasselbe. 
Nickt  einmal  ein  wirkliches  Gut  ist  die  Lust, 
wie  kounte  sie  gar  letzter  und  huckster  Zweck 
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des  Lebens  sein?  Einen  vernUnftigen  Werth 
hat  nickt  der  Genuss,  sondern  die  Heiterkeit, 
Zuversicht,  Sclimerzlosigkeit  und  Freudigkeit, 
welche  das  der  Tugend  gemiisse  Leben  be- 
gleiten.  Gleichwie  Trauer,  Furckt  und  Be- 
gierde,  ist  auch  die  Lust  nur  ein  leidender 
Zustand  der  Seele.  Ein  Uebel  ist  fUr  den 
Menschen  nur,  was  der  Tugend  widerstrebt, 
das  Bdse.  Was  zwiscken  beiden  in  der  Mittc 
liegt.  ist  fttr  Gltickseligkeit  oder  UnglUck- 
seliglceit  gleickgUltig.  Auck  scheinbare  Uebel 
kbnnen  unter  Umst&nden  uns  wohlthUtig 
und  nUtzlick  werden.  Die  Tugend  ist  aber 
in  alien  einzelnen  Tugenden  doch  stets  die- 
selbe  und  nur  Eine,  und  wer  eine  einzige 
Tugend  hat,  besitzt  alle  Tagenden.  Em 
Mittleres  zwischen  Tugend  und  Schlecktig- 
keit  giebt  es  nickt;  nur  freilich  ist  es  ein 
Untersckied,  ob  eine  Handlung  als  bios  ge- 
setzm&ssige  nickt  gegen  die  Ptiicht  verstosst, 
oder  ob  sie  die  ricktige,  vollkommen  tugend- 
hafte  That  ist.  Nur  von  ersterer  Art  ist 
die  Tugend  der  gewdknlichen  Menscken,  die 
nur  als  ein  mittleres  Thun,  nicht  eigentlicb 
als  Tugend  gelten  kann.  Vollkommen  richtig 
kandeLnd  und  tugendkaft,  ohne  Irrthum  und 
Fehl  ist  nur  der  rechte  Weise,  der  darum 
auck  in  der  Gltickseligkeit  hinter  Zeus  nickt 
zurtickstekt.  Nur  er  allein  ist  frei,  bedilrf- 
nisslos,  unabhUngig  von  allem  ausser  ihm 
Liegenden  und  leidenlos  bei  Allem,  was  von 
Aussen  ikn  trifft.  Ist  ikm  sein  Geschick 
unertraglick , so  bleibt  ihm  der  freiwillige 
Ausgang  aus  dem  Leben.  Wokin  ihn  sein 
Geschick  auch  stellt,  sei  er  Vater  oder  Freund, 
Dickter  oder  Kedner,  Handwerker  oder  Deu- 
ker,  Feldkerr  oder  Konig:  auf  wakrhafte 
Weise  ist  dies  Alles  nur  der  Weise  durch 
seine  Einsicht  und  sein  ricktiges  Thun. 

So  lekrte  Chrysippos ; aber  er  stellte 
seine  Lekre  nicht  bios  als  Weltanschauung 
und  Lebensgrundsatz  kin,  sondern  suckte 
auck  den  Inhalt  des  Volksglaubena  mit  der 
Weltansicht  seiner  Schule  in  Einklang  zu 
bringen,  durck  ktinstliche  Auslegungs-  und 
Umdeutungsversucke  zwiscken  der  mytho- 
logiscken  Volksreligion  und  dem  philosopki- 
scken  Wissen  eine  Brtlcke  zu  sclilagen,  so 
dass  man  (wie  sckon  Cicero  berausfand. 
glaubcn  kdnnte,  Homeros  und  Ilesiodos  seien 
Stoiker  gewesen.  In  den  versckiedenen  Gdtter- 
nauieu  sak  Chrysippos  nur  verschiedene  Be- 
zeicknungsweisen  des  vielnamigen  Zeus,  wcl- 
cker  als  allgemeine  vernfinftige  Weltseele 
im  Aether  walte  und  an  welcker  alle  ilbrige 
im  Weltall  wirkenden  gottlichen  Krllfte  An- 
theil  liaben.  In  der  Pallas  Athene  sei  der 
reine  Aether  selber,  in  der  Hera  die  Luft, 
im  Hephaistos  die  Feuersmackt,  im  Poseidon 
des  Wassers  Gewalt,  in  der  Demeter  oder 
Hestia  der  Herd  der  ratltterlickeu  Krde.  im 
Apollon  die  Sonne,  in  der  Artemis  der  Mond, 
im  Dionysos  der  Wein,  im  Ares  die  kriege- 
rische  Kraft,  in  den  Moiren  das  gOttlicke 
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Yerhingniss,  in  den  Chariten  das  segnende 
Walten  gdttlicher  Liebe,  in  den  Musen  der 
gottliche  Ursprung  der  Bildnng  und  des 
Schdnen  und  Guten  im  Menschenleben  ver- 
annbildlicht  Auch  der  Wundersncht  und 
Weissagungskunst  der  Iehrpriesterlichen  Len- 
ker  des  damaligen  Volksabergiaubens  ver- 
sUnd  Ckrysippos  Rechnung  zu  tragen.  Er 
wosste  in  die  Wunder  und  Weissagungen, 
in  das  Traumdeutungs-  und  Orakelwesen  des 
hellenischen  Volksglaubens  Vernunft  zu  brin- 
geB,  indem  er  das  scheiubar  Uebemattirliche 
als  ein  nattirlich  Gesetzmttssiges  und  als  aus 
der  das  All  durchdringenden  Gotteskraft  Her- 
rorgehendes  erkliirte,  in  den  Vorbedeutungen 
und  Zeicben  den  Zusammenhang  der  un- 
wandelbaren  verniinftigen  Weltoranung  dar- 
zolegen  snchte  und  die  Gabe  des  Verst&nd- 
nisses  solcher  ausserordentlichen  Dinge  tbeils 
*af  angeborne  Eigenschaften , tbeils  auf  er- 
hShte  Stimmungen  im  Zustande  des  Sehlafes 
and  der  Verzttckung  zurtlckftibrte. 

Als  seine  Schiller  werden  Zenon  aus 
Tarsos  und  Diogenes  aus  Seleukia  am  Tigris, 
der  Babylonier  genannt,  besonders  gerilnmt, 
welche  dem  Cbrysippos  nach  einander  auf 
dem  Lehrstuble  folgten. 

Baguet,  de  Chrysippo.  (Annalea  Lovanenscs 
VI,  1822). 

Pstersetl,  philosophise  Clirysippeae  fundamenta. 
1827. 

Krfsche,  A.  B. , Forsehuugen  auf  dem  Gebiete 
der  alien  Philosophic.  I.  (1840)  8.  443 — 481. 

Chytras,  siehe  Demetrios  Chytras. 
Chy  trfln  wird  bei  Julianus  als  ein  Kyniker 
seiner  Zeit  genannt. 

Cicero,  Marcus  Tullius,  war  108 
oder  107  vor  Chr.  zu  Arpinum  unweit  Rom 
jpboren  und  zuerst  nacb  damaliger  rttmischer 
Sttte  durch  griecbische  Lebrer  im  Hause 
rebOdet  In  seiner  Jugend  zuerst  durch 
Pbaedrus  mit  der  epikureiscben  Lebre  be- 
bumt  gemacbt,  dann  durch  Philon  von 
Larissa  in  die  Lehren  der  neuern  Akademie 
eingeftthrt,  zu  deren  Genossen  er  sicb  selbst 
sedn  Leben  lang  stets  am  Liebsten  gerechnet 
viasen  wollte,  hatte  er  gleicbzeitig  durch 
Diodoioa  die  Anschauungen  und  Grunds&tze 
der  Sioa  kennen  gelernt.  Um  seine  Aus- 
bildung  als  Redner  und  Staatsmann  zu  vol- 
lenden,  war  er  in  seinem  29.  — 30.  Lebens- 
jabre  .78 — 77  vor  Chr.)  einige  Zeit  in  Athen 
and  Rhodos  gewesen  und  batte  in  Athen 
den  Epiknreer  Zenon  und  den  Akademiker 
Aftiiochos  zu  Askalon  gehttrt  und  in  Rhodos 
den  Stoiker  Poseidonios  persdnlich  kennen 
^lornt.  Nachdem  er  tlber  zwei  Jahrzelmte 
'acg  in  Rom  als  Redner  und  Sachwalter 
Mmen  Ruhm  begrUndet  und  alle  Ehren- 
«tdlen  and  Staatskmter  bis  zum  Consulate 
direhlmofen  hatte,  zog  er  sich  seit  dem 
Jahre  54  vor  Chr.  vom  dffentlichen  Leben 
.tuf  aem  Laadgut  Tusculum  zurllck,  wo  er 
eise  Masse  omfangreicher  philosophischer 


Schriften  zusammenschrieb,  um  deren  willen 
er  sich,  am  Wenigsten  freilich  als  selbst- 
standiger  Denker,  in  der  Geschickte  der 
Philosophic  einen  Platz  erworben  hat  Auf 
Befehl  des  Triumvir  Marcus  Antonius  wurde 
er  im  Jahr  44  oder  43  vor  Chr.  ermordet. 
Seine  noch  ganz  oder  theilweise  vorhandenen 
philosophischen  Schriften  sind,  der  Zeitfolge 
ihrer  Abfassung  nach,  folgende:  Die  sechs 
Bttcher  De  republica,  die  nur  unvollstandig 
auf  uns  gekommen  sind,  wurden  in  den 
Jahren  54—52  vor  Chr.  verfasst;  die  nicht 
vollendete  Schrift  De  legibus  im  Jahr  52 
begonnen.  Beide  Werke  sind  Nachbildungen 
der  gleiclmamigen  Schriften  Platon’s  und 
ihrem  Inhalte  nach  eine  Verwebung  seiner 
eignen  politischen  Erfahrungen  mit  plato-> 
nischen,  aristotelischen  und  stoischen  Lehren. 
Urn’s  Jahr  46  vor  Chr.  wurde  die  Schrift 
Paradoxa  Stoicorum  sex  {ad  BnUum ) ver- 
fasst, worm  stoische  Lehrsktze  erdrtert  werden. 
In’s  Jahr  45  fallen  die  fttnf  Blicher  De  finibtis 
bonorum  et  malorum  {ad  Brutum) , welche 
in  Gesprftchsform  eine  Zusammenstellung  von 
Lehren  griechischer  Philosophen  Uber  das 
hochste  Gut  und  das  Uebel  enthalten  und 
aus  den  Werken  des  Phaedrus,  Chrysippus, 
Karneades,  Philo  von  Larissa  und  Antiochus 
von  Askalon  gesehftpft  sind.  Die  gleichfalls 
im  Jahr  45  verfasste  Schrift  Blortensius  sive 
de  philosophia,  worin  zum  Philosopkiren  er- 
mahnt  wird,  ist  bis  auf  wenige  Bruchstticke 
verloren  gegangen.  Die  ursprtinglich  in 
zwei  Bilchern  im  Jahr  45  abgefasste  Schrift 
Academica  wurde  von  Cicero  spater  in  vier 
Bilchern  umgearbeitet,  wovon  uns  nur  zwei, 
aus  beiden  Recensionen  verschmolzene  Bucher 
nnvollstandig  erhalten  sind.  Aus  den  Jahren 
44 — 45  rtlhren  die  fttnf  Bttcher  Tusculanac 
dispniationes  {ad  Brafum)  her,  worin  ausser 
Platon  und  dem  Akademiker  Krantor  auch 
Schriften  von  Stoikern  und  Peripatetikern 
benutzt  sind.  Der  Inhalt  der  aus  dem  Jahr 
44  stammenden  Schrift  de  natura  Deonun 
(ad  Brutum)  in  drei  Bilchern,  ist  aus  der  in 
den  Ilerkulanischen  Rollen  wieder  aufge- 
fundenen  Schrift  des  Akademikers  Philodfonos 
„ tlber  die  Frttmmigkeit*  und  daneben  aus 
Schriften  der  Stoiker  Posidonius,  Kleanthes 
und  Chrysippus  und  der  Akademiker  Kar- 
neades und  Klitomachu8  geschopft  Die  im 
Jahr  44  verfasste  Schrift  Cato  major  sive 
de  senectute  enthalt  ein  Lob  des  Alters  mit 
Zeichnung  von  Cato’s  Charakter.  Aus  dem 
Jahre  44  stammen  auch,  ausser  der  nur  un- 
vollstiindig  auf  uns  gekoramenen  Schrift  De 
fato  und  dem  Buche  Laelius  sive  de  ami- 
citia,  die  zur  Erg&nzung  der  Bttcher  „von 
der  Natur  der  Gotter44  bestimmten  zwei 
Bttcher  De  divinatione,  welche  aus  den 
Schriften  des  Chrysippus  und  Posidonius, 
des  Karneades  und  Paniltius  geschttpft  sind, 
sowie  endlich  die  drei  Bttcher  De  officiis 
{ad  Marcum  /ilium),  deren  Inhalt  haupt- 
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s&chlicli  aus  Panatius  und  Posidonius  ge- 
8chopi’t  ist.  In  den  moisten  dieser  Frttchte 
seiner  Musse  wahrend  seiner  letzten  Lcbeus- 
jahre  lasst  Cicero  die  Vertreter  der  einzelnen 
Philosophen8cbulen  ihre  Lehren  selbst  ent- 
wickeln  und,  wie  er  sein  Leben  Jang  ausser- 
ordentlicli  viel  gelescn  hatte,  schliesst  er 
8ich  auch  da,  wo  er  seine  eignen  Ansichten 
ausspricht,  an  die  ihm  vorliegenden  altern 
Darstellungeu  eng  an,  so  dass  er  seinem 
vcrtrauten  Freunde  Atticus  gestehen  konnte, 
dass  seine  philosopliischen  Werke  oft  nur 
Abschriften  und  Ueoersetzungen  der  ihm  zur 
Hand  gewesenen  griechischen  Schriften  seien. 
Darum  setzt  er  auch  selber  das  Verdienst 
dieser  Arbeiten  nicht  sowohl  in  eigne  philo- 
sophische  Forschung  und  Gedankenentwicke- 
lung,  als  vielmehr  in  die  Kunst,  durch  die 
Schbpfung  einer  philosopliischen  Terminologic 
die  griechische  Philosophic  in  ein  rdmisches 
Gewand  gekleidet  und  seinen  Landsleuten 
zugftnglich  gemacht  zu  haben.  Obwohl  er 
sicli  selbst  ausdrticklich  zur  neuern  Akademie 
bekennt,  so  geht  er  doch  nur  hinsichtlich 
der  rein  theoretischen  Untersuchnngen  mit 
den  Neuakademikern  Hand  in  Hand,  wahrend 
er  die  praktischen  Grundsatze  und  die  mit 
diesen  zusammenhangende  religiose  Welt- 
und  Lebensansicht  nicht  in  gleicher  Weise, 
wie  os  bei  jenen  der  Fall  ist,  in  Frage  ge- 
stellt  wissen  will.  Im  Allgemeinen  versetzt 
ihn,  bei  seiner  Abhangigkeit  von  griechischen 
VorgUngern,  der  Widerstreit  aer  philoso- 
phischen  Meinungen  in  jene  skeptische  Stim- 
mung,  die  sich  mit  einer  blossen  Wahrschein- 
lichkeitserkenntniss , die  ftlr  das  praktische 
Leben  ausreiche.  begnllgt,  so  dass  sich  sein 
philosophischerStandpunktals  ein  aufSkepsis 
gegrllndeter  praktischer  Eklekticismus  be- 
zeichnen  lasst.  Nicht  die  Erkenntniss  als 
solche,  sondern  ihre  Einwirkung  auf  das 
Leben  und  dessen  sittliche  Aufgaben,  gilt 
ihm  als  eigentlicher  Zweck  der  Philosophic. 
In  der  Erkenntnisstheorie  folgt  er  den  Leliren 
der  mittlern  Akademie.  Wahrend  er  die 
Epikureer  wegen  ilirer  Vernachlassigung  der 
Definitionen,  der  Eintheilungen , der  Syllo- 
gistik  (Lehre  von  den  logischen  Schltlssen) 
tadelt  und  in  diesem  Betracht  die  Peripa- 
tetiker  preist,  bestreitet  er  sowohl  Epikureer 
wie  Stoiker  hinsichtlich  der  Behauptung  eines 
8ichern  Kriteriums  der  Wahrheit,  welches 
nicht  vorhanden  sei.  Unter  demjenigen,  was 
sich  dem  Menschcn  mit  grdsstmbglichster 
Wahrschcinlichkeit  aufdrangt,  nimmt  ihm  die 
sinnliche  Gewissheit  einen  hohen  Platz  ein, 
daneben  die  unmittelbare  innere  Gewissheit 
des  natllrlichcn  WahrheitsgefUhls  und  der 
vermeintlich  angebornen  Begriffe  des  Rechten, 
sowie  des  natUrlichen  Gottesbewusstseins. 
Das  Stadium  der  Physik  und  Naturphilo- 
sophie  will  er  trotzdem,  dass  hier  fast  Alles 
streitig  sei,  uni  deswillen  betrieben  wissen, 
damit  die  Anmassungen  des  Wissens  gedampft 


und  der  forschende  Geist  zur  Bescheidenheit 
gefllhrt,  sowie  von  Furclit  und  Aberglaube 
befreit  werde.  Das  Fatum  der  Stoiker  gilt 
ihm  als  ein  Walm,  die  Vorsehung  und  Welt- 
regierung  Gottes  stelit  ihm  fest  und  die 
unscrm  Geiste  wesensgleiche  Gottheit  gilt 
ihm  als  Eine,  die  der  Welt  geradeso  in- 
wohnt,  wie  unserm  Leibe  dcr  Geist.  Dass 
der  Geist  mit  den  grob  materiellen  Bestand- 
theilen  der  Welt  nichts  gemein  hat,  steht 
ihm  ebenso  fest,  wie  die  menschliche  Frei- 
heit  Auch  die  Unsterblichkeit  des  Menschen- 
eistes  steht  im  Trotz  der  Unsicherheit  der 
aftir  gelaufigen  philosopliischen  Beweise 
unerschUtterlich  fest.  Die  Hauptsache  in  der 
Philosophic  ist  ihm  die  Ethik,  in  welcher  er 
theils  den  Stoikern,  theils  den  Peripatetikeru 
folgt,  wahrend  er  die  epikureische  Lustlehre 
verschmaht  und  bekampft.  Das  von  den 
Griecheu  als  sittlich-schon  bezeiclmete  Wesen 
des  Guten  ist  dem  Rdmer  das  Anstandige 
oder  Ehrenvolle  ( honestwn ).  Die  Frage,  ob 
die  Tugend  an  und  fUr  sich  zur  Gliick- 
seligkeit  ausreiche,  ist  er  geneigt  zu  bejahen. 
Der  Weise  soil  ohne  Leidenschaften  sein; 
beim  gewdhulicheu  Menschen  reiclie  es  schon 
bin,  wenn  er  nicht  liinter  der  Pflicht  zuriick 
b leibe.  Obgleich.  nun  Cicero  durch  seine 
philosopliischen  Schriften  fllr  dieEntwickelung 
der  Philosophic  keine  Bedeutung  hat,  so 
sind  dock  gerade  in  ihrer  von  Cicero  in  die 
latcinisclie  Sprache  tlbersetzten  Gestalt  die 
Uberliefcrtcn  Lehren  der  griechischen  Philo- 
sophic von  besouderer  Wirksamkeit  fflr  die- 
jenigen  Jakrhunderte  gewesen,  welche  aus 
dcr  rbmischen  Literatur  ihre  Bildung  schopf- 
ten.  Cicero’s  philosophische  Schriften  sind 
die  nauptgrundlage  zur  Kenntniss  der  grie- 
chischen Philosophic  fUr  die  lateinischen 
Kirchenvater  und  fllr  das  Mittelalter  gewesen 
und  haben  auch  noch  spater  auf  die  allge- 
meine  Bildung  einen  grossen  Einfluss  geUbt. 
Ja  selbst  noch  die  Sammlung  von  Aussprilchen 
Cicero’s  liber  griechische  Philosophic  und 
Philosophen,  welche  unter  dem  Titel  „M.  T. 
Ciceronis  historia  philosophiae  anti- 
quae  ex  illius  scriptis“Fi.Gcdikc  lieraus- 

gib  (1782),  hat  lange  Zeit  auf  preussischen 
ymnasien  als  Handbucli  der  Gesckickte  der 
Philosophic  gegolten  und  mehrere  Auflagen 
(1801,  1814)  erlebt.  Cicero’s  Lehren  sind  in 
wbrtlichen  Auszfigen  zusammengestellt  bei 
Ritter  und  P r e 1 1 e r , historia  philosophiae 
Graeco- Romanae  ex  f on  than  locis  contexta 
(1856,  editio  quarta  1869),  §.  436—446. 

Cicero’s  philosophische  Schriften  in  dontschen 
Uebersetzungen  herausgegeben  von  Klotz. 
1840  und  41,  in  zwei  BHnden. 

Herbart,  J.  Fr.,  fiber  die  Philosophie  des  Cicero 
(im  Kbnigsberger  Archiv  fiir  Philosophic, 
1811,  gesammelte  Werke  Bd.  XII). 
Bernhardt,  C.  M.,  do  Cicerone  Graecae  philo- 
sophiao  interpretc  (I860,  Berliner  Gymnasial- 
programm). 
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Boissier,  G.,  Cicero  unci  soiue  Freunde.  Eine 

Studio  iiber  die  roraiscbo  Gesollschaft  zu 

Casar’s  Zeit.  Deutsch  von  Dohler.  1869. 

C'laranus,  ein  in  Seneca’s  Briefen  er- 
wahnter,  nicbt  weiter  bekannter  Stoiker. 

Clarke,  Samuel,  war  1675  zu  Norvicli, 
in  der  Grafscbaft  Norfolk,  geboren  und  hatte 
seit  seinem  16.  Jahre  in  Cambridge  zuerst 
Mathematik  und  Philosophic  studirt,  die  er 
dort  als  Cartesianiscbe  kennen  lernte. 
Nachdem  er  aber  durch  Zufall  das  im  Jahr 
1687  erschienene  Werk  Isaac  Newton’s 
„Philosophiac  naturalis  principia  rnathe- 
matica“  kennen  gelernt  und  dadurch  ein 
begeisterter  VerebrerNewton’s  geworden  war, 
ilbersetzte  er  als  noch  nicbt  Zweiunilzwanzig- 
jahriger  das  in  Cambridge  eingefUkrte  car- 
tesianiscbe Lehrbuch  der  Physik  von  Rohault 
in’s  Lateiniscbe  und  begleitete  dasselbe  mit 
Anmerkungen,  worin  er  die  Cartesianiscbe 
Lehre  bekampfte  und  auf  die  Newton’scbe 
Philosophic  hinleitctc.  {Jacobi  Rohaulti 
Physica  latine  vertit,  recensuit  et  uberioribus 
jam  annolationibus  ex  J.  Newtoms  philo- 
sophia  maximam  partem  haustis  amplificavit 
S.  Clarke,  1697.)  Nachdem  sich  darauf 
Clarke  dem  Studium  der  Theologie  gewidmet 
hatte,  w’urde  er  1704  zum  Genusse  der 
Boyle’schen  Stiftung  berufen,  als  deren  Nutz- 
niesser  er  zu  regelmilssigen  Vortriigen  zur 
Vertheidigung  der  Boyle’scben  Schrift  „tiber 
die  Z wecKursaclien u gegen  materialistiscbe 
und  atheistiscbe  Angriffe  verpflicbtet  war. 
Ans  diesen  offentlicben  LelirvortrUgen  ent- 
standen  die  beiden  ersten  tbeologiscben 
Schriften,  welche  Clarke  in  den  Jahren  1705 
nnd  1706  verdffentlichte : Verity  and  cer- 
titude of  natural  and  revealed  religion 
(London,  1705)  und  A demonstration  of  the 
being  and  attributes  of  God , more  parti- 
cularly in  answer  to  Mr.  Hobbes,  Spinoza 
and  their  followers  (1705  und  6 in  zwei 
Banden;  Clarke’s  Abhandlung  vom  Dasein 
und  den  Eigenschaften  Gottes,  Braunschweig 
1756).  Mittlerweile  ward  er  in  einen  Streit 
mit  Dodwell  tiber  die  Unkdrperlichkeit  und 
Unsterblichkeit  der  Seele  verwickelt,  die 
Clarke  in  der  Schrift  vertheidigte : A letter 
to  Mr.  Dodwell,  wherein  all  the  arguments 
in  his  epistolary  discourse  against  the  im- 
mortality of  soul  are  particularly  answered 
U707),  wortlber  er  wieder  mit  dem  Frei- 
denker  Collins  in  Streit  gerieth.  Im  Jahr 
1707  erhielt  Clarke  die  Pfarrei  Si  Bonnet 
Benedict)  am  Paulswerft  in  London  und 
1709  die  Hofpfarrei  zu  St.  James,  die  er 
bis  zu  seinem  Tode  behielt.  Im  Jahr  1708 
yerbffentlichte  er  dasjenige  Werk,  welches 
ihm  einen  Platz  in  der  Geschickte  der  philo- 
sophischen  Etliik  versckafft  hat:  A discourse 
concerning  the  unchangeable  obligations  of 
natural  religion  and  the  thouth  and  certainty 
of  the  Christian  revelation  (London,  1708). 
Das  Werk  enthalt  die  Begr Undung  einer 


natUrlichen  Moral,  indem  er  zuerst  den  bis 
dahin  geltenden  aristotelischen  Standpunkt 
der  Ethik  verlassen  und  den  Anfang  einer 
neuen  ethischen  Betrachtungsweise  gemacht 
hat.  Seine  darin  entwickelten  Ansichten 
tiber  die  Freiheit  des  Widens  verwickelten 
ihn  abermals  in  einen  gelehrten  Streit  und 
Schriftenwechsel,  auf  welchen  sich  die  Schrift 
bezieht,  die  er  1715  unter  dem  Titel  Philo- 
sophical in/piiny  concerning  human  liberty 
und  in  neuer  Auflage,  mit  Zusatzcn  1717 
herausgab.  Indem  Clarke  als  Newtonianer 
den  Raum  als  das  „Sensorium  Gottes*1,  fasste, 
kam  er  1715  in  einen  literarisch-polemischen 
Briefwecksel  mit  Leibniz,  worin  logische  und 
metaphysische  Fragen  erdrtert  und  eigentlich 
zwischen  den  metaphysischen  Principien  von 
Newton  und  Leibniz  gestritten  wurde.  Der 
Tod  Leibnizens  unterbrach  1716  die  Ver- 
handlungen,  ohne  dass  dieselben  zu  einem 
befriedigenden  Ergebniss  geftihrt  batten.  Sie 
wurden  von  Clarke  in  der  Schrift  verdffcnt- 
licht:  „A  collection  of  papers,  which  passed 
between  the  late  learned  Mr.  Leibniz  and 
Dr.  Clarke  in  the  years  1715  and  1716 
relating  to  the  principles  of  natural  philo- 
sophy and  religion  by  Samuel  Clarke 
(London,  1717),  deutsch  mit  einer  Vorrede 
von  Chr.  Wolf,  herausgegeben  von  Kohler 
(1720).  Indem  Clarke  gegen  Thomas  Hobbes 
die  Nothwendigkeit  eines  ebenso  vom  Widen 
Gottes,  wie  von  menschlichen  Vertrftgen  un- 
abhiingigen  Sittengesetzes  behauptete,  ver- 
suchte  er  auf  empirischem  Wege  ein  Moral- 

{>rincip  zu  begrtlnden.  Alle  Dinge  und  Wesen 
laben  nach  den  ihnen  eingepflanzten  un- 
wandelbaren  Gesetzen  ihre  bestimmte  Natur 
und  ihr  bestimmtes  Verhaltniss  zu  einander 
und  zur  Harmonie  des  Weltganzen,  ebenso 
ihre  bestimmten  KrSfte,  wodurch  sie  auf 
einander  einwirken,  und  einen  bestimmten 
Grad  von  Empf&nglichkeit  ftlr  die  Aufnahme 
solcher  Einwirkungen  von  Seiten  andernr 
Dinge  und  Wesen.  Dies  gilt  auch  fUr  den 
Menschen.  Daraus  entsteht  nothwendig  eine 
Uebereinstimmung  oder  Nichtilbereinstiin- 
mung  einiger  Beziehungen  oder  Verhftltnisse 
unter  einander,  und  diese  Passlichkeit  oder 
Schicklichkeit  ( fitness ) oder  Unpasslichkeit 
oder  Unschicklichkeit  {unfitness)  zwischen 
verschiedenen  Dingen  oder  Verbal tnissen 
geht  dem  Willen  und  aller  willktirlichen 
Anordnung  vorher.  Durch  die  Erkenntniss 
der  natUrlichen  und  nothwendigen  Bezie- 
hungen und  Verhaitnisse  der  Dinge  und 
Wesen  werden  die  Handlungen  der  intelli- 

Senten  Wesen  bestandig  gelenkt,  wenn  nicbt 
ir  Wille  durch  besondere  Interessen  oder 
GemUthszustande  verdorben  oder  von  un- 
vernUnftigen  Ltisten  beherrscht  ist.  Der  vom 
Willen  unabhangige,  unvoreingenommene 
Vemunftausspruch  als  Urtlieil  des  unmittel- 
baren  Wahrlieitsinstincts  belchrt  uns  richtig 
und  sicheT  Uber  diese  Angemesseuheit  oder 


Clauberg 


200 


Clemen* 


L'nangemessenheit  der  Beziehungeu  und  Ver- 
lialtnis.se  zwiscbenDingen  und  Wesen.  Daraus 
ergiebt  sicb  das  Moralprincip  als  die  Forde- 
rnng,  die  Ieblosen,  empfindenden  und  ver- 
ntinftigen  Wesen  so  zu  behandeln,  wie  es 
ihren  natilrlichen  Verh&ltnissen  und  Be- 
ziehungen  zum  Wcltganzen  angemessen  und 
entsprechend  ist-  Der  Menscli  handelt  als- 
dann  naturgemhss  und  tugendhaft,  wenn  alle 
seine  Handlungen  den  natfirlichen  Verh&lt- 
nissen  der  Wesen  tmtereinandcr  entsprechen 
und  wenn  er  die  Schicklichkeit  oder  An- 
gemessenheit  der  Dinge  zum  Weltganzen  an 
seinem  Theil  befbrdert.  In  dieser  Tugend 
allein  bestebt  auch  die  Gltickseligkeit  des 
Menscben.  Dieses  nattlrliche  Sittengesetz 
ist  an  sicb  selbst  verpflichtend ; dass  aber 
auf  dessen  Befolgung  oder  Uebertretung  Strafe 
folgen  mtlssen,  liegt  im  Wesen  Gottes  und 
seiner  Weltregierung  begrtindet.  Da  Lobn 
und  Strafe  in  diesem  Leben  nicbt  ricbtig 
vertbeilt  sind,  so  folgt  daraus  die  Unsterb- 
iicbkeit  der  Seele.  — Mit  dem  Moralprincip 
Clarke’s  war  dessen  Bruder  J o b n Clarke, 
welcher  als  Director  des  Gymnasiums  zu 
Hull  (in  Yorkshire)  starb,  nicht  einverstanden 
und  verdffentlicbte  dagegen  eine  Schrift  „The 
foundation  of  morality  in  theory  and  prac- 
tice , considered  in  an  examination  of 
Dr.  Samuel  Clarke's  opinion  concemirg  the 
original  of  moral  obligation “ (York,  obne 
Jahresangabe),  worm  die  Sclbstliebe  oder 
das  gegenwiirtige  und  kilnftige  Interesse  des 
Menschen  ira  gegenwiirtigeu  und  zuktlnftigen 
Leben  als  Moralprincip  geltend  gemacbt  wird. 

The  works  of  Samuel  Clarke,  with  a preface 
giving  some  account  of  the  author  by  Ben- 
jamin Hoadly,  Bischop  of  Westminster.  Lon- 
don, 1738 — 42,  in  4 Foliobiinden. 

William  Whiston,  Historical  memoirs  of  the 
life  of  Dr.  Samuel  Clarke.  London,  1730. 

Zimmermann,  Hob.,  Samuel  Clarke’s  Leben  und 
Lehre.  Wien,  1870.  (Aus  den  Dcnkschriften 
der  Wiener  Akadeinie  der  Wissonschaften, 
philosophisch-hiatorische  Classe,  Bd.  19,  S.  249 
bis  336.) 

Clauberg,  Johann,  war  1622  zu  So- 
lingcn  in  Westphalen  geboren  und  studirte 
bis  zum  Jahre  1644  in  Groningen,  wo  er 
sicb  namentlich  mit  der  damals  noch  neuen 
Cartesianiscben  Philosophic  bekannt  maehte. 
In  Saumur  und  Paris  setzte  er  seine  Studien 
fort  und  wurde  nach  seiner  Rllckkehr  1649 
Professor  der  Philosophic  in  Herborn  und 
1651  in  Duisburg,  wo  er  1665  im  43.  Lebens- 
jahre  starb.  Als  Lehrer  wie  als  Schrift- 
steller  hat  er  fllr  die  Verbreitung  der  Car- 
tesianischen  Philosophic  in  Deutschland  eifrig 
gewirkt,  indein  er  in  scinen  von  Cartesius 
selbst  empfohlenen  und  auch  von  Leibniz 
gerilhmten  Schriften  neben  der  Bestreitung 
einiger  Gegner  des  Cartesius,  eine  klare  und 
durclwichtige  Darstellung  der  Cartesianiscben 
Lehre  gab,  unter  besonderer  Betonung  der 
beiden  ilauptprobleme  Uber  das  Verhhltniss 


Gottes  zur  Welt  und  fiber  das  Verhaltnias 
der  Seele  zum  Leibe.  Seine  in  Amsterdam 
erschienenen  Schriften  sind : Differentia  inter 
philosophiam  Cartesianam  et  vulgar em  (1651); 
Defensio  Cartesiana  adversus  Jacobian  Re- 
vium  et  Cyriacum  Lentulum  (1652);  Logica 
vetus  ci  nova  (1654,  und  vollstiindiger  1658); 
Initiatio  philosophi  seu  de  dubitatione  Car- 
tesiana(l655);  Ontosophia  sive  exercitationes 
de  cognitione  dei  et  nostri  (1656);  Physica 
contracta,  qua  rerum  corporearum  vis  et 
naturaexplicantur(l661).  Sie  sind  gesammelt 
in  seinen  Opera  philosophica  curd  J.  Th. 
Schalbruchii  (Amstelaedami,  1691)  in  zwei 
B&nden. 

Claudianus , ein  Neuplatoniker  und 
Bruder  des  philosophischen  Theurgcn  Maxi- 
mus. aus  der  Schule  Jamblich’s,  lehrte  im 
4.  cnristlichen  Jahrhundert  in  - Alexandrien. 

Claudianus  (Ecdicius),  genannt  Ma- 
mertus,  war  in  seinen  sphteren  Lcbens- 
jahren  Presbyter  der  Kirche  zu  Vienne  (in 
der  Dauphinfie)  und  ein  Freund  des  gallischen 
Dichters  Apollinaris  Sidonius  (428  — 484  n. 
Chr.),  der  in  seinen  Briefen  den  im  Jahre 
474  n.  Chr.  gestorbenen  Freund  ein  Denk- 
mal  setzte.  Cm’s  Jahr  470  hat  Claudianus 
Mamertus  sein  Werk  „De  slatu  animae 
libri  III verbffentlicht  ,(ed.  Caspar  Barth, 
1655),  worin  er  mit  unbeholfener  Handhabung 
der  Begriffe  und  der  Sprache  die  Unkorper- 
lichkeit  der  Seele  daraus  zu  beweisen  sncht, 
dass  sie  als  vernilnftiges  Wesen  nach  dem 
Bilde  Gottes  geschaffen,  nicht  der  r&umlichen 
Bewegung  unterworfen  und  ohne  Grfisse 
(Quantitht)  sei.  Zur  Untersttltzung  der  Be- 
weise  ftlhrt  er  die  Autorit&ten  griechischer 
und  rdmischer  Philosophen,  aber  auch  Kirchen- 
vater  und  Bibel  in’s  Feld  und  schliesst  sich 
in  seinen  Erl&uterungen  hauptsachlich  an 
Augustinus  an,  obwohl  er  mit  Platon  und 
Porphyries,  sowie  mit  den  angeblichen  Schrif- 
ten der  Pythagorlier  Philolaos  und  Archytas 
nicht  unbckannt  ist. 

Claudius,  Maximus,  ein  Stoiker,  wird 
unter  den  Lehrern  des  Kaisers  Marcus  Aurelius 
genannt. 

Claudius  Severus,  ein  Peripatetiker 
des  zweiten  christlichen  Jahrhunderts , war 
einer  der  Lehrer  des  Kaisers  Marcus  Aurelius. 

Cleanthes,  siehe  Kleanthes. 

Cleiuange  (de  Clemangis),  siche 
Nicolaus  aus  Cl&nange. 

Clemens,  Titus  Flavius,  (in  der 
griechischen  Namensform  K1  ernes)  stammte 
aus  Athen  oder,  nach  Andern,  aus  Alexan- 
drien und  war  um  die  Mitte  des  zweiten 
christlichen  Jahrhunderts  von  heidnischen 
Eltcrn  geboren  und  Anfangs  in  griechischer 
Mythologie  und  Philosophie  gebUdet,  spSter 
aber  durch  christliche  Lehrer,  die  er  auf 
seinen  Reisen  in  Grossgriechenland , Hellas, 
Syrien.  Palhstina  und  Aegypten  keunen  ge- 
lernt  liatte,  fttr  den  christlichen  Glauben 
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sewonnen  worden.  In  Alcxandrien  wurde 
der  damalige  Vorstand  der  Katechctenschule, 
Psntaenus  (Pantainos)  sein  Lehrer,  welchem 
er  selber  im  letzten  Jahrzehnte  des  zweiten 
Jahrhunderts  in  dieser  Stelle  nachfolgte,  in- 
dent er  zugleich  Presbyter  der  alexandri- 
nisehen  Gemeinde  wnrde.  Der  nnter  dem 
Kaiser  Septimina  Severn 8 auch  fiber  Alexan- 
drien  ausgebrochenen  Christenverfolgung  ent- 
i og  er  sich  im  Jahre  202  n.  Chr.  durch  die 
Placht  nach  Kappadokien.  Die  letzte  Nach- 
richt  fiber  Clemens  als  einen  noch  Lebenden 
fShrt  nicht  fiber  das  Jahr  211  hinaus,  und 
es  bleibt  nngewiss,  ob  er  wieder  nach 
Aleiandrien  zurfickkehrte.  Er  zeigt  in  seinen 
Schriften  eine  grfindliche  Kenntniss  der  alten 
Philosophic  und  obwohl  mit  Vorliebe  ffir 
Platon,  erklftrt  er  sich  doch  ffir  eine  eklek- 
tische  Philosophic,  wie  sie  bereits  zu  Anfang 
des  ersten  christlichen  Jahrhunderts  in  den 
Schriften  des  alexandrinisehen  Juden  Philon 
bervorgetreten  war,  welcher  eine  Verschmel- 
zung  der  griechisehen  Philosophic  mit  der 
jfidischen  Welt-  und  Lebensanschanung  er- 
strebt  und  namentlich  die  Lehre  vom  gfitt- 
liehen  Logos  (als  dem  Wort  oder  Sohn  Gottes) 
mm  Ausgangs-  und  Mittelpunkt  seiner  Reli- 
ponsphilosophie  erhoben  hatte.  War  nun 
bereits  im  vierten  Evangelium  die  Lehre  vom 
gottlichen  Logos  in  das  christiiche  Bewusst- 
sein  aufgenommen  und  mit  der  Anschauung 
Ton  der  Person  Christi  verbunden  worden, 
so  wurde  durch  Clemens  der  W eg  gebahnt, 
diese  Lehre  zum  lebendigen  Mittelpunkt  ffir 
ein  System  christlicher  Welt-  und  Lebens- 
auschanung  herauszuarbeiten , welches  sich 
theils  durch  Clemens,  theils  durch  dessen 
Nachfolger  in  der  alexandrinisehen  Kate- 
ehetenschule,  Origenes,  als  christiiche  Reli- 
rionsphilosophie  (Gnosis)  aufbaute.  In  diesem 
Betracht  sind  unter  den  uns  erhaltenen,  in 
griechiacber  Sprache  abgefassten  Schriften 
da  Clemens  folgende  drei  von  besonderer 
Bedeutung.  Die  „ Ermahnungsrede  an 
die  Hellenenu  setzt  sich  die  Aufgabe,  die 
Hellenen  von  der  Ungereimtheit  und  Un- 
eittlichkeit  des  alten  Gotterglaubens  zu  tiber- 
zeugen,  welchem  gegenttber  der  Gotteslehre 
der  griechisehen  Philosophen  zugestanden 
wird,  dass  sie  aus  den  heiligen  Schriften  der 
Hebrier  wenigstens  einige  Funken  vom  gott- 
liehen  Worte  gewonnen  und  dadurch  ffir  die 
Wahxheit  vorbereitet  worden  wfiren.  In  der 
aas  drei  Bflchern  bestehenden  Schrift  „Pai- 
dagogos*  (Erzieher)  tritt  der  gfittliche 
Logos  selbst  als  Ffihrer  zur  christlichen  Weis- 
hdt  and  zum  christlichen  Leben  auf,  als 
dosen  Vorlftufcrin  die  griechische  Philosophic 
^Wcheint.  indem  sie  die  Seele  reinigt  und 
or  Empfangniss  der  christlichen  Wahrheit 
fohig  macht,  wfihrend  zugleich  die  von  den 
rriechischen  Philosophen  ausgebildete  Dia- 
Wrtik  fttr  den  Beweis  der  christlichen  Glau- 
benalehre  von  Nutzen  ist.  Beide  genannte 


Schriften  sind  nur  Vorbereitungen  ffir  das 
urn’s  Jahr  193  von  Clemens  verfasste  Haupt- 
werk  in  acht  Bttchern,  welchem  er  wegen 
ihres  farbenreichen  und  mannichfaltigen  In- 
haltes  und  der  Einwebung  zahlreicher  Stellen 
aus  griechisehen  Philosophen  den  Titel 
„Teppicheu  {stromata)  gab.  Die  vom  heid- 
nischen  Gfitterglauben  befreite  und  sittlich 
wiedergeborne  Seele  soli  durch  die  Abhand- 
lungen  dieser  Schrift  mit  dem  Wesen  der 
wahren  und  auch  im  Leben  sich  bew&hrenden 
christlichen  Gnosis  (Erkenntniss)  oder  Reli- 
gionsphilosophie  und  ihrem  Verhfiltniss  zur 
Philosophie  der  Hellenen,  sowie  zur  falschen 
christlichen  Gnosis,  die  sich  diesen  Namen 
mit  Unrecht  anmaasse,  bekannt  gemacht  wer- 
den.  Zunilch8t  tritt  Clemens  als  Gegner  der 
damals  hervorgetretenen  gnostischen  Systeme, 
namentlich  des  Basileides  und  Valentin  auf 
und  macht  gegen  dieselben  Folgendes  geltend: 
Die  Anhfinger  des  Basileides  halten  den 
Glauben  ffir  etwas  natUrliclies,  weshalb  sie 
ihn  auch  einer  besondern  gdttlichen  Er- 
wfihlung  zti8chreibcn  und  ihn  als  ein  geistiges 
Ergreifen  anffassen,  welches  die  Wahrheit 
ohne  Beweis  finde.  Die  Valentinianer  da- 
gegen  schreiben  den  Glauben  nur  den  ge- 
wdhnliclien  Cliristen,  als  den  Einf&ltigen  im 
Geiste,  zu  und  behaupten  von  sich  selber, 
dass  sie  durch  den  Vorzug  des  gfittlichen 
Samens  von  Natur  selig  wfirden  und  im 
Besitze  der  Erkenntniss  seien,  die  vom  Glau- 
ben ganz  verschieden  ware.  Auch  behaupten 
die  Anhfinger  des  Basileides,  der  Glaube 
richte  sich  nach  jeder  besonaern  Stufe  der 
Gemterwelt  und  entspreche  der  ttberweltlichen 
Ersvfihlung  einer  jeden  Natur  und  ihren  be- 
sondern Hoffnungen.  1st  aber  Glaube  (so 
bemerkt  Clemens  weiter)  ein  Vorzug  der 
Natur,  so  ist  er  nicht  mehr  eine  Richtung 
des  freien  Willens,  und  dann  trifFt  den,  der 
nicht  glaubt,  keine  gerechte  Vergeltung,  da 
ihm  sein  Unglaube  eben  so  wenig  zuzu- 
8chreiben  ist,  als  dem  Glaubcnden  sein  Glaube. 
Wenn  Einer  Gott  von  Natur  kennt  und  von 
Natur  glaubt  und  auserwfihlt  ist,  wie  Basi- 
leides glaubt,  so  kann  er  den  Glauben  nicht 
ffir  eine  vernHnftigc  lleberzeugung  halten, 
die  aus  der  freien  Selbstbestimmung  der  Seele 
hervorgehe,  und  wenn  Einer  von  Natur  selig 
wird,  wie  Valentin  will,  so  sind  die  Gebote 
des  alten  und  neuen  Testaments  und  die 
Erscheinung  des  Erlfisers  fiberflfissig;  wo 
nicht,  so  werden  die  Erwfililten  nicht  von 
Natur,  sondern  durch  Unterricht,  Reinigung** 
und  Vollbringung  guter  Werke  selig.  Trotz 
seiner  Polemik  gegen  die  gnostischen  Systeme 
ist  jcdoch  Clemens  selbst  Gnostiker  und  ver- 
pflanzt  die  Gnosis  auf  kirchlichen  Boden. 
Dem  Gnostiker  kommt  es  nicht  zu,  um  irgend 
eines  Nutzens  willen,  und  nicht  einmal,  um 
selig  zu  werden,  nach  der  Erkenntniss  Gottes 
zu  streben,  sondern  das  Leben  hat  ffir  ihn 
nur  insofern  Werth,  als  er  seine  Erkenntniss 
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vermeliren  kann.  Durch  fortgesetzte  Be- 
schaftigung  wird  die  Gnosis  etwas  Beharr- 
licke8  und  Umvandelbares.  Ueber  Gutes  und 
Bases,  tiber  alles  Entstandene,  tiber  Alles, 
was  der  Herr  geredet  hat,  besitzt  der  Gnostiker 
die  genaueste,  den  Anfang  und  das  Ende 
der  Welt  umfassende  Erkenntniss  von  der 
Wahrheit  selbst.  Er  hat  als  ein  Wissender 
seine  Starke  im  Wissen  und  ftihrt  tiber  das 
Gute  das  Wort,  stets  mit  dem  Intelligibeln 
beschaftigt.  Nennen  wir  Christas  die  Weis- 
heit  und  ist  seine  Thiitigkeit  durch  die  Pro- 
pheten  vermittelt,  durch  welche  wir  die  gno- 
stische  Ueberlieferung  kennen  lernen,  so 
erscheint  die  Weisheit  des  Gnostikers  als 
ein  uns  vom  Sohne  Gottes  tiberliefertes  und 
sicheres  Wissen  und  Begreifen  des  Seienden, 
wie  des  Gewesenen  und  Ktinftigen.  Ohne 
vorgkngigen  Glauben  kann  darum  die  Gnosis 
nicht  nachfolgen.  Sie  ist  die  wesentliche 
Vollendung  des  Menschen,  die  durch  Er- 
kenntniss des  Gottlichen  zu  Stando  kommt 
und  mit  sich  und  dem  gdttlichen  Logos  ein- 
stimmig  ist.  Durch  die  Gnosis  wird  der 
Glaube  vollendet,  zur  Erkenntniss  und  Ein- 
sicht  geftlhrt.  Ausser  der  Erkenntniss  ge- 
hdren  aber  zur  Gnosis  noch  zwei  weitere 
wesentliche  Stticke:  die  Erftillung  der  Gebote 
und  die  sittliche  Vollendung  im  Guten.  Der 
Gnostiker  ist  frei  von  alien  Begierden,  ausser 
von  denen,  die  zur  Erhaltung  des  Leibes 
dienen;  tiber  alles  Leiden  erhebt  er  sich 
zur  Seelenruhe,  und  indem  er  zu  Gott  seine 
unwandelbare  Richtung  nimmt,  ist  er  nicht 
bios  ein  Freund  Gottes,  sondern  ein  im 
Fleische  als  in  der  irdischen  Htllle  wandelnder 
Gott  selbst.  Beztiglich  des  Inhaltes  der  christ- 
lichen  Gnosis  treten  Gott,  der  Sohn  Gottes 
und  die  gdttliche  Seele  des  Menschen  als 
die  Cardinalpunkte  in  der  Lehre  des  Clemens 
hervor.  Der  absolute,  hbehste  Gott  ist  nach 
seinem  ewigen  Wesen  selbst  kein  eigentlicher 
Gegenstand  der  Erkenntniss;  nur  der  Sohn 
Gottes,  als  der  gdttliche  Gedanke  oder  das 
gdttliche  Wort  (beides  im  griechischen  Worte 
..Logos4*  vereinigt)  ist  als  Weisheit,  Erkennt- 
niss, Wahrheit  und  Alles  damit  Verwandte 
zu  begreifen.  Er  ist  das  hdchste  Princip, 
welches  naeh  dem  Willen  des  Vaters  Alles 
regiert,  mit  nie  ermtidender  Macht  Alles 
wirkt,  nicht  getheilt,  nicht  getrennt,  tiberall 
und  allzeit  gegenwartig,  nirgends  umgrenzt, 
ganz  Geist,  ganz  natilrliches  Licht,  ganz 
Auge,  Alles  sell  end  und  hdrend  una  Alles 
•wissend,  das  ganze  Heer  der  Engel  und 
Gotter  beherrschend.  Der  gdttliche  Logos 
ist  der  Lehrer , der  den  Gnostiker  durch 
Mysterien,  den  Glaubigen  durch  gute  Hoff- 
nungen,  den  Hartherzigen  durch  Zueht  er- 
zieht,  welche  durch  sinnliche  Mittel  Bessemng 
wirkt.  In  der  menschlichen  Seele  ist  der 
herrschende  Theil,  welcher  Erkennen  nnd 
Willen  umfasst,  vom  unverntinftigen  Theilc, 
der  leiblichen  Seele  oder  dem  Lebeusgeist 


des  Fleisches,  zu  unterscheiden , wahrend 
durch  den  Glauben  der  gdttliche  Geist  in 
die  Seele  eingegossen  wird.  Ein  gdttliches 
und  gottahnliches  Bild  ist  die  Seele  des  vom 
heiligen  Geist  angezogenen  und  zu  Gott  hin- 

fefiikrten  Gerechten,  in  welcher  der  ewige 
logos  einen  heiligen  und  festen  Sitz  erhalt. 

Clementis  Alexandrini  opera  ed  Dindorf.  Oxonii, 
1869 , in  4 Biinden.  In  der  Sammlung  der 
griechischen  Kirchenv&ter,  von  Migne  heraus- 
gcgeben,  nehmeu  dieselben  den  8.  und  9. 
Baud  ein. 

J.  Cognat,  Clement  d’Alexandrie,  sa  doctrine 
et  sa  polc'mique.  Paris,  1858. 

Clenieutiiien.  Unter  dem  Narnen 
Clementina  (Kleraentina  oder  Klement  ia) 
sind  uns  in  griechischer  Sprache  „Homilieuu 
(Unterredungen)  und  eiue  andere,  zwar  nicht 
mehr  im  griechischen  Originale,  aber  in 
einer  zu  Ende  des  vierten  Jahrhunderts 
durch  den  Presbyter  Rufinus  aus  Aquileja 
verfassten  lateinischen  Ueberseteung  vor- 
handene  Schrift  „Recoguitiones“  (Wieder 
erkennungen)  erhalten.  Beide  Werke  sind, 
nach  den  Ergebnissen  der  dartiber  wahrend 
der  letzten  Jahrzelinte  geftihrten  kritischen 
Untersuchungen , aus  einer  wahrscheinlich 
in  der  ostsyrischen  Kirche  entstandenen 
Grundschrift  in  der  zweiten  Hklfte  des 
zweiten  christlichen  Jahrhunderts  auf  dem 
Boden  judenchristlicher  Lehrentwickelung,  im 
Karapf  mit  heidnisch  - christlichen  Bildungs- 
elementen,  hcrvorgewachsen  und  liaben  beide 
in  der  Absicht,  ftlr  die  vorgetragene  religions- 
philosophische  Lehre  in  der  rbmischen  Kirche 
einen  Boden  zu  gewinnen,  die  romanhafte 
geschichtliche  Einkleidung  des  Lehrstoffes 
mit  dem  Namen  eines  lilngstverstorbenen 
Clemens  verkntlpft,  welcher  als  Nachfolger 
des  Anacletus  im  letzten  Jahrzehnt  des  ersten 
christlichen  Jahrhunderts  Bischof  von  Rom 
ewesen  sein  soli  und  vermuthlich  eine  und 
ieselbe  Person  mit  dem  Consular  Flavius 
Clemens  ist,  welcher  im  Jahr  95  n.  Chr. 
unter  der  Regierung  des  Kaisers  Domitian 
als  vjudaisirender  Atheist44  (d.  h.  wahr- 
scheinlich Judenchrist)  hingericlitet  worden 
ist.  In  beiden  angeblich  Clementinisclien, 
d.  h.  dem  Clemens  Romanus  fillschlich  bei- 
gelegten  WTerken  nun  dient  die  (hier  ausser 
Betracht  bleibende)  erdichtete  Erzalilungs- 
grundlage,  welche  in  beiden  Werken  von 
unerheblicnen  Abweichungen  abgesehen  im 
Wesentlichen  dieselbe  ist,  nur  als  kflnst- 
lerisches  Mittel  zur  Einkleidung  und  Dar- 
8tellung  des  eigenthUmlichen  Lehrstoffes, 
welcher  in  den  vorgeftlhrten  Unterredungen 
dem  Apostel  Petrus  in  den  Mund  gelegt  wird. 
Der  Lehrbegriff  in  der  Darstellung  der 
„Recognitionenu  zeigt  sich  durchgiingig  ab- 
hangig  von  dem  der  „Homilien** , nur  dass 
in  diesen  das  jtldisch-gnostische  Element 
mehr  hervortritt,  wahrend  in  jenen  das 
christlich-prakti8che  Element  mehr  tlberwiegt, 
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so  dass  die  augenscheiulich  spiiter,  als  die 
„Homilien*  vcrfassten  „Recognitioncnu  den 
ilteren  gnostischen  Lehrstoff  der  „IIomilienu 
in  einer  abgeschw&chten  Form  bringen. 
Dieser  gnostische  LehrbegrifF  der  Clementinen 
aber  ist  eine  der  Hauptformen  des  sogenannten 
Gnosticismus,  welcher  sich  in  verschiedenen 
religionsphilosophischen  Systemen  w&hrend 
des  zweiten  christlichen  Jahrhundcrts  aus- 
breitete,  und  zwar  stellt  derselbe  diejenige 
Haaptforra  des  Gnosticismus  dar , welehe 
das  Heidenthum  anssehliesst  und  das  Juden- 
tbam  in  seiner  Wahrheit  anerkennt,  duTcli 
beides  aber  den  Uebergang  in  die  kirch- 
liche  Lehrform  der  Gnosis  anbahnt.  Der 
die  JQomilien*  beherrschende  Gnmdgedanke 
ist  die  wesentliche  Einheit  des  &chten  Juden- 
tlinms  and  der  christlichen  Religion.  Wie 
es  derselbe  Geist  ist,  der  sich  in  Moses  und 
Christus  offenbarte,  so  ist  auch  der  Inhalt 
beider  Religionen  eins;  denn  es  ware  un- 
gereeht,  wenn  Christus  erst  jetzt  die  vorher 
nnbekannte  Wahrheit  verktindigt  h&tte  und 
die  nunmehr  so  vielen  Unwtirdigen  unter 
den  Heiden  zu  Theil  gewordene  Erkenntniss 
den  Gereckten  unter  den  Juden  nicht  zu 
Theil  geworden  ware.  Vielmehr  hat  die 
wahre  Religion  von  Anfang  an,  durch  alle 
Geschlechtsfolgen  bindurch  in  der  Welt  be- 
standen.  Die  sieben  Saulen  der  Welt  haben 
stets  die  vollkommenste  Erkenntniss  gehabt, 
and  von  ihnen  den  Wiirdigsten  mitgetheilt, 
liat  sich  die  Wahrheit  als  Geheimlehre  bis 
anf  Christus  fortgepflanzt  und  erhalten,  der 
sie  nun  dffentlicn  gemacht  und  Allen  ver- 
kiindigt  hat.  Diese  Eine  und  ewige  Wahr- 
heit, die  der  Uchte  Jude  wie  der  Christ  be- 
sitzt,  besteht  in  der  Erkenntniss  und  Ver- 
ehrnng  Eines  hbchsten  Gottes  und  dieses 
mgleich  als  Weltschdpfera,  und  im  Glauben 
an  ein  kttnftiges  Leben.  In  die  Welt  tritt 
Gott  als  in  seinen  Ort,  Er  als  der  Seiende 
in  das  Nichtaeiendc , Leerc,  Nichts.  Durch 
Ansstrecken  oder  Ausdehnen  der  Einen 

Sittlichen  Substanz  wird  Gott  Weltschopfer, 
e gottliche  Einheit  wird  zur  Zweiheit, 
welehe  sich  durch  die  ganze  Weltentwickclung 
in  paarweisen  Gegcnsatzen  (Syzygien)  fort- 
sotzt  und  sich  durch  die  gdttliche  Weisheit 
vermittelt.  Beim  Menschen,  dem  Ebenbilde 
Gottes,  tritt  der  das  Grundgesetz  des  Uni- 
veraums  bildende  Gegensatz,  die  Zweiheit, 
*la  das  mannliche  oder  starkere  und  zugleich 
gate  Prinzip  in  Adam  und  das  weibliche, 
whwachere  und  bbse  Princip  in  der  Eva 
hervor,  von  welcher  fortwahrend  Stinde  und 
Venmreinigung  gbttlicher  Wahrheit  ausgeht, 
Vielgdtterei , Befleckung  durch  Opferblut, 
hrthum,  Betmg  und  Tod  unter  die  Menschen 
hommt  Darum  reprasentirt  Eva  mit  ihrer 
&bchen  Prophetic  das  Heidenthum  als  die 
8*%»on  des  damonischen  Irrthums,  Adam 
*ber  ist  der  Prophet  der  Wahrheit,  der 
Ttiger  der  reinen  Urreligion,  welcher  zu 


verschiedenen  Zeiten  in  Henoch , Noah, 
Abraham,  Isaak,  Jakob,  Moses  und  Christus, 
als  den  sieben  Saulen  der  geschichtlichen 
Welt,  erschieuen  ist  und  die  Menschen  auf 
den  zur  Liebe  Gottes  fiihrenden  Weg  leitete. 
In  der  Erfilllung  der  Zeiten  nm  seiner  Mtth- 
sale  willen  mit  Gottes  Erbarmen  gesalbt, 
erschien  Adam  zuletzt  in  Jesus  als  Christus, 
welcher  uns  die  Verehrung  des  Einen  Gottes 
als  Weltschdpfers  lehrte  und  die  Anhanger 
der  falschen  damonischen  Religion  zur  offen- 
bar  gewordenen  Urreligiou  hinfilhrte,  in 
welehe  sie  durch  die  Taufe  eintreten,  nm 
durch  ein  streng  enthaltsames  Leben  vollendet 
zu  werden.  Wem  es  mdglich  ist,  ohne  Gott 
und  dessen  Strafe  zu  fdrehten,  siindlos  zu 
leben,  der  filrehtet  Gott  nicht;  denn  Furcht 
Gottes  ist  geboten  und  Liebe  zu  ihm  ist  ver- 
kilndet,  damit  Jeder  nacli  der  eigenthlim- 
lichen  Besehaffenheit  seiner  Natur  die  Furcht 
oder  die  Liebe  als  geeignetes  Mittel  anwenden 
kann.  Mag  es  also  aus  Furcht  oder  aus 
Liebe  geschehen,  nur  silndiget  nicht! 

dementis  Romani  (June  ferunttir  homiliae  viginti 

nunc  primum  integroe  ed.  Dre»sel.  1864. 

Clementina  ed.  Paul  de  Lagarde.  1865. 

Uhihorn,  die  Homilien  und  liecognitionen  des 

Clemens  Romanos.  1854. 

Clemens,  Friedrich  Jacob,  war 
1815  in  Coblenz  geboren  und  im  Jesuiten- 
collegiiim  zu  Freiburg  und  dann  im  Gymnasium 
zu  Coblenz  gebildet.  Seit  1834  studirte  er 
in  Bonn  und  Berlin,  wnrde  1839  Doctor  der 
Philosophie,  hielt  sich  einige  Zeit  in  Milnchen, 
Italien  und  Rom  auf  und  habilitirte  sich  1843 
als  Privatdocent  in  Bonn.  Die  von  ihm  als 
Lehrer  verfolgte  Tendenz,  in  der  Philosophie 
an  die  katholisch-kirchlichen  Prinzipien  der 
alten  christlichen  Schulen  anzuknlipfen,  tritt 
auch  in  seiner  zum  Theil  schon  1844  in 
einer  Zeitschrift  und  spiiter  als  selbstkndige 
Schrift  veroffentlichten  Abhandlung  „Gior- 
d a n o B r n n o undNicolaus  von  Cusa“ 
(1847)  deutlich  hervor.  Mit  der  Schrift 
„l)ie  speculative  Theologie  Anton  Gllnthers 
und  die  katholische  Kirchenlehre**  (1853) 
trat  er  im  Interesse  der  letztern  als  Gegner 
der  Gtlnther’schen  Philosophie  anf.  Im  Jahr 
1856  erhielt  er  eine  Professur  der  Philosophie 
an  der  katholischen  Akademie  zu  Mtlnster 
in  Westphalen  und  veroffentlichte  beim  An- 
tritt  seines  Amtes  die  Abhandlung  „Dc 
scholasticorvm  sentenlia,  philosophiam  esse 
theologiae  ancillam“  (1856).  Ueber  die  1859 
in  der  Zeitschrift  „Der  Katholik*  verbffcnt- 
lichte  Abhandlung  „Unser  Standpunkt  in  der 
Philosopliieu,  worin  er  von  der  Philosophie 
die  Upterordnung  unter  die  Offenbarung  und 
die  kirchliche  Lehrautoritat,  sowie  die  Wieder- 
anknflpfung  an  Thomas  von  Aquino  ver- 
langte,  gerieth  er  mit  dem  Tilbinger  Pro- 
fessor Kuhn  in  Streit  und  verOffentlichte  in 
dieser  Angelegenheit  die  Schrift:  „Die  Wahr- 
lieit  in  dem  von  Professor  Kuhn  augeregten 
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Streit  fiber  Philosophic  und  Theologie1*  (1860). 
Seit  1861  litt  cr  an  der  LuftrOhrenschwind- 
suclit  und  liess  sich,  nachdem  er  zur  Heilung 
Bader  besucht  hatte,  ira  Winter  in  Rom 
nieder,  wo  er  1862  mit  dem  Segen  des  hei- 
ligen  Vaters  starb. 

Cleobulus,  siehe  Kleobfilos. 

Clericus,  siehe  Le  Cl  ere. 

Clerselier,  Claude  de,  war  Advokat 
am  Parlament  in  Paris  und  ira  Jahr  1686 
geatorben  und  verdient  in  der  Geschichte  der 
Philosophic  einen  Platz  wegen  des  Eifers, 
den  er  ffir  die  Verbreitung  der  Werke  des 
Descartes  an  dem  Tag  legte,  den  er  erst 
kurz  vor  dessen  Abreise  nach  Schweden 
kennen  gelernt  hatte.  Er  war  nach  dem 
Tode  des  Cartesius  nicht  bios  als  Sammler 
und  Ilcrausgeber  von  dessen  nachgelassenen 
Werken  und  Briefen,  sondern  auch  als  Ueber- 
setzer  von  dessen  lateinisch  geschriebenen 
Werken  in’s  Franzdsische  thatig  und  wurde 
bei  diesen  Arbeiten  durch  seinen  Sohn,  durch 
seinen  Schwiegersohn  Jacques  Rohault  und 
Louis  de  La  Forge  untersttltzt. 

Clinias,  siehe  K loin i as. 

Clinoiiiachiis,  siehe  Klinomachos. 

Clitoniachiis,  siehe  Kleitomachos. 

Clodius,  Christian  August  Heinrich, 
war  1772  in  Altenburg  geboren,  hatte  seit 
1787  in  Leipzig  studirt  und  sich  eifrig  mit 
Kant’s  Schriften  befasst.  Nachdem  er  sich 
daselbst  1795  als  Privatdocent  habilitirt  hatte, 
wurde  er  1800  ausserordentlicher  und  1811 
ordentlicher  Professor  der  praktischen  Philo- 
sophic. Seine  ersten  Veroffeutlichungenzeigten 
ihn  unter  Kant’s  Einfluss  stehend;  spater 
jedoch  trat  er  in  einzelnen  akademischen 
Abhandlungen  und  in  seinem  „Grundriss 
der  allgemeinen  Religionslehre* 
(1808)  als  Gegner  Kant’s  auf,  indem  er  sich  mit 
den  Anschauungen  des  Glaubensphilosophen 
F.  H.  Jacobi  berdhrt  Sein  Hauptwerk  er- 
schien  unter  dem  Titel : „Gott  in  der  Natur, 
in  der  Menschengeschichte  und  im  Bewusst- 
sein1*  1818—1822  in  zwei  Theilen  oder  ftlnf 
Bilnden,  die  2.  und  3.  Abtheilung  des  zweiten 
Theils  auch  unter  dem  Titel:  „Christus 
und  die  Vernunft  oder  Gott  in  der 
Geschichte  und  im  Bewusstsein* 
(1820  und  1822).  Indem  er  das  Bewusstsein 
von  vornherein  als  religiflses  Bewusstsein  im 
Menschen  setzt,  bant  er  aus  dem  religidsen 
Geftthl  zuniichst  eine  Physikotheologie  und 
dann  eine  Historikotheologie  (religidse  Ge- 
schichtsphilosophie)  auf,  an  welche  sich  die 
religiose  Ethik  anschliesst. 

Codam  (Goddam),  siehe  Adam 
Goddam. 

Code  de  la  nature,  siehe  Morellv. 

CoeranuH,  ein  bei  Tacitus  erwalinter 
Stoiker,  der  nicht  weiter  bekannt  ist 

Doing,  Johann  Franz,  war  1725  zu 
Siegen  geboren,  seit  1749  Lehrer  der  Philo- 
sophic in  Herborn  und  seit  1753  in  Marburg, 


wo  er  1778  Professor  der  Theologie  wurde 
und  1792  starb.  Er  hat  ausser  akademischen 
Dissertationen  in  lateinischer  Sprache  auch 
„Institutiones  logicae"  (1767)  verOffentlicht, 
die  aber  ftir  die  Geschichte  der  Logik  ohne 
Bedeutung  sind. 

Collard,  siehe  Royer-Collard. 

Collier,  Arthur,  war  1680  zu  Steeple- 
Lonford  (Langdorf  magna)  bei  Salisbury  in 
der  englischen  Grafschaft  Wilts  geboren  und 
nachdem  er  seit  1697  in  Oxford  studirt 
hatte,  bis  zu  seinem,  im  Jahr  1732  erfolgten, 
Tode  der  Nachfolger  seines  Vaters  als  Rector 
und  Prediger  dieser  Pfarrei.  Durch  das 
Studium  von  Descartes  und  Malebranche 
frtihzeitig  angeregt,  war  er  durch  das  im 
Jahr  1701  erschienene  zweibandige  Werk 
von  John  Norris  „ Essay  towards  the  theory 
of  the  ideal  or  intelligible  world “ schon 
im  Jahr  1703  zu  einer  mit  der  Ansicht 
Berkeley’s  imWesentlichen  Ubereinstimmcnden 
Lehre  gelangt,  die  er  1808  in  einer  unge- 
druckt  gebliebenen  Abhandlung  „flber  die 
vom  Geist  abhUngige  Existenz  der  sichtbaren 
Welt*  niederlegte,  bevor  noch  Berkeley’s 
Schriften  (1709  — 1713  erschienen  waren. 
Erst  1713  legte  er  seine  Ansicht  in  der 
Schrift:  „ Clavis  universalis  or  a new  inquiry 
after  truth,  being  a demonstration  of  the 
non-existence  or  impossibility  of  an  external 
world",  jedoch  nur  in  wenigen  Exemplaren, 
der  Oeffentlichkeit  vor.  Sie  wurde  in  Deutsch- 
land erst  spiiter  in  der  „Sammlung  der  vor- 
nehmsten  Schriftsteller , welche  die  Wirk- 
lichkeit  ihres  eignen  KOrpers  und  der  ganzen 
KOrperwelt  leugneten*  in  deutscher  Ueber- 
setzung  von  J.  Chr.  Eschenbach  (1756)  be- 
kaunt.  Ueber  Berkeley’s  Schriften  war  dessen 
Geistesverwandter  Collier  fast  vergessen,  nur 
bei  den  schottischen  Philosophen  Reid  und 
Stewart  flilchtig  erwahnt,  und  erst  1837  wurde 
die  Aufmerksamkeit  wieder  auf  Collier  ge- 
lenkt  durch  Robert  Benson,  welcher  in  den 
„ Memoirs  of  the  life  and  writings  of  the 
reverend  Athur  Collier" , in  zwei  Banden, 
Einiges  aus  seinem  Nachlasse  mittheilte, 
wahrend-  gleichzeitig  Samuel  Parr  in  der 
Sammlung  von  „ Metaphysical  tracts  by  Eng- 
lish philosophers  of  the  eighteenth  century  “ 
(1837)  ausser  der  Clavis  universalis  auch 
eine  Abhandlung  Collier’s  „A  specimen  of 
true  philosophy  in  a discourse  on  Genesis 
the  first  chapter  and  the  first  verse “ und 
einen  Auszug  aus  der  theologischen  Schrift 
„Logology“  mittheilte.  Die  Grundgedanken 
seiner  Lehre  sind  diese:  Von  dem,  was  uns 
nicht  erscheint,  haben  wir  keine  Kenntniss; 
von  den  Gegeustanden  unserer  Sinnes- 
empfindung  aber  konnen  wir  nicht  leugnen, 
dass  sie  uns  erscheinen,  nur  folgt  daraus 
nicht,  dass  sie  auch  ausser  uns  als  Gegen- 
stande  ftir  sich  erscheinen.  Es  kann  vielmehr 
ausser  uns  nur  in  andern  Menschen  oder 
Geistern  in  ahnlicher  Wcise,  w'ie  in  mir  selbat. 
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jresehen  oder  empfnnden  werden.  Gott  bringt 
diese  Empfindungen.  Vorstellungen,  Ideen  im 
menschlichen  Geiste  nervor,  und  ilire  Ordnung, 
wie  ihr  Zusammenhang  ist  von  Gott  ab- 
hingig.  Die  Annalime  einer  ausser  Gott  und 
der  Seele  fUr  sicli  existirenden  ausgedehnten 
Welt  ftlhrt  zu  Widersprttchen  und  wUrde 
damns  folgen,  dass  dann  der  tiberail  in  der 
Welt  gegenwSrtige  Gott  ebenfalls  ausgedehnt 
sein  mOsse.  Das  geschdpfliche  Sein  ist  nur 
als  Insein  in  der  Wesenheit  Gottes  zu  be- 
gTeifen,  indem  die  Ideen  im  gottlichen  Ver- 
stande  die  Formen  ftir  die  Versehiedenheit 
der  geschUpflichen  Dinge  abgeben. 

Collins,  John  Anthony,  war  1676 
zn  Heston  in  der  Grafschaft  Middlesex  ge- 
boren  als  der  Sohn  des  reichen  und  an- 
pehenen  Ritters  Henry  Collins.  In  der 
bchale  zu  Eaton  bei  Windsor  und  dann  im 
Kings  - College  zu  Cambridge  gebildet,  kam 
er  spater  nach  London,  um  sich  dem  Studium 
der  Rechtswissenschaft  zu  widmen,  woran  er 
jedoeh  wenig  Gefallen  fand.  Nachdem  er 
sich  schon  im  22.  Jahre  verheirathet  hatte, 
wnrde  er  im  Jahr  1703  mit  dem  damals 
72  iahrigen  Philosophen  John  Locke  bekannt, 
weleher  damals  beim  Ritter  Masham  zu  Oates 
in  Essex  lebte.  und  es  entstand  zwischen  dem 
jngendlichen  Uollins  und  dem  greisen  Philo- 
»pben  ein  Briefwechsel,  der  bis  zu  dem  im 
Herbst  1704  erfolgten  Tode  Locke’s  fort- 
danerte.  So  kam  es,  dass  Collins  in  seinen 
Anschauungen  ganz  durch  Locke  gebildet 
war.  Nachdem  er  zweimal,  1711  und  1713, 
seb  auf  einige  Zeit  nach  Holland  zurtick- 
gezogen  hatte,  wurde  er  1715  Friedensrichter 
und  1718  Schatzmeister  in  der  Grafschaft 
Essex  und  verheirathetc  sicli  1724  zum  zweiten 
Male.  Seine  Gesundheit  nahm  sichtlich  ab, 
and  in  Folge  eines  heftigen  Anfalls  von 
Steinschmerzen  starb  er  1729  im  53.  Lebens- 
jahre.  Schon  seit  1700  war  er  in  mehreren 
Ueinen  Schriften  anonym  als  Schriftsteller 
aufgetreten.  In  den  Jahren  1707  und  1708 
erschienen  von  ihm  mehre  Streitschriften, 
nnter  denen  besonders  ein  „Versuch  liber 
den  Oebrauch  der  Vernunft  in  Sktzen,  deren 
Erweislichkeit  auf  menschlichen  Zeugnissen 
beruht“,  bemerkenswerth  ist  Wichtiger  ist 
jedoeh  seine  Schrift:  „A  discourse  of  free- 
thnking,  occasioned  by  the  riese  and  growth 
of  a sect  call’d  freethinker s“  (Abhandlung 
Tom  Freidenken,  veranlasst  durch  den  Ur- 

Sund  Fortgaug  einer  Secte  sogenannter 
aker)  1713.  Sie  besteht  aus  drei  Ab- 
schnitten  worin  zuerst  das  Recht  und  die 
Nothwendigkeit  der  Freiheit  zu  denken 
ntcbgewiesen  werden  soil,  wilhrend  der 
nreite  Abschnitt  von  der  Pflicht  handelt, 
▼om  Rechte  des  freien  Denkens  namentlich 
io  religiSsen  Dingen  Gebrauch  zu  machen, 
▼onmf  im  dritten  Abschnitte  die  gegen  das 
fteie  Denken  erhobenen  Einwllrfe  zurllck- 
^wiesen  nnd  Beispiele  von  Freidenkern  aus 


der  alten  und  neuen  Geschichte  angefllhrt 
werden.  Die  wesentlichen  Grundgedanken 
des  Buclies  sind  folgende : Das  freie  Denken 
kann  nicht  beschrknkt  werden,  es  sei  denn 
durch  einen  Grund  oder  Gedanken,  welcher 
zeigte,  dass  es  nicht  erlaubt  w&re,  liber  den 
Gegenstand  zu  denken,  liber  den  ich  denken 
will.  Das  freie  Denken  darf  nicht  beschTknkt 
werden,  denn  es  ist  das  einzige  Mittal,  um 
zur  Erkenntniss  der  Wahrheit,  insbesondere 
der  religidsen,  zu  kommen,  und  sollte  Jemand 
auf  diesem  Wege  gleichwol  irren,  so  ver- 
zeiht  ihm  Gott  seinen  Irrthum,  da  er  sein 
Mdglichstes  gethan  hat.  Das  freie  Denken 
tragt  zum  Wohle  der  Geseilschaft  wesentlich 
bei.  und  gewisse  Speculationen,  seien  sie  nun 
wanr  oder  falsch,  Andern  aufzuzwingen, 
bringt  nur  Schaden;  der  Eifer  in  sittlichen 
Dingen  wird  dadurch  geschwkcht  und  der 
esellige  Friede  gestdrt.  Nur  die  Beschrknkung 
es  Denkens  ist  die  Ursache  allcr  durch 
Meinungsverschiedenheiten  in  der  mensch- 
lichen Geseilschaft  entstehenden  Unordnungen 
und  'Verwirrungen , deren  Heilmittel  allein 
in  der  Freiheit  des  Denkens  liegt.  Christus 
selbst  fordert  auf,  in  der  Schrift  zu  suchen, 
d.  h.  ihren  Sinn  zu  erforschen;  Paulus  ge- 
brauchte  Grtinde  und  Beweise,  liber  deren 
Beweiskraft  er  seine  Leser  in  alle  Zukunft 
entscheiden  liess.  Ueberdiess  macht  das  Be- 
nehmen  der  christlichen  Lehrpriester  und 
die  Versehiedenheit  ihrer  Ansichten  das  freie 
Denken  unumgknglich  ndthig;  denn  wir  haben, 
um  zur  richti^en  Erkenntniss  Gottes  und  zur 
richtigen  Auffassung  der  Schrift  zu  kommen, 
gar  keinen  andern  Weg,  als  dass  wir  auf- 
horen,  uns  auf  die  Lehrpriester  zu  verlassen 
und  dagegen  selbst  denken.  Endlich  sind 
die  durch  Verstand  und  Tugend  ausge- 
zeichnetsten  Manner  aller  Zeiten  Freidenker 
gewesen , indem  sie  von  hergebrachten 
Meinungen  abwichen.  — Nachdem  Collins 
bei  seinem  zweiten  Aufenthalt  in  Holland  die 
rasch  nothig  gewordene  zweite  Auflage  seines 
Buches  mit  Zusatzen,  Verbesserungen  und 
Verscharfungen  besorgt  hatte,  liess  er  gleich- 
zeitig  (1714)  nach  dieser  eine  Uebersetzung 
desselben  in’s  Franzosische  veranstalten,  die 
im  Haag  1714  unter  dem  Titel  erschien: 
„ Discours  sur  la  liberty  de  penser  traduit 
de  V Anglois<(.  In  dieser  franzdsischen  Ueber- 
setzung wurde  das  Buch  auch  in  Deutschland 
bekannt,  wo  man  sich  in  den  Jahren  1714 
und  1715  in  akademischen  Streitschriften 
und  Disputationen , besonders  in  Helmstadt 
und  Tubingen  damit  zu  schaffen  machte. 
In  England  erschienen  schon  im  Jahr  1713 
eine  Menge  von  Gegenschriften,  unter  welchen 
die  bedeutendsten  vom  Bischof  Hoadly  von 
Winchester,  vom  Freidenker  William  Whiston, 
von  einem  unbekannten  Geistlichen  Benjamin 
Ibbot,  besonders  aber  von  dem  berUhmten 
Philologen  Richard  Bentley  die  bedeutendsten 
waren.  Sie  alle  stimmeu  mit  Collins  darin 
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tlberein,  (lass  sie  das  freie  Denken,  wie  es 
Collins  fordert,  als  Gmndsatz  vollkommen 
anerkennen  und  dass  die  Vernunft,  das  Denken 
aucli  bei  den  Fragen  liber  Religion  und 
Offenbarung  in  voller  Freiheit  zu  belassen 
sei;  dagegen  verwerfen  sie  (lie  Anwendung, 
die  Collins  davon  mackt,  und  die  falsche 
Ausdeutung,  die  er  dem  Begriffe  ties  Frei- 
denkens  giebt,  und  erkl&ren  das  von  dem- 
selben  geforderte  Freidenken  niclit  fUr  ein 
freies,  sondern  filr  ein  sklaviscbes,  von  Vor- 
urtheilen  befangenes.  Unter  der  Maske  eines 
dentsclien  Theologen  als  „Phileleutherus 
Lipsiensis“  folgt  Bentley  der  Schrift  von 
Collins  Scliritt  fllr  Schritt,  weist  ibm  Zwei- 
deutigkeiten , Unklarheiten,  Unfolgerichtig- 
keiten,  zum  Theil  mit  derbem  Ilohn  und 
hfimischen  Verdachtigungen , schonungslos 
nacli,  um  ibm  darzustellen,  dass  in  dem  ge- 
forderten  Freidenken  niclit  mekr  liege  als 
der  Satz : denke  und  urtheile  so,  wie  es  dir 
erscheint!  Trotz  dieser  und  anderer  Gegen- 
schriften  erlebte  das  Buch  von  Collins  noch 
raehrere  Auflagen  und  gait  als  der  „Katechis- 
mus  der  Deisten.14  Eben  so  grosses  Auf- 
sehen  machte  in  England  eine  andere  Schrift, 
welche  er,  nachdem  er  elf  Jabre  lang  nichts 
verOffentlicht  hatte,  1724,  anonym  unter  dem 
Titel  herausgab:  „A  discours  of  the  grounds 
and  reasons  of  the  Christian  religion “ 
(Abkandlung  von  den  Grlinden  und  Beweisen 
der  christlichen  Religion  >,  worin  er  darlegte, 
dass  die  im  Neuen  Testament  gefiihrten  Be- 
weise  fllr  den  Offenbarungscharakter  des 
Chri8tenthum8  auf  schwachen  Fllssen  steben. 
Auch  gegen  diese  Schrift  erschienen  eine 
Men^e  Gegenschriften,  und  Collins  selbst  trat 
in  Verlanf  des  dadurch  aufgeregten  Streits 
im  Jalir  1826  nocbmals  mit  einer  Schrift 
unter  dem  Titel:  „Das  System  vom  buch- 
stablichen  Sinne  der  Weissagungen  unter- 
sucht44,  bervor,  womit  seine  literarische 
Thfttigkeit  bescblossen  war. 

Thorschmid,  U.  G.,  kritieehe  Lobensgeschichte 
Anton  Collins’,  des  ersten  Freidenke^s  in 
England.  1755. 

Memoirs  of  the  life  of  William  Collins.  London, 
1848.  49.  2 vols. 

( olotes,  siehe  Kolotes. 

Comte,  Auguste,  war  1798  in  Mont- 
pellier geboren,  wo  sein  Vater  Steuerein- 
uehraer  war  und  der  Sohn  seit  1807  das 
Lyceum  und  seit  1814  die  polytechniscbe 
Schule  besuebte,  aus  welcher  er  jedoch  wegen 
undiscipliniariscben  Benebmens  ausgescblos- 
seu  wurde.  Er  vertraute  sicb  gegen  den 
Willen  und  die  Vorstellungen  seiner  Eltem 
dem  GewUbl  der  Hanptstadt  an  und  erwarb 
sich  seit  1818  in  Paris  durcb  Privatunterricbt 
in  der  Mathematik  seinen  Unterbalt.  Einige 
Zeit  lang  verkehrto  er  mit  Saint  Simon,  mit 
(lessen  Ideen  er  lebhaft  svmpathisirte , von 
dem  er  sicb  aber  1822  wieder  trennte.  In 
dcmsclben  Jabre  veroffentlichte  er  eine  kleine 


Schrift  Systeme  de  la  politique  positive  (1822), 
worin  er  die  Gesetze  der  gesellschaftlichen 
Entwickelung  im  Sinne  einer  socialen  Re- 
volution entwickelte.  In  einer  andern  Ab- 
handlung,  welche  1825  in  der  Zeitschrift 
„Producteur<(  unter  dem  Titel  erschieni 
Considerations  philosophiques  sur  les  scien- 
ces el  les  savants  und  spkter  im  vierten 
Bande  der  „Politique  positive “ wieder  abge- 
druckt  wurde,  linden  sich  zuerst  die  Grundztlge 
der  Anschauungen  angedeutet,  die  Comte  in 
seiner  „Positiven  Philosophic44  ausftthrlich 
entwickelte.  Er  will  eine  „geistige  Macht44 
eingefUhrt  wissen,  welche  bei  alien  gebildeten 
Nationen  durch  die  „hommes  competents“ 
die  Meinungen  leiten  und  die  Oberaufsicht 
liber  die  Erziehung  austtben  soil.  In  dem- 
selben  Jabre  verheirathete  er  sich,  obwohl 
er  mit  seinen  mathematischen  Unterrichts- 
stunden  und  gelegentlichen  AufsHtzen  im 
„Producteuru  kaum  sich  selbst  ernfthren 
konnte,  mit  Caroline  Massin  durch  bios 
btlrgerliche  Trauung.  Im  Jalir  1825  er- 
offnete  er  in  seiner  Privatwohnung  vor  einem 
auserwahlten  Kreise  von  Zuhdrern,  unter 
denen  sich  auch  Alexander  von  Humboldt 
befand,  einen  Cursus  von  VortriLgen  fiber 
die  „ positive  Philosophic  die  er  jedoch 
schon  nach  der  dritten  Vorlesung  abbrechen 
musste,  da  er  in  einen  Anfall  von  Geistes- 
stbrung  verfiel  und  in  Esquirol’s  Irrenanstalt 
gebracht  werden  musste.  Als  sich  hier 
unter  der  Pflege  seiner  aus  Montpellier 
herbeigeeilten  Mutter  sein  Zustand  zu  bessern 
angefangen  hatte,  Hess  er  sich  zu  einer 
nachtraglichen  kirchlichen  Trauung  bereden, 
die  noch  in  der  Irrenanstalt  vorgenommen 
wurde.  Nachher  wurde  er  in  seine  YVolmung: 
gebracht,  wo  er  unter  der  Pliege  seiner 
Mutter  und  Gattin  allmklig  so  weit  her- 
gestellt  wurde,  dass  er  im  Jalir  1828  seine 
Vortr&ge  wieder  aufnehmen  konnte.  Im 
Jabre  1832  wurde  er  bei  der  polytechnischen 
Scbule  als  Repetent  ffir  hbhere  Mathematik 
und  Mechanik  und  bald  darauf  als  Examinator 
filr  die  Aufnahme  in  diese  Schule  besch&ftigt, 
olme  jedoch  eine  feste  Anstellung  zu  er- 
lialten.  Daneben  ertheilte  er  mathematischen 
Unterricht  an  einer  Privaterziehungsanstalt, 
so  dass  er  eine  Zeit  lang  ein  anst&ndiges 
Jahreseinkommen  hatte.  Seit  1830  besorgte 
er  die  Herausgabe  seines  „Cours  de  philo- 
sophic positive (t , deren  sechster  und  letzter 
Band  1842  (in  dritter  Ausgabe  1864 1 erschien. 
Nachdem  er  im  Jalir  1842  seine  Anstellung: 
an  der  polytechnischen  Schule  verloren  hatte, 
trennte  sich  auch  seine  Frau  von  ihm  und 
erldste  ihn  von  dem  uncrtrilglichen  Druck 
einer  niclit  glticklichen  Ehe.  Er  lebte  seit- 
dem  von  Untersttitzungen  seiner  Schfller  und 
Verehrer,  die  er  selbst  durch  j&hrlich  herum- 
gesandte  Circulftre  eintrieb.  Im  Jahre  184& 
lernte  er  die  von  ihrem  zur  Galeere  ver- 
urtheilten  Manne  getrennt  lebende  Madame 
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Qotilde  de  Vaux  kennen,  mit  welcher  er  ein 
Jahr  lang.  bis  zu  ihrem  Tode,  in  einem 
ieideoBchaulichen  FreundschaftsverhAltnisse 
lebte.  Nach  ihrem  Tode  eerieth  er  nach 
eiDem  leichten  Anfalle  von  Gehirnkrankheit, 
bei  riDehmender  nervbser  Gereiztheit  in  eine 
mrstisch  - phantastische  Geistesrichtung  und 
proclamirte  in  seinem  1851  — 1854  in  vier 
Binden  veroffentlichten  Systeme  de  politique 
positive  on  traite  de  sociologie  instituant  la 
religion  de  Vhumanite  mit  der  Umwandlung 
der  Philosophic  in  Keligion  einen  neuen 
Coitus,  worin  er  sich  selbst  als  Gesetzgeber 
nnd  hohen  Priester  ftthlte.  Bei  diesem 
Coitus  dea  ^grossen  Wesens44,  nAmlich  der 
Ifenachheit,  sollen  nAmlich  zwei  voile  Tages- 
stooden  einer  Art  von  Gebet  gewidmet  sein, 
welches  in  Ausstrtimung  der  Geftthle  besteht, 
mit  welchen  wir  unter  dem  Bilde  von  Vater 
oder  Mutter,  Gatte  oder  Gattin,  Sohn  oder 
Tochter  in  uns  die  Ideen  der  Verehrung, 
Liebe  tind  Abhfingigkeit  erwecken.  Ftir  den 
Sffentlichen  Cultus  der  neuen  Menschheits- 
religion,  die  tiber  neun  Sacramento  verfUgt, 
and  jahrlich  nicht  weniger  als  84  Feste  in 
Anssicht  genommen,  die  sich  an  einen  will- 
ktlrlich  znaammengesetzten  Heiligenkalender 
uwchliessen , vie  ihm  Comte  neben  einem 
„Catechisme  positiviste“  im  Jahre  1852  als 
„Calendrier  positiviste‘<  verdffentlicht  hatte. 
la  seinen  letzten  Lebensjahren  las  Comte 
jeden  Tag,  der  bei  ihm  um  5 Uhr  Morgens 
begann,  ein  Kapitel  aus  der  „Nachfolge 
Chriati**  von  Thomas  von  Kempis  und  einen 
Gesang  von  Dante.  An  jedem  Mittwoch 
Nichmittag  besuchte  er  das  Grab  seiner  ge- 
liebten  Madame  de  Vaux.  Am  Schlusse 
seiner  einfachen  und  strenge  beschrilnkten 
Uahlzeiten  nahm  er  regelmAssig  statt  des 
Nachtisehes  ein  Stack  trokenes  Brot,  welches 
er  langsam  verzehrte  und  dabei  der  vielen 
Armen  gedachte , die  sich  selbst  dieses 
Nahrungsmittel  far  ihre  Arbeit  nicht  er- 
leiuffen  kbnnen.  Die  Beendigung  eines 
neuen  Werkes  unter  dem  Titel  Synthese 
subjective,  dessen  erster  Band  1856  erschien, 
Iberlebte  er  nicht.  Er  starb  im  60.  Lebens- 
jahre  am  5.  September  1857  und  nahm  im 
Andenken  seiner  Verehrer  fast  die  Stellung 
ones  Heiligen  ein.  W Ahrend  ein  Theil  seiner 
•SchOler  die  spAtern  Entwickelungen  seiner 
Lehre  mit  glAubiger  Sympathie  als  im  Ein- 
klaage  mit  der  „positiven  Philosophic44  stehend 
linden  nnd  die  ganze  geistige  Lebensarbeit 
Comte's  ala  das  Eine  Werk  betrachten,  auf 
der  Gmndlage  einer  von  ihm  demonstrirten 
■men  Menschheitsreligion  die  Politik  auf- 
mbanen,  halt  mit  andern  nUchtemen  Ver- 
<to*rn  Comte’s  sein  Schttler  E.  Littrd  das 
•System  der  positiven  Philosophic  ohne  die 
■Tstuch'phantastische  Wendung  seiner  spA- 
kti  Arbeiten  anfrecht,  wAhrend  der  Eng- 
G.  H.  Lewes,  der  VerfasseT  natur- 
•“KMehaftlicher  Sehriften  und  der  bekannten 


. * 

Biographie  Goethe’s,  in  seiner  „Geschichte 
der  Philosophie  von  Tliales  bis  Comte44  der 
Tendenz  wie  den  entscheidenden  Grund- 
gedanken  der  „positiven  Philosophie44,  deren 
ganzen  oder  theilweisen  Gegnern  gegentlber, 
ihre  Stellung  und  Bedeutung  fttr  die  philo- 
sophi8che  Entwickelung  der  Gegenwart  zu 
wahren  bemttht  ist. 

Corate  unterscheidet  drei  Stadien  oder 
Epochen  in  der  Entwickelung  des  Menschen- 
geistes,  die  er  als  theolo^ische,  metaphysische 
und  positive  Philosophie  oder  Erkenntniss- 
weise  bezeichnet.  W Ahrend  der  dem  Kindes- 
alter  der  Menschheit  entsprechende  theo- 
logische  Standpunkt  sich  damit  begnhgt,  die 
Erscheinungen  der  Natur  nnd  des  Menschen- 
lebens  als  Wirkungen  UbernatUrliclier  Ur- 
sachen  aufzufassen  und  auf  menschenAhn- 
liche  WillensmAchte  (GOttefi  zurtlckzufUhren, 
sucht  die  metaphysische  Weltbetrachtung  die 
Erscheinungen  durch  abstracte  verborgcne 
Ursachcn  oder  erdichtete  Wesenheiten  zu 
erklaren  und  die  Wirkungen  aus  gewissen 
der  Natur  inwohnenden  KrAften  abznleiten. 
Da  jedoch  die  Metaphysik  im  Grunde  nur 
eine  in  Kategorien  umgestaltete  Theologie 
ist,  so  fallen  beide  erste  Weisen,  die  Er- 
scheinungen aufzufassen,  unter  dem  gemein- 
samen  Gesichtspunkt  des  phantastischen 
Denkens  und  Erkennens  zusammen,  welehem 
die  positive  Philosophie  als  dritte  Epoche 
oder  Stufe  in  der  Entwickelung  des  Menschen- 
geistes  gegenhber  tritt,  in  welcher  sich  der 
Mensch  mit  seinen  Denken  und  Streben  der 
Wirklichkeit  zuwendet  und  mit  der  Erkennt- 
niss  der  die  Erscheinungen  regelnden  Gesetze 
sich  begnUgt  Die  positive  oder  v exacte 
Philosophie  sucht  durch  Beobachtung  die  im 
Bereiche  der  Erscheinungen  selber  liegenden 
Bedingungen  zu  erkennen  und  den  Begrift* 
der  Ursache  durch  den  Begriff  einer  con- 
stanten  Folge  der  Ereignisse  zu  ersetzen. 
„Sehen,  um  vorauszuselien , und  forschen, 
was  ist,  um  zu  schliessen,  w’as  sein  wird44, 
dies  ist  die  Aufgabe  der  positiven  Philo- 
sophie. Die  durch  Beobachtung  und  Schlusse 
gewonnene  Erkenntniss  ist  Wissenschaft. 
Auch  die  geschichtlichen  Wissenschaften  er- 
halten  ihre  Gewissheit  nur  durch  ihre  Ab- 
leitung  und  Folgerung  aus  Naturgesetzen, 
so  dass  die  Naturwissenschaft  die  Grundlage 
aller  Philosophie  bleibt  und  die  Scheidung 
der  Wissenschaften  in  physikalische  und 
moralische  (geschichtliche)  bedeutungslos 
wird.  Die  positive  Philosophie  nimmt  mren 
Inhalt  lediglich  aus  den  einzelnen  Wissen- 
schatten,  nach  dem  jeweiligen  Stand  ihrer 
wissenschaftlichen  Ausbildimg  auf  und  be- 
strebtsich,  einen  einheitlichen  Zusammen  hang 
unter  denselben  zu  vermitteln,  indem  sie 
mit  Ausachlus8  jeder  Art  von  theologischen 
und  metaphysischen  ErklArungsversuchen  ein 
encyklopadisches  System  der  Wissenschaften 
zu  geben  versucht,  worin  alle  Kreise  der 
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Erkenntniss  der  wirklichen  Welt  zusammen- 
gestellt  werden.  Voran  stekt  die  Mathe- 
matik,  a Is  die  alteste  Wissenschaft,  welche 
zur  Erkenntniss  ikrer  abstracteu  Ranm- 
und  Zahlverhaltnisse,  keine  andere  Wissen- 
schaft, sondern  nur  die  Anschauung  und  die 
Fahigkeit  zu  sckliessen  voraussetzt,  dagegen 
ftlr  jede  andere  Wissensckaft  unentbehrlich 
ist,  wenn  es  sick  darum  handelt,  deren  Ge- 
setze  in  stronger  und  genaner  Weise  fest- 
znsetzen.  Dann  folgen  die  Grundwissen- 
schaften  der  unorganischenNatur:  Astronomie, 
Pkysik  und  Ckemie,  welcke  ausscr  den  un- 
entbehrlicken  Voraussetzungen  die  genaue 
Beobachtung  und  das  Experiment  erfordern. 
Nur  aus  den  von  diesen  Wissensckaften  er- 
grtlndeten  Naturgesetzen  kdnnen  auch  die 
versekiedenen  Zweige  der  besekreibenden 
Naturwissenschaft : Mineralogie , Geognosie, 
Meteorologie  und  physikalische  Geographic 
zu  positiven  Anschauungen  und  ricktigen 
Begriffen  erhoben  werden.  Es  treten  dann 
im  Bereiche  der  organisclien  Natur  bei  der 
Erforschun^  des  individuellen  Lebens,  seiner 
Organe  und  Functionen  (in  der  Biologic)  mit 
neuen  Ersckeinungen  auch  neue  Gesetze 
kervor,  die  sick  in  der  Botanik,  Zoologie 
und  Anthropologie  kundgeben.  Mit  der 
Anthropologie  (in  welcher  die  Psyckologie 
als  ein  wesentliches  Glied  der  Physiologie 
des  Nerven  - und  Gekirnlcbens  ersekeint) 
verknttpft  sick  die  verwickeltste  und  all- 
gemeinste  pkilosopkisclie  Wissensckaft,  die 
Sociologie  als  die  Lekre  von  der  mensch- 
lichen  Gesellschaft , welche  im  vierten  bis 
secksten  Bande  der  ^positiven  PkilosopkieM 
bekandelt  wird.  Denn  erst  in  der  Gescll- 
sekaft  wird  der  Mensch  zum  Menscken;  sein 
Erapfinden,  Denken  und  Wollen,  wie  seine 
Tkatigkeit,  seine  intelligente  wie  seine  mo- 
ralische  Nattir  bezieken  sick  auf  die  Gesell- 
schaft und  bilden  sick  in  ikr  aus.  Darum 
liegt  in  der  Sociologie  der  Schwerpunkt  der 
positiven  Philosophic.  Wahrend  aber  in  den 
Naturwissenschaften  die  positive  Methode 
bereits  zur  Herrsckaft  gelangt  ist,  gilt  es  in 
den  moraliscken  und  socialen  Wissensckaften 
erst  um  ikre  DurchfHhrung,  da  in  diesen  die 
theologischen  und  metapkysischen  Phan- 
tasieen  nock  in  weitem  Pmgange  kerrseken 
und  die  verfallenden  Systeme  sick  noch  um 
die  Trtlmmer  der  alten  Gesellschaft  streiten. 
Die  Tkiitigkeit  des  Menscken,  als  des  hdchsten 
Gliedes  in  der  Kette  deT  Organismen  der 
Erdsckdpfung , ist  nur  ein  Product  der  un- 
endlichen  Mannickfaltigkeit  ausserer  Ein- 
drficke  und  des  Processes  der  Wechsel- 
wirkuugen , welcke  zwiseken  den  aussern 
Eindrtlcken  und  der  daraus  hervorgegangenen 
innern  Rllckwirkungen  bestehen.  Die  mensek- 
lichc  Entwickelung  ist  eine  krumme  Linie, 
welcke  sick  einer  geraden  Linie  in’s  Un- 
endliche  nakern  kann,  okne  sie  je  zu  erreichen. 
Keine  Grenze  ist  tins  ewig  gesetzt,  aber 


ewig  eine  Grenze.  Eine  wahre  Theorie  der 
Gesellschaft  kann  nur  aus  umfassender  all- 
seitiger  Erkenntniss  der  menschlichen  Natur, 
ikrer  Bedflrfnisse  und  Fahigkeiten  hervor- 
geken.  Die  Gesetze  der  fortsekreitenden 
Bewegung  und  der  geschichtlichen  Continuitat 
in  der  menschlichen  Entwicklung  sind  eTst 
nock  aus  den  Thatsachen  und  Erscheinungen 
der  Geschickte  zu  begrtlnden  und  auszubilden. 
Aus  derGeschichte  kaben  die  socialen  Wissen- 
sckaften zu  entnekmen,  was  in  der  Natur 
der  Menscken  und  ihrer  Vereinigungen  un- 
abanderlich  ist,  was  sich  darin  im  Laufe  der 
fortsekreitenden  Entwickelung  umgestaltet 
und  unter  welchen  Bedingungen  und  Ver- 
kaltnissen  diese  Umgestaltungen  erfolgen. 
Ohne  ein  vollstandige  Philosophic  der  Ge- 
schichte  zu  geben,  entwickelt  Comte  in  seiner 
„ Sociologie w hauptsacklich  durch  Analyse 
der  gegenwartigen  Zustande  die  Natur,  den 
Zusammenhang  und  die  Bedingungen  des 
socialen  Lebens,  gekt  auf  die  Culturbewegung 
der  letzten  Jakrhunderte  naker  ein  und  er- 
kennt  den  wesentlicken  Fortschritt  der 
Menschheit  auf  intellectuellem  Gebiete  in 
dem  Uebergange  von  den  Speculationen  des 
Phantasiedenkens  zu  reinem  oder  streng 
wissenschaftlickem  Denken  und  auf  prak- 
tisekem  Gebiete  im  Uebergange  vom  kTie- 
gerischen  Leben  zum  industriellen  Leben. 
Letzterem  feklt  jedoch  noch  jede  wirkliche 
und  haltbare  Organisation.  In  der  Arbeits- 
gewoknheit  der  modernen  Vblker,  in  der 
Entwickelung  des  Familienlebens  und  der 
wacksenden  Einsicht  in  die  Solidaritat  der 
menschlichen  Interessen  liegt  die  beste  Ga- 
rantie  der  gesellschaftlichen  Ordnung. 

Lewes,  G.  K.,  Comte’s  philosophy  of  the  posi- 
tives sciences.  1874. 

Llttrd,  E.,  Augnsto  Comte  et  la  philosophie 
positive.  1863. 

Mill,  John  Stuart,  Auguste  Comte  and  positi- 
vism. 1865.  Aus  dem  Englischen  iibersetxt 
(August  Comto  und  der  Positivismus)  von 
Elise  Gompertz.  1874. 

(K.  Twesten.)  Ueber  die  Lohre  und  8chriften 
August  Comte’s.  Preussische  Jahrbvicher, 
IV.  lid.,  3.  Heft  (September  1859). 

Conches,  siehe  W’ilhelm  von  Conches. 
Condillac,  Etienne  Bonnot  de, 
stammte  aus  einer.  adligen  Familie  in  der 
Dauphin 6e  und  war  1715  zu  Grenoble  gc- 
boren.  Da  seine  Familie  nicht  in  glftnzenden 
Vermogensverbaltnissen  lebte,  so  widmete 
er  sich,  wie  sein  Bruder,  der  nachmalige 
Abbd  de  Mablv,  dem  geistli^hen  Stande  und 
wurde  spater  Abbd  de  Mureaux.  Ala  solcher 
lebte  er  langere  Zeit  in  Zurtlckgezogenheit 
seinen  Studien  nnd  zeitweilig  in  Verkehr  mit 
Rousseau  und  Diderot  und  verbffentlichte 
eine  Reihe  von  Schriften,  in  denen  er  sick 
zunack8t  als  Schiller  nnd  Nackfolger  Locke’s 
zeigte,  dessen  Werke  er  jcdoch  nnr  aus 
franziteischen  Uebersetzungen  kannte.  In 
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seinem  Essai  sur  Vorigbie  des  connaissances 
humames  (Amsterdam  1746,  in  zwei  Banden; 
Condillac’s  Abhandlung  vom  Ursprung  der 
menschlichen  Erkenntnisse , aus  aem  Fran- 
ziSgischen  von  Qissmann,  Leipzig  1780)  gab 
er  eine  klare  und  tibersichtliche  Darstellung 
von  Locke’s  Lehre  tiber  die  Sinnesempfindung 
nnd  Reflexion,  als  die  beiden  Quellen  unserer 
Erkenntniss,  wobei  nur  die  Association  der 
Ideen  und  die  Untersuchung  tiber  die  Sprache 
mehr,  als  bei  Locke,  in  den  Vordergrund 
ireten.  In  seiner  „ Abhandlung  tiber  die 
Systeme*  ( Traite  des  sy stones , k la  Haye 
1749,  in  zwei  Banden)  richtete  sick  der  An- 
baoger  Locke’s  polemisch  gegen  die  Ab- 
straetionen  der  Systeme  von  Malebranche, 
Spinoza  und  Leibniz  und  gab  zugleich  der 
hergebrachten  Lehre  von  den  angebornen 
Ideen  den  letzten  Todesstoss.  Dabei  1st  er 
jedocb  von  der  Schwache  der  menschliclien 
Venumft’  tlberzeugt.  welche  sich  nur  auf  die 
Xatur  stiltzt,  und  will  von  jener  anmaassenden 
Philosophic  nichts  wissen;  die  Alles  erklaren 
za  mflssen  meint  und  mit  welcher  sich  die 
Tbeologie  nicht  befreunden  kbnne,  da  ftir 
das  UebematUrliche  andere  Gesetze  gelten, 
ils  far  das  Nattlrlieke.  Gleichzeitig  erscnienen 
aueh  seine  „Recherches  sur  Vorigine  des 
[dees  que  nous  avons  de  la  beauieu  (1749, 
in  zwei  Banden).  Hatten  die  bisherigen 
Schriften  Condillac’s  noch  keine  neuen  und 
eigenihtimlicken  Ideen  vorgetragen,  so  bildete 
*ich  unter  dem  Einflusse  der  Lehren  Berke- 
ley’s, ganz  besonders  aber,  wie  Condillac 
*R>er  bekennt,  durch  den  Verkehr  mit  der 
rtistreichen  Mademoiselle  Ferrand,  auf  der 
(Irundlage  der  Locke’schen  Erfahrungsphilo- 
wpbie  bei  Condillac  eine  fortgebildete  An- 
Khauung  aus,  die  er  in  seinem  Hauptwerke 
Traite  des  sensations  (London,  1754,  in  zwei 
Binden ; Condillac’s  Abhandlung  tiber  die 
Lnpfindungen,  aus  dem  Franzbsischen  ilber- 
von  Ed.  Johnson,  1870.  als  31.  Band 
„ pbilosophischen  Bibliotuek4*)  ausfUhr- 
Hch  entwickelte.  Gegen  den  ihm  gemachten 
Vorwurf,  das3  er  den  aussern  Gang  seiner 
Cntereuehung , die  Fiction  einer  beseelten 
Menschenbilasaule , welcher  nach  und  nach 
'Jie  einzelnen  Sinne  gegeben  werden,  aus 
biderot’s  mLettres  sur  les  aveugles u (1749) 
flitleknt  habe,  berief  er  sich  darauf,  dass 
sdB  Werk  frtther,  als  die  Arbeit  Diderot’s 
verfust,  wenn  auch  nicht  verdflfentlicht 
'^en  sei  und  dass  Diderot  von  seinem 
Plane  j rewusst  habe.  Und  um  den  Vorwurf 
entkraften,  dass  er  Vieles  von  Buffon 
waiehnt  habe,  verbfientlichte  Condillac  als 
Foitaetzung  nnd  Abscliluss  seines  in  der 
bwOifiihrung  des  Grundgedankens  lticken- 
-ift  gebliebenen  Hauptwerkes  seine  Abhand- 
ling  fiber  die  Thiere  ( Traite  des  animaux, 
Affiterdam  1755,  in  zwei  Banden),  worm  er 
'Jie  Aosichten  Buffon’s  scliarf  beurtheilte  und 
tt&estiieh  dessen  Auffassuug  der  Thiere  als 


empfindender  Automaten  bckampfte.  Dem 
Erfolge  seiner  Schriften  hatte  es  Condillac 
zu  danken,  dass  er  im  Jahre  1755  zuin 
Lehrer  des  Infanten,  nachmaligen  Herzogs 
Ferdinand  von  Parma,  eines  Enkels  von 
Ludwig  XV.,  berufen  wmrde.  In  dieser  Stel- 
lung  verdffentliclite  er  seinen  n Cours  d’ etude 
pour  I’ instruction  du  prince  de  Parma “ 
(1755)  in  13  Banden.  Das  Werk  umfasst 
eine  Reihe  kleiner  Lehrbtlcher  tiber  Vart  de 
parler,  Vart  de  pe)iser,  Vart  de  raisonner, 
Vart  d’ecrire , grammaire , histoire  des 
hommes  et  des  empires , worin  die  Gedanken 
seiner  grbssern  Schriften  zum  Theil  wbrtiick 
wiederholt  werden.  Nach  Vollendung  seines 
Erzielmngswerke8  zog  sich  Condillac  wieder 
in  die  Einsamkeit  seiner  Musse  zurtick.  Ob- 
wohl  er  1768  als  Mitglied  der  franzdsischen 
Akademie  aufgenommen  wrorden  war,  ist  er 
doch  nachher  menials  wieder  in  ihren  Sitzungen 
erschienen.  Einige  Wocken  vor  seinem  Tode 
erschien  seine,  im  Auftrage  der  polnischen 
Regierung  zum  Gebrauche  ftir  die  polnischen 
Nationaischulen  verfasste  Schrift  „ Logique 
ou  les  premiers  developpements  de  Vart  de 
penser u (1780),  wrelche  auch  in’s  Spanische, 
Italienische  und  Neugriechische  tibersetzt 
wurde.  Er  starb  auf  seinem  Landgute  Flux 
bei  Beaugency. 

Condillac’s  Bedeutung  fUr  die  Geschichte 
der  Philosophic  liegt  in  seiner  „ Abhandlung 
tiber  die  ErapfindungenM,  wroraus  er  auch 
einen  Auszug  machte,  der  sich  in  der  nach 
seinem  Tode  veranstalteten  Sammlung  seiner 
Werke  befindet.  In  seinem  Hauptwerke  will 
er  zeigen,  wie  alle  unsere  Kenntnisse  und 
Fkhigkeiten  aus  den  Sinnen  oder,  genauer 
zu  reden,  aus  den  Sinnescmpfindungen  stam- 
men.  Um  dies  deutlich  zu  machcn,  wird 
eine  menschlich  organisirte  beseelte  Bildsiiule 
vorgestellt  und  dieser  nach  und  nach  ein 
Sinn  nach  dem  andern  gedffnet,  indem  sie 
allmalig  den  verschiedenen  Eindrtlcken  eines 
jeden  Sinnes  ausgesetzt  wird.  Mit  dem  Ge- 
ruche  wird  begonnen,  weil  dieser  Sinn  den 
gering8ten  Beitrag  zu  den  Kenntnissen  des 
menschlichen  Geistes  zu  liefern  scheint. 
Der  Geruchseindruck  wird  durch  die  Auf- 
merksamkeit  noch  lkuger  zurilckgehalten,  als 
der  empfundene  Gegenstand  gegenw&rtig  ist, 
und  es  bleibt  davon  eine  st&rkere  oder 
schwkchere  Nachwirkung  oder  Spur  zuriick. 
So  hat  die  empfindende  Statue  mit  dem  Ge- 
dkchtniss  jetzt  auch  schon  Ideen  (Vorstel- 
lungen).  Indem  sie  die  noch  gegenwkrtigen 
Eindrtlcke  mit  den  gewresenen  vergleicht,  ent- 
deckt  sie  Unterscluede  und  Aehnlichkeitcn 
zwischen  beiden  Arten  ihres  Seins.  Dieses 
Vergleichen  heisst  das  Urtheilen.  Schwkchere 
Eindrtlcke  wrerden  tiber  den  st&rkern  ver- 

gessen,  welche  sichje  nach  dem  verschiedenen 
rade  der  damit  verbundenen  Lust  mit 

Srosserer  oder  geringerer  Lebhaftigkeit  durcli 
ie  EinbildungsthUtigkeit  erueueru  kouuen. 
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Auf  ein  Gilt  gerichtet,  dessen  Genuss  der 
Seele  zur  Notnwendigkeit  wird,  ist  sie  als 
Begierde  thatig,  welche  herrschend  werden, 
d.  h.  als  Leidenschaft  auftreten  kann  und 
sich  dann  als  Liebe,  Hass,  Hoffnung,  Furcht 
aussert.  Aus  der  Erfahrung  befriedigter  Be- 

fierden,  in  Verbindung  mit  dem  Wunsche 
(Inftiger  Befriedigung  und  der  Vorstellung 
von  der  Erreichbarkeit  des  verlangten  Gegen- 
standes  entsteht  der  Wille.  Werden  Vor- 
stellungen  als  mehreren  ZustAnden  der  Seele 
gemeinsara  erkannt  und  von  der  Wahrneh- 
inung  besonderer  Zustknde  abgesondert,  so 
bilden  sich  alteemeine  Begriffe.  Durch  Unter- 
scheidung  mehrerer  erlebter  ZustAnde  ent- 
steht die  Vorstelhing  vonZahl  und  Dauer. 
Sobald  die  Wirksamkeit  des  Gedkchtnisses 
begonnen  hat,  tritt  niemals  cine  bestiramte 
Geruchsempfindung  ohne  die  gleichzeitige 
Erinnemng  auf,  dass  die  Seele  bereits  frilher 
dergleichen  Empfindungen  gehabt  babe.  Darin 
besteht  das  Ich  oder  die  Persbnlichkeit  Das 
Ich  eines  jeden  Menschen  ist  nur  die  Sainm- 
lung  der  gegenwkrtigen  Sinnesempfindungen 
in  Verbindung  mit  denjenigen,  die  ikm  das 
Gedachtniss  zurllckruft.  Auf  diese  Weise 
kdnnen  aus  einem  einzigen  Sinne  sammtliche 
Fahigkeiten  der  Seele  hergeleitct  werden. 
Mit  dem  Geruchsinne  stehen  die  Sinne  des 
Gesichts,  Gehors  und  Geschmacks  zusammen 
auf  der  einen  Seite,  dcr  Gefllhls- oder  Tast- 
sinn  ftlr  sich  allein  auf  der  andern.  Auch 
mit  der  Vereinigung  der  Thatigkeit  der  vier 
ersten  Sinne  bleibt  die  lebendige  Bildsaule 
in  ihren  gewonnenen  Kenntnissen  immer  nur 
auf  sich  selbst  beschrknkt  Die  Kenntniss 
der  Gestalt,  Grbsse,  Bewegung,  Lage  und 
Entfernnng  der  Gegenstande  erlialt  sie  erst 
aus  der  Thatigkeit  des  Tastsinnes,  durch 
welche  sie  zunkchst  ihren  eignen  Korper 
kennen  lernt.  Zum  Tasten  aber  kommt  sie, 
weil  die  Bewegungen , w'elche  die  Natur 
unwillkttrlich  macht,  ihr  bald  angenehme, 
bald  unangenehme  Empfindungen  verschafft, 
welche  sie  zu  geniessen  oder  zu  vermeiden 
strebt  Diese  Bewegungen  muss  sie  aber 
erst  noch  lenken  lernen  und  mtissen  ihr 
solche  so  zur  Gewohnheit  werden,  dass  sie 
dieselben  auch  zu  ihrer  Erhaltung  zu  be- 
nutzen  bef&higt  wird.  Gelangt  sie  fort- 
schreitend  zum  Gcbrauch  aller  Glieder,  so 
werden  zugleich  die  verschiedencn  Arten  von 
Lust  und  Schmerz  die  Quelle  ihrer  Bedtlrf- 
nisse.  Ihre  Begierden  erstrecken  sich  auf 
das,  was  sie  ergreift,  liebt,  hasst,  hofl’t, 
fUrchtet  und  will.  Durch  die  Wakrnehmung, 
dass  es  fUr  sie  auch  Neues  zu  entdecken 

Siebt,  wird  die  Neugierde  geweckt,  die  ftlr 
ie  Seele  ein  Bedtlrfniss  und  eine  Triebfeder 
zur  Thatigkeit  wird.  Die  Furcht  vor  Aen- 
derung  eines  Zustandes,  der  ihr  angenehm 
ist,  ruft  eine  Art  von  Sorgfalt  ftlr  (lie  Lei- 
tnng  ihrer  Bewegungen  hervor,  welche  ihr 
Sicherheit  gicbt  Die  Aufmerksamkeit,  welche 


einzelne  Empfindungen  verbindet  und  ver- 
gleicht,  ftihrt  zum  Nachdenken,  Urtheilen 
und  zur  Begriffsbildung,  sowie  zur  Abstraction 
oder  Trennung  einer  Vorstellung  von  andern. 
Die  nur  in  der  Erinnerung  existirenden  Vor- 
stellungen  heissen  intellectuelle  Ideen;  aber 
alle  Ideen  (Vorstellungen)  kommen  schliess- 
lich  aus  den  Sinnen  und  werden  durch  all- 
malige  Beobachtung  und  verschiedentliche 
Umbildung  der  Sinneseindrticke  gcwonnen, 
durch  unsere  Bedtirfnisse  mannichfach  ent- 
wickelt  Die  aus  dem  Gefiihlssinne  kommen- 
den  Vorstellungen  sind  starker,  als  die  aus 
den  librigen  Sinnen  stammenden  Vorstel- 
lungen. Erst  mit  Htilfe  des  Tastsinnes  lernt 
das  Auge  allmSlig  aus  der  Verschiedenheit 
der  Eindrtlcke,  welche  Licht  und  Farben 
hervorbringen , die  Grosse,  Gestalt,  Lage, 
den  Abstand  und  die  Bewegung  der  Gegen- 
stande  beurtheilen.  Treten  noch  Geruch  und 
Gehor  hinzu,  so  wird  die  Kette  unserer 
Kenntnisse  noch  grosser  und  die  Verkntipfung 
der  Vorstellungen,  eben  so  wie  die  Mannich- 
faltigkeit  abstracter  Ideen  noch  vcrmehrt. 
Ist  die  lebendige  Bilds&ule  zum  vollstAndigen 
Gebrauche  aller  ihrer  Sinne  gelangt,  so  lernt 
sie  durch  Erfahrung  die  Mittel  kennen,  ihre 
Bedtirfnisse  zu  beschrSnken  oder  zu  befrie- 
digen  und  gelangt  zum  Nachdenken  tlber 
die  Wahl  dieser  Mittel.  Dadurch  lernt  sie 
den  Willen  durch  Ueberlegung  zu  bestimmen 
und  kommt  zur  Vernunft,  d.  h.  zur  Kenntniss 
der  Art  und  Weise,  wie  wir  die  Thatigkeiten 
der  Seele  anzuordnen  und  zu  leiten  haben. 
So  gewinnt  sie  die  Lust  des  Lebens,  die  sie 
sucht;  denn  leben  heisst  recht  eigentlich 
nur  geniessen.  Sie  gewinnt  aber  auf  diesem 
Wege  auch  die  Erkenntniss  des  Guten  und 
Schdnen.  Die  Selbstliebe  ist  der  Grund  des 
sittlichen  Lebens.  Indem  dieselbe  an  den 
BedUrfnissen  der  menschlichen  Natur  einen 
fruchtbaren  Boden  findet,  wachst  sie  zur 
moralischen  Schatzung  der  Ilandlungen  empor, 
die  dann  liber  die  Leidenschaften  die  Ober- 
hand  gewinnt.  Daneben  wird  der  Nach- 
ahmungstrieb  im  gesellschafltlichen  Leben  eine 
reiche  Quelle  geistiger  Bildung. 

Oeuvres  completes  de  Condillac,  par  Arnoux 
et  Mousnier.  Paris,  1798,  in  23  Biindeii ; 
1803  in  31  Banden. 

R6thor6,  F.,  Condillac  ou  l’empirisme  et  le 
rationalisme.  1804. 

Condorcet,  Marie  Jean  Antoine 
Nicolas  Caritat,  Marquis  de,  war 
1743  zu  Ribemont  bei  St  Quentin  in  der 
Picardie  geboren  und  widmete  sich  seit  seineni 
sechzehnten  Jahre  der  Mathematik.  Vom 
Herzog  de  la  Rochefoucauld  begUnstigt,  liess 
er  sich  1762  in  Paris  nieder,  wo  er  sicli 
ncben  mathematischen  auch  mit  national- 
Okonoraischen  und  politischen  Arbeiten  be- 
schaftigtc  und  seit  1782  als  bestandiger 
Secretar  bei  der  Akademie  der  Wissenschaften 
thatig  war.  Wkhrend  der  Schreckenszeit  (1793) 
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gefchtet,  fand  er  noch  Mon  ate  lang  in  Paris 
ein  Asyl  bei  Madame  Vernet,  in  deren  Hanse 
sen  geschichtsphilosophisches  Werk  ausge- 
arbeitet  wurde,  welches  nach  seinem  Tode 
outer  dem  Titel  erschien:  Esquisse  d’un 
tableau  historique  des  progres  de  resprit 
humain  (1795).  Als  Condorcet  sein  Asyl, 
mn  seiner  Wohlth&terin  keine  Verlegenheiten 
zo  bereiten,  im  April  1794  heimlich  verlasscn 
and  einige  Tage  sicli  als  Fltlclitling  in 
elenden  Verstecken  umhergetrieben  hattc, 
wurde  er  aufgegriffen  und  in’s  Gef&ngniss 

Sworfen,  wo  er  seinem  Leben  durcli  Gift, 
s er  bei  sich  fflhrte,  ein  Ende  machte.  In 
seinem  geschichtsphilosophischen  Werke,  wel- 
ches in  deutscher  Uebersetzung  von  Posselt 
4796)  erschien,  preist  er  mitten  unter  den 
Grlneln  der  Sclireckenszeit  und  von  persfln- 
lichen  Gefahren  umringt,  die  Preiheit  als 
1'rbeberin  alles  Glflckes  und  FortscliTitts  der 
Menschheit  und  erblickt  in  der  franzOsischen 
Revolution  den  Versuch  der  Verwirklichung 
des  Ideals  der  Vernunfltherrschaft.  Neben 
Winken  znr  Vdlkerpsychologie  enthillt  das 
Werk  auch  die  Grundztlge  einer  socialen 
Moral.  In  seinen  hbchsten  wie  niedrigsten 
Strebungen  bestimmt  sich  der  Mensch  durch- 
gtngig  zu  denjenigen  Handlungen,  wovon  er 
grfasere  Lust  oder  geringeren  Schmerz  er- 
»artet.  Damit  verbinaet  sich  aber  ein 
uatflrliches  GefQhl  des  Mitleids  und  Wohl- 
vollens,  welches  ihn  zur  Gtite  und  Gerechtig- 
keit  leitet  und  aus  welchem  sicli  durch 
Gedichtniss  und  Reflexion  moralische  Begriffe 
and  sittliches  Geftthl  entwickeln,  welches 
dnrch  Uebung  und  Gewohnheit  bildungs- 
and  vervollkommnungsfiihig  ist.  Die  Er- 
kenntniss  unserer  Pflichten  setzt  die  Erkennt- 
aias  des  Einflusses  unserer  Handlungen  auf 
da*  Wohlsein  unserer  NAchsten,  auf  die  Ge- 
sdlschaft  vorans.  Die  Mittel  zur  Erreichung 
sttlicher  Volksbildung  sind  im  Wesentlichen 
■' -lgende.  Es  gilt  dabei  1)  durch  die  Ge- 
stae keinen  nnnattlrlichen  Gegensatz  unter 
den  nnmittelbaren  Interessen  der  Einzelnen 
fierbeizufflhren  und  diese  mit  dem  allgemeinen 
Interesse  der  Geseilschaft  mbglichst  zu  ver- 
dnigen-  2)  die  Entwickelung  der  nattlrlichen 
^owwollenden  Neigungen  zu  leiten,  so  dass 
der  Mensch  vor  alien  gemeinen,  ungerechten, 
gamsamen  Handlungen  einen  unwillktlrlichen 
Widerwillen  habe;  3)  ihn  zut  Erkenntniss 
*einer  wahrhaften,  dauernden  Interessen  zu 
ftbren,  welche  nicht  in  Widerspruch  mit 
*»nen  Pflichten  stehen  konnen,  und  4)  ihn 
w gewdhnen,  sein  Betragen  nach  den  Vor- 
*briften  der  Vernunft  einzurichten  und  die 
krtworten  des  Gewissens  zu  verstehen.  Allen 
d«en  Bedingungen  fttr  den  Fortschritt  der 
'kaittong  des  Volkes  liegt  die  Voraussetzung 
WO  Grande,  dass  eine  reine  aufgeklArte  Ver- 
nnnftmehr  und  mehr  herrschend  werde,  wozu 
bfentliche  Unterricht  durch  Kenntniss  der 
Nator*  und  Moralgesetze  hinftlhren  muss. 


Conimbricenses.  Unter  diesem  Namen 
werden  die  Arbeiten  aufgeftlhrt,  welche  das 
unabhiingig  von  der  UniversitAt  in  Coimbra 
(Conimbrica)  in  der  portngiesischen  Provinz 
Beira  seit  1550  erbffnete  Jesuitencollegium 
( Collegium  Conimbricense  societatis 
Jesu ) seit  den  neunziger  Jahren  des  sechs- 
zehnten  Jahrliunderts  fttr  den  Zweck  ver- 
Qffentlichte,  die  Werke  des  Aristoteles  duTch 
die  gesammte,  sowohl  griechische  wie  scho- 
lastische,  exegetische  Tradition  der  Peri- 
patetiker,  mit  eingehender  Berttcksichtigung 
aller  Streitfragen  zu  erlkutern.  Es  sind  dies 
Arbeiten  ohne  alle  Originalitilt  in  der  Philo- 
sophic, deren  Bedeutung  ftlr  die  Geschichte 
der  Philosophic  nur  darin  besteht,  dass  die 
Conimbricenses  als  die  Scholastiker  des 
secliszehnten  und  siebenzehnten  Jalirhunderts 
die  AutoritAt  des  Aristoteles  zu  einer  Zeit 
aufrecht  erhielten,  wo  dieselbe  von  alien 
Seiten  bedroht  war.  Bei  diesen  Arbeiten 
waren  namentlich  die  Jesuiten  Emmanuel 
Goes  (geboren  urn’s  Jahr  1547  zu  Portella 
in  Spanien  und  1293  in  Coimbra  gestorben) 
und  Peter  Fonseca  (geboren  1528  zu 
Corticada  in  Portugal  und  1599  in  Lissabon 
gestorben)  betheiligt.  WAlirend  von  Letz- 
terem  die  nicht  im  Namen  des  Collegium 
Conimbricense  erschienenen  Commentariorum 
in  libros  methaphysicorum  Aristotelis  tomi 
IV  (Romae.  1577  und  dann  1580  und  1589) 
verbffentlicnt  wurden,  erschienen  im  Namen 
des  Collegium  als  Comment arii  collegix 
Conimbricensis  societatis  Jesu  von 
Emmanuel  Goes  verfasst;  1)  in  acto  libros 
Physicorum  Aristotelis  (1591)  tiber  die  drei 
ersten,  und  Pars  U.  (1594)  tiber  die  vier 
letzten  Bttcher;  2)  in  quator  libros  de  coelo 
Aristotelis  (1594);  3)  in  libros  Meteorum 
Aristotelis  (1592);  4)  in  libros  Aristotelis  qui 
parva  naturalia  appellantur  (1592);  5)  in 
libros  Elhicorum  Aristotelis  ad  Nicomachum 
aliquot  Conimbricensis  cursus  disputationes 
(1594);  6)  in  libros  de  generatione  et  cor- 
ruption Aristotelis  <(1597)  und  7)  in  tres 
libros  de  anima  Aristotelis  (1598);  ferner 
von  Sebastian  Couto  verfasst  8)  in  universam 
dialecticam  Aristotelis  (1606)  und  9)  Pro- 
blemataquaein  Collegio  Conimbricense physi- 
cis  commentariis  enodantur  (1601). 

Da  Backer,  Aug.  und  Al.,  bibliothtqne  des 

dcrivains  de  la  coinpagnie  de  Je'sus.  Liege, 

1853  ff.  I.  p.  313.  II.  p.  124—127.  IV.  p.  278.  f. 

Con  ring,  Hermann,  war  1606  zu 
Norden  in  Ostfriesland  geboren  und  zu  Helm- 
stAdt  und  Leiden  gebildet.  Seit  1632  Professor 
der  Philosophic  und  seit  1634  auch  Professor 
der  Medicin  zu  HelmstAdt,  spAter  Professor 
der  Staatawissenschaft,  war  er  als  Polyhistor 
und  Vielschreiber  das  Wunder  seiner  Zeit, 
ohne  dass  er  neue  und  eigenthtlmliche  Ge- 
danken  ausgesprochen  hatte.  In  seiner  Schrift 
„Hermetica  medicinal * (1648)  und  in  seinen 
„Antiquitates  academical “ (1651)  hat  er  ein-* 
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zclne  Partieen  in  der  Geschichte  der  Philo* 
Sophie  aufgeklart.  Bei  freier  Auffassung 
der  Leliren  des  Aristoteles  blieb  er  doch 
ein  entschiedener  Anhanger  desselben  und 
ein  Gegner  der  Neuerungen,  welche 
durch  Petrus  Ramus,  Gassendi  und  Descartes 
der  Aristotelischen  Schule  droliten,  und  hat 
in  seinen  Schriften  „de  civili  prudenlia“ 
(1662)  und  „propolitica,  sive  introductio  in 
civilem  phiIosophiam“  { 1663)  die  Aristotelisclie 
Philosophic  nach  Seiten  des  Naturrechts  zu 
ergiinzen  gesucht  Er  starb  1681. 

Constant,  Benjamin  (de  Rebecque) 
war  1767  zu  Genf  geboren  und  eine  Zeit 
lang  am  Braunschweig’schen  Hofe  angestellt, 
siedelte  aber  1796  nach  Frankreicn  liber, 
wo  er  eine  politische  Rolle  spielte  und  mit 
der  Frau  von  Stael  verkehrte.  In  den  Jahren 
1814  — 1820  hat  er  in  mehreren  Schriften, 
im  Gegensatze  zur  Rouaseau’schen  Lehre 
vom  Gesellschaftsvertrage , die  Philosophic 
des  constitutionellen  Liberalismus  entwickelt 
und  in  seinem  sp&tern  Werke  la  religion, 
consider  ee  dans  sa  source,  ses  formes  et 
ses  developpemenls * (Paris  1827—8  in  vier 
B&nden)  der  historisch-philosophischen  Be- 
trachtung  der  Religion  Bahn  gebrochen.  Er 
starb  1830. 

Contarini,  Gasparo  (Caspar  Conta- 
renus)  war  1483  in  Venedig  geboren,  spiiter 
pUpstlicher  Gesandter  auf  dem  Reichstag  in 
Regensburg,  und  als  Cardinal  1542  gestorben. 
Obwohl  ein  Schiller  desNeuaristotelikers  und 
Alexandristen  Petrus  Pomponatius,  hielt  er 
doch  diesem  gegenllber  an  der  MUglichkeit 
eines  wissenschaftlichen  Beweises  flir  die 
Unsterblichkeit  der  Seele  {De  immortalitate 
animae,  adversus  Petrum  Pomponatium)  fest 
Er  hat  ausserdem  ein  Werk  Primae  philo- 
sophiae  compendium* ^ eine  Sclirift  „Zte  liber o 
arbitrio * und  eine  logische  Abhandlung  unter 
dem  Titel:  ^Non  dari  guar  tarn  ftguram 
sgllogismi,  secundwn  opinionem  Galeni*  ver- 
ttffentlicht. 

Conz,  Karl  Philipp,  war  1762  zu 
Lorch  in  Wlirttemberg  geboren,  seit  1789 
Repetent  im  theologischen  Stift  in  Tubingen, 
spttter  Diakonus  zu  Vaihingen  und  zu 
Ludwigsburg  und  seit  1804  Professor  der 
klassischen  Literatur  in  Tubingen,  wo  er 
1827  starb.  Ansser  Gedichten  und  mehreren 
philologischen  und  theologischen  Schriften 
hat  er  drei  in  das  Gebiet  der  Philosophic 
einschlagende  Schriften  verttffentlicht:  Scliick- 
sale  der  Seelenwanderungshypothese  (1791)? 
Ueber  Seneca’s  Leben  und  Charakter  (bei 
seiner  Uebersetznng  von  Seneca’s  Trost- 
schreibeu  an  Helvia  und  Marcia,  1792)  und 
Abhandlungen  fUr  die  Geschichte  und  das 
EigenthUraliche  der  spatern  stoischen  Philo- 
sophic, nebst  einem  Versuch  ttber  christliche, 
Kant’sche  und  stoische  Moral  (1794). 

Cordemoy,  Giraud  de,  war  zu  An- 
fang  des  17.  Jahrhunderts  in  Paris  geboren 


und  wollte  sich  zuerst  dem  Advokatenstande 
widmen,  ging  jedoch  zur  Philosophic  ttber. 
Auf  Bossuet’s  Empfehlung  wurde  er  1566 
Vorleser  beim  Dauphin,  dem  Sohne  Ludwig’s 
XIV.  und  1678  Mitglied  der  franzttsischen 
Akademie.  Er  starb  1684.  In  der  Philo- 
sophic war  er  ein  begeisterter  Anhanger  des 
Descartes ; dessen  Lehren  er  mit  Geist  und 
Geschick  in  mehreren  Schriften  entwickelte, 
unter  denen  besonders  zu  nennen  sind:  Le 
discernement  de  Vdme  et  du  corps  en  six 
discours  (1666),  Discours  physique  de  la 
parole  (1666),  Lettre  d un  savant  religieux 
de  compagnie  de  Jesus  [Pater  Cossart] 
pour  montrer  1)  que  la  systeme  de  Descartes 
et  son  opinion  n’ont  rien  de  dangereux . 
2)  que  tout  ce  qu’il  en  a ecrit  semble  etre 
tiree  de  la  Gen'ese  (1668).  Indem  er  jedoch 
in  der  erstgenannten  Schrift  dem  Willen  des 
Menschen  nur  einen  durch  Gelegenheits- 
ursachen  bedingten  Einfluss  auf  die  Be- 
wegungen  des  leiblichen  Organismus  belisst, 
zalilt  er  mit  Clauberg  und  La  Forge  zur 
Reihe  derjenigen  Cartesianer,  welche  den 
Uebergang  zum  sogenannten  occasion&lis- 
tischen  Standpunkt  bilden. 

Cornelio,  Tommaso  (Cornelius, 
Thomas),  geboren  1614  zu  Cosenza,  war 
ein  Anhanger  des  Descartes,  dessen  Lehre 
er  in  Neapel  verbreitete  und  in  der  Schrift 
„ Progymnasmata  physical  vertrat 

Cornutus,  Lucius  Annaeus,  dessen 
Name  auch  hin  und  wieder  als  Phurnutus 
vorkommt,  war  aus  Leptis  Oder  dem  benach- 
barten  Thestis  in  Nordafrika  gebUrtig  und 
lebte  als  Anhanger  der  stoischen  Philosophie 
und  Lehrer  des  Dichters  Persius  in  Rom, 
wurde  aber  im  Jahr  66  oder  68  n.  Chr. 
durch  Nero  aus  der  Stadt  verbannt  Sein 
griechisch  geschriebenes  Werk  „Ueber  die 
Natur  der  Gutter**  hat  Fr.  Osann  aus  Villoi- 
son’s  hinterlassenen  Papieren  (Gfittingen  1844) 
verttffentlicht. 

Cotta,  Cajus,  war  im  Jahr  76  v.  Chr. 
Consul  und  wird  bei  Cicero  als  ein  Schtiier 
und  Anhanger  des  Akademikers  Philo  aus 
Larissa  genannt. 

Cousin,  Victor,  war  1792  in  Paris  als 
der  Sohn  eines  Uhrmachers  geboren  und 
rnachte  unter  Maine  de  Biran  seine  pliilo- 
sophischen  Studien  mit  so  glanzendem  Erfoige, 
dass  er  schon  in  seinem  23.  Lebensjahre  zum 
Vertreter  Royer  - Collard’s  auf  dessen  philo- 
sophischem  Lehrstuhle  in  der  Sorbonne  er- 
nannt  wurde.  Er  verstand  es,  die  philo- 
sophischen  Gedanken  in  eine  rednerische 
Form  zu  bringen  und  dadurch  seine  ZuhUrer 
mit  sich  fortzureissen , auch  wenn  sie  dem 
Zusammenhange  der  Gedanken  nicht  zu  folgen 
vermochten.  Er  gestand  spater  selbst,  da&a 
seine  Vorlesungen  aus  diesen  ersten  Jahren 
die  Studien  gewesen,  die  er  vor  dem  Pul>- 
likum  gemacht  habe,  und  er  wollte  darum, 
diesen  „Cours  d'histoire  de  la  philosophic 
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modern*,  pro/ esse  pendant  les  annees 
1816—1817“  spater  lieber  der  Vergessenheit 
flbergeben  wissen.  Er  bewegte  sich  wiihrend 
dieser  ersten  Periode  seines  Philosophirens 
noch  ganz  im  Kreise  der  Gedankenentwicke- 
Inng  seiner  Lehrer  Maine  de  Biran  und 
Royer -CoIIard  und  theilte  mit  letzterem  die 
Bewunderung  f(lr  den  schottischen  Philo- 
sophen  Reid,  als  diejenige  philosophische 
Schnle,  die  frei  vom  Joche  jedes  Systems 
keine  andern  Gesetze  auerkenne,  als  die  des 
Gemeinsinnes  und  der  Erfahrung.  Die  That- 
sacheu  des  Bewusstseins,  der  innem  Er- 
fahrong  galten  ihm  als  der  Ausgangspunkt 
fiir  die  Entdeckuug  der  Wahrheit  und  dem- 

Semlss  die  Psychologie  als  das  philosophische 
tudinm  par  excellence , auf  welches  sich 
Logik  and  Aesthetik  ebenso  wie  Moral  und 
Politik  griinden  mtissten.  Gleichzeitig  aber 
batte  er  die  Werke  Kant’s  in  der  barbarischen 
Uteinischen  Uebersetzung  von  Born  studirt 
and  daraus  die  Einsicht  in  die  Nothwendig- 
keit  geschOpft,  die  Metaphysik  auf  eine 
Analyse  des  menschlichen  Erkenntnissver- 
mdgens  zu  griinden,  wenn  sie  zur  Gewiss- 
heit  der  physikalischen  und  mathematischen 
Wissenschaften  erhoben  werdensolle.  Der  flinf- 
tmdzwanzigjahrige  Pariser  Professor  reiste 
1817  zum  ersten  Male  nach  Deutschland,  um 
dentache  Philosophie  und  Philosophen  an 
ihren  Sitzen  kennen  zu  lernen.  Die  Er- 
innerangen  aus  dieser  Reise  hat  er  1858  in 
seiner  Schrift  „ Fragments  et  souvenir su 
rerQffentlicht.  Im  Jahr  1818  trat  er  wieder 
in  seine  Vorlesungen  an  der  Sorbonne  und 
an  der  Normalschule  zu  Paris  ein,  um  die  ge- 
wonnene  Kenntniss  der  Schelling-Hegel’schen 
Philosophie  in’s  Franzosische  zu  Ubertragen 
nnd  in  rednerischer  Form  seinen  Landsleuten 

Siessbar  zu  machen.  Der  Lehrgang  vom 
r 1818  wurde  unter  dem  Titel  „Des 
writes  absolues  ou  du  vrai,  du  beau  et  du 
bien‘*  verdffentlicht.  Unter  dem  Titel  dieser 
drei  Worte  des  Wahren,  Schdnen  und  Guten 
theilte  er  die  Ergebnisse  seines  Denkens  ttber 
Psychologie  und  Erkenntnisstheorie  mit  und 
schloss  mit  einer  gedrangten  Darstellung 
*iner  Theodicee.  Aus  demselben  Jahre  1818 
stamint  die  „ Introduction  a Vhistoirc  de  la 
philosophie" , wodurch  er  das  Interesse  ftlr 
Geschichte  der  Philosophie  zu  wecken 
stchte,  indem  er  die  philosopnischen  Systeme 
in  idealistische  oder  spiritualistische,  sensua- 
bitische,  skeptische  und  raystische  eintheilte. 
* seinem  Lehrgange  vom  Jahr  1819  gab  er 
m der  „ Introduction  a la  morale “ eine 
^dtik  der  Moral  des  18.  Jahrhunderts. 
^ran  schloss  sich  die  „ Ecole  des  sensualistes 
f*  IS.  siecle“  und  die  „ Ecole  eccosaise 
indem  er  in  letztem  Vorlesungen  seine  Zu- 
b^wr  far  die  schottische  Philosophie  des 
common  sense  (gesunden  Menschenverstandes) 
* gewinnen  suchte,  in  welcher  er  eine  ge- 
«nnde  Metaphysik  land,  gesttltzt  auf  eine 


strenge  Psychologie,  die  zu  einer  die  vor- 
sichtigsten  wie  die  edelsten  Geister  be- 
friedigenden  Aesthetik , Theodicee , Ethik 
und  Politik  filhre.  Dem  Jahr  1820  gehdren 
die  „Lecons  sur  la  philosophie  de  Kant “ 
an,  worin  er  jedoch  nur  eine  Darstellung 
und  Beurtheilung  der  Kritik  der  reinen  Ver- 
nunft  gab  und  zur  Erbrterung  der  Kant’schen 
Moral  nicht  gekommen  ist.  Nachdem  im 
Jahre  1821  dem  Gegner  der  katholischen 
Kirche  der  Lehrstuhl  an  den  beiden  An- 
stalten  entzogen  worden  war,  beschaftigte 
sich  Cousin  nunmehr  ganz  mit  seinen 
literarischen  Arbeiten,  vollendete  seine  schon 
1820  begonnene  Ausgabe  der  Werke  des 
Neuplatonikers  Proklos  (Paris,  1820  — 25), 
bracnte  1821 — 25  mehrere  Monate  in  Berlin, 
haupt8&chlich  im  Verkehr  mit  Hegel  und 
dessen  Schttlern  zu,  gab  die  Werke  des 
Descartes  neu  heraus  (Paris,  1824—26)  und 
begann  eine  franzbsische  Uebersetzung  der 
Werke  Platon’s,  welche  1825 — 1840  in  acht 
Binden  erschien.  Auch  liess  er  seine 
„ F ragmens  philosophiques “ (1826)  als  eine 
Sammlung  von  Kritiken  und  kleinern  Ab- 
handlungen,  drucken.  Als  ihm  im  Jahr 
1827  der  Lehrstuhl  ftlr  Philosophie  wieder 
einger&umt  worden  yvar,  erbffnete  er  seinen 
„Cours  d’histoire  de  la  philosophic  au  18. 
siecle“  unter  gewaltigem  Andrange  von 
2000  Zuhbrern,  die  er  aurch  die  rednerische 
Gewalt  seiner  Sprache  fortriss,  auch  wo  die 
wissenschaftliche  Begrtlndung  oder  das  Ver- 
stilndniss  daftlr  fehlte.  In  den  Vorlesungen 
aus  dem  Jahr  1828  zeigt  er  sich  von  der 
Hegel’schen  Philosophie  stark  beeinflusst. 
Er  ftthrt  alles  Wissen  auf  die  Ideen  zurllck, 
aus  denen  Alles  begriffen  werden  milsse  und 
deren  Entwickelung  die  Geschichte  sei.  Als 
untrennbar  voneinander  und  alle  Entwickelung 
beherrschend  erscheinen  ihm  die  drei  Grund- 
ideen:  das  Unendliche  (Gott),  das  Endliche 
(Welt)  und  die  Beziehung  zwischen  beiden. 
Absolufer  Geist  ist  Gott  nur  als  der  Drei- 
einige.  Religion  und  Philosophie  sind  nur 
der  Form  nach  verschieden , den  Inhalte 
nach  identisch.  Gott  ist  in  der  Welt  wie  die 
Ursache  in  der  Wirkung  gegenwArtig,  ohne 
dass  jedoch  das  gbttliehe  Wesen  in  seiner* 
Manifestation  aufginge  und  sich  darin  er- 
schopfte.  Darum  ist  das  Universum  immer 
nur  ein  unvollkomraener  Reflex  des  gbttlichen 
WeBens.  So  wurde  Cousin  der  Vollender  der 
in  Frankreich  sogenannten  eklektischen 
Schule,  welche  einerseits  darauf  ausging, 
die  sensualistischen  Prinzipien  in  jeder  Form 
zu  bek&mpfen  und  das  Ansehen  Condillac’s 
und  seiner  Nachfolger  in  Frankreich  zu  ver- 
nichten,  andrerseits  aber  ihren  Hauptrnhm 
darin  setzte,  nicht  exclusiv  zu  sein,  sondern 
alien  philosophischen  Systemen  der  Neuzeit, 
von  Locke  bis  Hegel  gerecht  zu  werden, 
von  alien  etwas  Werthvolles  aufzunehmen, 
damit  Frankreich  nicht  im  Gefolge,  sondern 
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an  der  Spitze  der  philosophischen  Bewegung 
Europa’s  stehe.  Nacli  der  Julirevolution  1830 
reisste  Cousin  im  Auftrag  der  franzfisischen 
Regierung  zum  dritten  Male  nach  Deutsch- 
land, um  das  preuasische  Unterrichtswesen 
ftlr  Frankreich  nutzbar  zu  machen.  Er  wurde 
dann  Mitglied  der  franztfsischen  Akademie 
der  Wissenschaften,  Pair,  Staatsrath,  Director 
der  Normalschule  und  1840  ira  Ministerium 
Thiers  Unterrichtsminiater.  Wie  er  sich 
durch  verschiedene  Abhandlungen  aus  der 
Geschichte  der  Philosophic  Verdienste  er- 
worben  und  fiber  einzelne  Partieen  derselben 
neues  Licht  verbreitet  hatte,  so  hatte  er 
1835  eine  Abhandlung  „De  la  metaphysique 
d’Aristote “ mit  dem  Versuch  einer  Ueber- 
setzung  der  beiden  ersten  Bficher  begleitet 
und  1836  namentlich  auch  durch  seine  Heraus- 

Sibe  der  „ Oeuvres  inedits  d’ Abelard u die 
eschichte  der  Philosophic  werthvoll  be-, 
reichert.  Seit  1848  in’s  Privatleben  zurttck- 

Sgezogen  und  zur  katholischen  Kirche  zurfick- 
jkenrt,  beschiiftigte  er  sich  theils  mit  der 
erausgabe  der  Werke  des  schoiastischen 
Philosophen  Abfilard  (1859,  in  zwei  Bfinden) 
und  einiger  bisher  ungedruckten  Schriften 
des  Neuplatonikers  Proclus  (1864),  vorzugs- 
weise  aber  mit  wiederholter  Durchsicht 
und  Neuherausgabe  seiner  philosophischen 
Lehrgilnge,  die  mit  neuen  Vorreden  versehen 
wurden,  worin  er  die  Jugend  Frankreichs 
vor  dem  umsichgreifenden  Materialismus  und 
Atheismus  und  vor  der  Krankheit  des  Jahr- 
hunderts,  dem  Jagen  nach  einem  bequemen 
Leben  warnt  und  sich  ausffihrlich  fiber  den 
Einklang  der  Philosophic  mit  dem  Christen- 
thume  verbreitet,  worttber  ihm  anerkennende 
Aeusserungen  boner  franzosischer  Prillaten  zu 
Theil  wurden.  Er  starb  1867  im  75.  Lebens- 
jahre  zu  Cannes  an  einem  Schlaganfalle. 
Cousin’s  Bedeutung  in  der  Geschichte  der 
Philosophic  besteht,  abgesehen  von  seinen 
bereits  hervorgehobenen  pliilosophisch  - ge- 
schichtlichen  Arbeiten,  nicht  sowolil  in  seinem 
philosophischen  Eklekticismus , welchcr  'fUr 
aen  Fortschritt  des  philosophischen  Denkens 
keinen  Werth  hat,  als  vielmehr  in  dem 
personlichen  Einflusse,  den  er  als  Lehrer 
auf  die  strebenden  Geister  Frankreichs  aus- 
efibt  hat.  Unter  den  zahlreichen  Schttlern, 
ie  Cousin  hatte,  sind  besonders  Jouffroy, 
Gamier,  Damiron,  Bouillier  und  Tissot  zu 
ncnnen.  Die  Grundanscliauungen  seines  philo- 
sophischen Standpunktes  lassen  sich  in 
Folgendem  zusammenfassen.  Das  ganze  in- 
tellectuelle  Leben  des  Menschen  befasst  sich 
in  den  drei  grossen  Thatsachen  des  Empfindens, 
Denkens  und  Wollens.  Bei  der  Selbstbe- 
obachtung  zeigt  sich  uns  das  Bewusstsein 
zuerst  als  Sinnesempfindung  in  Passivitiit  den 
Sinneseindrficken  hingegeben.  Dies  ist  das 
eine  Grundvermogen  unsers  Geistes,  woraus 
die  Sensualistcn  alle  Ubrigen  Ph&nomene  des 
Geisteslebens  abzuleiten  suchten.  Die  Ver- 


tiefung  der  Selbstbeobachtung  zeigt  uns  aber, 
dass  der  Sinnesempfindung  die  freie  Activity 
des  Geistes,  der  Wille,  gegenfibersteht  und 
eine  selbstbestimmende  Gegenwirkung  gegen 
die  Sinnesempfindungen  ausfibt.  Ueber  beiaen 
Vermfigen  aber  erhebt  sich  als  drittes  die 
uupersdnliche  Vernunft,  aus  welcher  die  Ali- 
emeinbegriffe  stammen  und  die  Erkenntniss 
ea  Wahren  und  Wesentlichen  in  den  Dingen 
gewonnen  wird.  Substanz  und  CausalitAt 
sind  die  wichtigsten  Vernunftbegriffe.  Aus 
dem  Bereiche  der  einzelnen  Substanzen  und 
Ursachen  erhebt  sich  die  Vernunft  zur  hdchsten 
Ursache  und  allgemeinen  Substanz.  Die  drei 
untrennbar  verbundenen  Vernunftidecn  Ich 
oder  die  freie  Personlichkeit,  Nicht-Ich  oder 
Natur,  und  Gott  als  deren  absolute  Ursaclie 
machen  den  Inhalt  der  ontologischen  Unter- 
8uchungen  aus,  auf  deren  Boden  die  Moral 
aufgebaut  wird.  Selbstliebe  und  Mitgeftthl 
(Sympatliie)  sind  unsichere  und  wandelbare 
Moralprinzipien.  Dagegen  entdeckt  eine 
genaue  Selbstbeobachtung  in  uns  ein  all- 

f;emeine8  Vernunfturtheil,  wodurch  eine  Hand- 
ling fUr  schlechthin  gut  oder  bfis,  d.  h. 
einer  allgemeinen  Regel  entsprechend  oder 
nicht  entsprechend  erklfirt  wira.  Diese  Ver- 
nunftregel  heisst  das  Gute.  Daraus  ergeben 
sich  zugleich  die  Begriffe  der  Pflicht,  der 
Tugend  und  des  hdchsten  Gutes.  Was  der 
vernfinftigen  Natur  entspricht,  das  innere 
Gesetz  unsers  eignen  Wesens,  ist  das  Sitten- 
gebot.  Das  eigne  Wesen  des  Menschen  ist 
aber  die  Freiheit.  mithin  ist  das  erste  Ver- 
nunftgebot:  Erhalte  deine  Freiheit!  Daraus 
folgt  aas  zweite  Gebot:  Erkenne  die  Freiheit 
aller  Andern  ebenso  wie  die  eigne  an  (die 
Pflicht  der  Gerechtigkeit.)  Dazu  kommt  noch 
der  moralische  Instinct  der  Ergebenheit  oder 
Aufopferung,  als  der  Enthusiasmus  der  Sitt- 
liclikeit,  welcher  Instinct  den  uns  eingebornen 
Trieb  der  Selbstliebe  Uberwindet  und  sich 
zur  Selbstverleugnung  aufschwingt  und  die 
Sittlichkeit  zur  Schdnheit  der  Seele  vollendeL 
Die  Harmonie  von  Vernunft,  Freiheit  und 
Glfickseligkeit  ist  das  hfichste  Gut.  Die 
Pflichten  gegen  Andere  sind  Gegenstand  der 
socialen  Moral,  die  sich  in  Natur  Staate- 
und  Vfilkerrecht  theilt 
Cousin’s  Oouvros  sind  1846 — 1850  in  fiinf 
Sdries  erschienen:  I und  II:  Cours  de 
rhistoiro  de  la  philosophic  modcrne ; III : 
Fragmens  philosophiques ; IV:  Litterature ; 
V:  Instruction  ptiblique. 

J.  B.  Meyer,  Cousin’s  Erinnerungen  aus  seiner 
Reise  durch  Deutschland  im  Jahr  1817 
(Fichte’s  Zeitschrift  fiir  Philosophic  und 
philosophische  Kritik,  Bd.  83,  S.  145 — 160. 
C.  E.  Fuchs,  die  Philosophic  Victor  Cousin’s, 
iliro  Stcllung  zur  friihern  franzosischen  und 
zur  neuern  deutschen  Philosophic.  1847. 

Couto,  Sebastian,  auchGoytus  ge- 
nannt,  ein  portugiesischer  Jesuit,  war  zu 
Elvas  1567  geboren  und  Professor  der  Philo- 
sophic zu  Coimbra,  dann  der  Theologie  zu 
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Evora,  als  welcher  er  1639  starb.  In  der 
Reihe  der  vom  Collegium  Conimbricense  ver- 
flffentlichten  Commentare  hat  er  die  Logik 
uud  die  Problemata  dea  Aristoteles  besorgt. 

Coward,  William,  war  1656  zu  Win- 
chester geboren,  studirte  in  Oxford  Medicin 
tind  lebte  als  Arzt  in  London , wo  er  1702 
seine  „Cogitationes  de  animau  veriJffentlichte, 
worin  er  vom  Standpunkt  des  Thomas  Hobbes 
die  Cartesianische  Psychologie  bestritt,  die 
Inmaterialitat  der  Seele  verwarf  und  dieselbe 
ftr  ein  materielles  Feuer  erklilrte,  welches 
im  Tode  zugleich  mit  dem  Korper  erldsche. 
Die  Streitigkeiten,  in  die  er  dariiber  in  den 
Jahren  1702 — 1707  mit  Turner  und  Brough- 
ton verwickelt  wurde,  verliefen  filr  die 
Wissenschaft  ergebnisslos. 

Cramer,  Johann  Ulrich  (sp&ter  Frei- 
herr) war  1706  in  Ulm  geboren,  seit  1726 
in  Marburg  mit  Christian  Wolf  in  persfln- 
lichem  Verkehr,  wurde  1733  Professor  der 
Rechtswissenschaft  in  Marburg  und  1755 
Beisitzer  am  Reichskammergericht  in  Wetzlar, 
wo  er  1772  starb.  In  seiner  Schrift:  „Usus 
philosophiae  Wolfianae  in  jure  specimina 
XI  11“  (1740),  wie  in  seinen  „Opuscula“ 
fin  vier  Banden,  1742)  begrtlndete  er  die 
Anwendung  der  Wolfschen  Philosophic  auf 
die  Rechtswissenschaft. 

Crantor,  siehe  Krantdr. 

Oassitius,  Lucius,  aus  Tarent,  ein 
Grammatiker , zihlt  zur  pythagoreisch  ge- 
ftrbten  stoischen  Schule  der  Sextier  in  Rom. 
Crates,  siehe  KratGs. 

Cratippus,  siehe  Kratippos. 

CTatvhis,  siehe  Kratylos. 

Crelf,  Ludwig  Christian,  war  1671 
zu  Neustadt  im  Coburgischen  geboren  und 
1693  in  Leipzig  Magister  der  Philosophic 
jreworden,  seit  1696  Conrector  und  nachher 
Rector  der  Nicolai  schule  in  Leipzig  und 
laneben  Beisitzer  in  der  philosophischen 
Facultat,  seit  1701  Professor  „ philosophiae 
prime  et  rationalis 11  daselbst.  Als  Schrift- 
deller  hat  er  sich  nur  als  fleissiger  Mit- 
arbeiter  an  den  „ Acta  eruditorum u uild 
torch  zahlreiche  akademische  Gelegenheits- 
wbriften  hervorgethan. 

Cremonini,  Cesare  (Caesar  Cre- 
raoninus)  war  1552  zu  Cento  im  Herzogthum 
Modena  geboren  nnd  zu  Ferrara  gebildet, 
wo  er  danach  elf  Jahre  iang  lehrte.  Darauf 
wurde  er  als  Nachfolger  Zabarella’s  zur 
Vertretung  der  Medicin  nnd  Aristotelischen 
Pbflosophie  1590  nach  Padua  berufen,  wo 
« gleichzeitig  mit  Galilei  unter  grossem 
Znlauf  Vorlesungen  tiber  die  naturwissen- 
whaftiichen  Schriften  des  Aristoteles  hielt, 
iadem  er  zuerst  die  Lehrsiltze  desselben  vor- 
tnig  nnd  dann  die  Dunkelheiten  derselben 
wtweder  nach  Alexander  von  Aphrodisias 
odor  nach  e^ner  Auffassung  erklirte,  ohne 
dabci  auf  die  scholastischen  Erkliirer  aus 
der  Rohe  der  christlichen  Scholastiker  Rttck- 


sicht  zu  nehmen.  Als  sein  College  Galilei 
die  Jupiteratrabanten  entdeckte,  soli  er  sich 
verscliworen  haben,  durch  kein  Teleskop 
mehr  zu  sehen,  weil  die  gedachte  Entdeckung 
wider  Aristoteles  streite.  In  Bezug  auf  die 
Unsterblichkeit  der  Seele  neigte  er  sich  mehr 
zur  Ansicht  der  Alexandristen , als  der 
Averroisten  hin.  Als  ihm  der  Grossinquisitor 
von  Padua  im  Jahr  1619  ein  Hecret  zugehen 
liess  mit  der  Erinnerung  und  Mahnung  an 
die  kirchliche  Vorschrift,  die  den  Lehrern 
der  Philosophic  zur  Pflicht  mache,  die  von 
ihnen  erbrterten  widerchristlichen  SUtze  der 
Aristotelisch  - Averroistischen  Philosophic 
auch  ernstlich  zu  widerlegen,  gab  er  zur 
Antwort,  dass  er  beauftragt  und  vom  Staate 
daftir  bezahlt  sei,  den  Aristoteles  zu  erkl&ren 
und  nur  die  Aufgabe  habe,  den  waliren 
Sinn  des  Aristoteles  wiederzugeben;  ttbrigens 
wtirde  er  geziemendes  Stillschweigen  be- 
obachten,  wenn  irgend  ein  Anderer  damit 
beauftragt  wtirde,  den  von  ihm  erklkrten 
Aristoteles  im  christlichen  Sinne  zu  wider- 
legeu.  Er  starb  im  80.  Lebensjahre  1631 
zu  Padua  an  der  Pest,  und  mit  seinem  Tode 
erreichte  die  Paduaner  Averroistenschule,  die 
auch  nach  Bologna,  Ferrara  und  Neapel 
ihre  Ableger  verpflanzt  hatte,  ilire  Endschaft, 
wkhrend  die  sogenannten  Hellenisten,  d.  h. 
diejenigen,  die  den  Aristoteles  ans  dem  grie- 
chischen  Urtext  erklarten,  sich  mehr  und 
mehr  verbreiteten.  Willi  rend  Cremonini  als 
Lehrer  einen  glanzenden  Ruf  genoss,  fanden 
die  von  ihm  veroffentlichten  Schriften  weniger 
Beifall  und  Verbreitung.  Unter  dieseu  werden 
hauptsilchlich  folgende  genannt:  Explanatio 
prooemii  librorum  Aristolelis  de  physico 
auditu  (1596),  Dhputatio  de  coe/o  (1613), 
De  calido  innato  et  semine  (1634),  Trac- 
tatus  tres:  de  sensibus  extemis,  de  sensibus 
inter nis,  de  facilitate  appetitiva;  oppuscula 
haec  revidit  Troyhis  Lanceila  (1644);  De 
paedia  Aristolelis;  Diatyposis  universae  na- 
turalis  Aristotelicae  philosophiae ; Illus Ires 
contemplations  de  anima;  De  for  mis  quatuor 
simplicium  quae  vocantur  element  a.  Die  Grund- 
gedanken  seiner  Lehre  sind  folgende:  Der 
Verstand  erkennt  nur  seine  Gedanken  und 
fUllt  mit  dem  Erkennbaren  zusammen,  daher 
kann  er  auch  nichts  ausser  ihm  Liegendes 
verstehen.  Die  Erfahrung  hat  darum  filr  die 
Naturwissenschaften  das  hdchste  Gcwicht  und 
ist  in  alien  Theilen  derselben  unentbehrlich. 
Durch  den  Sinn,  als  den  zureichenden  Richter 
tiber  die  sinnlichen  Dinge,  erkennen  wir 
auch  das  Allgeraeine  im  Besondem , indem 
wir  dasselbe  aus  der  verworrenen  Erkennt- 
niss  des  Sinnes  uns  allra&lig  zur  Dcutlich- 
keit  bringen.  Nur  als  Werkzeug  der  Er- 
kenntniss  ist  die  Logik  von  Werth,  indem  sie 
die  richtige  Ordnung  im  Lehrcn  und  Lemen 
zu  bewaliren  hat.  Die  Erkenntniss  beherrscht 
zwar  den  Willcn;  da  aber  die  Aflfccte  der 
Seele  in  kbrperlichen  ZustAnden  begrtlndet 
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sind  und  die  Seelenlehre  zur  Physik  gehdrt, 
so  muss  sich  die  Moral  vou  der  Physik  be- 
lehren  lassen.  Die  Philosophic  liber  das 
Gdttliclie  ist  die  Metaphysik,  welche  die 
hochsten  Ursachen  untersucht.  Fllr  das 
Dasein  Gottes  giebt  es  keinen  andern  Beweis, 
als  den  physischen,  welcher  von  der  ewigen 
Bewegung  der  Welt  ausgeht.  Da  es  jedoch 
statt  eines  einzigen  Bewegers  auch  viele 
ewige  Beweger  der  Himmelskreise  geben  kann, 
so  muss  der  Metaphysiker  noch  einen  andern 
Beweisgrnnd  hinzufligen , welcher  in  der 
Nothwendigkeit  einer  zweckmassigenOrdnung 
in  dcr  Welt  liegt.  Nur  aus  seinen  Wirkungen 
nnd  auch  aus  diesen  nur  unvollkommen  ist 
Gott  zu  erkennen;  denn  er  bleibt  von  der 
Welt  abgesondert  und  frei  von  jeder  Ver- 
mischung  mit  der  Materie.  Er  ist  nur  End- 
ursache,  nicht  zugleich  wirkende  Ursache  in 
der  Welt  der  Dinge,  sondern  nur  der  Gegen- 
stand  ihres  Erkennens  und  ilirer  Liebe.  Auch 
in  der  Welt  selber  sind  die  rftumlich  aus- 
gedehnten  kdrperlichen  Dinge  von  den  In- 
telligenzen  zu  unterscheiden.  Da  aber  den 
Intelligenzen  nur  Denken,  kein  Wille  und 
praktisches  Streben  zukommt , so  kdnnen 
auch  die  Intelligenzeu  den  Himmel  nicht 
bcwegen  ohne  Vermittelung  einer  Seele, 
welche  nicht  ohne  Kdrper  sein  kann  und 
nichts  anders  als  die  Form  des  KOrpers  ist 
Das  verbindende  Mittelglied  zwischen  der 
Seele  und  dem  Leibe  ist  die  eingeborne 
Warme,  welche  in  alien  Elementen  voraus- 
gesetzt  wird  und  alle  Kdrper  bis  in  die 
einzelnen  Theile  als  Temperament  durch- 
dringt.  Nur  durch  diese  eingeborne  Warme 
belebt  und  bewegt  die  Seele  den  Kflrper. 

Crescens  oder  Crescentius  war  ein 
Kyniker  aus  Megalopolis  in  Arkadien,  wel- 
cher als  erbitterter  Feind  und  Anklager  des 
Justin  des  Martyrers  beim  Kaiser  Antoninus 
genannt  wird. 

Creutz,  Friedrich  Casimir  Karl 
von,  war  1724  zu  Homburg  vor  der  Hcihe 
geboren,  wo  er  seit  1746  Hofrath,  sp&ter 
Staatsrath  und  Geheimrath  wurde  und  1770 
starb.  Er  steht  in  seiner  Schrift  „Vcrsuch 
tlber  die  Seele*  (1753)  im  Wesentlichen 
auf  dem  Boden  der  Leibniz’schen  Philosophic 
und  ist  fiir  Leibniz  als  den  „vernlinftigsten 
Sterblichen*  voll  Hochachtung,  verfolgte 
jedoch  der  herrschenden  Wolff ’schen  Schul- 
philosophie  gegentlber  eine  durchans  eigen- 
thilmliche  Richtung  in  der  empirischen  Psycho- 
logic, deren  Aufschwung  wfthrend  des  Zeit- 
alters  der  Aufkl&rung  durch  ihn  wesentlich 
befordert  wurde.  Er  verwarf  die  Annalime, 
dass  die  Seele  eine  einfache  Substanz  (Mo- 
nade)  sei.  Sie  soli  aber  darum  doch  nicht 
als  ein  zusammengesetztes,  also  kbrpcrliches 
Wescn  gelten,  sondern  ein  Mittelding  zwischen 
einem  einfachen  Wesen  und  einem  Kflrper 
sein  und  als  „cinfach  Rhnliches*  Wesen  aus 
Theilen  bestehen,  die  wohl  ausser  eiuandcr, 


aber  nicht  ohne  einander  existiren  kdnnen. 
Darum  mtlsse  auch  die  Seele  eben  so  un- 
sterblich  sein,  wie  sie  schon  vor  ihrem  gegen- 
wRrtigen  Leibe  in  einem  unvollkommneren 
Korper  existirt  babe.  Gegen  diese  Ansicht 
richtete  Christian  Heinrich  Ilase  seine  „/?/.*- 
putatio  de  anitna  humana  tion  medii  generis 
inter  simplices  et  composilas  substantias * 
(1756). 

Critolaus,  siehe  Kritolaos. 

Criton , siehe  Kriton. 

Cromaziano  (pseudonym),  siehe 
Buonafede. 

Crousaz,  Jean  Pierre  de,  war  1663 
geboren  und  zuerst  Professor  der  Mathematik 
und  Philosophic  in  Lansaune,  dann  in  Grd- 
ningen,  sp&ter  schwedischer  Legationsratli 
und  Erzielier  des  Prinzen  Friedrich  vou 
Hessen-Kassel,  und  1748  gcstorben.  In  seinen 
philosophi8chen  Schriften  zeigt  er  sich  als 
Eklektiker  des  gemeinen  Menschenverstandes, 
ohne  Schkrfe  und  Grtindlichkeit  des  Denkens, 
nnd  wolite  dadurch,  dass  er  seine  Schriften 
franzd8i8ch  schrieb  und  ihnen  eine  gewissc 
Eleganz  gab,  die  darin  behandelten  Gegen- 
st&nde  fUr  grdssere  Kreise  geniessbar  machen. 
Dies  zeigt  sich  zunkchst  in  der  „Abhandlung 
liber  das  Schdne*  ( Traite  du  beau}  1712) 
und  in  dem  mit  vielen  psychologischen  und 
metaphysischen  Erdrterungen  vermischten, 
vierbiindigen  Werke  „Ial  logique  ou  systbne 
des  reflexions  qui  peuvent  contribucr  a la 
nett  etc  et  a Vetenduc  de  nos  cotinaissances u 
(1725).  Als  Gegner  des  Skepticismus  trat 
er  auf  in  der  Schrift  „ Examen  du  Pgrrho- 
nisme  ancien  et  moderne * (1733),  worin 
namentlich  Bayle  mit  grosser  Bitterkeit  und 
mit  dem  Vorwurf  des  Atheismus  und  Im- 
moralismus  behandelt  wird.  Eine  weiterc 
AusfUhrung  seiner  im  Jahre  1726  verdffent- 
lichten  Dissertation  „de  mente  humana ** 
enthalt  die  in  Briefform  abgefasstc  Schrift 
„De  Fesprit  humain,  substance  differente 
du  corps,  active,  libre,  immortelle u (1741), 
welche  gegen  die  Leibniz’sche  Monadenlelire 
und  vorher  begrtlndete  Harmonie  gerichtet 
ist.  Mit  der  WolfTschen  Philosophic  setzte 
er  sich  auseinander  in  seinen  „ Observations 
critiques  sur  Vabrege  de  la  logique  de  Mr. 
Wolff u (1744). 

Crusius,  Christian  August,  war 
1715  zu  Leuna  bei  Merseburg  geboren,  hatte 
in  Leipzig  Theologie  und  Philosophic  studirt 
und  sich  dort  1742  als  Magister  habilitirt. 
In  seiner  Habilitationsschrift  „De  usu  et 
limitibus  principii  determinantis , vulgo  su/~ 
ficientis ,“  (1743),  die  er  spater  unter  dem 
Titel:  „Ausftihrliche  Abhandlung  vom  rechten 
Gebrauch  der  Einschrankung  des  Satzes  vom 
zureichenden  oder  beaser  determinirenden 
Grunde*  (1766)  in  tlberarbeiteter  Gestalt  ver- 
bffentlichte,  bestritt  er  mit  grosser  Ausfiihr- 
lichkeit  den  sogenannten  Satz  des  zureichenden 
Grundes  in  derjenigcn  Fassung,  die  ihm 
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Leibniz  and  Wolff  gegeben  hatteu,  und  stellte 
die  Denkarbeit  als  Zeichen  und  Kriterium 
der  Wahrheit  auf , indem  er  den  Grundsatz 
ansgprach:  Was  nicht  als  falsch  zu  denken 
ist,  ist  wahr;  was  gar  nicht  zu  denken  iat, 
ist  falscb.  Hieraus  sollen  sich  als  Principien 
aller  Erkenntniss  die  drei  Siitze  ergeben: 
1)  Nichte  kann  zugleich  sein  und  nichtsein 
‘Satz  des  Widerspruchs) ; 2)  Was  sich  nicht 
ohne  einander  denken  lasst,  das  kann  auch 
nicht  ohne  einander  sein  (Satz  des  nicht  zu 
Trennenden);  3)  Was  sich  nicht  mit  und 
neben  einander  denken  Iksst,  das  kann  auch 
nicht  mit  und  neben  einander  sein  (Satz  des 
h’icbtzuverbindenden).  Nachdem  Crusius  1744 
ausserordentlicher  Professor  der  Philosophic 
in  Leipzig  geworden  war,  verdffentlichte  er 
die  pkilosophi8chen  Schriften:  „Anweisung, 
wnflnftig  zu  lebenM  (1744)  als  Darstellung 
der  praktischen  Philosophic  oder  Ethik, 
ferner:  ^Entwurf  der  nothwendigen  Vernunft- 
wahrheiten44  (1745)  als  Darstellung  der  Meta- 
physik,  darauf  den  „Weg  zur  Gewissheit 
nnd  Zuverlilssigkeit  der  menschlichen  Er- 
kenntniss44  (1747),  worm  ansser  der  Logik 
und  Erkenntnisslehre  auch  die  empirische 
Psychologie  behandelt  wurde,  und  endlich 
eine  *Anleitung,  tiber  natUrliche  Begeben- 
heiten  ordentlich  und  vorsichtig  nachzu- 
denken44  (1749,  in  zwei  B&nden),  worin  die 
Physik  nach  dem  damaligen  Stand  der  Er- 
kenntniss behandelt  wurde.  Als  Gegner  der 
Leibniz  - WolfFschen  Philosophic  bestreitet 
Ornsius  Wolff’s  tnechanische  Naturerklaning, 
den  Satz  von  der  Erhaltung  der  bewegenden 
Krifte,  dieLehren  von  der  vorherbegrtlndeten 
Harmonie  und  von  der  besten  Welt,  indem 
er  sich  zugleich  unter  den  Einfluss  der 
sehottischen  Philosophic  des  gesnnden  Men- 
schen  - Verstandes  ( sensus  communis)  stellte, 
und  in  Bezug  auf  die  sittlichen  Aufgaben 
*ieh  doch  unbewusst  im  Wesentlichen  an 
Leibniz  und  Wolff  anschloss.  Ohne  eiudrin- 
genden  Scharfsinn  des  Denkens  und  ohne 
*treng  wissenschaftliche  Haltung,  in  den  prak- 
tizchen  Gebieten  zum  Pietismus  und  zur 
Mystik  sich  hinneigend,  geht  er  im  Wescnt- 
liehen  darauf  aus,  eine  Uebereinstimmung 
xwischen  Vernunft  und  Offenbarung,  Philo- 
sophic und  Theologie  herzustellen.  Gegen- 
fiher  dem  Wolff’schen  Moral  - Princip  der 
Vollkoramenlieit  und  der  aus  dem  Geftihle 
der  Selbstvervollkommnung  entspringenden 
Glflckscligkeit , setzt  Crusius  das  oberste 
Moral-Princip  in  den  Widen  Gottes,  wie  sich 
dieser  dnrch  die  biblische  Offenbarung  und 
da  Gewissen  ausspricht,  und  in  dieser  Be- 
ziehung  fcusserte  sich  sphtcr  Kant  mit  Achtung 
fiber  Crna  ins  als  einen  der  Bcgrtlnder  ob- 
jwtiver  Moral-Principien.  Aus  aer  sittlichen 
Aafgsbe  desMenschen  werden  die  dreiGrund- 
triebe  seiner  Natur  abgeleitet:  Der  Trieb 
wch  eigener  Vervollkommnung,  der  Trieb 
der  Liebe  nnd  der  Gewissenstrieb , letzterer 


als  Trieb  zur  Anerkennung  der  VerpHichtung 
gegen  Gott. 

('ml worth,  Ralph  (Rudolph),  war 
1617  zu  Aller  in  der  Grafschaft  Sommerset 
geboren,  studirte  seit  seinem  13.  Jahre  in 
Cambridge,  wo  er  seit  1639  einige  Jahre 
Theologie  und  Philosophic  lehrte.  Dann 
wurde  er  Prcdiger  und  Rector  zu  North- 
Cadburg  in  seiner  heimathlichen  Grafschaft 
und  1645  Professor  der  hebrSischen  Sprache 
in  Cambridge,  welchen  Lehrstuhl  er  34  Jahre 
lang  bis  zu  seinem  Tode  inne  hatte,  indem 
er  daneben  seit  1654  auch  Vorsteher  des 
Christ-College  war.  Er  starb  1688  in  Cam- 
bridge. Grlindlich  bekannt  mit  den  philo- 
sophi8chen  Systemen  der  Vergangenheit  hat 
er  seinen  Platz  neben  Thomas  Gale  und 
Henry  More  in  der  platonisch-theosophischen 
Schulc  von  Cambridge  durch  sein  im  Jahre 
1678  verbffentlichte8  religionsphilosophisches 
Werk  „ The  true  intellectual  system  of  the 
universe,  the  first  part , wherein  all  the 
reason  and  the  philosophy  of  atheism  is 
confuted  and  its  impossibility  demonstrated u 
(London,  1678).  Erst  lange  nach  seinem 
Tode  erschien  sein  unvollendet  gebliebenes 
nachgelassenes  Werk  „ Treatise  concerning 
eternal  and  immutable  morality*  (London, 
1731),  welches  sich  als  zweiter  abschliessen- 
der  Theil  an  das  „ Intellectualsystem  “ an- 
schliesst  und  als  eine  Art  Einleitung  in  die 
Moral  anzusehen  ist.  Das  ^Intellectualsystem44 
war  im  ganzen  gelehrten  Europa  mit  wahr- 
hafter  Bewunderung  aufgenommen  worden 
und  w’urde  von  Mosheim,  mit  Anmerkungen 
und  ZusUtzen  versehen,  in’s  Lateinische  ilber- 
tragen  unter  dem  Titel:  M Sy sterna  intellectualc 
hujus  universi  sive  de  veris  naturae  rerum 
originibus  commentarii,  quibus  omnis  eorum 
philosophia,  </ui  Deum  esse  negant,  funditus 
evertiiur.  Accedunt  reliqua  ejus  opuscula 
(darunter  auch  die  nachgelassene  Einleitung 
in  die  Moral  unter  dem  Titel  „De  aetemis 
boni  et  justi  rationibus 44 ) curavit  J.  Laur. 
de  Mosheim  (1733).  Wilhrcnd  Cudworth  in 
der  nachgelassenen  ethischen  Schrift  durch 
den  Versuch,  die  sittlichen  Urtheile,  die 
weder  aus  sinnlichen  Erfahrungen  und  That-  ' 
sachen,  noch  aus  menschlicher  Uebereinkunft 
und  btlrgerlicher  Gesetzgebung  stammen 
kbnnen,  unmittelbar  aus  der  Vernunft  ab- 
zuleiten,  als  Vorliiufer  Kant’s  erscheint,  be- 
kdmpft  er  in  seinem  Hauptwcrke,  den  „Ver- 
kchtern  Gottes44  gegentiber  die  sensualistische 
Ausicht,  dass  nichts  im  Geiste  sei,  was  nicht 
vorher  in  den  Sinnen'  gewesen  wkre,  und 
sucht  dagegen  zu  beweisen,  dass  das  Princip 
unsers  Wissens  in  dem  vollkommenen  Wesen 
(Gott)  liege,  welches  sich  selbst  erkennend 
zugleich  alle  Dinge  und  Vcrhaltnisse  wie 
Formen  der  Dinge  und  alle  daraus  sich  er- 
gebenden  nothwendigen  Wahrheiten  mit- 
erkenne.  In  diesem  vollkommenen  Wesen 
lag  vor  der  Weltschdpfung  das  Urbild,  nach 
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welchem  die  sichtbare  Welt  gebildet  wnrde. 
Der  Geist  also  hat  die  Erkenntniss  einer 
intelligibein  oder  einer  wirklicb  seienden  Welt 
allgemeiner  Wahrheiten  (der  platonischen 
Ideen),  von  welchen  die  gegenst&ndliche  Welt 
abhkngig  ist.  Wenn  es  ewige  Ideen  oder 
ewige  Wahrheiten  giebt,  so  muss  es  noth- 
wendig  einen  ewigen  Geist  geben,  da  diese 
Wahrheiten  und  intelligibein  Essenzen  un- 
mdglich  anders  als  in  einem  Geiste  existiren 
kdnncn.  Daraus  folgt  zur  Evidenz,  dass  es 
nur  Einen  ursprtlnglichen  Geist  oder  nicht 
mehr  als  Einen  durch  sich  selbst  bestehenden 
Verstand  geben  kann,  alle  andem  Geister 
aber  nur  an  dem  Einen  Urgeiste  Theil  haben, 
nur  gleichsam  gestempelt  sind  mit  dem  Druck 
oder  Zeichen  eines  und  desselben  Siegels, 
woher  es  denn  kommt,  dass  alle  Geister  der 
verschiedenen  Orte  und  Alter  der  Welt  genau 
dieselben  Ideen  oder  BegrifFe  von  den  Dingen 
haben.  Und  wenn  umgekehrt  unz&hligc  ge- 
schaffene  Geister  dieselben  Ideen  haben  und 
dieselben  Wahrheiten  verstehen,  so  kann  es 
nur  ein  und  dasselbe  ewige  Liclit  sein,  das 
sich  in  ihnen  alien  reflectirt  Aus  der  von 
Gott  geoflfenbarten  Kabbalah,  die  sich  von 
den  Juden  auf  dieGriechen  fortpflanzte,  haben 
auch  die  griechischen  Philosophen,  ins- 
besondere  Platon,  ihre  Erkenntniss  geschopft. 
Darum  ist  alles  Wissen  eigentlich  ein  Er- 
leuchtetwerden  von  Gott.  Den  Lehren  von 
Hobbes  gegenilber  suclit  Cudwortk  das  Da- 
sein  Gottes,  die  Schdpfung  aus  Nichts,  die 
Unsterblichkeit  der  Seele  ausflihrlich  zu  be- 
weisen  und  forderte  die  Zweckursachen  auch 
zur  Erkliirung  der  Naturerscheinungen,  wSh- 
rend  er  im  Anschluss  an  die  Aristotelische 
Lehrc  von  der  Entelechie  und  an  die  stoische 
Lehre  von  den  keimkriiftigen  gdttlichen  Ge- 
danken  eine  plastisch  wirkende  Natur  oder 
vegetative  bildende  Kr&fte  annahm,  mittelst 
deren  Gott  der  Urheber  aller  Dinge  ist  und 
durch  deren  tiberall  wirksame  Gegenwart 
Alles  in  der  Welt  harmonisch  zusammen- 
stimmt,  so  dass  auch  die  scheinbaren  Uebel 
dem  Zwecke  des  Ganzen  dienen  und  zum 
Guten  ftthren  mtlssen. 

Cufaeler  (oder  Cuffelaer  oder 
Cuffeler),  Abraham  Johann,  wird  als  Doctor 
der  Rechte  in  Utrecht  genannt,  welcher  seiner 
Begeisterung  ftir  das  „goldne  Buchu  der 
Ethik  Spinoza’s  in  einem  im  Jahr  1684 
anonym  verflfFentlichten  Buche  „Principia 
pantosophiae “ Ausdrnck  gegeben  hatte,  dessen 
crster  Theil  den  besondern  Titel  filhrt: 
„ Specimen  art  is  ratiocinandi  naturalis  et 
artificial  is  ad  pantosophiae  prmcipia  man- 
ducens. a Der  dritte  Theil  ist  unvollendet 

fiblieben.  Im  ersten  Theil  werden  in  fUnf 
apiteln  unter  logischen  Titeln  die  all- 
emeinen  Prinzipien  und  Gmndergebnisse 
er  Ethik  Spinoza’s  erortert  und  von  der  ail- 
gemcinen  Substanz  und  ihren  Modificationen, 
von  der  Seele  und  ihren  Beziehungen  zum 


Kdrpcr,  vom  Denken  als  einem  blossen 
Rechnen,  vom  Willen  als  dem  Streben  des 
Menschen,  in  seiner  Existenz  zu  behanen, 
vom  freien  Willen  als  einer  blossen  Chim&re 
und  von  der  Rtickkehr  der  Seele  naeh  dem 
Tode  des  Menschen  zum  allgemeinen  Ge- 
danken  gehandelt.  Der  zweite  Theil  enthalt 
einen  Abriss  der  Arithmetik  und  Algebra. 

Im  dritten,  unvollendet  gebliebenen  Theile 
wird  das  Wesen  der  Korper  zwar  in  die 
Ausdehnung,  ihre  wirkliche  Existenz  aber  in 
die  Bewegung  gesetzt,  sodass  die  Summe 
der  Bewegungen  gerade  so  gross  ist,  wie 
die  Summe  der  Kdrper,  und  alle  Bewegungen 
aus  dem  gestorten  Gleichgewicht  leicht  zu 
construiren  siud. 

Cumberland,  Richard,  war  1632  in 
London  geboren  und  hatte  im  Magdalenkloster 
zu  Cambridge  Theologie  studirt  Nachher 
wurde  er  Prediger  zu  Brampton,  dann  zu 
Stamford,  nachher  Kaplan  des  Lord-Siegel- 
bewahrers,  zuletzt  (seit  1691)  Bischof  von 
Peterborough,  wo  er  1718  starb.  Von  seinen 
theologisch  - arcb&ologischen  und  poetischen 
Arbeiten  abgesehen,  hat  er  sich  aurch  sein 
Werk„Z>e  legibus naturae  disquisitio 
philosophica,  in  qua  earum  forma , summa 
capita,  ordo,  promnlgatio  et  obligatio  e 
renun  natur  a investigantur , quin  ctiarn 
elementa  philosophiae  Hobbianae,  cum  moralis 
turn  civilis,  considerantur  et  refutanturu 
(London  1672,  in  3.  Auflage  1694)  als  Gegner 
und  Bekampfer  der  Philosophic  des  Thomas 
Hobbes  einen  Platz  in  der  Geschichte  der 
englischen  Moralphilosophie  erworben,  ob- 
wohl  er  ohne  philosophische  Schhrfe,  bei 
mangelnder  Analyse  der  menschlichen  Natur 
seine  aus  dem  Prinzip  des  allgemeinen  Wohl- 
wollens  abgeleiteten  Lehren  ohne  eigentliche 
Begrttndung  hinstellte.  Die  Grundgedanken 
seines  Werkes  lassen  sich  in  Folgendem 
zusammenfassen:  In  demjenigen,  was  uns 
Empfindung  und  firfahrung  lehren,  mtlssen 
die  Grundlagen  der  Moral  gesucht  werden. 
Jene  lehren  uns  aber,  dass  aer  Mensch  von 
Natur  ein  geselliges,  zum  Wohlwollen  ge- 
neigtes  Wesen  ist.  Die  Gesetze  unserer 
Natur  verlangen,  dass  ein  Jeder  auf  sein 
Wohl  bedacht  sein,  aber  zugleicli  das  all- 

gemeine  Wohl  befSrdem  soil;  sind  doch  die 
lesetze  der  Natur  tlberhaupt  nichts  anders. 
als  Handlungen,  die  das  OfFentliche  Wohl 
betreflfen.  Der  Weg  des  Einzelnen  zu  seinem 
Wohl  ist  der  Weg  Aller  zum  gemeinsamen 
Wohl.  Das  grbsstc  Wohlwollen  ist  die  all* 
gemeine  Liebe,  welche  alle  nattlrlichen  Ge- 
setze und  zugleich  Gott  selbst,  als  das  Haupt 
der  verntlnftigen  Wesen,  umfasst.  Ohne 
Liebe  zu  Gott  und  andern  Menschen  ist  kein 
Eifer  ftir  das  menschliclie  Wohl  mdglich. 
Die  mcnschliche  Gesellschaft  soli  sich  Hhn- 
lich  gestalten,  wie  das  System  der  himmlischen 
KQrper,  und  wie  in  der  Bewegung  der“ 
letztem  keiner  den  andern  hindert,  sondern 
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jeder  vielmehr  zur  Bewahrung  des  Ganzcn 
noting  1st,  so  soil  sicli  auch  tier  Mensch  mit 
seinen  Kraften  frei  bewegen,  sich  aber  zu- 
gleich  denjenigen  Handlungen  unterordnen, 
welche  zur  Bewegung  und  Bewahmng  des 
Gaazen  ndthig  sind.  Mit  dem  Gesetze  der 
Bewahrung  des  Wohlwollens  AUer  ist  zu- 
grleicb  das  Gesetz  der  Constituirung  und  Be- 
wahrung des  Eigentbums  auf  Sachen  und 
Peraonen  und  der  Rechte  des  Einzelnen  ge- 
geben.  Aus  dem  allgemeinen  Gesetze:  Gieb 
Indent  und  bewahre  dich  selbst!  folgen  die 
Pflichten  wie  die  Tugenden  des  Menschen. 
Das  Gebot  der  Vernunft  fordert  die  Ein- 
riehtung  und  Bewahrung  der  Herrschaft ; die 
Krafte  der  Tlieile  milssen  der  hdchsten  Ge- 
wali  unterworfen  werden;  Staaten,  Volker 
and  Menschen  aber  milssen  auf  Gott  be- 
zogen  werden;  denn  Alles  zusammen  ist  der 
Staat  Gottes.  Gott  hat  aber  in  der  Welt- 
regierung  die  Krafte  der  Dinge  so  bestimmt, 
daw  er  diejenigen  Handlungen  der  Menschen, 
welche  auf  das  allgemeine  Wohl  gerichtet 
and  ohne  List,  Betrug  und  Gewalt  sind, 
belohnt  und  die  entgegengesetzten  bestraft. 

Caper,  Franz,  ein  Socinianer,  ver- 
offentlichte  im  Jahr  1676  in  Rotterdam  als 
Geper  Spinoza’s  eine  Sckrift  unter  dem 
Titel  }rArcana  atheismi  revelata,  philosophice 
et  paradoxe  refuiata  examine  tractatus 
theologico-politici  Iienedicti  Spinozae" , worin 
Manche  nur  eine  unter  der  Maske  schwacher 
Angriffe  verdeckte  Uebereinstimmung  mit 
• Spinoza  linden  wollten.  Er  starb  1795  zu 
Rotterdam. 

Cu*anus,  siehe  Nicolaus  von  Cues. 

Cyniker,  Schule  der,  siehe  Kyniker. 

Cyrenaiker,  Schule  der,  siehe  Ky- 
renaiker. 

Cythenas,  siehe  Saturninos. 

Czolbe,  Heinrich,  war  1819  als  der 
Sohn  eines  Gutsbesitzers  in  der  N&ho  von 
Danzig  geboren,  hatte  in  Berlin  Medicin 
stadirt  und  Iebte  als  Oberstabsarzt  zu  Kbuigs- 
beig  in  Ostpreussen  als  Junggeselle  ein  ein- 
kches  und  anspruchsloses  Gelehrtenleben, 
oach  seiner  Versetzung  in  den  Ruhestand 
*eit  1868  mit  Ueberweg  bis  zu  dessen  Tode 
'1871)  in  t&glichem  Verkehr  und  Ideenaus- 
taofieh,  und  starb  1873  in  Kdnigsberg.  Nach- 
man er  in  seiner  ersten  Schrift  unter  dem 
'Htd  ,Nene  Darstellung  des  Sen- 
Halismus*  (1855)  als  das  methodische 
Ptincip  zur  Gewinnung  einer  streng  na- 
hualistischen  Weltanschauung  dies  ausge- 
iprochen  hatte,  dass  ein  klares  Bild  vom 
iuern  Zusammenhange  der  Dinge  nur  bei 
▼oQer  sinnlichen  Anschaulichkeit  aller  zur 
Wahrnehmung  liinzugezogenen  bypothe- 
tiichen  Ergftnzungen  erreichbar  und  das  Den- 
ken  selbst  nur  ein  Surrogat  der  wirklichen 
Aaschauung  sei,  vertheidigte  er  in  der  Schrift 
vDieSnistehung  des  Selbstbe  wusst- 


seins4*  (1856)  seinen  Standpunkt  gegen 
Hermann  Lotze  in  Gottingen.  Alles  wird  auf 
Materie  und  ihre  Bewegung  zuritckgeftlhrt. 
Im  unbegrenzton  Raume  bewegen  sich  seit 
Ewigkeit  her  die  Atome  in  ihren  von  Ewig- 
keit  her  bestehenden  Krystallformen , kos- 
mischen  Kbrpern  und  organischen  Formen. 
Aus  einer  Art  von  physikalischer  Kreisbe- 
wegung  resultirt  das  Psychisehe.  Die  Causal- 
verhilltni8se  bewirken  in  ihrem  Zusammen- 
hange eine  harmonische  ebenfalls  seit  Ewigkeit 
bestehende  Zweckmassigkeit.  Unsere  Wahr- 
uehmungen  von  der  Aussenwelt  beruhen  auf 
der  Fortpflanzung  physikalischer  Agontien 
in  unserm  Gehirn  und  sind  treue  Abbilder 
der  Aussenwelt.  Wie  wir  die  Welt  vorstellen, 
so  ist  sie.  Eincn  weitem  Schritt  in  der 
Entwickelung  seiner  naturalistischen  Welt- 
anschauung machte  Czolbe  in  der  Schrift 
„Die  Grenzen  und  der  Ursprung 
der  menschlichen  Erkenntniss  im 
Gegensatze  zu  Kant  und  Ilegel,  naturalistisch- 
teleologische  Durchfiihrung  des  mechanischen 
Princip8u  (1865),  neben  welcher  er  zugleich 
in  einer  (in  der  Zeitschrift  fUr  exacte  Philo- 
sophic, 1866,  erschienen)  Abhandlung  Uber 
„uic  Mathematik  als  Ideal  fiir  alle  andere 
Erkenntniss44  den  Gedanken  erdrtert,  dass 
auf  der  strengen  Anschaulichkeit  und  dem 
Ausschluss  alles  Uebersinnlichen  der  wissen- 
schaftliche  Vorzug  der  Mathematik  berulit, 
welche  darum  fttr  alle  Ubrige  Erkenntniss 
nicht  nur  Grundlage,  sondern  auch  ideales 
Vorbild  sein  mttsse.  Indem  er  darum  als 
das  sittliche  Grundprincip  seiner  Methode  die 
Forderung  bezeichnet:  Begnilge  dich  mit  der 
gegebnen  Welt!  will  er  mit  Ausschluss  aller 
tibersinniichen  Begriffe,  darunter  Gott,  Lebens- 
kraft,  Unsterblichkeit,  lediglich  durch  sinnlich 
klare  und  ansckauliche  Vorstellungen  und 
Begriffe  die  Mechanik  der  Weltordnung  auf 
rein  natttrliche  * Weise  erklilren.  Unscre 
sinnlichen  Wahrnehmungen  und  Gedanken 
sind  allerdings,  mit  Kant,  zunUchst  nur 
subjective  Erscheinungen  einer  Kflrperwelt, 
aber  diese  befinden  sich  in  einer  die  Kdrper- 
welt  durchdringenden  und  mit  derselben 
mechanisch  zusammenhangenden  Weltseele. 
Durch  die  in  unserm  Gehirn  stattfindende 
Einwirkung  der  physikalischcn  Sinnenreize 
auf  die  Weltseele  entsteht  ein  treues  Abbild 
der  gegebnen  Welt  und  ihrer  harmonischen 
Verhiiltnisse,  welche  indessen  unserm  Denken 
bestimmte  Grenzen  setzen,  nach  deren  Ur- 
sache  und  Entstehung  wir  nicht  weiter  fragen 
konnen.  Zu  den  undurchdringlichen  Atomen, 
als  bewegten  Ausdehnungen,  und  den  aus 
ihnen  von  Ewigkeit  her  zusammengefUgten 
zweekmilssigen  organischen  Formen  kommt 
noch  die  Weltseele  hinzu,  welche  die  Korper- 
welt  durchdringt  und  aus  den  im  unendlichen 
Raume  verborgenen  Empfindungen  und  Ge- 
fUhlen  besteht,  sowie  als  vierte  Grenze  die 
letzten  Zwecke  oder  Ideale  der  Welt.  Diese 
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vier  fundamentalen  Grenzen  unserer  Erkennt- 
niss  sind  zugleich  die  Qaellen  derselben  und 
die  ewigen  Ursachen  und  Wurzein  der  Welt. 
Ausgangspunkt  ftir  die  Wissenschaft  tiber- 
haupt,  wie  ftir  die  Ethik  insbesondere  ist 
die  Zufricdenheit  mit  der  gegebnen  natttr- 
lichen  Welt  und  die  Anerkennung  ihrer 
mdglichsten  ZweckmUssigkeit,  als  einer  nickt 
weiter  zu  beweisenden  Thatsache,  und  diese 
Zufriedenheit,  als  das  allein  sittlicbe  Ver- 
haltniss  zur  Wcltordnung,  ist  der  tiefste 
Grund  derjenigen  Weltauffassung,  welche 
man  negativ  Atheismus,  positiv  im  Allge- 
meinen  Naturalismus  nennt  Das  thatsiicblich 
allein  wirkende  Princip  alles  Handelns  ist 
das  Streben  nach  GlUck,  und  dieses  ist  zu- 
gleich das  sittliche  Princip,  sofern  es  nicht 
Egoismus,  sondern  Eudamonismus,  d.  h.  das 
Streben  nach  dem  durch  mbglichste  Voll- 
kommenheit  bedingten  GlUck  jedes  Einzelnen 
ist-  Eine  letzte  ErgUnzung  erhielt  Czolbe’s 
Weltanschauung  in  der  Schrift  „Grund- 
ztige  einer  extensionalen  Erkennt- 
nisstheorie,  ein  r&umliches  Abbild  von 
derEntstehungdersinnliclienWahrnehmung*, 
welche  als  Theil  eines  von  Czolbe  nach- 


gelassenen  grbssern  Werkes  Uber  „Ranrn  und 
Zeit  als  die  Eine  Substanz  der  zahllosen 
Attribute  der  Welt  oder  riiumliches  Abbild 
von  den  Principien  der  Dinge“,  1875  von 
Ed.  Johnson  herausgegeben  wurde.  Als 
Tr&ger  fUr  die  erwfthnten  elementaren  Prin- 
cipien der  Welt  und  als  substantielle  Grund- 
lage  des  Welteanzen  tritt  in  dieser  nach- 
geiassenen  Schrift  der  unendliche  leere 
Weltraum  auf.  Hatte  er  sich  diesen  Gedanken 
von  Friedrich  Rohmer  angeeignet,  so  gilt  ihm 
als  die  vierte  Dimension  dieses  selbststkndig 
bestehenden  Ilaumes  mit  K.  Th.  Fechner 
und  J.  von  Kirchmann  die  Zeit.  In  diesem 
Raume  befinden  sich  die  r&umlichen  Em- 
pfindungen  und  Bilder  nebst  dem  Bild  unsers 
eignen  Kdrpers  neben  einander  und  somit 
ausserhalb  des  vorgestellten  Kbrpers , ohne 
erst  aus  dem  Gehirn  in  den  Raura  hinaus- 
geworfen  werden  zu  mUssen. 

Johnson,  Ed.,  Heinrich  Czolbe.  1873.  (Se- 
paratabdruck  aus  der  altpreussischen  Mouats- 
schrift,  Bd.  10,  8.  338-352. 

Vaihinger,  H.,  die  drei  Phason  des  Czolbe’schen 
Naturalismus.  (Philosophischo  Monatshefte. 
Bd.  12  (1876)  8.  1—31). 


33. 


D'.lilly , Pierre,  siehe  Petrus  de 
A Hi  a co. 

D’Alembert , siehe  Alembert 

Dalber^,  Karl  Theodor  (Anton 
Maria)  Freiherr  von,  war  1744  zu 
Herrnsheim  bei  Worms  geboren,  seit  1787 
Coadjutor  von  Mainz  und  Worms,  seit  1802 
Kurfurst,  seit  1806  Erzbischof  von  Regens- 
burg und  FUrst  Primas  des  rheinischen 
Bundes,  durch  Napoleon  1810  zum  Gross- 
herzog  von  Frankfurt  erhoben  und  lebte  seit 
1813  mit  wissenschaftlichen  Studien  be- 
schaftigt  in  Regensburg,  wo  er  1817  starb. 
In  seinen  aus  der  Zeit  seines  Verkehrs  mit 
Herder,  Wieland,  Schiller  und  Goethe  her- 
rtthrenden  Schriften  zeigt  er  sich  mehr  als 
Liebhaber,  wie  als  philosophischen  Selbst- 
denker  und  steht  in  diesem  Betracht  unter 
den  Popularphilosophen  des  Aufkl&rungs- 
zeitalters.  Er  verUfTentlichte  „Betrachtungen 
Uber  das  Universumu  (1777),  „Vom  Verhalt- 
niss  zwischen  Moral  und  Staatskunstw  (1786), 
„Grundsatze  der  AesthetikM  (1791)  und  „Vom 
Bewusstsein  als  dem  allgemeinen  Grunde  der 
Weltweisheitu  (1793).  Die  seinem  jttngern 
Bruder  Joh.  Fr.  Hugo  von  Dalberg  (1760 
bis  1813)  angehorende  Schrift  „Betrach- 
tungen  Uber  die  leidende  Kraft  des  Monschen* 


(1786)  wurde  in  ihrer  neuen  Auflage  (1830) 
fUlschlich  dem  Karl  Theodor  beigelegt. 

Dalgarno,  George,  war  urn’s  Jahr 
1625  zu  Aberdeen  in  Schottland  geboren  und 
lehrte  dreissig  Jahre  lang  Grammatik  in 
Oxford,  wo  er  1687  starb.  Seine  im  Jahr 
1661  in  London  erschienene  Schrift  „.4rs 
signorum  vulgo  character  universalis  ei 
lingua  philosophical  war  von  Einflusa  auf 
den  von  Leibniz  gemachten  Entwurf  einer 
allgemeinen  Charaktcristik  oder  einer  Uni- 
versalsprache.  Dalgarno  hatte  seinen  Be- 
zeichnungen  eine  solche  tabellarische  An- 
ordnung  der  Begriffe  zum  Grunde  gelegt, 
welche  nach  Klassen  vom  Allgemeinen  zum 
Besondern  fortschreitet.  In  einer  hand- 
schriftlichen  Notiz,  die  sich  im  Leibniz’schen 
Ilandexeraplare  des  Werkes  von  Dalgarno 
in  der  koniglichen  Bibliothek  zu  Hannover 
findet,  spricht  sich  Leibniz  dahin  aus,  class 
derselbe  das  richtige  Ziel,  die  Zergliederung 
der  Begriffe  nur  wie  durch  eine  Nebelwolke 
hindurch  gesehen  habe  und  dass  seine  Er- 
findung  nur  eine  Mittheilung  zwischen  Solchen 
im  Auge  habe,  die  sich  in  der  Spraclie  ein- 
ander nicht  fremd  seien. 

Dalham,  Florian,  war  1713  in  Wien 
geboren,  eine  Zeit  lang  Lehrer  der  Philo- 
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jophie,  Mathematik  und  Geschichte  an  der 
savovischen  Ritterakademie  daselbst  und  als 
Hofbibliothekar  des  Ftlrsten  von  Colloredo 
io  Salzburg  1795  gestorben.  In  der  Zeit 
seiner  Lehrthatigkeit  veroffentlichte  er  „ln- 
stitutiones  metaphysicae"  (1753),  femer 
„Psychologia  sea  doctrina  de  conditions 
nostrorum  animorum u (1756)  und  endlich 
„bc  ratione  rede  cogiiandi,  loquendi  et 
intelligendi “ (1762). 

Dauiascenus,  siebe  Johannes  Da* 
mascenus. 

Damasippus.  ein  Zeitgenosse  Cicero’s, 
rar  Ktmstliebhaber  und  Kunsth&ndler  in 
Horn,  machte  aber  Bankerott  und  legte  sich 
<lann  auf  stoische  Philosophic. 

Dauiaskios  (Damascius,  d.  h.  der 
Damascener)  war  ein  aus  Damaskos  zu 
Emle  des  fllnften  christlichen  Jahrhunderts 
gebttrtiger  Philosoph,  dessen  syrischer  Name 
nicht  bekannt  geworden  ist,  indem  die  Be- 
nennung  nach  seiner  Heimath  bleibend  an 
die  Stelle  seines  eigentlichen  Namens  getreten 
fet  Zu  Aiexandreia  und  Athen  durch  neu- 
platoniache  Lehrer  gebildeh  wurde  er  nach- 
mals  durch  den  Neuplatoniaer  Marinos  nach 
Athen  gezogen,  wo  er  als  Nachfolger  des 
Isidores  aus  Gaza  lehrte,  als  der  letzte 
Vorsteher  der  platonischen  Schule  in  Athen 
bis  nir  Schliessung  der  Philosophenschulen 
darch  den  Kaiser  Justinian  im  Jahr  529. 
Hit  den  llbrigen  dortigen  Neuplatonikern 
vanderte  er  531  nach  Persien  aus,  wo  sie  bei 
Konig  Khosru  Nurschivan  Schutz  und  Gunst 
faoden,  jedoch  spater  (533)  in  das  ostromische 
Reich  zurilckkehrten.  Seine  weitern  Lebens- 
»hicksale  sind  unbekannt  Von  seinen 
weitern  Schriften  sind  noch  „Zweifel  und 
Losungen  zum  Parmenides  des  Platon*  liand- 
ichriftLich  inMiinchen  und  Venedig  vorhanden, 
wihrend  seine  „Zweifel  und  Losungen  liber 
die  ersten  Principien*  unter  dem  Titel 
,Jkakascii  philosophi  Platonici  quaestiones 
ie  prvnis  principiis  revidit  Jos.  Kopp“  (1826) 
jedruckt  worden  sind.  Aus  seiner  Schrift 
-Leben  des  Philosophen  Isidoros*.  seines 
Vorgingers  auf  dem  Lehrstuhl  in  Atnen,  hat 
der  christliche  Patriarch  Photios  in  Kon- 
stamtinopel  in  seiner  „ Bibliotheca"  (Codex 
241)  einen  Auszug  gegeben.  In  diesen 
Schriften  geht  Damaskios  nicht  liber  den 
Oedankenkreis  der  sp&tern  Neuplatoniker, 
•'ffibesondere  des  Jambhchos  hinaus  und  trkgt 
fiberdies  den  abentheuerlichsten  Wunder- 
rbraben  zurSchau.  Aus  dem  weder  zeugenden, 
noch  nieht  zeugenden,  weder  verursachenden, 
ooch  nicht  verursachenden  und  aucli  nicht 
8her  die  Dinge  erhabenen,  gleichwohl  aber 
bedtlrfnisslosen  Einen,  llberunwissenden,  un- 
Haprecblichen  und  unerkennbaren  Urgrunde 
aUct  Dinge  sollen  drei  andere  Grtlnde  her- 
wigehen.  die  wiederum  nur  vergleichungs- 
veoe  erkennbar  sein  sollen,  so  dass  es 
eigentlicb  nur  Ein  einf&ches  und  unterschieds- 


und  bestimmungsloses  Sein  gebe,  Alles  das 
Eine  und  das  Eine  Alles  sei.  In  Bezug  auf 
das  unter  die  Begriffe  von  Raum  und  Zeit 
Fallende  und  dem  Werden  Unter worfene  wird 
bemerkt,  dass  dasselbe  sowohl  in  seiner 
Substanz,  als  in  seiner  Th&tigkeit  getheilt 
und  getrennt  und  dass  das  Maass  der  Be- 
wegung  die  Zeit,  das  Maass  der  Menge  die 
Zahl,  das  Maass  des  Auseinanderseins  der 
Theile  in  Bezug  auf  ihre  Lage  der  Raum 
sei.  Einheit,  Jetzt  und  Punkt  seien  die  drei 
untheilbaren  Dinge. 

Ruelle,  le  philosoplie  Damascius,  etude  sur  sa 

vie  et  ses  ouvrages.  Paris  1861. 

Damasus  war  der  Lebensbeschreiber  und 
wohl  auch  Schiller  des  Aristotelikers  Eudemos 
aus  Rhodos. 

Damiron,  Jean  Philibert,  war  1794 
zu  Belleville  an  der  Rhone  geboren,  durch 
Victor  Cousin  in  Paris  gebildet  und  mit 
Jouffroy  befreundet,  lehrte  in  Paris  an  ver- 
Bchiedenen  Collegien  und  zuletzt  an  der 
Sorbonne  Philosopliie  und  starb  daselbst  1862 
als  Akademiker.  Sein  Verdienst  um  die 
Philosophic  liegt  nicht  in  seinem  „ Cour s de 
philosophic “ (1842),  worin  er  eine  auf  Psy- 
chologic gegrtlndete  und  mit  dem  Glauben 
im  Einklang  stehende  Philosophic  vortriigt, 
sondern  in  seinen  Arbeiten  liber  die  Ge- 
schichte der  franzdsischen  Philosophic,  welche 
der  Reihe  nach  folgende  sind:  Essai  sur 
rhistoire  de  la  philosopliie  en  France  au  . 
19.  si  'ecle  (1834),  Essai  sur  rhistoire  de  la 
philosophic  en  France  au  17.  siecle  (1846) 
und  Memoires  pour  servir  a rhistoire  de 
la  philosophic  en  France  au  18.  siecle , 3 
vols.  (1858—64). 

Dainis  aus  Ninive  wird  als  ein  Schiller 
und  ReisegefUhrte  des  Neupythagoreers  Apol- 
lonios  von  Tyana  genannt,  liber  dessen 
Erlebnisse  er  eine  Schrift  verfasst  haben 
soil,  die  Flavius  Philostratus  in  seiner  roman- 
haften  Darstellung  des  Lebens  von  Apollonios 
benutzt  haben  will. 

Damis,  ein  pseudonymer  cpikuraischer 
Philosoph  in  Lulcian’s  Dialog  „Zeus  Tra- 
goidos*. 

Daniel,  Gabriel,  war  1649  zu  Rouen 
geboren,  trat  1667  in  den  Jesuiterorden  ein, 
wurde  Professor  der  Theologie  zu  Rennes, 
Bibliothekar  des  Pariser  Professhauses  unu 
unter  Ludwig  XIV.  Historiograph  von  Frank- 
reich,  als  welcher  er  sich  durch  eine  „ Hist o ire 
de  France “ bekannt  machte.  Er  starb  1718. 
Als  Gegner  der  Philosophic  des  Cartesius 
trat  er  in  den  Schriften  auf:  Voyage  du 
monde  de  Descartes  (1691  und  lateinisch 
1694)  ? Nouvelles  difficulty  proposees  par 
un  Peripateticien  (1694)  und  in  der  nacli- 
gelassenen  Arbeit  „ Traite  metaphysique  de 
la  nature  du  mouvemenl “ (1724). 

Dannhauer,  Johann  Conrad,  war 
1603  zu  Kbndringen  im  Breisgau  geboren, 
seit  1633  Professor  der  Theologie  und  lu- 
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therischer  Pfarrer  am  Mttnster  in  Strassbnrg, 
wo  cr  1GG6  starb.  Von  seinen  zahlreichen 
theologischen  Werken,  insbesondere  con- 
fessionellen  Streitschriften  abgesehen,  war 
er  in  seinen  philosophischen  Anschauungen 
Aristotcliker  und  zeigt  sich  als  solchen  in 
folgenden  Schriften : Epitome  dialectica,  decas 
diatribarum  logicarum  (1626  und  ed.  IV. 
1653),  Collegium  eocercitationum  ethico-po- 
liticarvm  (1627),  Collegium  psychologicum 
circa  Aristotelis  Ires  libros  de  auima  (1629). 

Danzel,  Theodor  Wilhelm,  war 
1818  in  Hamburg  geboren,  studirte  1837  bis 
1841  in  Leipzig,  Halle  und  Berlin  mit  grossem 
Eifer  die  Hegel’sche  Philosophic,  erwarb 
sich  1841  mit  einer  sehr  grttndlichen  Ab- 
handlung  liber  Platon’s  Mcthode  ( Plato  quid 
de  philosophandi  rnethodo  senserit , expli- 
cavil  Th.  Guil.  Danzel)  den  philosophischen 
Doctorgrad  und  habilitirte  sich  1845  in  Leipzig 
als  Privatdocent,  wo  er  1850  an  der  Schwind- 
sucht  starb.  Obwohl  er  von  Hegel  aus- 
gegangen  w'ar,  ist  er  demselben  doch  in 
vielen  Punkten  oft  sogar  herbe  entgegen- 
getreten.  Ausser  den  beiden  Schriften  *Ueber 
Goethe’s  Spinozismus44  (1842)  und  „Ueber  die 
Aesthctik  der  Hegel’schen  Philosophies  (1844) 
hat  er  zahlreiche  Aufs&tze,  Kritiken  und  An- 
zeigcn  in  Zeitschriften  verbffentlicht,  welche 
als  „Gesammelte  Aufs&tze  Danzel’su  von  0. 
Jahn  herausgegeben  wurden. 

Da  plums,  ein  Arzt  aus  Ephesus,  wird 
als  ein  unter  dem  Kaiser  Marcus  Aurelius 
lebender  Platoniker  genannt. 

Dardanus  wird  bt:i  Cicero  als  ein  zeit- 
genOssischer  Stoiker  aus  der  Schule  des  Pa- 
naetius  erw&hnt,  der  in  Athen  lehrte. 

D'Argens,  siehe  Argons,  Marquis  de. 

Darjett  (Daries),  Joachim  Georg, 
war  zu  G(i8trow  1714  geboren,  hatte  zu 
Kostock  und  Jena  Theologie  und  Philosophic 
studirt,  spfiter  auch  noch  Jurispmdenz,  und 
lehrte  seit  1738  in  Jena  als  Professor  der 
Philosophic  und  Jurisprudenz  mit  so  glSn- 
zendem  Erfolg,  dass  er  sich  riihmen  konnte, 
in  dieser  Zeit  mehr  als  10,000  Zuhorer  ge- 
habt  zu  liaben.  Durch  Friedrich  den  Grossen 
1763  als  Professor  der  Philosophic  und  Juris- 
prndenz  nach  Frankfurt  a.  d.  Oder  berufen 
und  zum  Geheimrath  ernannt,  starb  er  da- 
selbst  1791.  Anfangs  unbedingter  Anhanger, 
bald  aber  in  wesentlichen  Punkten  Gegner 
der  Wolff’schen  Philosophic,  insbesondere 
des  Determinismu8  und  der  vorncrbegrtlndeten 
llarmonie,  huldigte  er  in  der  Geistesrichtung 
von  Crusius  einem  philosophischen  Eklekticis- 
mus,  der  sich  im  Wesentlichen  auf  dem  Boden 
der  sogenannten  Anfkl&rungsphilosophie  des 
esunden  Menschenverstandes  bewegt.  Nach 
en  beiden  lateinisch  geschriebenen  Werken 
„lntroductio  in  arlem  inveniendi  sive  Logi- 
cam"  (1742)  und  „ Elementa  met aphys  ices  ^ 
(in  zwei  B&nden,  1743  und  1744)  veriiffent- 
lichte  er  noch  „Anmerkungen  liber  einige 


Sfttze  der  Wolff’schen  Metaphysik u (1748), 
sowie  die  „ Philosophischen  Nebenstunden  “, 
in  vier  Sammlungen  (1749 — 52),  worin  allerlei 
streitige  Punkte  erdrtert  werden , ferner 
„Erste  Grlinde  der  philosophischen  Sitten- 
lehrew  (1755)  und  endlich  eine  Logik  mit 
encyclopadischer  Uebersicht  der  philosophi- 
schen  Wissenschaften  unter  dem  Titel:  „ Via 
ad  veritatem u (1755),  welche  spater  durch 
ihn  selbst  in  deutscher  Bearbeitung  mit  An- 
merknngen  herausgegeben  wurde  (1776). 

• Daub,  Karl,  war  1765  in  Cassel  ge- 
boren und  studirte  seit  1786  in  Marburg, 
wo  er  sich  1791  als  Privatdocent  der  Theo- 
logie und  Philosophic  habilitirte.  Im  Jahre 
1794  ging  er  als  Lehrer  der  Philosophic  an 
die  Landesschule  zu  Hanau,  von  wo  er  in 
demselben  Jahre  als  Professor  der  Theologie 
nach  Heidelberg  berufen  wurde.  In  seinen 
frilhesten  theologischen  Schriften  stand  er 
auf  dem  Boden  der  Kant’schen  Philosophic 
und  verdffentlichte  sogar  1794  Predigten  nach 
Kant’schen  Grundsfttzen.  Als  Professor  in 
Heidelberg  stand  er  zuerst  einige  Jahre  lang 
unter  dem  Einflusse  der  Schelling’schen 
Identit&tsphilosophie , wie  dies  seine  „ Theo- 
logumena u (1806)  bezeugen,  wilhrend  das 
theosophi8cke  Element  der  spiitern  Schelling’- 
schen Entwickelungsstufe  in  der  Schrift 
„ Judas  Ischarioth  oaer  das  B6se  im  Verhalt- 
niss  zum  Gutcnu  (1816,  in  drei  Heften)  her- 
vortritt.  Nach  dem  Erscheinen  der  Hegel’- 
schen „ Logik u wandte  er  sich  der  Sonne 
des  absoluten  Begriffs  zu  und  veranlasste 
auch  die  Bemfung  Hegel’s  nach  Heidelberg. 
Auf  dem  Katheder  ein  vortrefflicher  und  an- 
regender  Lehrer,  hat  er  durch  die  von 
Marheineke  und  Dittenberger  verdffentlichten 
„ Theologischen  und  philosophischen  Vor- 
lesungen**  aus  seiner  Hegel’schen  Periode 
(1838  — 1844,  in  sieben  B&nden)  auch  noch 
nach  seinem  Tode  im  Sinne  eines  protestan- 
tischen  Kjrchenvaters  fortgewirkt,  der  den 
tiberlieferten  Inhalt  der  protestantischen 
Kirchenlehre  in  die  Ideen  der  Hegel’schen 
Philosophic  umzudeuten  suchte.  Dagegen  ist 
seine  Schrift:  „Die  dogmatische  Theologie 
jetziger  Zeit  oder  die  Selbstsucht  in  der 
Wissenschaft  des  Glaubens  und  seiner  Ar- 
tikelu  (1833)  durch  die  schwerfdllig  ringende 
Gedankenarbeit  und  die  gnostische  Dunkelheit 
der  oft  schwttlstigen  Sprache  nur  schwer 
geniessbar.  Er  starb  in  Heidelberg  auf  dem 
Katheder  nach  den  Worten  „das  Leben  ist 
der  Gtiter  Hdchstes  nicht44,  vom  Schlage 
gertlhrt. 

W.  Bosenkranz,  Erinncrnngen  an  Karl  Daub. 

(1837.) 

Daunier,  Georg  Friedrich,  war  1800 
zu  Ntimberg  geboren  und  im  dortigen  Gym- 
nasium unter  Hegel’s  Rectorate  gebildet  Auf 
der  Universitat  Erlangen  trat  er  seit  1820 
unter  den  Einfluss  der  sp&tern  Philosophie 
Schellings  und  wurde  1825  als  GymnasiaJ- 
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lehner  in  seiner  Vaterstadt  Ntlrnberg  an- 
jesteilt  In  semen  frtlhesten  Scliriften:  „Ur- 
geschichte  des  Menschengeistes;  Fragniente 
ernes  Systems  specnlativer  Theologie  mit 
bmnderer  Beziehung  auf  die  Schelling’sche 
Lehre  vom  Grande  in  Gott44  (1827),  ferner 
in  den  „Andeutnngen  eines  Systems  specu- 
iativer  Philosophic44  (1831)  und  ^Philosophic, 
Religion  und  Alterthum44  (18&3,  in  zwei 
Heften)  hat  er  S&tze  ans  der  Kabbala,  Jacob 
Bohme,  Angelus  Silesius  mit  Schelling’schen 
und  Hegel’schen  Satzen  und  abentheuerlicken 
mythologischen  Combinationen,  ohne  iede 
wiwenscnaftliche  Entwickelung  aer  Gedanlcen, 
in  nnmethodiscber  und  formloser  Darstellung 
pbantastisch  vermischt.  In  derselben  zer- 
fahrenen  Weise  wandte  er  sich  in  seinen 
nichstfolgenden  Scliriften  kritisch  und  mit 
refonnatorischen  Tendenzen  dem  religibsen 
Gebiete  der  Gegenwart  zu,  so  namentlich 
in  den  „Polemischen  Blfittern,  betreffend 
Cbristentlium , Bibelglaube  und  Theologie44 
(1834,  in  zwei  Heften)  und  in  den  „ZUgen 
in  einer  neuen  Philosophie  der  Religion  und 
Bdigionsgeschichte44  (1835,  erstes  Heft),  wilh- 
rend  er  sich  in  den  Schriften  „ Sabbath, 
Moloch  nnd  Tabu44  (1839)  und  „der  Feuer- 
nnd  Molochdienst  der  alten  Hebrfter44  (1842) 
in  abenthenerliche  Schrullen  in  Betreff  der 
Religion  des  Alten  Testaments  verrannte. 
Gegen  Bruno  Bauer’s  und  Ludwig  Feuerbach’s 
apgebliche  VergStterang  des  Menschen,  zum 
Nachtheile  der  einen,  grossen  und  heiligen 
Mutter  Natur,  richtete  er  die  Schrift  „Der 
Anthropologismus  und  Kriticismus  der  Gegen- 
*art  in  der  Reife  seiner  Selbstoffenbarung, 
nebst  Ideen  znr  Begrfindung  einer  neuen 
Entwickelung  in  Religion  und  Theologie44 
(1844)  und  Bess  als  ein  Prediger  in  der  Wtlste 
-die  Stimme  der  Wahrheit  in  den  religidsen 
and  confessionellen  Kftmpfen  der  Gegenwart44 
(1845)  vernehmen.  Eine  neue  religiose  Zu- 
kunft,  die  weder  dem  A theism  us,  noch  dem 
Pantbeismus , noch  dem  Communismus  zu- 
gewandt  sein  solle,  hatte  er  mit  einer  religiOs- 
philosophischen  Blumenlese  im  Auge,  die  er 
anter  dem  Titel  „ Religion  des  neuen  Welt- 
ajtera,  Versuch  einer  combinatorisch  - apho- 
ru4i3chenGrandlegung44(1850,  in  zwei  Bttnden) 
heransgab.  Nach  seiner  wegen  Krftnklichkeit 
wbon  frtlh  erfolgten  Pensionirung  hatte 
Banner  sich  noch  bis  zum  Jahre  1854  in 
Kiner  Vaterstadt  aufgehalten,  war  aber  dann 
Each  Frankfurt  a.  M.  tlbergesiedelt,  wo  ein 
Binder  und  eine  verheirathete  Schwester 
vobnte.  Nach  seinem  Uebertritt  zum  Ka- 
iholicisraus  (1858)  zog  er  nach  Wtlrzburg, 
wo  er  1875  starb. 

David,  der  Armenier , ein  syTischer 
Christ  und  Verwandter  des  armenischen  Ge- 
ahkhtsscbTeibers  Moses  von  Chorene,  hatte 
o der  Sclrale  des  Neuplatonikers  Syrianos 
i®  Athen,  gleichzeitig  mit  Proklos,  sich  mit 
der  Philosophic  der  Griechen  grtlndlich  be- 


kannt  gemacht  und  ausser  einigcn  theo- 
logischen  Werken  und  armenischen  Ueber- 
setznngen  einiger  Iogischen  Schriften  des 
Aristoteles  whhrend  der  letzten  Jahrzehnte 
des  5.  und  in  den  ersten  Jahrzehnten  des 
6.  Jahrhunderts  noch  folgende  Schriften  ver- 
fasst,  nkmlich  I)  nur  armenisch:  1)  ^Definition 
der  rrinzipien  aller  Dinge44  (in  armenischer 
Sprache  1731  in  Konstantinopel  gedruckt), 
2)  „Die  Grundlagen  der  Philosophic44  (eine 
Wiederlegung  der  skeptischen  Lehren  der 
Pyrrhonischen  Schule  enthaltend)  und  3)  „ Aus- 
8prtlche  der  Philosophen44 ; II)  armenisch 
und  griechisch : 4)  ^Commentar  zur  Einleitung 
des  Porphyrios44 ; 5)  „Commentar  fiber  die 
Kategorien  des  Aristotoles44 ; IH)  bios  grie- 
chisch: 6)  ^Prolegomena  zum  Commentar 
ttber  die  Kategorien4',  zugleich  als  allgemeine 
Einleitung  zu  den  Werken  des  Aristoteles. 
Whhrend  die  meisten  dieser  Schriften  bis 
in  die  neueste  Zeit  nur  handschriftlich  in 
den  Bibliotheken  zu  Florenz,  Rom  und  Paris 
vorhanden  gewesen  sind,  wurde  die  lctzt- 
genannte  Schrift  nebst  AuszUgen  aus  seinen 
Commentaren  im  vierten  Bande  der  duTch  die 
Berliner  Akademie  veranstalteten  Aristotoles- 
ausgabe  verdffentlicht. 

C.  F.  Neumann,  Mdraoire  stir  la  vie  et  les 
ouvrnges  de  David,  philosophe  armenien  du 
5.  siccle  et  principalement  sar  les  traductions 
de  quelques  Merits  d’Aristote  (im  Journal 
asiatique,  Januar  und  Februar  1829)  Paris, 
1829. 

David  von  Dinanto  (de  Dinando) 
wird  als  in  Paris  lebender  Magister  und 
Schiller  Amalrich’s  von  Bene  zu  Ende  des 
12.  und  zu  Anfang  des  13.  Jahrhunderts  ge- 
nannt  und  war  vermuthlich  im  Jahr  1209 
gestorben.  Seine  Schrift  „De  tom  is  h.  e. 
de  divisionibusi‘  wurde  zugleich  mit  den 
Schriften  des  Amalrich  durch  das  Verbot 
der  Kirche  (1209  und  1215)  getroffen  und 
vernichtet,  und  sind  wir  deshalb  zur  Kennt- 
ni8S  seiner  Lehre  lediglich  auf  die  polemischen 
Berichte  des  Albertus  Magnus  und  Thomas 
von  Aquino  beschrftnkt.  Hiernach  scheint 
David  das  Buch  „Dc  causis“  (siehe  diesen 
Artikel)  und  Avicebron’s  (Salomon  ben 
Gabirol’8)  „Fons  viiae“  sowie  das  Werk  des 
Johannes  Scotus  Erigena  „De  divisione 
naturae  “ gekannt  und  mit  synkretistischer 
BenutzungderAussprUcheantikerPhilosophen 
einen  philosophischen  Pantbeismus  gelehrt 
und  zu  dessen  BegrUndung  die  Allgemein- 
heit  der  geistigen  Substanz  als  das  Form- 
fUhige  bezeichnet  zu  haben,  wodurch  er 
eigentlich  nur  die  voile  Consequenz  der 
schon  bei  Wilhelm  von  Champeaux  im  Keime 
vorliegenden  Auffassung  vollzog,  wonach 
Gott  hhnlich,  wie  in  der  Einheitslehre  des 
Griechen  Parmenides,  als  die  zugleich  mit 
der  obersten  Inteiligenz  identische  erste 
Materie  und  als  das  hOchste  Allgemeine  er- 
scheint,  in  welchem  allesEinzelne  zurldentititt 
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zusammenl&uft.  Ein  gewisser  Baldwin  wird 
als  David’s  Schiller  genannt,  wclcher  auf 
den  BegTiff  des  Einfaehen  gestUtzt,  darzuthun 
suchte,  dass  es  niclit  zwei  oder  drei  Ab- 
solute, sondern  nur  Eins  geben  kbnne. 

David,  der  Jude,  siehe  Causis,  de 
(libellus). 

Dogen,  Jacob,  gewbhnlich  Schegk 
enannt,  war  1511  zu  Schorndorf  im  Wtlrttem- 
ergischen  geboren,  hatte  in  Tiibingen  Philo- 
sopliie  und  Medicin  studirt  und  seit  1529 
als  Magister  ilber  Philosophic  und  alte 
Klassiker  Vorlesungen  gehalten.  Nachdem 
er  1539  aucli  als  Doctor  der  Medicin  pro- 
movirt  hatte,  wurdc  er  1543  Professor  der 
Medicin  und  lehrte  seitdera  Medicin  und 
Philosophie  auch  nacli  seiner  Erblindung 
(1577)  bis  zu  seinem  im  Jahr  1587  erfolgten 
Tode.  In  der  Philosophie  vertrat  er  die 
Aristotelische  Richtung  durcli  seine  Commen- 
tare  liber  Aristotelische  Werke  und  gegen 
Petrus  Ramus  (Pierre  Ramde)  in  seiner 
Schrift:  „ Hyper  aspistes  responsi  ad  yuatuor 
epistolas  P.  Rami  contra  se  editasu  (1570). 
Sein  Hauptwerk  erschien  unter  dem  Titel 
„ De  demonstratione  libri  XV “ (1564). 

Degeramlo,  Joseph  Marie  baron 
de,  war  1772  zu  Lyon  geboren  und  wurde 
1794  wkhrend  der  Belagerung  von  Lyon 
durch  die  Hepublikaner  bei  der  Vertheidigung 
seiner  Vaterstadt  gefangen.  Er  wusste  sich 
jedoch  mit  Lebensgefahr  zu  befreien  und 
entfloh  nach  der  Schweiz  und  in’s  Kbnigreich 
Neapel.  Im  Jahr  179G  nach  Frankreich 
znrilckgekehrt,  liess  er  sich  in  Paris  nieder 
und  nahm  1797  am  Feldzugc  nach  Italien 
Theil.  Durch  Lbsung  einer  Preisaufgabe 
in  der  Schrift  „ Des  signes  et  de  Vart  de 
penseru  (1798),  worm  er  zeigte,  wie  die 
Vervollkommnung  der  Kunst  des  Sprechens 
zur  Vervollkommnung  der  Kunst  des  Denkens 
beitr&gt,  hatte  er  die  Aufmerksamkeit  der 
Hegierung  auf  sich  gezogen,  die  ihn  seitdem 
im  hdhern  Staats-  und  Verwaltungsdienst 
verwendete.  In  der  Schrift  „ De  la  generation 
des  connaissances  humaines“  (1802)  schloss 
er  sich  der  empirisch  - psychologischen 
Richtung  Condillac’s  an.  Mit  dem  Werke 
„Histoire  comparee  des  syst ernes  de  la 
philosophie “ (tome  1—3)  1804  und  in  2.  Auf- 
lage  (I — IV)  1822  und  23  crschienen  (unter 
dem  Titel:  „Vergleichende  Geschichte  der 
Systeme  der  Philosophie,  mit  Rttcksicht  auf 
die  Grunds&tze  der  menschlichen  Erkennt- 
nisse,  aus  dem  Franzosischen  mit  Anmerkungen 
von  W.  G.  Tennemann,  in  zwei  B&nden, 
1806  und  7)  hat  er  in  Frankreich  die  wisseu- 
8chaftlich-kritischeBehandlung  der  Geschichte 
der  Philosophie  begrtindet  und  in  den  zwan- 
ziger  und  dreissiger  Jahren  zahlreiche  Werke 
verschiedenen  In  halts  verbffentlicht , unter 
denen  in  Bezug  auf  das  philosophische  Ge- 
biet  noch  die  von  der  franzbsischen  Akademie 
gekrbnte  Preis-Schrift  „ Du  per  feet  ioimement 


moral  el  de  V education  de  soi-meme(<  (1825; 
Ueber  die  sittliche  Vervollkommnung  oder 
tiber  die  Selbsterziehung , Ubersetzt  von 
E.  Schelle,  1829)  Erwahnung  verdient.  Er 
betrachtet  darin  das  menschliche  Leben  als 
eine  fortgesetzte  Erziehung,  die  sich  auf  alle 
VermOgen  und  Verhiiltnisse  des  Menschen 
erstreckt,  und  fiudet  in  der  Liebe  zum  Guten 
und  der  Selbstbeherrschung  die  nothwendigen 
Bedingungen  und  Mittel  dieser  Erziehung. 
Nachdem  er  Mitglied  der  Akademie  und 
1837  Pair  geworden  war,  starb  er  1842. 

Octavie  Morel  1,  essai  sur  la  vie  et  les  travaux 
de  Josef  Marie  Baron  Dege'rando.  Paris  1846. 

Deismus,  englischer  (Deisten,  eng- 
lische).  Obwohl  die  Bezeichnungen  Deismus 
und  Theism  us,  jene  vom  lateinischen,  diese  vora 
griechischen  \Vorte  fur  „Gott“  herstammend, 
sprachlich  denselben  Begriff  „Gottesglaube“ 
oder  ^Gottesanschauung14,  im  Gegensatze  zum 
„Atheismus,u  als  der  Gottesleugnung , be- 
zeiclinen  und  beide  Formen  und  Schreibarten 
im  17.  Jahrhundert  ohne  Unterschied  als 
gleichbedeutepd  neben  einander  gebraucht 
wurden;  so  hat  sich  doch  im  dogmengeschicht- 
lichen  und  philosophiegeschichtlichen  Sprach- 
gebrauche  historisch  der  Unterschied  festge- 
stellt,  dass  unter  ^Theismus44  diejenige 
Ansicht  verstanden  zu  werden  pflegt,  wonach 
Gott  zwar  von  der  Welt  verschieden,  zugleich 
aber  zu  derselben  in  einem  innerlichen  Ver- 
haltnisse  stehend  gedacht  wird , wkhreud 
man  unter  „ Deismus4*  diejenige  Weltan- 
schauung versteht,  wonach  Gott  von  der 
Welt  nicht  bios  verschieden,  sondern  auch 
zu  derselben  in  einem  bios  kusserlichen  Ver- 
lialtnisse  stehend  betrachtet  wird.  In  diesem 
Sinn  des  Wortes  1st  wfthrend  des  17.  und 
18.  Jahrhunderts  der  Deismus  in  England, 
liauptskchlich  unter  dem  Einfluss  der  er- 
fahrungsphilosophischen  Lehren  von  Bacon 
(1561  — 1626),  Hobbes  (1588  — 1679)  und 
Locke  (1632  — 1704),  geschichtlich  als  die- 
jenige religiose  und  philosophische  Geistes- 
richtung  aufgetreten,  welche  auf  Grundlage 
freicr  PrUfung  durch  das  Denken  die  so- 
genannte  nattlrliche  oder  Vernunftreligion 
zur  Regel  und  Richtschnur  aller  Qberlieferten 
oder  positiven  Religion  zu  erheben  und  im 
Gegensatze  zum  Standpunkte  der  Offen- 
barungsreligion  einen  rein  aus  der  Vernunft 
und  der  natdrlichen  Erfahrungscrkenntniss 
des  Menschengeistes  geschbpften  Gottesglau- 
ben  festzuhalten  sucht.  Diese  „deistische“ 
Geistesrichtung  hatte  sich  wahrend  ilirer 
Bltlthezeit  in  England  durch  alle  Stinde 
verbreitet  und  hatte  in  alien  Lebens-  und 
Bildungskreisen  der  englischen  Gesellschaft 
gewichtige  literarische  Vertreter  aufzuweisen. 
Der  eigeutliche  Vater  des  englischen  Deismus, 
Edward  Herbert  (1581  — 1648)  erkliirtc 
das  Dasein  und  die  Verehrung  eines  hbchsten 
Wesens  durch  Tugend  und  Frommigkeit, 
lteue  und  Bessemng,  sowie  die  Unsterblich- 
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keit  der  Seele  ftlr  die  Gmndartikel  der  alien 
Zeiten  und  Vdlkern  gemeinsamen  natiirlichen 
Religion.  Cliailes  Blount  (1654  — 1693) 
wollte  nichts  von  Wundern  ohne  Prtifung 
der  GewShrsmSnner  wissen  nnd  verschm&ht 
rin  Christenthura , das  sich  dem  Urtkeil  der 
Vernunft  entziehe.  Jolin  Joland  (1670 — 1722) 
entkleidete  das  Christentkum  seiner  Geheim- 
nisse,  welche  bios  Erzieliungsmittel  der  Ver- 
nnnft  gewesen  seien.  Anthony  Collins 
1676  — 1729)  versckaffte  den  Deisten  den 
Namen  Freidenker  nnd  widerlegte  die  ge- 
wtfhnlichen  Weissagungs-  und  Wunderbeweise 
lor  die  flbernattirliche  Offenbarung.  Anthony 
Ashley  Cooper  (Graf  von)  Shaftesbury 
4671—1713)  fasste  den  ewig  wahren  Kern 
dtr  christlichen  Offenbarung  als  die  Sittlich- 
keit,  mit  welcher  die  Gltlckseligkeit  ewig 
and  nothwendig  verbunden  sei.  In  der  Be- 
^treitung  der  Wunder  und  Weissagungen 
sehlossen  sich  Thomas  Woolston  (1669 
b«  1733)  und  Peter  Annet  (gest.  1768)  an 
Collins  an.  Matthews  Tin  dal  (1656—1733), 
der  „grosse  Apostel  des  Deismus44  erklarte 
das  Christenthmn  so  alt  als  die  Schdpfung 
und  als  identisch  mit  der  in  Erftlllung  der 
Pflichten  gegen  Gott  und  Menschen  be- 
dehenden  nattlrlichen  Religion  der  Vernunft. 
Thomas  Chubb  (1679  — 1747)  suchte  dies 
insbesondere  als  die  ausdriicklichste  Lehre 
Christi  nachzuweisen,  wahrend  Thomas  Mor- 
gan (gest.  1743)  die  deistische  Grundansicht 
auf  die  Kritik  des  Alten  Testaments  anwandte 
and  Henry  St.  John  Viscount  Bolingbroke 
1672  — 1751)  diescibe  zum  Gemeingut  der 
Gebildeten  machte.  Henry  Dodwell,  der 
jttogere,  erdffnete  in  der  anonymen  Schrift 
-Das  Christenthum  nicht  auf  Bewcis  ge- 
^rflndet44  (1742)  die  Aufldsnng  des  Deismus 
in  Skepticismus , indem  er  die  Richtung  auf 
finen  aurcli  freies  Denkcn  und  Prtlfen  ge- 
rrtlndeten  Glauben  ebensowohl  aus  der  Natur 
der  Sache,  wie  aus  der  heiligen  Schrift, 
i h.  aus  dem  Verfahren  Christi  und  der 
Apostel  zu  widerlegen  und  dagegen  zu  be- 
vei3en  sucht,  dass  der  Glaube  auf  der  tiber- 
natarlicheu  Wirkung  des  heiligen  Geistes 
bernhe.  Sein  letztes  Wort  ist  der  unverein- 
bare  Widerspiuch  zwischen  Wissen  und 
Olanbe,  und  damit  ist  der  durch  David 
dame  (1711  — 1776)  vertretenen  Skepsis  in 
Beriehung  auf  Religion  und  Religionsphilo- 
f/phie  die  Bahn  geoffnet.  Hume  scliliesst 
die  deistische  Entwickelnng  Englands,  indem 
w den  Beweis  der  Gdttlichkeit  einer  Offen- 
tanmg  aus  den  Wundern  ftlr  unmdglich  er- 
klirte  und  den  Glauben  selbst  als  ein  wider 
die  Vernunft  streitendes  Wunder  fasste. 
Dwselbe  presbyterianische  Prediger,  John 
Deland,  welcher  in  melireren  Streitschriften 
die  dttgtischen  Schriftsteller  bekampft  hatte, 
«*tin  einem  zweib&ndigen  Werke  die  Haupt- 
*ptecher  des  Deismus  dnrchgegangen : „A 
of  the  principal  deislical  writers,  that 

fcrt,  BastotrUrbacb. 


have  appeared  in  England  in  the  last  and 
presert  century,  with  observations  upon  them, 
in  several  letters  to  a friendu  [Dr.  Thomas 
Wilson]  1754  (Leland’s  Abriss  der  vornehm- 
sten  deistischen  Schriften,  tibersetzt  von 
H.  G.  Schmidt  [I.]  und  J.  H.  Meyenberg  [n.] 
1755  f.).  Der  englische  Deismus  ist  auf  das 
„philosophisclie  Jahrhundert  Frankreichs44, 
das  achtzehnte,  von  grossem  Einfiuss  gewesen, 
unter  welchem  sogar  Montesquieu’s  „ Esprit 
des  lois“  (1748)  und  Rousseau’s  „Contral 
social “ standen.  Ebenso  wusste  sich  Voltaire 
dieGedanken  einesToland,  Collins,  Woolston, 
Tindal,  Chubb  und  insbesondere  Bolingbroke’s 
anzucignen.  Die  meisten  Schriften  der  eng- 
lischen  Freidenker  wurden  in’s  Franzdsische 
tibersetzt.  Wahrend  jedoch  die  Freigeisterei 
der  franzdsi8chen  Gesellschaft  im  achtzehnten 
Jahrhundert  zu  weitern,  materialistischen  und 
atheistischen  Consequenzen  fortschritt,  nahm 
die  „deutsche  Aufkl&rung44,  welche  sich  durch 
die  Verbreitung  der  Hauptschriften  der  eng- 
lischen  Freidenker  in  deutschen  Ueber- 
setzungen  seit  der  Mitte  des  achtzehnten 
Jahrliunderts,  unter  dem  Einflusse  der  Wolff- 
schen  Philosophie , aus  den  Anschauungen 
des  englischen  Deismus  herausbildete,  einen 
besonnenern  Verlauf  und  kam  durch  Lessing 
und  Kant  zu  tiefern  Resultaten. 

G.  V.  Lechler,  Geschichte  des  englischen  Deis- 
mus. Stuttgart  1841. 

Delaforge,  siehe  La  Forge. 

Delamettrie,  siehe  La  Mettrie. 

Delbriick,  Joh  ann  Friedrich  Fer- 
dinand, war  1772  in  Magdeburg  geboren, 
hatte  in  Halle  studirt  und  die  Vorlesungen 
des  Kantianers  Jakob  und  des  Antikantianers 
Eberhard  geliort , war  dann  mehrere  Jahre 
IIau8lehrer,  setzte  1796  seine  Studien  in 
Magdeburg  fort  und  wurde  1797  Lehrer  am 
Gymnasium  zurh  grauen  Kloster  in  Berlin, 
als  welcher  er  eine  Schrift  „tlber  das  Schdne44 
(1800)  verdffentlichte.  Nachdem  er  1809 
in  Konigsberg  bei  der  ostpreussischen  Re- 
gierung  als  Rath  angestellt  und  zugleich 
ausserordentlicher  Professor  ftlr  Theorie, 
Kritik  und  Literatur  der  schdnen  Ktlnste 
geworden  'war,  verdffentlichte  er  seine  „An- 
sichten  der  Gemtlthswelt44  (1811).  Von  Dtissel- 
dorf,  wo  er  1816  Regierungs-  und  Schulrath 
geworden  war,  als  welcher  er  ausser  andem 
Schriften  auch  sein  Buch  tlber  „Sokrates; 
Betrachtungen  und  Untersucliungen44  (1816) 
verdffentlichte,  siedelte  er  1818  als  Professor 
der  schdnen  Literatur  und  der  Philosophie 
nach  Bonn  tlber.  In  seiner  philosophischen 
Grundan8chauung,  tlber  deren  mit  den  herr- 
schenden  Systemen  wechselnden  Gang  er  in 
einer  unter  dem  Titel  „Philosophiew  (1832) 
gedruckten  Rede  Aufschluss  giebt,  zeigt  sich 
Delbrtlck  ebenso  von  Kant  und  Schiller  an- 

Seregt,  wie  er  sich  mit  der  Jacobi’schen 
ilaubensphilosophie  bertlhrte.  Er  starb  1848 
in  Bonn. 
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A.  Nicolovius,  Lebensabrisa  Ferdinand  Del- 
briicks.  1849. 

DSIios,  aus  Ephesos,  gehorte  zu  Platon’s 
person  lichen  Schtilern. 

Demetrius,  ein  Akademiker  des  letzten 
vorchristlichen  Jahrhunderts,  der  zu  Alexan- 
drien  am  Hofe  Ptolemaus  XII.  Dionysos  lebte 
und  bei  Lukianos  erwkhnt  wird. 

Demetrius  von  Amphipolis,  wird  als 
persbnlicher  Schiller  Platon’s  genannt. 

D£m£trius,  der  Bithynier,  Sohn  des 
Stoikers  Diphilos  wird  als  Schiller  des  Panaitios 
(Panaetius)  genannt. 

D£m£trius  aus  Byzanz,  ein  Grammatiker, 
wird  als  Peripatetiker  bei  Diogenes  von  Lagrte 

genannt  und  ist  vielleicht  identisch  mit  dem 
•emetrius,  dem  Freunde  Cato’s  des  Jlingern. 
Di'nigtrios,  mit  demBeinamen  Chytras, 
aus  Alexandrien  geblirtig,  war  ein  Kyniker 
aus  der  Zeit  des  Kaisers  Constantius,  von 
welchem  nichts  weiter  bekannt  ist,  als  dass 
er  wegen  Beleidigung  der  kaiserlicnen  Maje- 
stfit  angeklagt  und  gefoltert,  nachher  aber 
wieder  freigelassen  wurde. 

Di'im'trios,  der  Lakonier  (aus  Lake- 
daimon  geblirtig),  wird  als  Epiknr&er  und 
Schiller  des  Protarclios  aus  dem  vorletzten 
Jahrhundert  vor  Chr.  erw&hnt, 

• 

Dt'int'trios,  ein  Kyniker  des  ersten  christ- 
lichen  Jahrhunderts,  wird  als  Lehrer  des 
Demonax , sowie  als  Freund  des  Seneca 
und  Paetus  Thrasea  genannt  und  wegen 
seiner  uneigenntltzigen  Armuth  bei  Seneca 
und  Epikt€to8  gerllhmt.  Auch  in  dem  bio- 
graphischen  Romane  des  Philostratos  liber 
das  Leben  des  Appoilonios  von  Tyana  spielt 
er  eine  Rolle. 

Dt'int'trios,  ein  Kyniker  des  zweiten 
christlichen  Jahrhunderts,  welcher  unter 
Kaiser  Hadrian  in  Alexandria  lebte. 

D£m£trius,  der  Phalereer  (aus  der 
Hafenstadt  Phaleros  von  Athen  geblirtig), 
war  ein  Schuler  des  Theophrastos,  Aristoteles- 
schlllers,  dessen  V ortrage  in  der  peripateti- 
schen  Schule  er  bei  seinen  schriftstellerischen 
Arbeiten  benutzt  liaben  soil.  Er  war  als 
Volksredner  und  Staatsmann  berilhmt  und 
zehn  Jahre  lang  Statthalter  in  Athen  zur 
Zeit  Kassander’s,  spater  am  Hofe  des  Ptole- 
maios  I.  Lagi  in  Alexandrien  ftlr  die  Grlin- 
dung  der  Alexandrinischen  Bibliothek  thiitig. 
Dass  er  die  griechische  Bibelllbersetzung  der 
sogenannten  Siebenzig  veranlasst  habe,  ist 
eine  grundlose  Sage.  Von  seinen  zahlreichen 
Schriften  philosophischen,  rhetorischen,  poe- 
tischen,  historischen  und  politischen  Inhalts 
hat  sich  nichts  erhalten.  als  eine  unter  seinem 
Namen  tlberlieferte  Scnrift  „ liber  den  Aus- 
druck“  (der  Gedanken),  die  jedoch  von  Seiten 
der  Kritik  ihm  abgesprochen  und  einem 
spiitern  Alexandriner  gleiches  Namens  bei- 
gelegt  wird. 


Dt'in^trios,  ein  Platoniker  des  zweiten 
christlichen  Jahrhunderts,  wird  bei  Marcus 
Aurelius  erwhhnt. 

Demokratf'S  wird  als  ein  angeblich  alt- 
pythagorkischer  Philosoph  genannt,  unter 
dessen  Namen  „goldne  Sprllcheu  in  jonischem 
Dialekt  auf  uns  gekommen  sind,  welche  zu- 
8ammen  mit  den  Spriichen  des  Demophilos 
zuerst  durcli  Lucas  Holstenius  herausgegeben 
wurden  (Rom^  1638). 

DSmokritos  war  urn’s  Jahr  460  vot 
Chr.  in  der  jonischen  Kolonie  Abdera,  einer 
reichen  und  damals  noch  keineswegs  im  Rufe 
desSchildbiirgerthums  stehenden  Handelsstadt 
an  der  thrakischen  Ktlste,  geboren,  ein  illterer 
Zeitgenosse  des  Sokrates  und  40  Jahre  jttngeT 
als  Anaxagoras.  Angeblich  ein  Schiller  aes 
Atomenlehrers  Leukippos,  unternahm  Demo- 
kritos  aus  Wissensdurst,  und  um  mit  wissen- 
schaftlichen  Mknnern  bekannt  zu  werden, 
ausgedehnte  Reisen,  auf  welchen  er  auch  in 
den  Orient  und  nach  Aegypten  kam.  Nach- 
dem  er  auf  diesen  Reisen  sein  reiches  vkter- 
liches  Erbtheil  verzehrt  hatte  und  arm  in 
die  Heimath  zurllckgekehrt  war,  wurde  er 
von  seinem  Bruder  unterstlitzt,  wahrend  er 
seitdem  sein  Leben  emstem  wissenschaft- 
lichem  Forschen  widmete.  Durch  eingetroffene 
Vorherverkilndigungen  naturhistorischer  Art 
kam  er  bald  in  den  Ruf  eines  weisen,  von 
den  Gdttern  begeisterten  Mannes.  Obwohl 
er  liber  sein  eigenes  Wissen  und  den  Geist 
seiner  Forschungen  mit  hohem  Selbstgefilhi 
erflillt  wrar,  war  er  jedoch  von  Ehrgeiz  und 
von  der  damals  gewohnlichen  dialektischen 
Streitsucht  so  sehr  frei,  dass  er  einige  Zeit 
in  Athen  zubringen  konnte,  ohne  mit  Sokrates 
und  Platon  zu  verkehren  und  selber  eine 
Schule  zu  grlinden.  Dagegen  hat  er  in  seinen 
Schriften  den  damals  bertlhmten  Sophisten 
Protagoras  erwilhnt  und  bekiimpft,  Seine 
zahlreichen,  im  jonischen  Dialekt  geschrie- 
benen  Schriften,  deren  Titel  uns  Diogenes 
von  Laerte  aufbewahrt  hat,  sind  von  dem 
unter  den  Kaisern  Augustus  und  Tiberius 
lebenden  Grammatiker  Thrasyllos  in  15  Te- 
tralogieen  geordnet  worden  und  umfassten 
den  ganzen  Kreis  des  damaligen  Wissens. 
Darunter  waren  vorzugsweise  der  grosse  und 
kleine  „ Diakosmos “ und  diis  Werk  „ liber 
die  Natur*  philosophischen  Inhalts.  Seine 
Darstellungsweise  wird  von  Cicero  und  Plu- 
tarch wegen  ihrer  Klarheit  und  ihres  dicb- 
terischen  Schwunges  gerlihmt.  Von  alien 
diesen  Werken  Demokrit’s,  die  noch  Sextus 
der  Empiriker  urn’s  Jahr  200  n.  Chr.  vor 
sich  hatte,  sind  uns  nur  spkrliche  Bruch- 
stllcke  librig  geblieben , die  zuletzt  von 
Mullach  (Democriti  Abderitae  operum  frag- 
menta  collegit  ...  F.  G.  A.  Mullach , 1843, 
auch  in  den  von  demselben  herausgegebenen 
Fragmenta  philosophonm  Graecorum  I., 
p.  330  sq.)  gesammelt  und  llbersetzt  worden 
sind.  Wahrend  Platon  den  Demokritos  nie- 
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mals  nennt  and  die  Schriften  desselben  sogar 
verbrennen  gewollt  haben  soil,  wird  derselbe 
bei  Ariatoteles  kAufig  und  rait  Achtung,  iedock 
meisteos  nor  erwAhnt,  um  von  ibm  bekampft 
2u  werden.  Der  von  seinera  Alteren  Zeit- 
genosaen  Anaxagoras  aufgestellten  teleolo- 
gisch-theologischen  Weltanschauung  bat  De- 
raokritos,  welcher  in  dem  hohen  Alter  von 
90,  nach  Andern  sogar  100  und  melir  Jabren 
gestorben  sein  soil,  ein  mit  matbematisch- 
phvsikalischer  Anscbaulichkeit  durckgebilde- 
tejrein  raecbanisch-atomistiscbes  System  mit 
geometrischer  Construction  und  Beweisfiihrung 
entgegengestellt,  dessen  wesentlicber  Gebalt 
spiter  von  Epikur  aufgenommen  und  an- 
geeipet  wurde,  so  dass  darUber  der  eigent- 
iiche  BegrUnder  der  atomistiscben  Welt- 
anschauung, zumal  dem  Ansehen  der  plato- 
nischen  und  aristoteliscben  Scbule  gegenilber, 
in  unverdiente  Vergessenbeit  gerietb,  aus 
welcher  Demokritos  erst  seit  Bacon  von 
) erulam  wieder  zur  Anerkennung  gekommen 
ist  Die  Grundgedanken  der  Lebre  Demokrit’s 
and  in  folgenden  SAtzen  entkalten.  Aus 
Nichts  wird  Nicbts;  ebensowenig  kann  etwas, 
was  ist,  vernichtet  werden.  Alle  VerAnderung 
1st  nur  Verbindung  und  Trennung  von  Theilen. 
Nichts  geschiekt  znfallig,  sondern  Alles  mit 
blind wirkender  Notkwendigkeit,  Das  Sein 
der  Dinge  ist  durcbaus  korperlick,  das  Voile, 
das  Feste,  aber  in  unendlicher  Fttlle  vor- 
handen.  Das  allein  Existirende  sind  die  Ur- 
bestandtheile  der  Dinge,  d.  h.  die  Atome  und 
das  unbegrenzte  Leere  oder  DUnne,  durch 
welches  die  einzelnen  Atome  von  einander 
geschieden  werden.  Die  Atome  sind  ewig 
and  ursacblos,  nicht  qualitativ,  sondern  nur 
oathematisch  verschieden,  untheilbare,  durch 
keinen  Zwi3chenraum  unterbrochene  Grbssen, 
hn  unendlichen  Raume  scbwebend  und  in  un- 
ablissiger  Bewegung  begriffen,  unendlicb  an 
Zahl  und  von  unendlicher  Verschiedenheit 
der  Form.  In  ewiger  Fallbewegung  durch 
den  unendlichen  Raum  prallen  die  grdssern 
Atome,  welche  schneller  fallen,  auf  die  klei- 
neren;  die  dadurch  entstekenden  Seiten- 
hewepngcn  und  Wirbel  sind  der  Anfang 
der  Weltbildung  und  die  Ursache  aller  Welt- 
▼erinderungen.  UnzAklige  Welten  bilden  sick 
and  vcrgehen  wieder  neben-  und  nacli- 
ticauder.  Das  ewige  Princip  der  Bewegung 
at  die  Naturnothweuigkeit,  welche  im  Gegen- 
tttze  zur  eingebildeten  Zweckvernunft  in  den 
Dingen  Zufall  genannt  werden  kann.  Die 
Mamiichfaltigkeit  und  Verschiedenheit  der 
Dinge  rflhrt  her  von  der  Verschiedenheit 
dner  Atome  an  Zahl,  Grosse,  Gestalt,  Lage 
and  Ordnung.  Eine  qualitative  Versckiedeu- 
keit  der  Atome  findet  dagegen  nicht  statt; 
& Atome  haben  keine  innern  ZustAnde, 
jondtrn  wirken  auf  einander  lediglich  durch 
Dn»ek  und  Stoss.  Alle  auf  der  Erde  aus 
fcuehteni  Zustande  hervorgegangenen  orga- 

awcheu  Gebilde  sind  beseelt.  Die  durch  das 
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ganze  Weltall  stofflick  verbreitete  Seele  be- 
steht  aus  feineu,  glatten  und  ruuden  Atomen, 
gleich  denen  des  Feuers.  Diese  Atome  sind 
die  beweglichsten,  und  durch  ihre  den  ganzen 
Korper  durchdringende  Bewegung  werden 
die  Lebens  - Erscheinungen  hervorgebracht. 
Durch  das  Einathmen  schbpfen  wir  Seelen- 
atome  aus  der  Luft,  durch  das  Ausathmen 
geben  wir  solche  an  die  Luft  ab.  Die  Sinnes- 
wahrnehmung  besteht  darin,  dass  durch  Aus- 
fliisse  von  Atomen  aus  den  Korpern  Ab- 
bilder  der  Dinge  in  mangelhafter  Vollkommen- 
heit  den  Sinnen  zukommen;  auf  den  Ver- 
Anderungen,  welche  dadurch  in  uns  hervor- 
gebracht werden,  beruhen  die  sinnlichen 
Empfindungen,  und  sofern  diese  Einwirkungen 
durch  BerUhrung  hervorgebracht  werden,  er- 
scheinen  alle  Sinne  nur  als  besondere  Arten 
des  Tastsinnes.  Gleich  der  Sinnesempfindung 
berulit  auch  das  Denken,  dessen  Sitz  das 
Gehirn  ist,  auf  mechanischen  VerAnderungen 
des  SeelenkUrpers , die  durch  Aussere  Ein- 
drlicke  bewirkt  werden.  Was  aber  ftlr  die 
Sinne  zu  fein  ist,  das  reine  Weseu  der  Dinge, 
die  Atome  und  das  Leere,  erforscht  der 
Verstand.  Durch  Erkenntniss  vcrmittelt  die 
Seele,  als  der  edelste  Theil  eines  Individuums, 
die  hbchste  Befriedigung  desselben.  Lust 
und  Unlust  sind  der  Maassstab  des  Ntitz- 
lichen  und  SchAdlichen.  Die  Lust  der  Sinne 
gewAhrt  nur  kuuze  Befriedigung;  das  dauer- 
hafteste  Gut  ist  die  heitere  Ruhe  und  das 
Wohlbefinden  des  Gemtlths,  welches  durch 
Genilgsamkeit , MAssigung,  Herrschaft  Uber 
die  Begierden  erlangt  wira.  In  dieser  rich- 
tigen  Stimmung  der  Seele  besteht  die  Gltlck- 
seligkeit.  Wer  ohne  Furcht  und  Hoffnung, 
das  Gute  um  seiner  selbst  willen  thut,  ist 
des  innern  Lohnes  sicker..  — Ausser  diesen 
allgemeinen  ethischen  Gesichtspunkten  sind 
von  Demokritos  auch  zahlreiche  moralische 
Au8sprttche  praktisch-popularen  Iuhalts  tlber- 
liefert  worden,  die  auf  die  besondern  Lebens  - 
verhAltnisse , Tugenden  und  Pflickten  ein- 
gehen.  — Als  Schuler  Demokrits  wird  ein 
nicht  weiter  bekannter  Nessos  oderNessas 
genannt,  dessen  (oder  Demokrit’s  unmittel- 
barer)  Schuler  Metrodoros  aus  Chios  war. 
Von  diesem  soil  Anaxarchos  aus  Abdera; 
der  Begleitcr  Alexanders  auf  seinem  asia- 
tischen  Feldzug,  und  nach  einigen  Nack- 
richten  auch  der  Arzt  Hippokrates  unter- 
richtet  worden  sein.  Ein  Demokriteer  Bio n 
aus  Abdera  wird  bei  Diogenes  von  LaUrte 
erwAhnt.  Diese  Demokriteer  oder  Demokri- 
tiker  bildeten  jedoch  keine  eigentliche  Schule 
und  verloren  sich  sehr  bald  in  der  epiku- 
rAischen  Schule,  deren  Lehre  sich  aus  dem 
Systeme  Demokrits  aufbaute. 

Magneni,  Democritus  reviviscens  seu  vita  et 
philosophia  Democriti.  Pavia  1646  (dann 
Leiden  16  48  und  Haag  1658). 

Lortzing,  iibcr  die  ethischen  Fragmente  Demo- 
krits (Gymnasialprogramm  aus  Berlin)  1873. 

16* 
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Johnson,  der  Seusualismus  des  Demokritos  und 
seiner  Vorgiinger.  (Gymnasialprogramm  aus 
Plaucn)  1868, 

Demokritos  hiess  auch  ein  Platonikcr 
ties  dritten  christlichen  Jahrhunderts,  der 
auch  schriftsteilerisch  thktig  gewesen  sein  soli. 

D£iii<)nax  aus  Cypern  iebte  im  zweiten 
Jahrhundert  nach  Christus  in  Athen  als  ein 
ekiektisclier  Philosoph  aus  der  Sckule  des 
Epiktetos,  obwohl  er  sich  im  Aeussem  als 
ein  Kyniker  darstellte.  Sein  Freund  Lukianos 
aus  Samosata  hat  das  Andenken  desselben 
durcli  ein  besonderes  Schriftcken  geehrt. 
Den  Zweck  der  Philosophic  setzte  Demonax 
in  die  Uuabhiingigkeit  von  aussern  G liter n 
und  in  die  Selbstgenttgsamkeit  des  Weisen. 
Seine  Geringschiitzung  der  alten  heidnischen 
Religion  und  seine  in  Betreff  der  Unsterb- 
lichkeit  der  Seele  geilusserten  Zweifel  zogen 
ihm  eine  offentliche  Anklage  zu,  deren  Folgen 
er  sich  jedoch  durcli  Berufung  auf  Sokrates 
geschickt  entzog,  so  dass  er  dadurch  in  der 
Achtung  der  Athener  noch  stieg.  Fast 
hundertj&hrig  soli  er  sich  durch  Entziehung 
der  Nakrung  den  Tod  gegeben  haben  und 
wurde  in  Athen  auf  bffentliche  Kosten  be- 
stattet  und  mit  einem  Denkstein  geehrt. 

F.  V.  Fritzsche,  tie  fragmentis  Demonactis  pkilo- 
sophi.  Rostock,  1866. 

D£iuopIian£s  wird  bei  Plutarch  als 
ein  Schuler  des  Neuakademikers  Arkesilaos 
genannt. 

Deniophilos  war  ein  angeblich  alt- 
pythagoreischer  Philosoph,  unter  dessen 
Namen  eine  Anzalil  von  Gleichnissreden  und 
Kernsprttcken  liberliefert  worden  siud,  die 
aus  einer  verlornen  Schrift  desselben  „Lebens- 
pfiege44  entnommen  sind  und  nebst  den 
„goldnen  Sprliehen44  des  Demokrates  durch 
Lucas  Ilolsteni  us  zuerst  herausgegeben  wurdeu 
(Rom,  1G38). 

Deiiiam,  William,  war  1G57  zu 
Stowton  bei  Worcester  geboren  und  als  Pre- 
diger  zu  Upmiuster  bei  London  1735  ge- 
storben.  Er  hat  sich  viel  mit  naturwissen- 
schaftlichen  Studien  beschilftigt  und  in  den 
Jaliren  1711  und  12  popular  - wissenschaft- 
liche  Vortrkge  fUr  die  Boyle’sche  Stiftung 
gehalten,  ans  welchen  seine  viel  aufgelcgten 
und  fast  in  alle  europaische  Sprachen  liber- 
setzten  Schriften  „Pkysicotheologie44  (1713) 
und  „ Astrotheologie44  (1714  und  15)  entstanden, 
worin  der  Beweis  filr  das  Dasein  und  die 
Eigenschafteu  Gottes  aus  der  Einrichtung 
der  SckOpfung  geftlhrt  wird. 

Derkyllides  war  ein  pythagoreisirender 
Platoniker  aus  der  Zeit  des  Kaisers  Tiberius, 
mit  welehem  er  in  Rhodos  bekannt  wurde 
und  dem  er  sich  als  Astroiog  unentbehrliek 
zu  inachen  wusste,  und  wird  unter  denjenigen 
genannt,  welclie  die  Eintheilung  der  Pla- 
tonischen  Dialoge  in  Tetralogien  begrllndet 
hfttten.  Auch  soli  er,  nach  dem  Zeugnisse 
des  Porphyries , eine  groasere  Schrift  Uber 


die  Philosophic  des  Platon  verfasst  haben. 
Er  starb  im  Jahr  36  n.  Chr. 

Des  Bosses,  Bartholomde,  war 
1668  zu  Herve  in  den  Niederlanden  geboren, 
trat  als  Magister  der  freien  Ktlnste  und  Pro- 
fessor der  Philosophic  und  Mathematik  1686 
in  die  Gesellschaft  Jesu  ein  und  lehrte  seit 
1711  in  Koln  Moral  und  speculative  Theologie. 
Ebendaselbst  starb  er  1738.  Er  war  zu- 
gleich  um  die  Herstellung  der  Lehre  des 
Aristoteles  in  seiner  wahren  Gestalt,  wie  um 
die  Darstellung  des  Thomistischen  Natur- 
systems  bemtiht.  Mit  Leibniz  und  Wolff 
stand  er  in  brieflichem  Verkehr  und  llber- 
setzte  die  Theodicee  des  Leibniz,  mit  vor- 
ausgeschickten  katholischen  Prinzipien,  ins 
Lateinische  unter  dem  Titel:  Leibnitii  ten- 
lamina  theodiceae  de  bonitate  Dei , liberlate 
hominis  el  origine  mali  latine  versa  el 
notationibus  illustrata  (1719).  Leibniz  selbst 
hat  diese  Uebersetzung  durcligesehen  und 
Zus&tze  beigefilgt,  die  sich  in  der  ursjjrllng- 
lichen  Ausgabe  der  Theodicee  nicht  linden. 

Descartes,  R6nd  (Renatus  Carte- 
si  us,  obwohl  ihm  diese  Latinisirung  des 
Familiennamens  stets  ftrgerlich  blieb)  war 
1596  zu  La  Ilaye  in  der  Grafschaft  Touraine 
geboren  und  stammte  aus  einer  alten  Adels- 
familie,  deren  Name  aus  der  frllhern  Form 
De  Quart  is  entstanden  war.  Zum  Unter- 
8chiede  von  seinem  £ltern  Bruder  wurde 
R6nd  spkter  nach  einem  Landgute  Du  Perron 
zubenannt.  Seit  seinem  achten  Jahre  wurde 
der  kleine  und  schw&chlicke  Knabe,  der  in 
seiner  Familie  schon  „der  Philosoph*4  hiess, 
im  College  der  Jesuiten  zu  La  F13che  in 
Anjon  (1604 — 1612)  erzogen,  wo  er  sich  mit 
Poesie,  Mathematik  und  Philosophic  be- 
8chiiftigte,  aber  schon  vor  dem  Abschlusse 
seiner  Schulzeit  die  Entdeckung  maclite,  dass 
das  Meiste,  was  er  erlernt  hatte,  ohne  Ge- 
diegenheit  und  wirklichen  Werth  war.  Er 
ab  deshalb,  wie  er  sich  selber  spMer  ausserte, 
as  Studium  der  Wissenschaften  vollstandig 
auf,  um  keine  andero  Wissenschaft  weiter 
zu  suchen,  als  die  er  in  sich  selbst  oder  in 
dem  grossen  Buche  der  Welt  wttrde  linden 
kbnnen,  und  verwandte  den  Rest  seiner 
Jugend  auf  Reisen,  um  HOfe  und  Heere 
kennen  zu  lernen,  mit  verschiedenartigen 
Menschen  zu  verkehren  und  aus  Allem,  was 
sich  ihm  darbot,  einen  Gewinn  zu  ziehen. 
Nachdem  der  junge  Edelmann  seine  Studien 
im  College  1612  beschlossen  hatte,  ging  er 
nach  Paris,  wo  er  sich  einige  Jahre  lang  im 
Strudel  des  Weltlebens  bewegte.  Plbtzlich 
aber  trennte  er  sich  vom  Kreis  seiner  seit- 
herigen  Freunde,  miethete  sich  eine  kleine 
abgelegene  Wohnung  in  der  Vorstadt  St. 
Germain,  wo  er  mit  zwei  Dienern  wklirend 
1615  und  1616  ein  formliches  Einsiedlerleben 
im  Studium  der  Geometrie  verbrachte.  Um 
die  Welt  zu  sehen,  ging  er  1617  nach 
Holland  und  uahm  Dienste  in  der  Armee  des 
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•Stattha  Iters  Moriz  von  Nassau,  des  Sohnes 
des  Prinzen  Wilhelm  von  Oranien.  Wahrend 
der  Wintergarnison  zu  Breda  wurde  er  durch 
die  Ldsung  einer  geometrischen  Aufgabe, 
die  ein  Unbokannter  dort  auf  Uffentlicher 
Strasse  hatte  anschlagen  lassen,  mit  dein 
Mathematiker  Beeckmann  bekannt,  fUr  wel- 
chen  er  im  Jahr  1618  einen  Grundriss  der 
Musik  schrieb.  Nach  dem  Ausbruche  des 
dreissigjahrigen  Kriegs  trat  er  1619  in  die 
Dienste  des  Kurfttrsten  von  Bayern  und 
machte,  wahrend  er  mit  den  bayrischen 
Truppen  in  Neuburg  an  der  Donan  im 
Winterquartier  lag,  am  10.  November  1619 
die  Entdecknng  der  ersten  Elemente  der  von 
ihm  spater  sogenannten  Matfiesis  universalis 
oder  aer  Verbindung  der  Geometric  mit  der 
Algebra  und  gelobte  in  seinem  Entzilcken 
dariiber  der  beiligen  Jungfrau  eine  Wallfahrt 
nach  Loretto.  Er  nahm  Theil  an  der  Schlacht 
am  weissen  Berge  bei  Prag,  diente  dann 
uuter  den  Kaiserlichen  mit  Auszeichnung 
in  Ungarn , nahm  jedoch  1620,  des  Kriegs- 
dienstes  mtlde,  seinen  Abschied  und  kehrte 
durch  Mahren.  Schlesicn,  Polen,  Pomraern, 
die  Mark  una  Meckleuburg  liber  Holland 
nach  seinem  Vaterlande  zurtlck.  Im  Jahr 
1622  in  den  Besitz  seines  mUtterlichen  Ver- 
mdgens  gelangt,  brachte  er  einige  Zeit  im 
Haag  und  Holland  zu,  reiste  1623  durch  die 
Schweiz  nach  Italien,  wohntc  1624  den 
Feierlichkeiten  des  Jubeljahrs  in  Rom  bei 
und  fubrte  die  der  heiligen  Jungfrau  gelobte 
Wallfahrt  nach  Loretto  aus.  Im  Jahr  1625 
war  er  wieder  in  Paris,  wo  er  sich  viel  mit 
Dioptrik  beschaftigte.  Nachdem  er  1628 
nocn  an  der  Belagerung  von  La  Rochelle 
Theil  genommen  hatte,  siedelte  er  endlich 
1629  im  33.  Lebensjahre  ganz  nach  Holland 
Uber,  wo  er  ungcstdrt  ein  zurllckgezogenes 
Leben  fuhren  zu  kUnnen  hofPte.  Um  vor 
den  Belastigungen  durch  Besucher  sicher 
zu  sein,  wechselte  er  in  jedem  Jahre  mehr- 
mals  seinen  Aufenthalt,  den  nur  der  Pater 
Mersenne , sein  alterer  Schulfreund  von 
La  Fldche  her,  kannte  und  wohnte  einige 
Mai  in  griJssern  Stadten,  wie  Amsterdam, 
Utrecht,  Leyden,  gewdhnlich  aber  an  kleinern 
Orten,  wie  Deventer,  Leuwarden,  Alcmar 
oder  in  einsamen  Landbausern , einmal  in 
einem  kleinen  Hause  am  Meeresstrande. 
Nur  in  den  Jahren  1644,  1647  und  1648 
machte  er  kurze  Besuche  in  Paris.  Das 
Gerilcht,  dass  er  heimlich  verheirathet  ge- 
wesen  sei,  wurde  von  Descartes  selber  be- 
stritten;  dagegen  ward  ihm  1635  eine  natUr- 
liche  Tochtcr  Franziska  (Francine)  geboren, 
die  jedoch  schon  1640  zu  seiner  grossen  Be- 
triibniss  starb.  Anfangs  war  Descartes  in 
Holland  mit  der  Ausarbeitung  eines  Werkes 
unter  dem  Titel  „Le  monde“  beschaftigt, 
welches  er  im  Jahr  1633  herauszugeben 
hoffte.  Aber  die  Verurtheilung  Galilei’s 
durch  den  romischen  Stuhl  erschreckte  ihn 


so  sehr,  dass  er  sogar  daran  dachte,  das 
Manuscript  zu  vernichten.  Statt  dessen  ver- 
offentlichte  er  ‘1637  (in  Leyden)  anonym,  im 
41.  Lebensjahre,  sein  erstes  Werk  unter 
dem  Titel  „Essais  philosophises welches 
vier  Abhandlun^en  enthielt,  namlich : 1)  Dis- 
cours de  la  methode , pour  bicn  conduire 
sa  raison  el  chercher  la  verile  dans  les 
sciences,  worin  er  eine  Vorstellung  von  der 
ihm  im  Jahr  1619  zuerst  aufgegangenen 
science  universelle  oder  mathesis  universalis 
geben  wollte;  2)  als  einen  Theil  seines  un- 
verdffentlicht  gebliebenen  Werkes  „Le 
monde“  die  raathematisch  - philosophische 
„ Dioptrique“ ; 3)  M&dores  und  4)  Geometrie. 
Letztere  Abhandlung  machte  durch  die  bier 
zuerst  vorgetragene  V erbindnng  der  Geometrie 
mit  der  Algebra  in  der  Geschichte  der 
Mathematik  eben  so  sehr  Epoche,  wie  die 
„Abhandlung  tlber  die  Methode4*  in  der  Ge- 
schichte der  Philosophic.  Dass  die  Abhand- 
lung Uber  die  „analytische  Geometrie**  etwas 
dunkel  geschrieben  und  schwer  zu  verstelien 
sei,  hatte  sich  Descartes  selber  gesagt,  indcm 
er  sich  herausrechnete , dass  etwa  3 — 4 
Mathematiker  in  Frankreich,  zwei  in  Holland 
und  zwei  in  den  spanischen  Niederlanden 
die  neue  Geometrie  verstehen  wllrden.  Der 
Franzose  de  Beaume  schrieb  Anmerkungen 
dazu,  und  der  Hollander  Schooten  verbffent- 
lichte  mit  einer  lateinischen  Uebersetzung 
der  Abhandlung  (Leyden,  1649)  zugleich 
einen  ausfUhrlicheu  Commentar  dazu.  Die 
drei  ersten  Abhandlungen  der  „Essais“ 
erscliienen  1644  zu  Amsterdam  in  lateinischer 
Uebersetzung  von  Etienne  de  Courcelles 
unter  dem  Titel : „ Renat i Carlesii  specimina 
philosophical  In  Folge  der  „ Essuis(<  wurde 
Descartes  in  mancherlci  gelehrte  Streitig- 
keiten  verwickelt,  unter  Andern  mit  dem 
Mathematiker  Roberval,  wahrend  zugleich 
sein  wissenschaftlicher  Ruf  wuclis  und  seine 
Philosophic  in  Utrecht  durch  seinen  Schiller 
Heinrich  Regius  verbreitet  wurde.  Dagegen 
erhob  sich  ihm  in  der  Person  des  Utrechter 
Theologen  Gisbert  VoCtius  ein  hcftiger  Gegner, 
der  ihm  eine  gerichtliche  Anklage  zuzog, 
die  jedoch  durch  den  Statthalter  der  ver- 
einigten  Provinzen  niedergeschlagen  wurde. 

In  der  ^Abhandlung  Uber  die  Methode4* 
erzahlt  Descartes,  wie  ihn  von  Jugend  auf 
alle  ttberlieferten  Wissenschaften  ausser  der 
Mathematik  unbefriedigt  gelassen  batten, 
und  wundert  sich,  dass  man  auf  die  so  feste 
Grundlage  der  Mathematik,  als  die  eiuzige 
Methode  der  Gewissheit,  nichts  hdheres  als 
die  mechanischen  Kilnste  gebaut  babe.  Um 
ein  wohlbegrUndetes  Wissen  zu  gewinnen, 
bedUrfe  es  einer  durch  das  Vorbild  der 
Mathematik  bedingten  neuen  Methode,  und 
er  stellt  demgemass  folgende  methouische 
Gnindregeln  auf:  1)  nichts  filr  wahr  zu 
halten,  was  nicht  mit  Evidcnz  als  wahr  er- 
kannt  sei,  indem  es  sich  dem  Geiste  so  klar 
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und  bestimmt  darstellt,  dass  es  jeden  Zweifel 
aiisschliesst;  2)  jede  zu  ltisende  schwierige 
Aufgabe  in  so  vielo  besondere  Fragen  zu 
zerlegen,  alsmciglichist,  damitdurch  leichteres 
Begreifen  jedes  einzelnen  Theils  das  Gauze 
verstilndlicher  sei  (Analysis),  3)  jede  Unter- 
suchung  nach  der  Ordnung  zu  ftihren,  d.  h. 
mit  deni  Leichtern  und  Einfachern  zu  be- 
ginnen  und  von  den  allgemcinsten  Begriffen 
und  Stitzen  ausgehend  allmtilig  zu  Schwieri* 
gerem  und  Verwickelterem  fortzuschreiten 
(Synthesis);  4)  durch  Vollsthndigkeit  in  den 
Aufziihlungen  und  durch  Allgemeinheit  in 
den  Uebersichten  sich  zu  vergewissern,  dass 
Nichts  (iber8ehen  worden.  Im  dritten  Ab- 
schnitte  der  „Abhandlung  tiber  die  Methode44 
theilt  Descartes  einige  moralische  Regeln 
mit,  welche  er  sich  vorltiufi",  bis  zur  Be* 
grilndung  einer  befriedigenden  Moralphilo- 
sophie,  zu  eignem  Gebrauche  gebildet  babe, 
nkmlich  1)  sich  nach  den  Gesetzen  und  Ge- 
wohnheiten  seines  Landes  zu  richten,  an  der 
Religion  festzuhalten , in  der  man  erzogen 
sei  und  sich  im  praktischen  Leben  nach  den 
gemkS8igtsten  und  verbreitetsten  Gruudsfitzen 
zu  richten ; 2)  im  Handeln  immer  folgerichtig 
zu  sein;  3)  die  Ansprtiche  an  das  tiussere 
Leben  zu  mlissigen;  4)  sein  Leben  der  Aus- 
bildung  der  Vernunft  und  der  Entdeckung 
wissenschaftlicher  Wahrheiten  zu  widmen. 
Nachdem  sodann  Descartes  im  vierten  und 
fUnften  Abschnitte  die  Grundztige  derjenigen 
Lehre  dargelegt  hat,  die  er  in  seinen  bciden 
spktern  Hauptwerken  entwickelte,  verbreitet 
er  sich  im  sechsten  Abschnitt  tiber  das  Ver- 
faliren,  welches  zur  Fdrderung  der  Physik 
und  ilirer  erweiterten  Anwenuung  auf  die 
Heilkunde  zu  befolgen  sei. 

Im  Jahr  1641  vertiffentlichte  Descartes 
seine  „Meditationes  de  prima  philosophic." , 
deren  Manuscript  er  schon  ein  Jahr  vor  ihrem 
Erscheinen  durch  seinen  Freund,  den  Pater 
Mersenne,  einer  Anzahl  von  Gelehrten  mit- 
getheilt  hatte,  deren  Einwtirfe  zugleich  mit 
seinen,  in  der  Art  mathematischer  Beweis- 
ftihrungen  gehaltenen  Beantwortungen  dem 
gedrucfcten  Werke  beigeftigt  waren.  Die 
Einwtirfe  waren  von  Caterus  in  Antwerpen, 
von  mehreren  Pariser  Gelehrten,  deren  Be- 
merkungen  Mersenne  gesammelt  hatte,  von 
Hobbes,  von  Arnauld,  von  Gassendi  und 
einigen  Theologen  und  Philosophen.  In  der 
zweiten  Ausgabe  des  Werkes  (1642)  kamen 
noch  die  Einwtirfe  des  Jesuiten  Bourdin 
nebst  der  Beantwortung  von  Descartes  liinzu. 
Die  „Meditationes“  wurden  1647  zuerst  durch 
den  Herzog  von  Luynes,  dann  durch  Cler- 
selier  und  zuletzt  (1673)  durch  R6n<5  Fedd 
in’s  Franzoaische  tibersetzt.  Unter  der  „ersten 
Philosophic44  verstand  Descartes  mit  Aristo- 
teles,  der  mit  diesem  Ausdruck  die  Meta- 
physik  bezeichnete , die  metaphysischen 
Grundlagen  der  Philosophic  und  ging 
darauf  aus,  das  Dasein  Gottes  auaftihrlich 


zu  beweisen  und  ausserdem  die  selbststiindige, 
vom  Leibe  trennbare  Existenz  der  mensch* 
lichen  Seele  darzuthun.  Mit  diesem  Angen- 
raerk  wird  in  der  ersten  und  zweiten  Meditation 
ertirtert,  das3  sich  an  Allem  zweifeln  lasse, 
nur  nicht  daran,  dass  wir  zweifeln  und  (da 
Zweifeln  ein  Denken  ist)  dass  wir  denken. 
Darum  wird  die  im  Selbstbewusstsein  gegebne, 
unumstbsslich  gewisse  Thatsache  als  Aus- 
gangspunkt  genommen:  „Ich  denke,  also 
bin  ich44,  d.  h.  das  im  Denken  enthaltene 
Bewusstsein  meiner  Existenz  giebt  mir  zu- 
leicli  die  Gewissheit  derselben.  Und  zvrar 
enne  ich  mich  selbst  im  Denken  als  denken- 
des  Wesen  besser,  als  ich  die  Aussendinge 
kenne.  Indem  Descartes  Alles,  was  er  bis- 
her  ftlr  wahr  gehalten,  dem  Zweifel  nnter- 
wirft  und  nur  dasjenige  ftir  wahr  anerkennen 
will,  dessen  Leugnung  unmdglich  ist,  miss- 
traut  er  den  Sinnen  desshalb,  weil  man  kein 
sicheres  Zeichen  habe,  urn  den  Traum  vom 
Wachen  zu  unterscheiden  und  trkgt  sich 
hauptskchlich  mit  der  Besorgniss,  es  konnte 
uns  vielleicht  ein  allmkchtiger  Gott  so  ge- 
schaffen  haben,  dass  wir  uns  tauschen  mtissten. 
Wenn  aber  auch  ein  htichst  mkch tiger  und 
listiger  Betrtiger  mich  absichtlich  immer 
tkuschte,  so  bin  ich  doch,  auch  wenn  er 
mich  tiiuscht,  und  mag  er  mich  tauschen, 
soviel  er  will,  so  wird  er  doch  niemals  be- 
wirken,  dass  ich  Nichts  bin,  so  lang  ich 
denken  werde,  dass  ich  etwas  bin.  Der 
Gedanke  „ich  bin44  bleibt  wahr,  auch  wenn 
Alles,  was  ich  mir  vorstelle  und  empfinde, 
nicht  existirt.  Da3  Denken  allein  kann  nicht 
von  mir  getrennt  werden,  ich  bin  eigentlich 
nur  ein  denkendes  Etwas.  eine  denkende 
Substanz.  Jede  andere  Eraenntniss,  ausser 
der  Erkenntniss  von  der  Existenz  des 
eignen  Ich,  ist  nur  dann  gewiss,  wenn  ich 
zuvor  erkannt  habe,  dass  ein  Gott  ist  und 
dass  dieser  Gott  kein  Betrtiger  sein  kann, 
welclier  etwa  bewirken  kdnnte,  dass  auch 
deutlich  und  klar  Erkanntes  dennoch  falsch 
wiire.  In  der  dritten  Meditation  wird  nun 
zur  Untersuchung  tiber  das  Dasein  Gottes 
fortgeschritten  und  werden  ftir  dasselbe  zwei 
Beweise  aufgestellt,  deren  erster  vom  Vor- 
handensein  der  Gottesvorstellung  im  raensch- 
lichen  Geiste,  der  andere  vom  Begriffe  des 
vollkommenen  oder  allerwirklichsten  Wesens 
ausgeht.  Beide  werden  jedoch  keineswegs 
aus  dem  von  Descartes  aufgestellten  obersten 
Grundsatze,  dem  „Icli  denlce,  also  bin  ich“ 
abgeleitet,  sondern  sie  sollen  durch  das 
natllrliche  Licht  (der  Vernunft)  uns  offenbar 
sein,  welehem  wir  vertrauen  mtissen,  da  es 
keine  andere  Fkhigkeit  der  menschlichen 
Seele  geben  kiinne,  welche  die  Wahrheit  der 
durch  das  nattirlicne  Licht  offenbaren  Satze 
ableugnen  dtirfte.  Der  erste  Beweia  ftir  das 
Dasein  Gottes  wird  so  eingeftihrt:  Wenn 
eine  meiner  Ideen  (Vorstellungen)  eine  so 
grosse  Wirklichkeit  hat,  dass  ich  gewiss  bin, 
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eben  diese  Wirklichkeit  sei  weder  formell, 
noch  vorzugsweise  in  mir  selber,  so  kann 
ieh  mich  selbst  nicht  ftir  die  Ursache  der- 
selben  halten,  and  es  folgt  daraus,  dass 
ausser  mir  noch  etwas  Anderes  existirt, 
welches  die  Ursache  dieser  Idee  ist.  Dieser 
Fall  tritt  aber  nnr  bei  der  Idee  Gottes  ein, 
welche  als  die  Idee  der  nnendlichen , unab- 
bangigen , allwissenden  und  allm&chtigen 
Sabatanz  nicht  von  mir  selbst  als  einem 
endlichen  Wesen  ansgehen  und  nicht  aus 
den  Sinnen  geschbpft  sein  kann,  mir  viel- 
mehr  ebenso  wie  das  Bewusstsein  meiner 
selbst  angeboren  sein  muss.  Der  andere 
(sogenannte  ontologische)  Beweis  filr  das 
Dasein  Gottes  wird  kurz  so  geftllirt:  Von 
Gott,  als  dem  vollkommensten  Wesen,  zu 
denken,  dass  ihm  die  Existenz  und  damit 
eine  Vollkommenheit  fehle,  ist  ebenso  wider- 
sprechend,  als  einen  Berg  zu  denken,  dem 
da3  Thai  fehlt.  Und  weil  in  Gott  die 
Existenz  nicht  von  seinem  Wesen  getrennt 
werden  kann , so  hat  Gott  seine  Existenz 
ebenso  wie  das  Beharren  in  seinem  Sein  nicht 
von  einem  Andern,  sondern  von  sich  selber. 
1st  nun  hiemach  die  Existenz  eines  unend- 
lichen  und  vollkommensten  Wesens  ausser 
Zweifel,  so  kann  (diess  wird  in  der  vierten 
Meditation  gefolgert)  ein  solches  Wesen  nicht 
tlusehen,  und  es  ist  kein  Grund  mehr  vor- 
handen,  an  der  Wahrheit  des  klar  und 
dentlich  Erkannten  zu  zweifeln.  Daher 
hingt  die  Gewissheit  und  Wahrheit  alles 
Wksens  von  der  Erkenntniss  des  wahren 
Gottes  ab.  Ich  selbst,  der  ich  die  Gottes- 
vorstellung  habe , kQnnte  nicht  existiren, 
wenn  nicht  Gott  ware;  die  Gottesvorstellung 
btroir  ebenso  eingeboren,  wie  die  Vorstellung 
meiner  selbst.  Zu  den  klaren  und  bestiramten 
Erkenntnissen , deren  Wahrheit  hierdurch 
eewiss  ist,  wird  in  der  ftlnften  Meditation 
die  Erkenntniss  der  r&umlichen  Ausdehnung 
Munmt  alien  mathematischen  Satzen  gerechnet. 
Ehe  ich  untersuche,  ob  Dinge  ausser  mir 
existiren,  muss  ich  ihre  Ideen  (Vorstellungen) 
betrachten,  sofern  sie  in  meinem  Denken 
and.  Dentlich  stelle  ich  mir  die  Ausdehnung 
vox,  in  Lange,  Breite  und  Dicke,  und  diese 
Ansdehnnng  bildet  den  Raum.  Wir  machen 
die  Erfahrung,  dass  uns  Vorstellungen  und 
Smneserupfindungen  ohne  unser  Zuthun  ent- 
rtehen;  sie  sind  also  leidendliche  Zustande 
in  nns,  welche  das  Thun  eines  Andern 
▼waussetzen.  Dieses  Andere  kann  Gott  nicht 
sein,  der  uns  weder  mittelbar,  noch  un- 
mittelbar  betrtlgen  kann ; es  bleibt  also 
mcfats  anders  tlbrig,  als  dass  uns  diese 
Empfindnngen  und  Vorstellungen  von  einer 
kflrpplichen  Substanz  erregt  werden  und 
mithin  eine  korperliche  Substanz  vorhanden 
«t-  Ans  der  Thatsache,  dass  wir  vom  Denken 
(Eopfinden  ond  Wollen  mit  eingeschlossen) 
nnc  klarc  nnd  bestimmte  Vorstellung  liaben, 
ohne  dass  darin  Kdrperliches  mit  vorgestellt 


wtlrde,  wird  schliesslich  das  Dasein  der  vom 
Leibe  gesonderten  selbstst&ndigcn  Existenz 
unserer  Seele  gefolgert.  Diese  denkende 
Substanz  oder  der  Geist  kann  trotz  ver- 
schiedener  F&higkeiten  nur  als  eine  untheil- 
bare  Einheit  betrachtet  werden  und  kann 
als  eine  ihrem  Sein  nach  vom  Kdrper  un- 
abhkngige  Substanz  auch  nicht  vernichtet 
werden  und  muss  darum  unsterblich  sein. 

Drei  Jahre  nach  den  „ Meditationes“ 
veroffentlichte  Descartes  sein  systematisches 
Hauptwerk  „Principia  philosophiae“  (1644) 
in  vier  Btlchern,  deren  erstes  die  Lehre  vom 
Wissen  und  Erkennen  in  strengerer  Form 
als  es  in  den  „Meditationes“  geschehen  war, 
wiederholt,  wr8hrend  das  zweite  Buch  von 
der  Physik  im  Allgemeinen,  das  dritte  vom 
Weltsysteme  und  den  Himmelskdrpern , das 
vierte  von  der  Erde  handelt.  Es  war  darin 
zum  ersten  Male  auf  Grund  der  beobachtenden 
Methode  mit  mathematischer  Strenge  und 
Genauigkeit  eine  wirkliche  Philosophic  der 
Natur  der  Welt  geboten  wrorden.  Eine 
franzbsische  Uebersetzung  des  Werkes  vom 
Abb<$  Picot  erschien  1647.  Hatte  Descartes 
schon  1637  in  seiner  „Dioptrica“  zuerst  das 
wahre  Gesetz  der  Brechung  des  Lichtes 
mitgetkeilt,  welches  der  im  Jahre  1626  ver- 
storbene  Physiker  Snellius  schon  frtiher  in 
einer  unveroffentlicht  gebliebenen  Schrift  „de 
natur  a lucis“  dargelegt  hatte,  so  hat  sich 
Descartes  neben  der  Lehre  von  der  Refraction 
des  Lichtes  auch  um  die  ErklArung  des 
Regenbogens  und  um  die  Bestimmung  der 
Scliwere  der  Luft  verdient  gemacht  und  hat 
bereita  die  Undulationstheorie  der  neuem 
Physik  geahnt,  auch  in  der  Anatomie  und 
Physiologic  mit  Erfolg  gearbeitet.  Auf  dem 
von  Descartes  in  der  Physik  zuerst  betretenen 
Wege,  alle  Erscheinungen  der  Natur  auf 
raechanische  Gesetze  zurftckzuftihren , ist 
spater  Newton  der  Schbpfer  der  neuern 
Physik  geworden.  Da  die  Erkenntniss  der 
Wirkungen  aus  ihren  Ursachen,  nach  Des- 
cartes, das  vollkommenste  Wissen  ist,  so  ist 
die  ErklArung  der  gewordenen  Dinge  auf 
Grund  der  Erkenntniss  Gottes  als  ihres 
Schbpfera  durch  Erkenntniss  der  wirkenden 
Ursachen  der  beste  Weg  des  Philosophirens. 
Es  giebt  nur  zwei  ursprttngliche  Vorstellungen 
oder  Denkacte,  die  als  solche  von  selbst  be- 
griffen  werden  und  darum  Attribute  der 
Dinge  sind,  n&mlich  Ausdehnung  und  Denken. 
Ihre  selbststandigen  Trkger  nennt  Descartes 
r.Substanz44,  worunter  er  dasjenige  versteht, 
was  zu  seinem  Sein  und  Gedachtwerden 
keines  Andern  bedarf.  Streng  genommen 
giebt  es  nur  Eine  Substanz,  nftmlich  Gott, 
und  desshalb  kommt  den  endlichen  oder  ge- 
schaffenen  Dingen  der  Begriff  der  Substanz 
in  einem  andern  Sinne  zu,  als  Gott.  In 
diesem  uneigentlichen  und  weitern  Sinne  des 
Wortes  sind  auch  die  Seelen  oder  Geister 
und  die  Ktirper  Substanzen.  Der  kbrperlichen 
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Substanz  kommt  jedoch  nicht  Alles  dasjenige 
zu,  was  wir  durcli  unsere  Sinnesempfiudungcn 
veranlasst,  ibr  beilegen,  sondern  nur  das- 
jenige, was  wir  klar  und  deutlich  von  ibr 
denken,  nilmlich  die  Ausdehnung.  Figur 
und  Bewegung  sind  Erscbeinungsweisen  (modi) 
der  Ausdehnung;  Einbilden,  Empfinden  und 
Wollen  sind  Erscbeinungsweisen  des  Dcnkens. 
Die  „modi“  kdnnen  in  derselben  Substanz 
wechseln;  ibre  jedesmalige  Bescbaffenbeit  ist 
die  Qualit&t  der  Substanz;  was  nicht  wechselt 
ist  das  ursprttnglicbe  Attribut  der  Substanz, 
Ausdehnung  oder  Denken.  Der  Materie 
kommen  keine  innern  Zustiinde  oder  Krdfte 
zu,  sondern  nur  Ausdehnung  und  deren  Er- 
scheinungsweisen.  Die  Ausdehnung  macht 
die  Natur  des  Korpers  aus,  in  der  Raum- 
vorstellung  ist  zugleich  der  Korper  enthalten, 
d.  h.  Raum  und  Kbrper  fallen  zusammen. 
Alles  was  aus  dem  Begriffe  der  Ausdehnung 
folgt,  muss  von  den  Kbrpern  bejaht,  was 
mit  diesem  Begriffe  atreitet,  muss  ihnen  ab- 
gesprochen  werden.  Wo  Raum  ist , da  ist 
auch  Korper,  es  giebt  daher  weder  Atome, 
nocli  Grenzen  der  korperlichen  Welt.  Dass 
es  ein  Leeres  (leeren  Raum)  d.  h.  Etwas, 
worin  gar  keine  Substanz  ware,  nicht  geben 
kann,  ist  daraus  offenbar,  dass  die  Aus- 
dehnung des  Raumes  oder  des  innern  Ortes 
von  der  Ausdehnung  des  Korpers  nicht  ver- 
schieden  ist.  Auch  in  dem  angeblich  leeren 
Raume  muss  nothwcndig  Substanz  sein,  weil 
Ausdehnung  in  ihm  ist.  Die  Materie  aller 
KOrper  der  Welt  ist  eine  und  dieselbige  und 
in  beliebige  Theile  theilbar,  die  sicli  ver- 
schiedenartig  bewegen  und  immer  dieselbe 
Quantit&t  der  Bewegung  in  der  Welt  erhalten. 
Die  durch  Gott  bewirkte  Bewegung  aber  ist 
nichts  anders,  als  diejenige  Th&tigkeit,  durch 
welche  ein  Kdrper  aus  einem  Ort  in  einen 
andem  wandert.  Sie  ist  auch  der  Grand 
der  Theilung  und  Gestaltung  der  Kdrper. 
Zur  Construction  der  Welt  ist  nur  Ausdehnung 
und  Bewegung  nbthig;  Druck  und  Stoss  sind 
zur  Erkl&rung  aller  Erscheinungen  in  der 
Welt  binreichend.  Da  die  Ursache  der  Be- 
wegung, namlich  Gott,  unverUnderlich  ist, 
so  muss  es  auch  die  Wirkung  sein,  und  das 
erste  aller  Naturgesetze  ist  danim  dies,  dass 
das  Quantum  der  Materie  und  die  Summe 
der  Bewegung  in  der  Welt  stets  gleich  und 
unverfindert  bleiben.  Daraus  ergeben  sicli 
alle  abgeleiteten  Naturgesetze:  dass  jeder 
Kflrper  in  dem  Zustande,  in  welchem  er  sicli 
befindet,  auch  beharrt,  dass  der  bewegte 
Korper  die  ursprdngliche  Richtung  festh&lt, 
in  welcher  dcrselbe  bewegt  wurde,  und  dass 
ein  in  Bewegung  gesetzter  Korper,  der  auf 
einen  andem  trifft,  diesem  die  Bewegung 
raittheilt.  Da  dasSichkreuzeu  der  Bewegungen 
Abweichungen  von  der  geraden  Linie  zur 
Folge  hat  und  da  in  die  Stelle  des  einen 
Kdrpers,  wenn  er  dieselbe  verlasst,  sicli 
andere  driingen,  so  mtlssen  auch  zurtlck- 


laufende  Bewegungen  (Wirbelbewegungen) 
entstehen.  Auch  die  organischen  Korper  und 
mit  ihnen  der  menschliche  Leib  sind  blosse 
Maschinen  und  deren  Stillstand  der  Tod.  In 
der  Circulation  des  Blutes  besteht  das  Leben. 
Aus  dem  Blute  werden  durch  das  Gehirn 
die  Lebensgeister  gebildet,  deren  Behalter 
die  Nerven  sind.  Diese  Lebensgeister  be- 
wirken  die  Bewegungen  und  die  Sinnes- 
empfindungen.  Die  durch  Sussere  Eindrllcke  in 
den  Nervenenden  hervorgebrachten  zitternden 
Bewegungen  laufen  in  der  Mitte  des  Gehirns, 
in  der  Zirbeldrflse,  wie  in  einer  Kegelspitze 
zusammen,  welche  dann  zugleich  der  Aus- 
gangspunkt  der  Bethatigung  des  Kbrpers 
gegen  die  Aussenwelt  ist.  Im  Menschen  ist 
eine  denkende  Substanz,  der  Geist  oder  die 
Seele,  an  einen  Leib  als  eine  ausgedehnte  Sub- 
stanz gebunden  und  beide  bilden  durch  ein  von 
Gott  gewolltes  Factum  eine  Einheit.  Die 
Einwirkung  der  Seele  auf  den  Leib  und  des 
Leibes  auf  die  Seele  geschieht  unter  Bei- 
htllfe  und  Mitwirkung  Gottes.  Wie  das 
Wcsen  der  Kbrper  in  der  Ausdehnung  be- 
steht, so  ist  das  Attribut  des  Geistes  das 
Denken  (im  weitera  Sinne  des  Wortes,  wozu 
auch  Empfinden,  Einbilden  und  Wollen  ge- 
hdren).  Der  Geist  denkt  stets,  d.  h.  er  hat 
immer  Bewusstsein.  Beim  Menschen  sind 
die  Denkacte  (Ideen)  theils  vollst&ndige  oder 
adiiquate,  theils  unvollst&ndige  oder  inade- 
quate, und  hinsichtlich  ihres  Ursprungs  ent- 
weder  selbstgeroachte  oder  uns  geliehene 
oder  endlich  angeborne;  hinsichtlich  ihres 
Inhaltes  aber  sind  sie  entweder  Empfindungs- 
und  WTahraehmungsacte  oder  Willensacte, 
nur  aber  dass  letztere  niemals  ohne  Vor- 
stcllungen  sind,  w&hrend  es  dagegen  reine 
(willenlose)  Vorstellungen  giebt.  Auch  das 
Urtheilen,  als  Bejahung  oder  Veraeinung,  ist 
ein  Willensact.  Die  Bewegungen  der  Lebens- 
geister in  den  Nerven  und  die  Spuren, 
welche  friihere  Bewegungen  im  Gehirn,  wie 
Falten  im  Papier,  hinterlassen  haben,  werden 
fiir  die  Seele  Veranlassung  und  Gelegenheit 
zu  neuen  Ideen.  Werden  dadurch  die  Ein- 
pfindungen  verstarkt  imd  in  ihrer  Dauer 
vcrl&ngert,  so  ist  der  Zustand  der  Leiden- 
scliaft  vorhanden,  welche  die  Klarheit  des 
Geistes  stdrt. 

Im  Jalire  1646  hatte  Descartes  fllr  die 
gelchrte  Prinzessin  Elisabeth  von  der  Pfalz, 
mit  welcher  er  im  Haag  personlich  und  nach- 
her  bricflich  verkehrte  und  der  er  auch 
seine  „Principia  philosophiae“  gewidmet 
hatte,  eine  Abhandlung  unter  dem  Titel: 
„Traite  des  passions  de  I’dme “ verfasst, 
deren  Manuscript  er  auch  der  Kdnigin 
Christine  nach  Schweden  sandte  und  auf 
Andringen  eines  Freundes  1649  dmcken 
liess.  Gleich  nach  seinem  Tode  1650  er- 
schien  davon  eine  lateinische  Uebersetzung. 
Die  Physik  sollte  dariu  zur  Grundlegung  der 
Moral  beuutzt  und  das  Sittliche  als  ein 
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Xiturproduct  aufgefasst  werden.  Es  ist  dies 
die  gchwicliste  Arbeit  des  Cartesius,  worin 
er  sich  abgesehen  von  den  vorausgeschickten 
physiologischen  Erbrterungen , meist  nur  in 
Worterkl&rungen  der  aufgezahlten  Leiden- 
scliaften  bewegt  und  fiber  die  Oberflache  der 
Erecheinungen  nicht  liinausgeht.  Indessen 
wurde  durch  diese  Abhandlung  spater  Spinoza 
zu  seiner  eingehenderu  und  grflndlichern  Be- 
handlung  dieses  Gegenstandes  angeregt.  Von 
Descartes  wurden  alle  Zustande  der  Seele 
anf  6 Grundaffecte:  Bewunderung,  Liebe, 
Hass,  Verlangen,  Freudigkeit  und  Traurig- 
keit  zurtickgeftihrt  und  die  intellectuelle 
Liebe  zu  Gott  als  der  vollkommenste  Affect 
erklSrt.  Alle  Lust,  die  der  Mensch  empfindet, 
liegt  im  Bewusstsein  irgend  welcher  Voll- 
kommenheit.  Als  das  allervollkommcnste 
Wesen  ist  Gott  das  Gut  an  sich.  In  dem 
puizen  Haufen  aller  Gttter  der  Seele,  des 
Leibes  und  des  GlUcks  besteht  das  Gut  in 
Bezn^  anf  die  ganze  Menschkeit.  Ftlr  den 
erazelnen  Menschen  aber  besteht  das  Gut 
oder  die  Gliickseligkeit  in  der  Gemfithsruhe, 
nnd  das  Mittel  zur  Erlangung  derselben  ist 
die  Tugend.  Weil  unser  Wille  nicht  zum 
Begehren  oder  Verabscheuen  einer  Sache 
determinirt  wird,  wenn  sie  ihm  nicht  vom 
Verstande  als  gut  oder  tibel  vorgestellt  wird, 
so  reicht  es  nin,  dass  wir  immer  richtig 
nrtheilen,  urn  richtig  zu  handeln.  Da  aber 
deT  Mensch  die  Erreichung  seines  Gutes,  die 
Gemfithsruhe,  nicht  immer  in  seiner  Gewalt 
hat,  so  wird  er  nur  dann  von  aller  Unruhe 
nnd  Furcht  befreit  werden,  wenn  er  seiuen 
Wiiien  der  allmachtigen  Ursache  ergeben 
hat,  d.  h.  in  der  intellectuellen  Liebe  zu 
Gott  Da  die  Erkenntniss  Gottea,  aus  welcher 
die  Liebe  zu  ihm  hervorgeht,  nichts  enthalt, 
was  nicht  in  der  uns  angebornen  Idee  Gottes 
enthalten  ist  so  ist  nicht  zu  bezweifeln,  dass 
wir  allein  durch  die  Kraft  unsrer  eignen 
Natur  Gott  wirklich  lieben  kbnnen. 

Mit  Widerstreben  hatte  Descartes  einer 
Einladung  der  Kdnigin  von  Schweden,  der 
Tochter  Gustav  Adolfs,  nachgegebcn , die 
scinen  Unterricht  hatte  geniessen  wollen, 
and  war  im  Herbst  1649  nach  Stockholm 
•bgereist,  wo  er  ira  taglichen  Verkehr  mit 
der  Kbnigin  vier  Monate  lebte.  Ihr  Ueber- 
tntt  znm  Katholicismns  soil  seinen  ersten 
Anlass  in  ihrem  Umgang  mit  DescaTtes  ge- 
habt  haben,  und  des  Letztern  Briefwechsel 
®it  der  Prinzessin  Elisabeth  von  der  Pfalz 
®aebte  ihr  grossen  Rummer.  Das  nordische 
Eilrna  nnd  die  ungewohnte  Lebensweise  zog 
flun  ein  Fieber  zu,  das  ihn  am  11.  Feb- 
rnar  1650  dahinraffte,  nachdem  er  als  guter 
Katholik  in  Gegenwart  des  franzbsischen  Ge- 
*u»dten  Ileim  von  Chanut,  die  heiligen 
Sterbsakramente  als  letzte  Wegzehrnng 
onpfangen  hatte.  8einc  irdischen  Ueber- 
resfar  werden  1666  nach  Frankreich  gebracht 
o»d  feierlich  im  St  Genevieve  Du  Mont  be- 


graben.  Aus  seinen  nachgelassenen  Papieren 
wurden  die  Abhandlungen  „de  Vhomme“ 
und  „de  la  formation  du  foetus “ (Paris, 
1664)  und  das  Werk,  das  Descartes  schon 
1633  hatte  herausgeben  wollen,  wenigstens 
im  Auszuge  unter  dem  Titel  „Le  monde  ou 
traite  de  la  lwni'eret(  (Paris  1664,  dann 
besser  1677  durch  Clerselier)  verbffentlicht, 
nachdem  dieser  eifrige  AnhSnger  von  Des- 
cartes schon  vorher  dessen  Briefe  (in  drei 
Banden  (1657 — 1667)  herausgegeben  hatte, 
von  welchen  bald  darauf  auch  eine  lateinische 
Uebcrsetzung  in  Amsterdam  bei  Elzevir 
erschien.  Durch  Letzteren  wurden  auch 
„Renati  Descartes  opera  posthuma  mathc- 
matica  et  physica“  (1701)  verbffentlicht, 
welche  ausser  der  im  Jahr  1618  verfassten 
^Abhandlung  fiber  Musik*  nnd  einer  im 
Jahr  1636  verfassten  „ Abhandlung  fiber  die 
Mechanik*  auch  das  aus  frfiherer  Zeit  hcr- 
rtihrende  Bruchsttlck  „Regeln,  um  bei  Auf- 
suchuug  der  Wahrhcit  richtig  zu  vcrfahrenw 
und  die  ^Untersuchung  der  Wahrheit  durch 
das  natfirliche  Licht“  enthalten.  Lateiuische 
Gesammtausgaben  seiner  Werke  erschienen 
in  Amsterdam  1670 — 83,  dann  1692 — 1701; 
franzosische  Gesammtausgaben  in  Paris  1701 
in  13  Bknden,  1724  in  9 Banden  und  die 
von  Victor  Cousin  besorgte  Ausgabe  1824 — 26 
in  11  Banden.  Nachdem  eine  deutsche 
Uebcrsetzung  der  philosofthischen  Haupt- 
schriften  des  Cartesius  von  Kuno  Fischer 
1863  verbffentlicht  worden  w*ar,  wurden  die 
sammtiichen  philosophischen  Werke  von  Des- 
cartes durch  J.  H.  von  Kirchmann  fibersetzt, 
eriautert  und  mit  Lebensbeschreibung  ver- 
sehen,  in  vier  Abtheilungen,  1870  (in  der 
Philosophischen  Bibliothek)  herausgegeben. 

Wahrend  der  Jesuitenorden  die  Maclit  der 
Kirche  und  die  Pariser  Sorboime  die  Macht 
des  Staates  gegen  die  Verbreitung  der  Lehre 
des  Cartesius  zu  Htilfe  riefen,  untersagte  die 
Dortrecliter  Synode  1656  in  Ilolland  den 
Vortrag  der  Cartesianischen  Philosophic. 
Dasselbcgeschah  1675  zu  Leiden  und  Utrecht. 
Die  rbmische  Curie  verbot  1663  den  Druck 
und  das  Lesen  der  cartesianischen  Schriften. 
Als  philo8ophische  Gegner  des  Cartesius 
traten  auf  der  Atomenlehrer  Peter  Gassendi 
(1592 — 1655)  und  der  skeptische  Bischof 
Peter  Daniel  Huet  (1630—1721).  Anhanger 
der  Philosophic  des  Cartesius  waren  viele 
hollUndische  Gelehrte,  unter  diesen  Cyprian 
Renery  (gest.  1639)  in  Deventer  und  Utrecht, 
Alexander  Roell  (1653  — 1718)  und  Ruard 
Andala  1665—1727)  zu  Franeker,  der  Arzt 
Ludwig  Meyer  und  Balthasar  Bekker 
(1634—1698)  in  Amsterdam;  sodann  die 
Franzosen  Antoine  Arnauld  (1612 — 1694), 
Pierre  Nicole  (1625 — 1695),  Pierre  Sylvaiu 
Regis  (1632 — 1707)  und  Jacques  Rohault 
(gest.  1675)  in  Paris;  femer  die  Deutscken 
Johann  Clauberg  (1622  — 1665)  in  Ilerborn 
uud  Duisburg,  Johann  Christoph  Sturm 
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(1635—1703)  in  Altorf  trad  Michael  Rhegenius 
(seit  1688)  in  Leipzig.  In  Italien  wurde, 
trotz  der  pUpstlichen  Censur,  der  Cartesianis- 
mus  in  Neapel  durch  Tommaso  Cornelio 
(geb.  1614),  Bonelli  (geb.  1608)  und  Michel 
Angelo  Fardello  (1650  — 1711)  vertreten. 
Der  Hollander  Arnold  Geulincx  (1625  bis 
1669),  der  Franzose  N icole  Malebranche 
(1638—1715)  und  der  Hollander  Benedict  de 
Spinoza  (1632—1677)  gingen  auf  Ueber- 
windung  dcs  cartesianischen  Dualismus  aus 
und  wurden  selbstandige  Fortbildner  des 
Cartesianismus,  dessen  innerer  Widerspruch 
durch  Spinoza  zu  einer  einheitliclien  Welt- 
anschauung aufgehoben  wurde. 

J.  Millet,  Descartes,  sa  vie,  ses  travaux,  ses 
ddcouvertes  avaut  1637  (Paris  1867)  und  als 
Fortsetzung:  Descartes,  sou  liistoire  depuis 
1637,  Ba  philosophie,  son  role  dans  le  mou- 
vement  general  do  l’esprit  humain  (Paris, 
1870.) 

X.  Schmid  (aus  Schwarz enberg),  Rdnd  Descartes 
und  seine  Reform  der  Philosophie.  1859. 

J.  H.  Lflwe,  das  speculative  System  des  Re'nd 
Descartes,  Beine  Vorziige  und  Mangel.  1855. 

E.  Grimm,  Descartes’  Lehre  von  den  angebornen 
Ideen.  1873. 

P.  i.  Elvenich,  die  Reweise  fur  das  Dasein 
Gottes  nach  Cartesius.  1868. 

F.  Vollmer,  das  VerliSltniss  von  Geist  und 
Korper  im  Menschen  nach  Cartesius.  1869, 

M.  Heinze,  die  Sittenlehre  des  Descartes.  1872. 

Bouillier,  Francisque,  liistoire  de  la  philosophie 
Carte'sienne.  I.  II.  Paris,  1854.  3.  e'dition 
1868. 

Deschamps,  Leodegar  Maria  (Leger 
Marie)  war  1716  in  Poitiers  geboren,  trat 
in  den  Orden  der  Benedictiner,  verlor  seinen 
Glauben  beim  Lesen  eines  Abschnittes  aus 
dem  aiten  Testaments,  blieb  aber  nichts 
destoweniger  in  seinem  Orden  und  hielt  sich 
Iiu8serlich  an  die  kirchlichen  Ceremonien. 
Nachdem  er  1765  Prior  der  Abtei  Montreuil- 
Bellay  in  Poitou  bei  Saumur  geworden 
war,  verdffentlichte  er  anonym  zwei  kleine 
Schriften:  „Lettres  sur  V esprit  du  siecleu 
(1769)  und  „La  voix  de  la  raison  contre 
la  raison  du  temps  et  particulierement  contre 
celle  de  Yauteur  du  systeme  de  la  nature “ 
(1770),  die  jedoch  ohne  Beachtung  blieben. 
Er  starb  1774  und  mag  bei  denen,  welche 
diese  beiden  Schriftchen  gelesen  batten,  als 
ein  Materialist  und  Atheist  gegolten  haben. 
Erst  in  den  fttnfziger  Jahren  dieses  Jahr- 
hunderts  entdeckte  Emile  Beaussire,  Professor 
der  Philosophie  an  der  Faculte  des  lettres 
zu  Poitiers  in  dem  Archiv  der  Familie  Voyer 
d’Argenson,  mit  welcher  Deschamps  viel  ver- 
kehrt  hatte,  einen  Briefwechsel  desselben 
mit  Rousseau,  Voltaire,  Helvetius,  d’Alembert, 
Diderot,  Robinet  und  andem  Bertlhmtheiten 
der  damaligen  franzbsischen  Gesellscliaft, 
worin  er  sich  als  einen  Denker  beurkundet, 
der  einen  mit  communistischen  Ansichten  ver- 
setzten,  mit  dem  Hegel’schen  Systeme  ver- 
wandten  Spinozismus  lehrte,  wozu  die  oben- 


erwahnten  * Lettres M eine  Art  von  Einleitung 
bildeten,  wiihrend  er  in  der  andem  Schrift 
„Za  voix  de  la  raisonu  einen  Schritt  weiter 
ging  und  scin  System  als  Hypothese  auf- 
treten  lasst.  Ausserdem  fand"  Beaussire  in 
der  Bibliothek  der  genannten  Familie  zu 
Poitiers  das  augenscheinlich  bald  nach  dem 
Erscheinen  des  „ Systeme  de  la  nature “ 
(1770)  von  Deschamps  verfasste  Manuscript 
eines  Werkes  unter  dem  Titel  „Za  verite  ou 
le  vrai  systeme u,  welches  mit  dem  Anspruche 
auftritt,  die  Wahrheit  aller  seitherigen  philo- 
sophischen  Standpunkte  als  wesentliche  Be- 
standthcile  in  sich  aufgenommen  zu  haben. 
Dieses  Werk  war  es,  welches  der  Urheber 
desselben  gern  durch  einen  jener  Manner, 
mit  denen  er  Briefe  wechselte,  beim  Publikum 
eingefUhrt  gesehen  hatte,  fllr  welches  aber 
keiner  derselben  die  Verantwortung  hatte 
tibernehmen  wollen.  Der  Verfasser  glaubte 
in  folgenden  Sfttzen  das  endgllltige  Wort  zur 
Ldstrag  des  metaphysischen  Rfltnsels  auszu- 
sprechen.  Das  unerschaffene , ewige  All 
bieibt  sich  immer  gleich,  weil  es  weder  ent- 
steht,  noch  vergeht,  sondern  eben  nur  ein- 
fach  da  ist,  als  der  ewige  Grand,  von  welchem 
alles  Einzelne  nur  die  besondemErscheinungen 
sind,  wahrend  alles  Fllrsichseiende , wenn 
auch  immerhin  als  ein  empfindendes  Wesen, 
dem  All  gegentiber  Nichts  ist.  Das  All  ist 
von  anderer  Natur,  als  jeder  seiner  Theile, 
und  folglich  kann  man  es  nur  begreifen,  niclit 
aber  sehen  und  es  sich  im  Bilde  vorstellen. 
Der  Verstand  ist  vom  All  untrennbar  und 
wohnt  demselben  als  Anfang  und  Ende,  als 
Leeres  und  Voiles,  als  Ursache  und  Wirkung, 
als  Zweck  und  Mittel  ewig  inne.  Das  ganze 
All  als  alleiniges  Prinzip  und  einzige  metaphy- 
sische  Wahrheit  giebt  zugleich  die  moralische 
Wahrheit,  welche  sich  gegenseitig  sttltzen. 
Die  Reh'gion  ist  nur  Durchgangsstufe  des 
Menschengeistes  zur  wahren  Philosophie. 
Auf  den  ursprtinglichen  Atheismus  der  wilden 
Vcilker  folgte  der  Theismus  der  Culturvblker, 
und  aus  diesem  hat  sich  die  Menschlieit 
durch  die  wahre  Erkenntniss  zum  aufgeklarten 
Atheismus  zu  erheben.  Die  Menschheit  hat 
im  sittlichen  Gebiete  das  Prinzip  der  Gleich- 
heit  als  das  Problem  der  Gtltergemeinschaft 
zu  Ibsen.  Unter  die  Allen  gemeinsamen 
Guter  gehOrt  auch  das  Weib;  Familie  und 
Privateigenthum  sind  der  Grund  aller  Noth, 
aller  Verbrechen,  aller  Laster  und  Kriege 
gewesen. 

E.  Beaussire,  Antecedents  de  rHegdlinnismc 
dans  la  philosophie  fran^aise.  Dom  Deschamps, 
son  systeme  et  son  dcole  d’apres  tin  manuscrit 
et  des  corrdspondanccs  ine'dites  du  18.  si&cle. 
(1855). 

Ad.  Frank,  Dom  Deschamps  (Journal  des  savants, 
1866,  pag.  609—624.) 

K.  Rosenkranz,  I)om  Deschamps  ein  Vorlaufer 
des  Hegclianismus  in  der  Philosophie  des 
18.  Jahrhunderts  (Zeitschrift:  Der  Gedanke 
Vn,  S.  322—330.) 
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Doling,  Anselm,  war  1699  zu  Amberg 
i^boren,  trat  1718  in  den  Benedictinerorden, 
lehrte  einige  Zeit  in  Freising,  spAter  in  Salz- 
burg nnd  starb  als  Abt  des  Klosterstifts 
Ensdorf  in  der  Oberpfalz.  Durch  Hugo 
Grotiiis  nnd  Montesquieu  angeregt,  verbffent- 
lichte  er  zwei  Schriften  liber  das  NaturTecht 
nnter  dem  Titel:  „ Juris  naturae  larva 
detracta  libris  Puff endorfanis , Wolff  anis, 
Heinecciani$“  und  „Jus  naturae  liberation 
<ic  repurgatum  a principm  lubricisf  nebst 
einm  Anhange  liber  die  Prinzipien  des 
Vfllkerrechts  (y,Jus  gentium  redactum  ad 
Unites  suosu)  1753  zusammen  in  Einem 
Bande,  Wird  darin  den  von  ihm  bekAmpften 
natorrecbtlichen  Theorien  der  Vorwurr  ge- 
fflacht,  dass  dieselben  das  Naturrecht  von 
*inem  Zusammenhange  mit  der  Moral,  der 
Theologie  und  dem  btirgerlichen  Rechte  ab- 
grlfist  hitten,  so  bekAmpfte  er  zugleich  in 
seiner  Schrift  „ Diatribe  circa  methodum 
H'olffianam  in  philosophia  practica  uni- 
rmaliu  (1752)  die  mathematische  Demonstrir- 
weise  Wolffs. 

Deslaudes,  Andr6  Francois  Bour- 
rean,  war  1690  zu  Pondich&y  (auf  der 
Kflste  Coromandel  in  Vorderindien)  geboren 
rad  sebr  jung  nach  Frankreich  gekommen, 
vo  er  mit  Pater  Malebranche  verkehrte  und 
huge  Zeit  GeneralcommissAr  der  Marine  zu 
Eocbefort  und  zu  Brest  war.  In  seinen 
spltern  Lebensjahren  zog  er  sich  nach  Paris 
rariick,  wo  er  1757  starb.  Unter  seinen 
zablreichen  Schriften  liber  die  verschieden- 
*rti^sten  GegenstAnde  verdient  seine  „Histoire 
critique  de  la  philosophic 44  (in  3 Biinden, 
Paris  1730 — 36,  dann  in  Amsterdam  1737 
sad  nachher  in  4 Biinden  1756  erschienen) 
ab  das  erste  derartige  Werk  Erwilbnung, 
velehes  in  Frankreich  erschien.  Sein  aus- 
zwprochener  Ieitender  Gedanke,  dass  unter 
'inem  gewissen  Gesichtspunkte  betrachtet  die 
Geschichte  der  Pliilosophie  eine  Geschichte 
da  menschlielien  Geistes  selbst  auf  seiner 
hfehsten  Entwickelungsstufe  sei,  wird  frei- 
Ikh  in  dem  Werke  selber  nicht  durchgeflibrt 
^od  von  einer  wirklich  kritischen  Behand- 
ingder  Philosophiegeschichte  ist  darin  nichts 
wihrzunehmen , indem  die  Philosophen  der 
iHtn,  mittlern  und  neuern  Zeit  mit  einseitiger 
Vorliebe  nur  oberfliichlich  abgehandelt  wer- 

nnd  scblie8slich  das  GestAndniss  gemacbt 
»ird,  dass  uns  die  Vernunft  allein  weder 
Sber  die  Natur  Gottes,  nocli  der  mensch- 
liehen  Seele  belehren  konne,  vielmebr  alle 
Wahrheit  uns  allein  aus  der  Offenbarung 
sonnne,  so  dass  alle  Philosophen  von  Sokrates 
bisDescartes  wenig  mehrals  blosse  Hypotbesen 
gcfiefert  hAtten. 

Destutt,  Antoine  Louis  Claude, 
Conte  de  Tracy,  war  1754  als  der  Sohn 
^ioer  aus  der  schottischen  Leibwache  Lud- 
wig XL  stammenden  adeligen  Farailie  ge- 
f>jren  nnd  schioss  sich  nach  einer  glAnzenaen 


militArischen  Laufbahn  der  Partei  der  Re- 
volution an , sass  in  der  constituirenden 
Versammlung  neben  Lafayette,  war  in  der 
Schreckenszeit  als  verdAchtig  eingekerkert 
und  schon  war  der  Tag  ftir  seinen  Process 
festgesetzt,  der  sicheriich  mit  seiner  Hin- 
richtung  geendet  haben  wtlrde,  wAre  nicbt 
zwei  Tage  vorher  das  Ende  der  Schreckens- 
lierrschaft  eingetreten.  Gerade  in  den  letzten 
Tagen  seiner  Haft  fasste  er  den  Plan  zu  dem 
Werke,  an  welches  sich  seine  Stellung  in  der 
Geschichte  der  franzbsischen  Philosophic 
knllpfen  sollte.  Auf  seinem  Gute  zu  Auteil 
bei  Paris  versaramelte  sich  wAbrend  des 
Consulates  die  Gesellschaft  der  „Ideologenu 
mit  ibren  Frauen,  darunter  Cabanis  und 
Benjamin  Constant,  die  sich  nach  dem  damals 
vorbereiteten  Werke  des  reicben  Grundbe- 
sitzers  benannten.  • Obwohl  er  unter  der 
Napoleonischen  Herrscbaft  Senator  und  unter 
den  Bourbonen  Pair  war,  blieb  er  doch  den 
Freihcitsgedanken  seiner  Jugend  getreu  und 
bestieg  als  67jAhrigcr,  fast  erblindeter  Greis, 
auf  einen  langen  Stock  gestUtzt,  die  Barrikaden 
der  Julirevolution.  Er  starb  ira  Jahr  1836. 
Seine  Politik  hat  er  in  der  Schrift  „Commen- 
taire  sur  f esprit  des  lois  de  Montesquieu “ 
(,1819)  entwickelt,  welches  in  deutscherUeber- 
setzung  unter  dem  Titel  „Charakterzeichnung 
der  Politik  aller  Vblker  der  Erde;  kritischer 
Commentar  liber  Montesquieu’s  Geist  der 
Gesetze,  llbersetzt  und  giossirt  von  C.  E. 
Morstadtu  (1820  und  21)  erschien.  Sein 
Hauptwerk  war  unter  dem  Titel  „Cours 
d’iddologie1*  1801  — 1815  in  5 BAnden 
(in  3.  Auflage  1817  in  3 BAnden)  erschienen. 
Mit  den  Naturwissenschaften  ebenso  vertraut, 
wie  mit  Locke  und  Condillac,  schlug  er  die 
von  Cabanis  erdffnete  Bahn  ein  und  wurde 
der  Logiker  und  Metaphysiker  der  Con- 
dillae’schen  oder  sensualistischen  Schule  in 
Frankreich.  Als  Meister  im  Analysiren  der 
Beobachtungen , die  er  schnell  in  Formeln 
und  Gleichungen  zu  bringen  wusste,  ging 
er  darauf  aus,  die  Geisteswissenschaflten  nach 
naturwissenschaftlicherMethode  zu  bearbeiten 
und  stellte  darum  seinem  Systeme  die  drei- 
fache  Aufgabe,  erstens  die  Geschichte  der 
Mittel  unsrer  Erkenntniss  zu  geben  (Ideologie 
im  engern  Sinne  des  Wortes,  nebst  Grain- 
matik  und  Logik),  dann  die  Anwendung 
dieser  Erkenntnissmittel  auf  unsern  Willen 
zu  raachen  (Volkswirthschaft,  Moral  und 
Politik)  und  endlich  die  Anwendung  unserer 
Erkenntnissmittel  auf  das  Studium  derjenigen 
Wesen  zu  vollziehen,  die  nicht  wir  selbst 
sind  (Physik,  Geometrie  und  Arithmetik). 
Alle  Wissenschaften  entbehren  so  lange  einer 
festen  Grundlage  und  eines  methodischen 
Ganges,  als  es  an  der  „ersten  Philosophic44 
fehlt,  welche  als  Ideologie  die  Wissenschaft 
von  den  Principien  des  Wissens  ist  Ihr 
Gegenstand  sind  die  Ideen  (Vorstellungen). 
Wie  aber  kommen  wir  zu  diesen?  Vernunft 
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uad  Bewusstsein  aagen  uns,  dass  in  Empfin- 
dung,  Erinnerung,  Urtheilen  und  Wollen  unser 
ganzes  Leben  erachopft  ist.  Sie  alle  aber 
geben  auf  die  „Sensibilitiit“  zurlick.  Em- 
pfindung  ist  einfacbe  Walirnehmung  der 
GcgenstUnde , Erinnerung  ist  Empfindung 
frtlner  Wahrnehmungen , Urtheilen  ist  das 
Inuewerden  von  Beziehungen,  die  zwischen 
einzelnen  Wahrnehmungen  stattfinden,  Wollen 
ist  Emplindung  des  Begehrten  und  das  Mittel 
zuin  Handeln.  Alle  dieae  vier  Grundthiitig- 
keiten  unaerer  Natur  verdanken  wir  den 
Sinnen.  Eine  Vorstellung  des  Seins  von 
Gegenstiinden  ausser  uns  kann  uns  die  blosse 
Sinnesempfmdung  nicht  verschaffen,  sondern 
nur  die  freiwilligc  Bewegung.  Die  gewollte 
uud  empfundene  Handlung  einerseits  und 
der  empfundene  Widerstand  andreraeits  sind 
daa  Band  zwischen  Ich  und  Nichtich.  Unsere 
Willensbewegungcn  aber  sind  obenso  der 
Nothwendigkeit  unterworfen,  wie  e3  unaere 
Ubrigen  Vcrmbgeu  und  die  Bewegnngen  der 
ilbrigen  belebten  und  unbelebten  Naturwesen 
sind.  Wisaeu  und  Wollen  sind  zwei  von 
einander  abluiugende  organiache  Operationen; 
die  Ideologic  ist  ein  Theil  der  Zoologie, 
d.  h.  die  Paychologie  ist  ein  Theil  der 
Biologic.  — AusgefUhrt  wurde  das  Werk  von 
Destutt  de  Tracy  nur  bis  zur  Volks  wirth- 
8chaftalehre.  Die  Gesellschaft  ist  ihm  eine 
fortgeaetzte  Reihe  von  Tauschacten,  deren 
Zweck  die  gegenaeitige  Befriedigung  der  Be- 
dtirfnisse  ist.  Die  zwei  Hauptgesetze  der 
Moral  sind  das  Naturgesetz : Befriedige 
deine  Begierde,  und  das  conventionelle  Ge- 
setz:  Vereinige  dein  eignes  Interesse  mit  dem 
allgemeinen  Interesse.  Aber  selbst  ein  frei- 
williger  Dienst,  eine  Wohlthat  ist  ala  ein 
Tausch  anzusehen,  in  welchem  man  einen 
. Theil  seines  Eigenthums  weggiebt  uud  seine 
Zeit  aufopfert,  urn  sich  das  sehr  lebendige 
und  angenehme  raoralische  Vergniteen  zu 
bereiten,  einen  Andern  sich  zu  verptlichten, 
oder  um  sich  das  unangenehme  GefUhl  zu 
ersparen,  welches  die  nothwendige  Folge  dea 
Anblicks  eines  Leidenden  ware. 

Dt»urhofF(sprich:  Ddhrhoff),  Willem, 
war  1650  iu  Amsterdam  geboren  und  hatte 
sich  als  Autodidakt  lediglich  durch  eignes 
Studiura  der  Theologie  und  Philosophic,  ins- 
besondere  der  Systeme  des  Descartes  und 
Spinoza,  von  dessen  Ethik  er  schon  vor 
ihrer  Verofifentlichung  (1677)  eine  Abschrift 
hatte,  ein  eignes  theologisch-philosophisches 
System  auf  rationaler  Gruudlage  gebildet, 
welches  er  in  Abendvorleaungen  seinen 
Freunden  mittheilte  und  ausserdem  in  einer 
Reihe  von  Schriften  in  hollandischer  Sprache 
zu  Amsterdam  verbffentlichte , deren  Titel 
deutschalao  lauten:  Anfangsgriinde  der  Wahr- 
heitundTugend  (1684),  Vorschulederheiligen 
Gottesgelahrheit  (1687),  Grundlage  der  christ- 
lichen  Religion  (1690\  Wissenschaftliche  Be- 
trachtuugen  der  lieiligen  Gottesgelahrtheit 


(1697),  Zugang  zur  hdchsten  Wissenschaft 
(1699),  die  vollendete  Lehre  des  Glaubens 
(1702).  Diese  Schriften  gab  er  1715  ge- 
sammelt  in  zwei  Banden  heraus,  wurde  aber 
wegen  seiner  Lehren  vielfach  angegriffen, 
obwohl  er  auch  Anhanger  fand,  besonders 
unter  den  freidenkenden  Mennoniten  seiner 
Vaterstadt.  Er  starb  1717  in  Amsterdam. 

Deusing,  Anton,  war  1612  zu  Mors 
im  eheraaligen  Herzogtiium  Jiilich  geboren, 
hatte  in  Leyden  ausser  orientalischen  Sprachen 
auch  Mathematik  und  Philosophic,  spSter 
Medici  n studirt  und  war  in  seiner  Vaterstadt 
seit  1637  als  Lehrer  der  Mathematik,  seit 
1639  als  solcher  zur  Harderwijk,  endlich 
seit  1646  als  Professor  der  Medicin  in 
Grbningen  thiitig,  wo  er  1652  zugleich  Leib- 
arzt  des  Grafen  von  Nassau  wurde  und  1666 
starb.  Durch  sein  auf  ungewohnlichc  Ge- 
lehrsarakeit  gegrtlndetes  tibermilssiges  Selbst- 
vertrauen  wurde  er  in  zahlreiche  gelehrte 
Streitigkeiten  mit  den  bedeutendsten  Aerzten 
seiner  Zeit  verwickelt,  wobei  er  stets  den 
Irrthum  vertrat.  Auf  phitosophischem  Ge- 
biete  hat  er  im  Anschluss  an  die  philoso- 
phischen  Lehren  dea  Alterthums  zu  Harder- 
wijk und  Grdningen  folgende  Schriften  ver- 
dffentlicht:  0 ratio  de  recta  philosophiac 
naturalis  conquirendae  methodo  (1614),  Dc 
ente  in  genere  ejusque  principiis  (1644),  De 
anima  Humana  dissertationes  (1645),  Synopsis 
philosophiae  universalis  naturalis  et  rnoralis 
(1648),  Oeconomus  corporis  animalis  ac  spc- 
ciatim  de  ortu  animae  hiunanae  dissertatio 
(1661).) 

Deutiilger,  Martin,  war  1815  bei 
Langenpreising  in  Oberbavern  geboren  , zu 
Mlinchen,  Freising  und  Dillingen  vorgebildet 
und  studirte  seit  1833  in  Miinchen,  wo  er 
besonders  durch  Gflrres,  Schelling  und  Baader 
angeregt  wurde.  Nachdem  er  1837  Priester 
geworden  und  einige  Jahre  im  Kirchendienst 
thiitig  gewesen  war,  wurde  er  1841  Lehrer 
der  Philosophic  am  Lyceum  in  Freising, 
1847  am  Lyceum  zu  Dillingen.  Seit  1852 
in  Pension  getreten,  siedelte  er  nach  Miinchen 
iiber,  wo  er  von  einem  Gchirnleiden  crgriffen 
wurde,  an  welchem  er  1864  im  Bade  PfUffers 
starb.  Sein  mit  rednerischem  Schwung  ge- 
schriebenes Hauptwerk  „Grundlinien  einer 
positiven  Philosophic,  als vorliiufiger  Ver- 
such  einer  Zurilckftthrung  alter  Thoile  der 
Philosophie  auf  christliche  Principien44  er- 
schion  1843—49  in  raehreren  Abtheilungen: 
1)  Propiideutik  des  philosophiachen  StudiunivS 
(1843),  2)  Seelenlehre  (1843),  3)  Denklchre 
(1844),  4)  das  Gebiet  der  Kunat  im  AU- 
gemeinen  (1845)  und  ala  der  Kunstlehre 
zweiter  Theil  5)  das  Gebiet  der  dichterischen 
Konst  (1846)  und  6)  Moralphilosophie  (1849). 
Ausserdem  bearbeitete  Deutinger  die  ^Ge- 
8chichtedergriechiachenPhilosophieu  (1852  f.). 
Darau  schlosaen  sich  noch  klcinere  philoso- 
phiache  Schriften  und  Abhandlungen  und  die 
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nach  seinem  Tode  durch  Lorenz  Kastner 
verflffentlichte  Schrift:  nDer  gegenwiirtige 
Zratand  der  deutschen  Philosophic  “ (1866). 
Aa  die  Theosophie  Baaders  ankntipfend  ver- 
suchte  Deutinger,  unter  besonderer  Betonung 
der  geistigen  Selbstthktigkcit  des  Menschen, 
erne  aLUeitige  Systematising  der  Baader- 
schen  Grundgedankcn  mit  dera  Augenmerk 
»nf  eine  Versoknung  zwischen  Glauben  und 
'Viseen  und  l&sst  das  System  in  drei  Strahlen- 
brechungen  der  Einen  Idee  sick  dergestalt 
riiedern,  dass  der  Geist  im  Denken  den 
Wahrnehmungsstoff  zur  Einheit  gestaltend 
die  Wahrheit  erreicht,  in  der  Kunst  ein 
Aewseres  nach  innerem  Bilde  zur  Schonheit 
oddet  und  im  Handeln  das  Gegebene  nach 
Mealen  Zwecken  gestaltend  das  Gute  ver- 
»irklicht 

L Kastner,  Martin  Dentingers  Leben  nnd 

Schriften.  1874. 

(Oiscbinger),  Wtirdigung  der  po9itiven  Philo- 
sophic Dentingers.  1853. 

Deutsche  Philosophic.  An  den  philo- 
wphiachen  Bestrebungen  hatten  die  Deutschen 
*cnon  wAhrend  des  Mittelalters  Theil  genom- 
aieu  und  sowohl  in  der  scholastischen  Philo- 
wphie  wie  in  der  mystischen  Geistesrichtung 
Mvorragende  V ertreter  aufzuweisen  gehabt. 
Ehenso  haben  sich  wAhrend  des  Reformations- 
tdtalters  einige  Deutsche  an  den  gahreuden 
Bestrebungen  zur  Erneuerung  des  philoso- 
phischen  Geistes  betheiligt,  unter  welchen 
aeben  Melanchthon  (1497 — 1560)  der  Schwei- 
»r  Theophrastus  Paracelsus  (1493  — 1541), 
der  Kolner  Cornelius  Agrippa  von  Nettes- 
(1487 — 1535)  und  der  Gdrlitzer  „Philo- 
>ophus  teutonicus“  Jacob  Bblime  (1575—1624) 
w nennen  sind.  Die  Lehre  des  Petrus  Ramus 
sad  seine  Bek&mpfung  des  Aristoteles  und 
der  Scholastik  hatte  auch  iu  Deutschland 
AahSnger  gefunden,  ebenso  die  Philosophic 
des  Cartesius.  Eine  selbststilndige  deutschc 
Bbilosophie  hat  jedoch  erst  Leibniz  (1646 
bia  1716;  begTtlndet,  neben  welchem  seine 
kitgenossen  Walther  von  Tschirnhausen 
1751—1708)  und  Christian  Thomasius  (1655 
b«  1728)  in  verwandtem  Geiste  fttr  dio 
'feckung  und  L&nterung  des  philosophischen 
strebens  im  acktzehnten  Jahrhundert  gewirkt 
■^ben.  Von  noch  umfassenderem  und  nach- 
Wtigerem  Einfiuss  war  Christian  Wolff  (1697 
bi*  1754)  durch  seine  Erlfiuterung,  methodische 
Isrtwickelung  und  weitere  Ausfdkrung  der 
Leibniz’schen  Gedanken.  Unter  dem  Einflusse 
w WolfTscken  Philosophic,  und  zwar  eben- 
ihrer  Gegner  (Buddeus,  Gundling, 
^iggr,  Crusius,  Darjes,  Crousaz),  wie 
torer  AnhAnger  (Tkflmmig,  Bilfinger,  Baum- 
-"vten,  Meier,  Plouquet,  Lambert)  entwickelte 

die  Philosophic  der  deutschen  AufklArung 
«ehe  diesen  Artikel),  deren  Vertiefung  durch 
i/siiug  (1729—1781)  und  durch  Kant  (1724 
bu  1804)  vollendet  wurde,  wfthrend  durch 
Utiteren  zugleich  eine  neue  Epoche  in  der 


Philosophic  herbeigefllhrt  wurde.  An  der 
Fortbilaung  der  Kant’schen  Philosophic  waren 
K.  L.  Reinhold  (1758—1823),  Bardili  (1761 
bis  1808),  Schulze  (1761  — 1833),  Maimon 
(1754—1800),  Beck  (1761—1840)  betheiligt. 
Als  Vertreter  der  durch  Hamann  und  Herder 
vorbereiteten  Glaubensphilosophie  traten  Fr. 
H.  Jacobi  (1743 — 1819)  und  Jacob  Friedrich 
Fries  (1763  — 1843)  auf  mit  ihren  Schuleu, 
w&krend  Johann  Gottlieb  Fichte  (1762—1814) 
mit  seiner  Wissenschaftslehre  die  idealistischc 
Richtung  der  neuern  deutschen  Philosophic 
erbffnete,  in  welcher  Bahn  durch  Schelling 
(1775  — 1855)  mit  dem  Identitktssystem  ein 
weiterer  Schritt  gemacht  wurde,  den  Ilegel 
(1770—1831)  zur  Philosophic  des  Absoluten 
vollendete.  Daneben  treten  als  Seitenver- 
wandte  der  Schelling’schen  und  Hegel’schen 
Philosophic  Schleiermacher  (1768  — 1834), 
vonBerger(1772 — 1831), Krause  (1781 — 1832) 
Baader  (1765 — 1841)  und  Schopenhauer  (1780 
bis  1860)  auf,  wlikrend  Herbart  (1776 — 1841) 
und  Beneke  (1798  — 1854)  eine  realistische 
Philosophic  erstrebt  haben.  Alie  diese  seit 
Kant  in  der  deutschen  Philosophic  versuchten 
Standpunkte  haben  ihre  Vertreter  und  Fort- 
bildner  bis  in  die  neueste  Zeit  gefunden. 

Ed.  Zeller,  Geschickte  der  deutschen  Philosophic 
soit  Leibniz.  1872  (als  XI.  Bd.  der  Miiuchencr 
Geschichte  der  Wissonschaften  in  Deutsch- 
land)  in  2.  Aufl.  1874. 

Dexippos,  ein  Schiller  des  Ncuplato- 
nikers  Jamblichos,  gab  eine  in  griechischer 
Sprache  und  in  Gesprkchsform  abgefasste 
Erklkrung  der  Aristoteliscken  Kategorien 
unter  dem  Titel  „Zweifel  und  Lbsungen  zu 
den  Kategorien  des  Aristoteles1*,  welche  von 
Sprengel  in  den  „Monumenta  saecularia“ 
der  bayrischen  Akademie  (1859)  kerausge- 
geben  wurde,  die  aber  durchweg  von  Plotinos, 
Porphyrios  und  Jamblichos  abhkngig  1st. 

Iliagoras  aus  Melos  (der  Insel  im 
Sgkischen  Meere)  ein  Dithyrambendichter, 
wurde  im  Alterthume  der  ^Atheist14  genannt 
und  soil  wegen  gottesliisterlicker  lleden  und 
Handlungen  in  Atken  zum  Tode  verurtheilt 
und  auf  der  Flucht  im  Schiffbruch  umge- 
kommen  sein  (wenn  dies  nicht  eine  Ver- 
wechslung  mit  Protagoras  ist).  Ueber  seine 
hilosophischen  Lehren  ist  nichts  weiter  be- 
annt.  Von  Manchen  wird  er,  wahrscheinlich 
mit  Unrecht,  zur  Schule  des  Demokrit  gezkhlt. 

Diderot,  Denis,  war  1713  zu  Langres 
in  der  Champagne  als  der  Sohn  einea  wolil- 
habenden  Messerschmieds  geboren  und  ward 
erst  in  der  Jesuitenschule  seiner  Vaterstadt, 
dann  in  der  zu  Paris  gebildet  Er  wollte 
urspriinglich  Geistlicher  werden,  aber  seines 
Vaters  Wunsch  war  es,  dass  er  sich  der 
Rechtswissenschaft  widmen  und  Advocut 
werden  sollte.  So  trat  er  in  das  College 
d’Harcourt  in  Paris  und  gait  als  einer  der 
fleissigsten  Schtiler  desselben.  Aber  das  Rechts- 
studiuin  missfiel  ihm,  und  er  beschkftigte  sich 
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neben  matliematisclien  Studien  vorzngsweise 
mit  den  neueren  Spraclien  und  den  schonen 
Wissenschaften.  Da  ihn  sein  Vater  seitdem 
nicht  mehr  in  semen  Studien  untersttitzte, 
kam  er  in  eine  drttckende  Lage,  die  aucii 
liber  seine  Studienzeit  hinaus  nocli  blieb,  weil 
er  sich  1743  gegen  den  Widen  seines  Vaters 
verheirathete.  Schriftstelleriscke  Th&tigkeit 
und  namentlich  Uebersetzungen,  die  er  ftlr 
Buchh&ndler  arbeitete,  verschafften  ilirn  einen 
kUmmerlichen  Erwerb.  Daneben  studirte  er 
die  Schriften  Bacon’s,  Locke’s  und  der  eng- 
lischen  Freidenker.  Erst  als  er  sich  mit 
d’Alembert  zur  Ilcrausgabe  der  grossen  „Ency- 
clopadie  der  Wissenschaften,  Kllnste  und 
Gewerbe*  vereinigte,  verbesserten  sich  seine 
ausseren  Verhaltnisse.  Im  Jahre  1749  waren 
die  Arbeiten  fiir  die  Encyclopadie  begonnen 
worden,  die  ihn  (da  sich  d’Alembert  bald  der 
Geldfrage  wegen  von  der  libernommenen  Re- 
daction der  mathemati8chen  Partie  zuriickzog 
und  ilirn  die  Redactionsarbeit  allein  liberliess) 
nahezu  dreissig  Jahre  lang  beschaftigte, 
nebenher  jedoch  noch  Zeit  liess  zur  Ver- 
offentlickung  anderer  Arbeiten.  Dieses  um- 
fasseude  Werk  erschien  unter  dem  Titel: 
^Encyclopedic  ou  dictionnaire  raisonnc 
des  sciences , des  arts  et  des  metiers*  in 
17  Foliob&nden  Text  nebst  11  Banden  Tafeln 
(1751 — 1765),  wozu  spkter  noch  ftlnf  Supple- 
mentbiinde  (1776  und  77)  erschienen.  Da 
seine  Frau,  von  der  er  einen  Sohn  und  eine 
Tochter  hatte,  zwar  brav  und  h&uslich,  aber 
geistig  beschr&nkt  und  kleinlich  war,  so  hatte 
Diderot  seit  1749  zehn  Jahre  lang  im  Ver- 
h&ltniss  zu  der  geistreichen  Frau  de  Puysieux 
gestanden,  in  deren  Dienst  er  auch  den 
leichtfertigen  Roman  „Les  bijoux,  indiscrets * 
schrieb,  bis  ihm  ihr  niedriges  und  treuloses 
Wesen  offenbar  wurde.  Von  1759  — 1774 
stand  er  in  innigen  Freundschaftsbeziehungen 
zu  der  liebenswurdigen  Mademoiselle  Sophie 
Voland,  der  Tochter  einer  Beamtenwittwe. 
Die  mit  ihr  gewecliselten  zahlreichen  Briefe 
sind  im  Jahre  1830  im  ersten  und  zweiten 
Bande  der  „ Memoir es , correspondance  et 
ouvrages  inedits  de  Diderot , publies  d’apres 
les  manuscrits , confies  en  mourant  par 
1’ auteur  a Grimm*  nebst  einem  von  Diderot’s 
Tochter,  Madame  de  Vandeul,  verfasaten 
Mcmoire  tiber  Diderot’s  Leben  verdffeutlicht 
worden.  Eine  im  Jahre  1762  an  ihn  er- 
gangene  Einladung  der  Kaiserin  Katharina, 
die  Encyclopiidie  in  St.  Petersburg  zu  voll- 
enden,  musste  er  ablehnen,  da  der  Pariser 
Verleger  Eigenthtlmer  des  Werkes  war.  Da 
er  jedoch  seine  Bibliothek  verkaufen  wollte, 
nm  seiner  Tochter  eine  Mitgift  zu  sichern, 
so  kaufte  ihm  Katharina,  die  davon  durch 
den  Baron  Grimm  und  ihren  Pariser  Ge- 
sandten  Nachricht  erhalten  hatte,  die  Biblio- 
thek fttr  15,000  Livres  mit  der  Bedingung 
ab.  dass  er  die  Bibliothek  auf  Lebensdauer 
benalte  und  als  Bibliothekar  ein  jahrliches 


Gehalt  von  1000  Livres  annehme,  welches 
sie  ihm  spater  auf  50  Jahre  vorausbezahlen 
liess.  Nachdem  die  Kaiserin  sp&ter  ihre  Ein- 
ladung wiederholt  hatte,  willigte  Diderot  1773 
in  die  Reise  nach  St.  Petersburg  ein,  aber 
er  konute  das  rauhe  Klima  nicht  vertragen 
und  kehrte  im  Herbst  1774  tiber  die  Nieder- 
lande  nach  Paris  zurtick.  Seine  nach  dem 
Petersburger  Aufenthalte  geschriebenen  Ro- 
mane  „ Jacques  le  fatalist  e et  son  matt  re * 
und  v,La  religieuse * sind  noch  jetzt  un- 
tibertroffene  Meisterstticke , wiihrend  seine 
dramatischen  Arbeiten  vergessen  sind.  Wenige 
Monate  nach  dem  Tode  seiner  Freundin 
Mademoiselle  Voland  starb  Diderot  (1784)  in 
Folge  eines  Schlaganfalls.  Noch  am  Abend 
vor  seinem  Tode  hatte  er  eine  lebhafte  Unter- 
haltung  nut  Freunden.  „Der  erste  Schritt 
zur  Philosophie  ist  der  Unglaube“  dies 
waren  die  letzten  Worte,  die  seine  Tochter 
aus  seinem  Munde  hdrte.  Diderot  war  eine 
gutmlithige  und  wohlwollende,  gegen  Anders- 
denkende  duldsame,  aber  lebhafte  und  heiss- 
bltitige  Natur  von  ausserordentlicher  Viel- 
seitigkeit  und  Beweglichkeit  des  Geistes.  In 
den  von  ihm  zwischen  den  Jahren  1745  und 
1770  verfassten  philosophischen  Schriften 
treten  uns  drei  Stufen  in  der  Entwickelung 
seiner  Ueberzeugungen  entgegen.  Zuerst 
zeigt  er  sich  noch  als  gl&ubiger  Cluist  in  der 
Schrift  „ Principes  de  la  philosophie  morale 
ou  essai  sur  la  verite  et  sur  la  vertu * 
(1745),  welche  fast  nur  Shaftesbury’s  alin- 
liche  Schrift  wiedergiebt  und  zeigen  will, 
dass  die  Tugend  untrennbar  mit  dem  Glauben 
an  Gott  verkntlpft  ist  und  dass  eben  so  nn- 
trennbar  das  zeitliche  Glttck  des  Menschen 
von  seiner  Tugend  abliiingt.  Keine  Tugend 
ohne  lebendigen  Gottesglauben,  kein  Gltlek 
olme  Tugend.  Tugendhaft  ist,  wer  ohne 
Rticksicht  auf  nicdrige  Beweggrtinde.  ohne 
Hoffnung  auf  Lohn,  wie  ohne  Furcnt  vor 
Strafe  alle  seine  Neigungen  und  Leiden- 
schaften  auf  das  Gemeinwohl  seiner  Gattung 
bezieht;  nur  der  Theismus  ist  dieser  Tugend 

ftinstig;  ein  Theismus,  der  an  die  Often - 
arung  glaubt  und  nicht  mit  dem  schalen, 
die  Offenbarung  leugnenden  Deismus  der 
Tindal  und  Toland  zu  verwechseln  ist.  Die 
Atheisten,  welche  sich  mit  ihrer  Rechtschaffen- 
heit,  und  die  Schlechten,  die  sich  mit  ilirem 
Glilcke  brilsten,  die  einen  wie  die  andern, 
sind  meine  Widersacher.  Zugleich  wird  von 
Diderot  in  Bezug  auf  die  Seele  in  dieseni 
„ Essai * vom  Jahre  1745  deren  reingeistige 
Selbststiindigkeit  und  Unsterblichkeit,  sowie 
die  Freiheit  des  Willens  verktlndigt.  Nicht 
lange  jedoch  blieb  er  diesem  Glauben  treu. 
Im  Jahre  1747  verfasste  er  eine  kleine  Schrift 
^Promenade  d’un  sceptique “,  welche  er  nactv 
dem  Vor  worte  „im  Lande  des  philosophischen. 
Konigs“,  in  Preussen,  hatte  verdffentlichen 
wollen.  Aber  wahrscheinlich  hatten  Diderot’s 
Freunde  zu  friih  Larm  geschlagen;  denn 
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eines  Tages  erschien  ein  Polizeibeamter  bei 
Diderot,  hielt  Haussuckung  und  nahm  den 
,Spaxiergang  eines  Skeptikersu  mit.  Erst 
iia  Jahre  1831  wurde  derselbe  im  vierten 
Baade  der  „ Memoir es , Correspondence  et 
mrages  inedits  de  Diderot u veroffentliclit. 
Mit  schwindelnder  Zweifelsucht  parodirt  er 
darin  das  alte  nnd  neue  Testament  mitsammt 
der  darauf  gebauten  christlichen  Kirche,  niebt 
minder  aber  die  verscliiedenen  Richtungen  der 
einzelnen  Philosophenschulen , um  schliess- 
iieh  8ogar  den  Glauben  an  die  Daner  alles 
Hohen  und  Edeln  in  Abrede  zu  stellen  und 
nar  die  Lust  und  Selbstsucht  als  das  sieg- 
reich  Wirkliche  tibrig  zu  lassen.  Doch  war 
dieoe  Zweifelei  bei  Diderot  offenbar  nur  eine 
torflbergebende  Verstimmung,  nur  freilich 
mgieich  ein  Zeugniss,  dass  er  dem  Glauben 
den  Riicken  gekehrt  hattc.  Auf  der  zweiten 
Entwickelungs  - Stufe  seiner  philosophischen 
Ueberzeugung  ist  Diderot  Deist  oder  ver- 
unftglaubiger  Freidenker.  Als  solcher  be- 
;egnet  er  uns  in  den  „PensSes  philosophigues ** 
vl748),  die  er  in  drei  Tagen,  vom  Char- 
freitag  bis  Ostern,  niedergeschrieben  liaben 
»1L  Nachdem  das  Buck  dureft  Parlaments- 


befehl  verbrannt  worden  war,  wurde  es  so* 
jrieieh  wieder  gedruckt  und  heimlich  ver- 
breitet  Augenscheinlich  sind  diese  „philo- 
wphischen  Gedanken*  gegen  die  vom  Janse- 
niatischen  Glaubensstandpunkt  aus  verfassten 
„Gedanken“  von  Blaise  Pascal  gerichtet  und 
soefaen  in  ziemlich  losen  einzelnen  Satzen 
mit  daran  geknttpften  Erdrterungen  die  dort 
offen  geforderte  Unterwerfung  der  Ver- 
nanft  unter  die  Macht  der  Offenbarung  zu 
bekimpfen.  Der  Aberglaube  ersebeint  ibm 
rii  eine  grdssere  Beleidigung  gegen  Gottj 
als  der  Atheismus.  Der  Aberglaubische  sei 
dem  Atheisten  nicht  gewachsen,  nur  der 
Deist  konne  demselben  Stand  kalten.  Alles 
Geschwatz  der  Metaphysik  ist  Nichts  gegen 
emeu  einzigen  Grand  des  gesunden  Menschen- 
verslandes.  Aus  der  Hand  der  Metaphysiker 
and  keineswegs  die  grossen  Schlage  aus- 
segangen,  die  der  Atheismus  erhalten  bat, 
aondern  der  Experimentalphysik  haben  wir 
« mi  verdanken,  wenn  diese  gefthrliche 
Hypo  these  in  unseren  Tagen  wankt  Bei 
Hewton  und  seines  Gleicben  sind  ausreichende 
Beweise  fflr  das  Dasein  eines  hdchsten  und 
mtellieenten  Wesens  zu  findeu.  Die  Spitz- 
fiadigkeiten  der  Metaphysik  haben  die  meisten 
Zweifler  gemacht,  der  Kenntniss  der  Natur 
es  aufgespart,  wahre  Deisten  zu  machen. 
V*  a alien  Religionen  verdient  diejenige  den 
Vorzng.  deren  Wahrheit  die  meisten  Beweise 
flb  rich  und  die  wenigsten  Einwtirfe  gegen 
hat  In  diesem  Falle  ist  allein  die 
azturliche  Religion;  denn  man  hat  keinen 
fiawurf  gegen  sie,  und  alle  religiose  Refor- 
mrioren  vereinigen  sich  in  dem  Beweis  ihrer 
^shrheit  Die  Wahrheit  der  nattlrlichen 
Heligiun  verhilt  sich  zu  der  Wahrheit  der 


anderen  Religionen,  wie  das  Zeugniss,  das 
ich  mir  selber  gebe,  sich  zu  dem  Zeugnisse 
verhait,  das  ich  von  einem  Andern  erhalte, 
und  wie  das,  was  ich  selbst  empfinde,  sich 
zu  dem  verhhlt,  was  man  mir  sagt  Die 
kommenden  Jahrhnnderte  werden  die  natllr- 
liche  Religion  mit  neuem  Glanze  schmtieken, 
und  vielleicht  wird  sie  endlich  die  Blicke 
aller  Menschen  auf  Erden  auf  sich  ziehen 
und  wird  sie  alle  zu  ihren  Fitssen  vereinigen. 
Alsdann  werden  sie  nur  eine  einzige  Gesell- 
schaft  bilden  und  jene  seltsamen  Gesetze 
aus  ihrer  Mitte  verbannen,  die  nur  ftlr  den 
Zweck  ausgedacht  zu  sein  scheinen,  um  die 
Menschen  bdse  und  schuldig  zu  machen.  Sie 
werden  alsdann  nur  noch  die  Stimrae  der 
Natur  vernehmen  und  endlich  den  Anfang 
machen,  einfach  und  tugendhaft  zu  sein. 

Den  Uebergang  zur  dritten  Entwickelungs- 
stufe  der  Ueberzeugungen  Diderot’s  bilden 
zwei  in  der  Weise  der  Condillac’schen  Unter- 
suchungen  geschriebene  Abhandlungen.  Die 
erste  erschien  1749  unter  dem  Titel  „ lettre 
sur  les  aveugles  a Vusage  de  ceux  qui 
voient u und  enthalt  eine  Untersuchung  tlber 
die  Physiologic  der  Sinne.  Der  im  Jahr  1739 
in  Cambridge  verstorbene  blinde  Professor 
der  Mathematik  nnd  Physik,  Saunderaon, 
tritt  als  Sprecher  auf  und  bekfimpft  den  aus 
der  zweckmkssigen  Einrichtung  der  Schdpfung 
genommenen  Beweis  fttr  das  Dasein  Gottes. 
Dbgleich  diesen  Sprecher  Diderot  als  Gott- 
glSubigen  sterben  lhsst,  musste  er  doch  wegen 
dieses  Schriftchens  sechs  Monate  lang  ira 
Gefhngniss  zu  Vincennes  verbringen.  Es 
folgte  1751  die  Abhandlung  „ Lettre  sur  les 
sourds  et  muets M,  welche  eine  Untersuchung 
tiber  den  Ursprang  und  die  Bildung  der 
Sprache  enthalt  Durch  diese  beiden  Ab- 
handlungen blitzt  mehrfach  der  Gedanke, 
dass  der  Gottesglaube  mehr  Sache  zufalligen 
und  aus8ern  Uebereinkommens,  als  innerer 
Nothwendigkeit  sei.  In  der  Abhandlung, 
die  Diderot  unter  dem  Titel  „Pensees  sur 
V inter predtation  de  la  nature w im  Jahr  1754 
verbffentlichte,  tritt  er  mit  derneuen  Wendung 
seiner  Ansckauungen  schon  fester  auf,  indem 
er  hier  seine  aus  Leibniz  geschdpfte  und 
seitdem  festgehaltene  Lehre  von  den  mit 
Empfindung  begabten  Atomen  ' vortragt. 
Die  ewige  Materie  ruht  durchaus  in  sich 
selbst,  und  ist  kein  ausser  oder  tlber  ihr 
stehender  SchOpfer  und  Erhalter  in  ihr  denk- 
bar.  Die  Materie  ist  durchgeistigt  und 
empfindend  oder  allgemeine  Sensibilitat  Nicht 
zufallig  und  ausserlich,  sondern  aus  innerer 
Neigung  ziehen  sich  die  Atome  an,  die  alle- 
sammt  beseelt  und  thatig  sind , wenn  auch 
diese  Thatigkeit  und  Empfindung  auf  den 
niedern  Stufen  der  Weltcntwicklung  noch 
in  gebundenem  Zustand  ist  Seele  und  Geist 
erscheinen  nur  als  die  Steigerung  und 
Vollendung  der  unablassig  auf-  und  ab- 
wogenden  Stoffmischung.  „Wenn  der  Glaube 
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uns  lelirte  (so  lautet  Diderot’s  letzter  Satz), 
dass  alle  lebende  Wesen  aus  der  Hand  eines 
SchGpfers  hervorgegangen  seien,  so  dtlrfte 
der  seinen  eignen  Vermuthungen  hberlassene 
Philosoph  sich  lieber  die  Ueberzeugung 
bildeD  , die  bcseelte  Natnr  babe  von  Ewig- 
keit  her  ibre  besonderen  Stoffelemente  ge- 
babt,  welcbe  sicb  mit  einander  vereinigten, 
mid  der  aus  jenen  Elementen  entstandene 
Embryo  sei  sodann  durcb  eine  Heibe  von 
Bildungen  und  Formen  bindurcbgegangen 
und  endlicli  in  stetiger  Stufenfolge  zu  Be- 
wcgung,  Empfinden,  Denken,  Leidenscbaft, 
Sprache,  Reciit,  Wissenschaft  und  Kunst  ge- 
steigert,  so  wie  er  dergleicben  Entwickelungen 
kiinftig  noch  weiter  zu  durcblaufen  baben 
werdc.M  In  der  Abbandlung  „Sur  la  mature 
et  le  mouvement"  (1770)  ist  dieselbe  Grund- 
ansicbt  weiter  ausgefiikrt.  Ebenso  trSgt 
Diderot  in  der  Schrift  „Entretien  en  d'Alem- 
bert et  Diderot  ou  Le  reve  de  d’Alembert* 
welcbe  ini  Jalir  17G9  verfasst,  aber  erst  1831 
aus  seinem  Nachlasse  an’s  Licbt  getreten 
ist,  seine  Lebre  von  den  beseelten  und  selbst- 
thiitigen  Atomen  vor,  die  dann  der  liber  der 
Unterbaltung  eingesclilafene  d’Alembert  mit 
in  den  Scblaf  hinlibernimmt  und  im  Traume 
unwillktirlich  fortspinnt,  indem  er  den 
Wacbenden  Rede  und  Antwort  stekt.  Aus 
spinozistiscb-leibniziscben  S&tzen  und  neuliin- 
zugetretenen  pbysiologiscben  Anscbauungen 
wird  die  Lebre  vom  unendliclien  Kreislaufe 
des  Lebens  zusammengewebt.  Allcs  wechselt 
und  wandelt  vorllber,  nur  das  Ganze  ist 
bleibend  und  unwandelbar.  Es  giebt  keine 
Individuen,  sondeni  nur  ein  ciuziges  grosses 
Individuum,  das  All.  Das  Leben  der  In- 
dividuen ist  eine  Folge  von  Ilaudlungen  und 
Gegenbandlungen , die  icb  lebend  als  eine 
in  sicb  bestebeiide  Gesammtbeit,  todt  dagegcn 
in  den  einzelnen  Stofftheilen  vollziebe.  Ge- 
boren  werdcn,  leben  und  vergeben  beisst 
nur  die  Form  ver&ndern.  Aucb  der  Menscli 
ist  in  steter  Wandlung  und  Umbildung,  wie 
die  Natur.  Er  ist  desnalb  Icb,  d.  h.  er  bat 
nur  desbalb  das  Bewusstsein  eines  in  sicb 
cinbeitlicben  und  stetig  zusammenbangenden 
Wesens,  weil  die  Veranderungen,  die  er 
durchlfiuft,  nur  langsam  und  alkn&lig  vor 
sicb  geben  und  daber  die  abziehende  Ver- 
anderuug  noch  in  die  konimende  binliber- 
greift.  Freicr  Wille  ist  unmdglicb,  denn  der 
Wille  entspringt  immer  aus  eiuer  innern  oder 
aussern  Bewegung,  aus  irgend  welcbem  gegen- 
w&rtigen  Eindruck,  aus  eincr  Erinnerung, 
einer  Leidenscbaft,  einem  Zukunftsplane. 
Die  Willensfreiheit  ist  also  nur  ein  leeres 
Wort,  die  jedesmalige  Handlung  ist  die 
nothwendigc  Folge  einer  sebr  zusammen- 
gesetzten,  aber  in  sich  einheitlichen  Ursache. 
Die  Psychologie  ist  nicbts  als  Nerven- 
physiologic;  in  der  Beschaffenheit  und  den 
Bedingungen  unserer  Sinneswerkzeuge  liegen 
aucb  die  Bedingungen  und  die  Besckaffen- 


lieit  unseTs  sittlicben  Verbaltens.  Unsere  Be- 
grifle  mdgen  sicb  in  tausend  verschiedenen 
Weisen  iindern,  so  bleibt  das  Wesen  von 
Gut  und  Bose  dock  unabhilngig  und  unver- 
iinderlich.  Die  Sittlicbkeit  ist  ein  Gefflhl 
des  Wobltbuns,  welches  das  menschliche  Ge- 
schlecbt  tlberhaupt  umfasst  und  ein  Gefilhl, 
das  weder  falscli  nocb  cbimHriscb  ist.  Der 
cbristlicbe  Unsterblicbkeitsglaube  (scbreibt 
Diderot  176G  in  einem  Brief  an  den  Bild- 
hauer  Falconet)  ist  ein  Wahnsinn;  Unsterb* 
licbkeit  ist  nur  Fortleben  im  Andenken 
kommender  Gescblecbter. 

K.  Rosenkranz,  Diderot’s  Leben  und  Werkc. 

1866  (in  2 Banden.) 

Dill  vinos,  siehe  Areios  Didymos. 

Did*>  'tlios,  genannt  Planetiades,  war 
ein  Kyniker  zu  Anfang  des  zweiten  cbrist- 
liclien  Jabrbunderts , welcbem  bei  Plutarch 
Aeusserungen  gegen  die  Orakel  in  den  Mund 
gelegt  werdcn. 

Dietz.  Johann  Christian  Friedrich, 
war  1765  m Wetzlar  geboren,  seit  1789  Sub- 
rector  zu  Gllstrow  (im  Mecklenburg’schen)  und 
seit  1804  Rector  in  Ratzeburg,  spftter  Pfarrer 
in  Zietben  bei  Ratzeburg  und  starb  1834  in 
Ratzeburg.  Unter  seinen  zahlreichen  Scbriftcn 
befinden  sich  aucb  einige  pliilosopbische,  die 
im  Geiste  Kant’s  abgefasst  sind.  KSmlicb: 
Antitbeiitet  oder  Prllfung  des  von  Herrn 
Hofrath  Tiedemann  in  seinem  Theaetet  auf- 
gestellten  philosopbischen  Systems  (1798\ 
Beantwortung  der  idealistiscben  Briefe  Tiede- 
mann’s  (1801),  Die  Philosophic  und  der  Pliilo- 
sopb  aus  deni  wabren  Gesichtspunkt  und  mit 
Ilinsicbt  auf  die  beutigen  Streitigkeiten  be- 
tracbtet  (1802),  und:  Ueber  Wissen,  Glauben, 
Mysticismus  und  Skepticismus , ein  Vortrag 
(1808). 

Dikaiarchos,  aus  Messene  (Messana) 
gcblirtig,  war  ein  persdnlicher  Schliler  des 
Aristotcles  und  zugleich  Rhetor  nnd  Geo- 
meter. Er  soil  zwei  Werke  „liber  die  Seele“, 
beide  in  Gespracbsform,  verfasst  baben,  von 
denen  das  eine  nach  Korinth,  das  andere 
naclt  Lesbos  verlegt  war.  In  der  Seelen- 
lelire  wich  er  von  Aristoteles  darin  ab,  dass 
ct  die  Seele  nicbt  als  ein  unabhilngig  vom 
Kiirpcr  filr  sich  bestebendes  W’esen,  sondern 
nur  als  das  Ergebnias  aus  der  Miscliung  der 
Stoffe  zu  einem  lebendigen  Lcibe,  daber  in 
ibrem  Dasein  an  diesen  gebunden  und  durcb 
alle  Theile  desselben  sich  verbreitend,  aber 
aucb  mit  demselben  vergUnglicli  vorstellte. 
Mit  dieser  Anschauung  vom  Wesen  der  Seele 
wusste  er  zugleich  eine  Weissagung  durch 
TT&ume  und  im  Zustande  der  Entztlclcung  in 
Einklang  zu  bringen.  Im  Uebrigen  setzte 
er  die  hochste  Tbiltigkeit  der  Seele  und 
damit  die  walire  Philosophic  nicbt  in  das 
Denken,  sondern  in  die  sittliche  Kraft  und 
deren  praktische  Betbfitigung  im  ganzen 
Leben  des  Menschen. 

Dinanto,  siebe  David  von  Dinant. 
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Dinomachos  wird  bei  Cicero  und 
Klcmens  von  Alexandrien  als  ein  Philosoph 
^enannt , der  das  hdchste  Gut  zwar  in  der 
Lost  suchte,  aber  die  Tugend  f itr  gleich 
werthvoll  und  unerlasslich  erkUirte.  Zu 
welcher  Schule  derselbe  gehSrt  babe,  er- 
ffchren  wir  nicht. 

DiudAros,  aus  Aspendos  (in  Pamphylien) 
gebflrtig,  wird  als  ein  asketischer  Pytha- 
goreer  bezeichnet,  welcher  zuerst  die  Tracht 
der  Kyniker  angenommen  babe.  Er  bltihte 
im  Anfauge  des  dritten  vorcbristlicben  Jahr- 
hoaderts.  Von  Scbriften  desselben  ist  uus 
oichts  Uberliefert. 


Diodd  r os  wird  bei  Xenophon  als  ein 
Genosse  des  sokratischen  Kreises  erwftbnt 

Dioddros,  mit  dem  Beinamen  Kronos, 
war  aus  Jasos  in  Karien  gebllrtig  und  ein 
scharfsinniger  Dialektiker  der  megariscben 
Schule,  welcher  aus  Verdruss  tlber  die  ihm 
von  dem  Megariker  Stilpon  an  der  Tafel  des 
Ptolemaios  Soter  (307  v.  Chr.)  beigebracbten 
dialektischen  Niederiage  gestorben  sein  soli 
ond  seine  Dialektik  auf  seine  fiinf  Tcichter 
vererbte.  Besonders  erwaluit  werden,  neben 
seinen  dialektischen  TnigschlUssen , seine 
L'ntersuchungen  tlber  die  Bewegung,  die  von 
ihm  fflr  unmdglicb  erklart  wird,  und  tlber 
•lie  UnmUglichkeit  des  Uebergangs  von  einem 
in  den  andern  Raum,  feruer  tlber  die  Dcnk- 
barkeit  der  Veranderung  oder  Uber  das 
Mdgliche  und  Unmdglicbe.  Aucb  soli  er  die 
Behauptunff  aufgestellt  baben,  dass  es  keine 
bedeutungslose  oder  zweideutige  Worte  gebe, 
da  immer  nur  diejenige  Bedeutung  der  Worte 
moglich  sei,  die  der  Redende  thatsachlich  im 
Sinne  habe. 

Dioddros  aus  Tyros  (in  PhOnizien),  ein 
Peripatetiker  im  zweiten  vorchristlichen  Jahr- 
hondert  und  Nachfolger  des  Kritolaos  in  der 
Leitung  der  Schule.  Er  suchte  mit  den 
ethischen  Bestimmungen  des  Aristoteles  die 
abischen  und  epikureiscben  Anschauungen 
an  vereinigcn  und  setzte  das  hbcbste  Gut 
oder  die  GlUckseligkeit  in  ein  scbmerzloses 
nod  tugendhaftes  Leben. 

Dioddros,  ein  Epikuraer,  dessen  (von 
Seneca  berichteter)  Selbstmord  von  den 
fihrigen  Jlingern  Epikur’s  als  mit  dessen 
yorachriften  nicht  tlbercinstimmend  miss- 
hilligt  wurde. 

Diodotos  (aucb  Theodotos  genannt) 
ein  Platoniker  des  dritten  christUchen 
Jihrlranderts,  der  in  Athen  lebte. 

IHodotos,  ein  Stoiker,  war  Cicero’s 
JUtrer  und  starb  bei  ihm,  zuletzt  erblindet, 
•ft’g  Jahr  60  v.  Chr. 

Diodotos  aus  Sidon,  ein  Bruder  des 
Boahos,  wird  bei  Strabon  als  ein  Peripatetiker 
dtt  ersten  christlichen  Jahrhunderts  genannt. 

Diogenes  aus  Apollonia  (in  Kreta)  ge- 
btrrtig,  lebte  znr  Zeit  des  Anaxagoras  und 
Demokritos  in  Athen  uud  schloss  sich  in 
vor  der  Schrift  des  Anaxa  oras  ver- 

k,  laaMhultdi, 


(Jffentlichten  Werk  „ tlber  die  Natur14,  aus 
welchem  sich  bei  dem  Neuplatoniker  Sim- 
plikios  einige  Bruchsttlcke  tinden,  an  die 
Naturphilosophie  der  altern  jonischen  Schule 
an.  Indem  er  mit  Anaximenes  die  Luft  als 
Urgrund  and  Urstoff  festhielt,  aus  welchem 
durcli  Verdtlnnung  und  Verdichtung  oder  Er- 
warmung  und  Erkaltung  alle  Veranderungen 
in  der  Natur  hervorgehen  und  welche  als 
warme  Lebensluft  ihm  zugleich  den  Seelen- 
stoff  vertritt,  legte  er  diesem  Urwesen  zugleich 
geistige  Eigenschaften  eines  denkendeu  und 
verntlnftigen  Wesens  bei,  welches  Alles  durch- 
dringt  und  in  Thieren  und  Menschen  das 
Seeleiileben  hervorbringt.  Aus  der  Bertihrung 
des  im  Gehirn  befindlicheu  Luftgeistes  mit 
den  aussem  Eindrilcken  leitet  er  die  Sinnes- 
empfiudungen  her,  und  aus  ciner  theilweisen 
oder  ganzlichen  Verdrangung  der  Luft  durch 
das  Blut  werden  Schlaf  und  Tod  erklart, 
wahrend  Lust  und  Unlust,  Lebensmuth  und 
Wohlsein  auf  das  Mischungsverhaltniss  mit 
dem  Blute  zurUckgeftthrt  werden. 

Diogenes  wird  als  Schiiler  des  Demo- 
kriteers  Metrodoros  aus  Chios  genauut. 

Diogenes,  der  Kyniker,  stammte  aus 
Sinope  am  schwarzen  Meere  und  war  der 
Sohn  eines  Wechslers,  musste  aber  wegen 
Theilnahme  an  der  FalschmUuzcrei  seines 
Vaters  fliichtig  gelien.  Er  kam  nach  Athen 
zu  Antisthene8  und  tlbertraf  diesen  scinen 
Meister  bald  an  Abhartuug  und  BedUrfuiss- 
losigkeit,  so  dass  er  den  Beinamen  „der  Hundu 
erhielt  und  von  Platon  „der  rasende  Sokrates44 
genaunt  wurde.  Als  wandernderSittenprediger 
hielt  er  sich  aucb  viel  in  Koriuth  auf,  tiel 
gelegentlich  Seeraubern  in  die  Hande,  welche 
ihn  an  den  Korinthier  Xeniades  verkauften, 
der  ihm  die  Erziehung  seiner  Sdhne  anver- 
traute.  In  diese  Zeit  fallt  seine  Begegnuug 
und  Unterredung  mit  dem  makedonischen 
KOnig  Alexander , welchem  der  in  Bettler- 
kleidung  in  einer  Tonne  hausende  und  seinen 
Unterhalt  sich  erbettelnde  Philosoph  die  Worte 
abnothigte:  Ware  ich  nicht  Alexander,  so 
mSchte  ich  Diogenes  sein!  Er  war  durch 
seinen  frischen  naturwtichsigen  Humor  im 
Verkehr  mit  Menschen  die  volksthttmlichste 
Figur  des  griechischen  Alterthums  und  starb 
323  v.  Chr.  in  Korinth,  wo  er  durch  ein 
feierliches  Begrabniss  und  ein  Grabmahl  ge- 
ehrt  wurde.  Als  seine  Schuler  werden  Krates 
aus  Theben,  Stilpon  aus  Megara,  Onesikritos, 
der  Begleiter  Alexanders  auf  seinen  Zug 
nach  Asien  und  Monimos  aus  Syrakus  ge- 
nannt. Scbriften  hat  er  keine  hinterlassen. 
Augeblicli  von  ihm  verfasstc  Briefe  sind  ihm 
spater  untergeschoben  worden.  Dagegen  sind 
einzelne  derbe  Witzreden  und  kynische  Kraft- 
sprUche  von  ihm  Uberliefert  worden.  Eine 
Abhandlung  „Diogenes  der  Cyniker  oder  die 
Philosophic  des  griechischen  Proletariates14 
findet  sich  in  Ghttling’s  gcsaramelten  Ab- 
handlungcn  (I,  251  fF.). 

16 


Digitized  by  Google 


Diogenes 


242 


Dionysius 


Diogenes  biess  auch  ein  Kyniker  unter 
Vespasian,  der  wegen  seiner  Schmftkungen 
gegen  die  kaiserlicbe  Familie  ausgepeitscht 
wurde. 

Diogenes,  der  Ladrticr  genannt,  sei 
es  von  seiuem  Gebnrtsorte  Laerte  in  Cilicien 
odor  nach  Andern  naeh  seinem  Vater  Laertes, 
lebte  zu  Ende  des  zweiten  und  zu  Anfang 
des  dritten  Jahrhunderts  und  war  der  Ver- 
fasser  eines  Werkes  in  zebn  Bttchern  „Ueber 
Leben,  Meinungen  und  Anssprliche  bertlkinter 
Philosophen44,  welches  von  Meibom  mit  la- 
teiuischer  Ueoersetzung  und  Anmerkungen, 
nebst  dem  im  Jahr  1652  erschienenen  Commen- 
tare  des  Meuage  (Menagius^  zu  Amsterdam 
1602,  in  2 Biinden,  neuerdings  von  Cobet 
(Paris,  1850)  griechisch  und  latcinisch  heraus- 
gegeben  wurde,  in  deutscher  Uebersetznng 
mit  Anmerkungen  von  J.  F.  und  Ph.  L.  Snell 
(Giessen,  1806),  Er  zeigt  sicli  in  seinem 
Werkc,  welches  als  Materialiensammlung  ftlr 
die  Quellenkunde  der  griechischen  Philosophic 
vou  Werth  ist,  bei  einer  eklektischen  Haltung 
dock  vorzugsweise  der  Geistesrichtung  des 
Epikuros  befreundet,  welchcn  er  auch  mit 
besonderer  Vorliebe  und  grosser  Weitlftufig- 
kcit  behandqlt. 

Nietzsche,  Fr.,  Beitriige  zur  Quellenkunde  und 

Kritik  des  Laertius  Diogenes.  1870. 

Diogenes  heisst  auch  ein  Neuplatoniker 
des  vierten  christlichen  Jahrhunderts,  der  in 
den  Bricfen  des  Kaiser  Julian  erwfthnt  wird; 
ferner  ein  Stoiker  aus  Ptolemais,  der  bei 
Diogenes  Laertius  erwfthnt  wird,  auch  ein 
PhOnizier,  der  als  Neuplatoniker  des  sechsten 
christlichen  Jahrhunderts  ein  Zeitgenosse  des 
l)amaskio8  war,  und  endlich  ein  Epikureer 
aus  Tarsus,  dessen  Lebeuszeit  nicht  nftlier 
bekannt  ist, 

Diogenes  aus  Seleukia  am  Tigris,  daher 
auch  der  Babylonier  genannt,  war  ein  Schuler 
des  Chrysippos  und  Nachfolger  des  Zenon 
ans  Tarsos  auf  dem  Lehrstuhle  der  Stoa  in 
Athen,  von  wo  er  im  Jahr  156 — 155  v.  Chr. 
schon  hochbetagt  mit  Kritolaos  und  Kar- 
neadesalsMitglied  der  beriihmten  athenlschcn 
Gesandtschaft  nach  Rom  kam.  In  seiner 
Lehre  unterschied  er  das  Gute,  als  das  nach 
der  vcrniinftigen  Natur  des  Menschen  Vol- 
lendete,  worin  auch  alleiu  die  Tugend  bestehe, 
genau  vom  Ntltzlichen,  als  bloss  zufftlliger 
Folge  des  Guten.  Demgemftss  setzte  er  das 
hochste  Gut  in  die  verntlnftige  Wahl  dessen, 
was  der  Natur  gemftss,  und  in  die  Vermeidung 
dessen , was  ihr  zuwider  sei.  Zu  seinen 
SchUlern  (Diogenisten)  gekdrte  Krates  aus 
Mallos  (in  Cilicien)  und  der  Chronikschreibcr 
Apollodoros. 

Diogenianos  wird  als  Stoiker  der 
Kaiscrzeit  bei  Plutarch , ein  anderer  als 
Perinatetiker  bei  Eusebius  erwfthnt. 

Dioklei(l<*s  wird  als  ein  Schuler  des 
Megarikers  Eukleides  (Euklid)  unter  den 
Philosophen  der  megariseken  Schule  genannt. 


Dioklds  aus  Karystos  (in  EubSa),  ein 
Arzt  aus  der  Scliule  des  Theophrastos,  zfthlte 
zu  der  ftltem  peripatetischen  Schule  aus  dem 
dritten  vorchristliclien  Jahrhundert. 

Dioklt's  aus  Magnesia  war  der  epiku- 
reischen  Geistesrichtung  befreundet  unu  ein 
Gegner  des  zur  Schule  des  Sextius  in  Rom 
zur  Zeit  der  Kaiser  Augustus  und  Tiberins 
gehorenden  Sotion.  Aus  seinen  beiden  Werken 
^Lebensbeschreibungen  der  Philosophen44  und 
„Abris3  der  Philosophen44  hat  der  Laertier 
Diogenes  in  seinem  Sammelwerke  Vieles 
geschopft. 

Dioklt's.  ein  Pythagoreer,  wird  als  ein 
Schuler  des  Eurytos  unter  den  Nachfolgeru 
des  Philolaos  genannt. 

Diomen£s  ans  Smyrna  wird  als  An- 
hilnger  des  Demokritos  und  als  Lelirer  des 
Anaxarchos  aus  Abdera,  des  Begleiters 
Alexanders  des  Grossen,  genannt. 

Didn  war  ein  Akademiker  des  letzten 
vorchristliclien  Jahrhunderts,  der  als  Schuler 
des  Antiochos  aus  Askalon  in  Alexandrien 
lebte  und  als  Mitglied  einer  alexandrinischen 
Gesellschaft  zur  Zeit  Cicero’s  in  Rom  umkam. 

Dion  aus  Prusa  in  Bitkynien,  mit  dem 
Ehrenbeinamen  Chrysostomos  (Golumund),  als 
welcher  er  sicli  in  semen  Reden  r,gegen  die 
Philosophen*4  und  „gegen  den  Musonios44  als 
Gegner  der  Philosophic  zeigte,  wurde  als 
Lehrer  der  Rhetorik  unter  Domitian  aus  Rom 
verbannt,  wohin  er  jedoch  nach  weiten 
Wauderungen  durch  viele  Lftnder  unter 
Trajan  zurilckkehrte , bei  welch em  er  als 
populftrer  Moralphilosoph,  in  cynischer  Pliilo- 
sophentracht  mit  wortreichen  Iteden  auf- 
tretend,  in  Gunst  stand. 

Dionysios  Aigeus  (aus  Aigion  in 
Achaja  gebtlrtig)  war  ein  Arzt  mit  skep- 
tischer  Richtung  und  zfthlt  desshalb  zu  den 
Nachfolgern  des  Skeptikers  Ainesidemos. 

Dion>  sios  aus  Herakleia  (lleracleotes) 
war  ein  Stoiker  des  letzten  vorchristlichen 
Jahrhunderts  aus  der  Schule  des  Poseidonios 
und  wird  als  Lehrer  des  Rflmers  Atticus  in 
Athen  genannt,  Er  wurde  aber  seiner 
Schule  untreu,  indem  er  zu  den  Kyrenaikern 
oder  den  Epikureern  tiberging  und  daher 
^der  Abtrtlnnige44  genannt  wurde. 

Diouynoddros  aus  Chios  war  ein 
Sophist,  welchen  Platon  im  Dialog  „Enthyde- 
mos44  als  dialektisehen  Klopffechter  einfUhrt. 

Dionysius  Areopagita  (der  Areo- 
pagite.)  In  der  Apostelgeschichte  (17,  34^ 
wird  erzftlilt,  dass  in  Athen  ein  gennsser 
Dionysios,  welcher  Beisitzer  des  Areopags 
war,  durch  den  Apostel  Paulas  zum  Glauben 
an  Jesus  bekehrt  worden  sei.  Der  Philosoph 
Aristides  nennt  in  seiner  im  Jahr  131  unter 
dem  Kaiser  Hadrian  abgefassteu  Schutzschrift 
fUr  die  Christen  diesen  Areopagiten  Dionysios 
als  ersten  Bisckof  von  Athen  einen  Mann 
w'underbar  an  Glauben  und  Weisheit,  der 
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ein  klares  Bekenntniss  seines  Glaubens  ab- 
felegt  und  nach  schweren  Martern  mit 
^lorreichem  Tode  als  Blutzenge  fftr  die 
Wttiichkeit  des  Christenthums  gestorben  sei. 
Nun  aber  waren  schon  im  Jahre  533  von 
der  kirchlichen  Partei  der  Monophysiten  ge- 
wisse  bis  dahin  in  der  Kirche  ganz  unbe- 
kannte  Schriften  erwilhnt  worden,  weiche 
eben  diesem  Areopagiten  Dionysios  beigelegt 
warden.  Es  steht  jedocli,  nachdem  die  Un- 
echtheit  derselben  schon  von  dem  Humanisten 
Latirentius  Valla  (1415 — 1465)  behauptet 
worden  war,  fiber  alien  Zweifel  fest,  dass 
dieselben  erst  am  Ende  des  ftinften  oder  am 
Anfange  des  sechsten  Jahrhnnderts  verfasst 
sein  konnten,  da  ihr  Verfasser  augenschein- 
lich  alle  Kirchenvfiter  der  ersten  tfinf  Jahr- 
htmderte,  sowie  die  Schriften  der  Neu- 
latoniker  Plotinos,  Jamblichos  und  Proklos 
ennt  und  von  kirchlichen  Gebrfiuchen  spricht, 
weiche  erst  Jahrhunderte  nach  den  Zeiten 
des  Apostel  Paulus  aufgekommen  sind.  Diese 
Schriften  ffihren  die  Titel  „iiber  die  gdttlichen 
Namen“,  „tiber  die  mystische  Theologie**, 
^fiber  die  himmlische  Hierarch  iew  und  „llber 
die  irdische  Hierarchie*,  wozu  noch  eine 
Anzahl  von  Briefen  kommen.  In  alien 
diesen  Schriften  zcigt  sich  ein  Aufbau  der 
christlichen  Lehre  und  Weltanschauung  unter 
wesentlich  neuplatonischen  Einflilssen,  indem 
der  Verfasser  vorzugsweise  an  Plotinos  und 
demnachst  an  Jamblichos  und  Proklos  an- 
knflpft.  An  die  Lehren  dieses  letzten 
ravstisch-christlichen  Neuplatonikers  schloss 
sich  Maximus  Confessor  (580  — 662)  als 
Commentator  an.  Nachdem  diese  fklschlich 
dem  Areopagiten  Dionysios  beigelegten  Bficher 
tm  Jahr  827  als  ein  Geschenk  des  griechischen 
Kaisers  Michael  IL  (Balbus)  an  Ludwig  den 
Frommen  gelangt  waren,  der  sie  dem  Abt- 
Bibliothekar  von  St.  Denis  in  Paris  tiber- 
geben  hatte,  wurde  von  diesem  eine  lateinische 
L'ebereetzung  der  Bficher  veranstaltet.  Spfiter 
reranlasste  Karl  der  Kahle  den  an  seinem 
Hofe  verweilenden  Philosophen  Johannes 
Seotus  Erigena  zu  einer  neuen  Uebersetzung 
derselben.  Dieser  Letztere  sab  in  dem 
Areopagiten  einen  „grossen  und  gbttlichen 
Offenbarer*  und  schdpfte  aus  demselben  die 
wesentlichen  Grundgedanken  des  theologisch- 
philosophischen  Systems  ^ das  er  in  seinen 
tUnf  Bfichern  *tiber  die  Eintheilung  der 
Natur*  entwickelte.  Die  Lehren  dieses  letzten 
oyRtisch  - christlichen  Neuplatonikers  fassen 
rich  in  folgenden  Grundanschauungen  zu- 
SMimen.  Verlass  die  sinnliche  Wahrnehmung 
»nd  geistige  Thatigkeit,  verlass  alles  Seiende 
®»d  Nichtseiende  und  steige  mfiglichst  ohne 
Erkenntniss  zur  Einheit  mit  demjenigen 
<®por,  der  fiber  ailer  Wesenheit  und  Er- 
kenntuiss  igt,  zur  fiberwesentlichen  und  ge- 
benuen  Gottheit,  zu  der  alien  Begriff  fiber- 
*fe»genden Urgflte  und  mit  sich  selbst  einartigen 
tachOnheit,  weiche  in  der  ureinen  Dreiheit 


vereinigt  sind.  Die  ganze  gottliche  Vater- 
8chaft  und  Sohnschaft  gelit  aus  von  der  fiber 
Alles  erhabenen  Urvaterschaft  und  Ursohn- 
schaft,  von  welcher  sie  uns  und  den  Uber- 
himmlischen  Gewalten  gescheukt  worden  ist. 
Die  allursilchliche  und  allerffillende  Gott- 
heit Jesu  enthfilt  die  mit  dem  Ganzen  zu- 
sammen8timmenden  Theile,  vollkommen  im 
Unvollkommenen  als  Urvollkommenheit,  un- 
vollkommen  im  Vollkommenen  als  Uebervoll- 
kommenheit,.  gestaltende  Gestalt  im  Gestalt- 
losen  als  Urgestalt.  Aus  Menschenliebe  zu 
unserer  Natur  herabsteigend  ist  der  Ueber- 
gott  Mann  geworden  und  hat  sich  uns 
unveriindert  und  unvermischt  mitgetheilt, 
ohne  durch  die  unaussprechliche  Entilusserung 
an  seiner  Ueberffille  etwas  zu  leiden.  Wenn 
alles  Seiende  aus  dem  Guten  ist,  so  ist  niclits 
Seiendes  aus  dem  Bdsen,  und  nicht  einmal 
das  Bfise  selbst  wird  sein  kdnnen,  weil  es 
sich  selbst  vernichten  wfirde.  Darum  hat 
es  nirgendwie  Theil  am  Guten,  wodurch  es 
fiberhaupt  ist  und  zur  Vollenduug  des  Ganzen 
dient.  Alles  Seiende  also,  so  weit  es  ist, 
ist  auch  gut  aus  dem  Guten ; so  viel  es  aber 
des  Guten  ermangelt,  ist  es  weder  gut,  noch 
seiend,  nicht  aus  Gott  und  nicht  in  Gott, 
nicht  fiberhaupt  und  nicht  zu  Zeiten.  In 
allem  Seienden  ist  die  gottliche  Vorsehung 
und  niclits  Seiendes  besteht  ohne  ihre  Sorge. 
Die  mfiglichste  Aehnlichkeit  und  Einigung 
mit  Gott  ist  das  Ziel  der  Hierarchie,  a.  h. 
derjenigen  heiligen  Ordnung,  Wissenschaft 
und  gottiilinlich  gestaltetcn  Wirksamkeit,  die 
ein  liild  der  urgottlichen  Schonheit  ist  und 
einem  Jeden,  der  an  ihr  Theil  nimmt,  die 
Vollendung  giebt.  Der  Ausgangspunkt  ailer 
Hierarchie  ist  die  gottliche  Seligkeit,  die  als 
heilige  Keinigung  und  Vollendung  die  fiber 
Ileinigung  und  Licht  erhabenste  Urvollendung 
isi  Die  Gereinigten  mfissen  frei  von  ailer  V er- 
mischung  vollendet  werden ; die  Erleuchteten 
mtlsseu  erffillt  werden  mit  gottlichem  Licht 
und  hingeftthrt  zura  geistigen  Scliauen;  die 
Vollendeten  mfissen  dem  Unvollkommenen 
entnommen  und  der  vollendendeu  Wissen- 
schaft des  angeschauten  Heiligen  tkeilhaftig 
werden.  Dagegen  mfissen  die  Reiniger  in 
der  Fttlle  ihrer  Keinigung  Andern  von  ihrer 
eignen  Keinheit  mittheilen;  die  Erleuchter 
mfissen  als  hellere  Geister  ihr  Uberstrdmendes 
Licht  Solchen  mittheilen,  die  desselben  wfirdig 
sind;  die  Vollender  aber  mfissen  die 
Vollendeten  in  der  allerheiligsten  Weihe  der- 
jenigen W’issenschaft  vollenden,  die  das 
HeiUge  geschaut  hat.  So  wird  jede  Reihe 
der  hierarchischen  Ordnung,  ihrer  Eigen- 
thfimlichkeit  gemiiss,  aufgeffihrt  zum  Wirken 
mit  Gott;  aber  die  Ordnungen  der  himm- 
lrncken  Hierarchie  geniessen  der  gbttlichen 
Mittlieilungen  mehr,  als  die  Wesen  der 
irdischen  Hierarchie,  weiche  von  sinnlichen 
Symbolen  nach  dem  Mass  ihrer  Kraft  zur 
cingestaltigen  Vergbttlichung,  zu  Gott  und 
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gottlicher  Tugend  aufgeftihrt  werden,  indem 
ihnen  Gott  die  lieilige  Kraft  des  gdttlichen 
l^iesterthums  schenkt.  Was  den  Wesen  der 
himmlischen  Ilierarckie  vereint  gesclienkt 
wird.  das  wird  uns  durch  die  von  Gott  ein- 
gegebenen  Schriften  und  durcb  die  vorge- 
schriebenen  Einweihungen  in  der  FUlle  ge- 
sonderter  Symboie  gcgeben. 

Die  angeblichen  Schriften  des  Areopagiten 
Dionysius  iibersetzt  und  mit  Abhandluugcn 
begleitet  von  J.  G.  V.  Engelhardt  (1823.) 

Les  livres  du  Pseudo-Denys,  par  Le'on 
Montet.  (1848.) 

Diophantos,  auch  Ekphantos  genannt, 
wird  als  angeblich  altpythagoreischer  Schrift- 
steller  mit  einer  Schrift  *tiber  diis  Kdnig- 
thum“  aufgeftihrt. 

Dioskikrid£s  wird  als  eiu  Skeptiker 
aus  der  zweiten  Hklfte  des  zweiten  ehrist- 
lichen  Jalirhunderts  genannt 

Diotimos  oder  Theotimos,ein  Stoiker 
des  letzten  vorchristlichen  Jalirhunderts,  soli 
dem  Epikur  sittenlose  Briefe  untergeschoben 
haben  und  auf  Betrieb  des  Epikureers 
Zenon  hingerichtet  worden  sein. 

Diotogenls  wird  als  angeblich  alt- 
pythagoreischer Verfasser  zweier  Schriften 
„Uber  das  Konigthum44  und  „ttber  die  Heilig- 
keit**  aufgeftihrt 

Diplulos  wird  als  Sohn  Ariston’s  aus 
Chios  unter  den  iiltern  Stoikern  genannt 
Diphilos  aus  Bithynien  wird  neben 
seinem  Sohne  Demetrios  als  Stoiker  des 
zweiten  vorchristlichen  Jahrhunderts  ge- 
nannt 

Dius  wird  als  angeblich  altpythagorei- 
scher Schriftsteller  mit  einer  Schrift  *iiber 
die  Schdnheit4*  aufgeftihrt. 

Dominions  d e Flandria,  aus  Flandern 
gebilrtig,  hat  als  Dominikaner  und  stronger 
Anhknger  der  Lehre  des  Thomas  von  Aquino 
zu  Bologna  gelehrt,  wo  er  1500  starb.  Neben 
seiner  Bek&mpfung  der  Anhanger  des  Duns 
Scotus  und  der  Thomisten  laxerer  Observanz 
beschiiftigte  er  sich  auch  mit  Erlkuter  ungen 
der  Schriften  des  Thomas  tlber  Aristoteles. 
So  erschienen  von  ihm  namentlich  „In  XII 
lib r os  metaphysicae  Aristotelis  secundum 
expositionem  Doctoris  angelici  [d.  h.  des 
Thomas]  quaes  tiones 44  (Venedig,  149C)  und 
„In  D.  Thomae  Aquinatis  commcntaria  super 
librts  Poste riorum  analyticorum  Aristotelis 
(Venetiis,  1514),  ebeuso  „ (juaestiones  quod- 
libetales"  Venetiis  1500). 

Doniinicus  a Soto  (auch  kurz  Sotus 
oder  Soto  genannt)  war  1494  zu  Segovia 
geboren,  trat  in  den  Dominikaner  - Orden, 
studirte  in  Paris,  ward  Beichtvater  Karl’s  V., 
auf  dessen  Befehl  er  auch  1545  am  Triden- 
tinischen  Concil  Antheil  nahm,  zog  sich  aber 
spiiter  vom  Hofe  zurilck  und  lebte  und  lehrte 
zu  Salamanca,  wo  er  1560  starb.  Als  strengen 
Anhilnger  des  Thomas  von  Aquino  zeigt  er 
sich  in  der  handschriftlich  vorhandeuen 


Schrift  „ Commentarius  in  primam  et  secundam 
partem  Siunmae  S.  Thomae 44  und  in  den  ge- 
druckten  Werken  „De  natura  et  gratia 
libri  III",  "Commentarius  in  IV librwn  Sen- 
tentiarum  Petri  Lombardi 44  und  in  seinem 
in  spanischer  Sprache  veroffentlichten 
Katecnismu8  der  christlichen  Lehre.  Ausser- 
dem  hat  er  Erklilrungen  zu  mehreren 
Schriften  des  Aristoteles  und  zur  Einleitung 
des  Porphyrius  in  die  aristotelischen  Kate- 
gorien  verbffentlicht.  Endlich  ist  er  durch 
seine  dem  Don  Carlos  gewidmete  Schrift  „De 
just  'Uia  et  jure  libri  VII"  (Salamanca,  1556) 
ein  Vorliiufer  des  Hugo  Grotius  ge  worden. 

Dominos,  ein  Schiller  des  Neuplatonikers 
Syrianos  und  Mitschtller  des  Proklos,  hat 
sich  mehr  als  Mathematiker , wie  als  Philo- 
soph  ausgezeichnet  und  in  letzterer  Beziehung 
sich  vorwerfen  lasseu  mUssen,  dass  er  die 
Lehre  der  neuplatonischen  Schule  durch 
eigne  Einfillle  verderbt  habe. 

Dorbellus,  Nicolaus,  siehe  Nicolaus 
de  Orbellis. 

D6ros  aus  Arabien  (Ostjordanland),  eiu 
Freund  des  Neuplatonikers  Damaskios,  lebte 
zu  Anfang  des  ftinften  christlichen  Jahr- 
hunderts und  war  Anfangs  Peripatetiker, 
aber  durch  Jsidoros  ftir  die  neuplatonische 
Schule  gewonnen  worden. 

Dressier,  Johann  Gottlieb,  war 
1799  zu  Neukirch  bei  Bautzen  (in  der  Lausitz) 
geboren  und  Anfangs  Schullehrer,  studirte 
aber  seit  1823  noch  Theologie  und  wurde 
1831  Director  des  Schullehrerseminars  in 
Bautzen,  wo  er  1867  starb,  nachdem  er  seit 
1858  in  den  Iluliestand  getreten  war.  Er 
ward  durch  Beneke’s  Erziehungslehre  ftir 
dessen  Philosophic  gewonnen,  die  er  in  seinen 
Schriften  eifrig  vertrat.  In  diesem  Sinne 
sind  abgefasst  die  ^Beitrkge  zu  einer  bessern 
Gestaltung  der  Psychologie  und  PUdagogik**, 
in  2 Biiuden  1845  und  46,  auch  unter  dem 
Titel:  „Beueke  oder  die  Seelenlelire  als 
Naturwissenschaft,  eine  freimtlthige  Beleuch- 
tuug  der  von  ihm  entdeckten  Natuigesetze, 
welche  in  der  menschlichen  Seele  walten  und 
deren  Entwickelung  beherrschen.44  Nachdem 
Dressier  auch  eiue  „Praktische  Deuklehre44 
(1852)  veroffentlicht  hatte,  gab  er  nach  Beneke’s 
Tode  dessen  Lehrbuch  der  Psychologie  in 
3.  Aullagc  (1868)  heraus  und  vertheidigte 
seinen  Meister  gegen  den  Vorwurf  des 
Materialismus  in  der  Schrift:  „Ist  Beneke 
Materialist?  Ein  Beitrag  zur  Orientirung  Uber 
Beneke’s  System  der  Psychologie,  mit  Kttck- 
sicht  auf  verschiedene  EinwUrfe  gegen 
dasselbe44  (1862.) 

Dreves,  Georg,  war  1774  zu  Dobbersen 
in  Mecklenburg  - Schwerin  geboren,  studirte 
1791  Theologie  und  Philosophic  in  Jena, 
war  seit  1798  Conrector  in  Ludwigslust,  seit 
1803—1826  Prediger  in  Kalkhorst  bei  Liibeck 
und  starb  1832  auf  seinem  liittergute  Hoiken- 
dorf.  Abgesehen  von  einer  L'ebersetzung  von 
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Levesque  de  Pouilly’s  Theorie  der  ange- 
nehmen  Empfindungen  hat  Dreves  im  Geiste 
der  Kant’schen  Philosophie  zwei  Schriften 
ver5ffentlicht , n&mlich:  Resnltate  der  philo- 
sophirenden  Vernunft  fiber  die  Natur  des 
Vergnflgens,  der  Schdnheit  und  des  Er- 
babenen  (1793),  und:  Resultate  der  philo- 
sophireuden  Vernunft  fiber  die  Natur  der 
Sittlichkeit  (2  Theile),  1797  und  9a 

Drvsdn,  siehe  Bryson. 

Duxald*  Stewart,  siehe  Stewart. 

Duns  Scotus,  siehe  Johannes  Duns 
Seotus. 

Durandus,  Wilhelm,  war  im  letzten 
Viertel  des  dreizehnten  Jahrhunderts  in  dem 
zur  Diocese  Clermont  gehdrigen  Plecken  St. 
Pouryain  in  Auvergne  geboren  und  wird 
darum  gewdhnlich  Durandus  a Sancto  Portiano 
genannt.  Er  trat  zu  Clermont  in  den  Do- 
minikanerorden,  stndirte  in  Paris  Theologie 
and  Philosophie  und  wurde  dort  1313  Bacca- 
ianreus.  Als  Lehrer  in  Paris  und  in  Avignon 
erwarb  er  sich  durcli  seine  schlagfertige  Ge- 
wandtheit  im  Disputiren  und  Lbsen  schwie- 
riger  Probleme  den  Ehrennamen  des  Doctor 
resohitissimus , so  dass  ihn  der  Papst  Jo- 
hann XXIL  znm  Magisler  sancti  polatii  er- 
nannie.  Im  Jahre  1318  wurde  er  Bischof 
von  Puy-en-Velay  und  1326  von  Meaux 
und  starb  1332.  Anfangs  der  Thomisten- 
scbnle  zugethan,  trat  er  spater  in  wesentlichen 
Punkten  eben  so  als  Bestreiter  der  tho- 
raistischen  Lehre  auf,  wie  er  andererseits 
anch  die  Lehre  der  Scotisten  (Anh&nger  des 
Duns  Scotns)  bekSrapfte.  Abgesehen  von 
seiner  im  Jahre  1506  zuerst  in  Paris  ge- 
dnickten  Schrift  „De  origine  jurisdictionum 
five  de  jurisdictione  ecclesiastica  et  de  le- 
gibus*  hat  er  seine  scholaatische  Lehre  haupt- 
sichlich  in  dem  Werkc  „/«  sententias 
theologicas  Petri  Lombardi  com- 
mentator ium  libri  IV*  dargelegt,  wel- 
ches zuerst  1508  in  Paris  gedruckt  wurde. 
& erhob  sich  eben  so  fireimilthig  gegen  das 
Ansehen  des  Aristoteles,  wie  gegen  die  Ideen- 
lebre  des  Platon.  Die  Philosophie  besteht 
nicht  darin,  zu  wissen,  was  Aristoteles  und 
indere  Philosophen  gemeint  haben,  denn  sie 
»lle  haben  geirrt;  in  der  Theologie  dagegen 
ireniigt  es,  den  Sinn  derer  zu  erkennen, 
wetche  unter  der  Leitung  des  heiligen  Geistes 
•len  heiligen  Kanon  tiberliefert  haben,  weil 
bei  ihnen  kein  Irrthum  ist.  Soil  der  Glaube 
Verdienst  haben,  so  muss  er  fiber  das  Beweis- 
barc  hinausgehen;  die  Schwierigkeit  des 
Glwbcns  tr%t  zu  seiner  Verdienstlichkeit 
bo.  Es  giebt  eine  dreifache  Offenbarung 
Dottes:  einmal  durcli  das  Geschbpf,  dann 
<lttrch  die  Schrift,  endlich  durch  das  Leben. 
I^etetcre  jedoch  volleudet  sich  erst  durch  die 
Anschauung  Gottes,  welche  wir  gcgenwHrtig 
opeh  nicht  geniessen.  Wir  k8nnen  fiber 
'•men  und  denselben  Gegenstand  zugleich  auf 


natfirlichem  Wege  ein  Wissen  und  durch  die 
heilige  Schrift  ein  Glauben  erlangen,  welches 
dem  natUrlichen  Wissen  nur  eine  hbhcre 
Gewissheit  hinzuftlgt.  Alle  Erkenntniss  des 
Uebersinnlichen  liegt  nur  im  Glauben.  Der 
Grund  aller  Geschbpfe  liegt  nur  in  dem  Ge- 
danken  Gottes,  durch  welcheu  er  sein  Wesen 
denkt,  sofern  es  nach  verschiedeuen  Gaben 
mittheilbar  ist.  Darin  besteht  die  Ordnung 
und  Voll8tS.ndigkeit  der  Natur,  dass  alle 
diese  Grade  hervorgebracht  worden  bind,  und 
hiernach  hkngt  Alles  von  deu  Gedanken 
Gottes  ab,  welche  vor  den  Geschfipfen  sind. 
Diese  Gedanken  Gottes  sind  aber  in  seinem 
gbttlichen  Wesen  nur  als  Einheit  zu  denken, 
so  dass  nur  eine  Verschiedenheit  des  Ver- 
hftltnisses  unter  ihnen  stattfindet.  Die  Pormen 
der  Dinge  werden  von  Gott  nicht  einzelu 
und  gesondert  von  einander  gedacht,  sie 
haben  ihr  Bestehen  nur  in  seiner  Alles  ura- 
fassenden  Kraft,  und  nur  virtuell  werden  von 
ihm  alle  Dinge  ihrer  Art  nach  erkannt.  Es 
giebt  darum  nur  Eine  Idee  Gottes,  aber  viele 
ideale  Verhaltnisse,  weil  sein  Wesen  in  ver- 
schiedener  Weise  in  den  Geschcipfen  nacli- 
gebildet  werden  kann.  Der  Gedanke  des 
Allgemeinen  bildet  sich  nur  im  Verstande, 
dessen  Ueberlegung  oder  reflexive  Thiitigkeit 
sich  sowohl  zur  Bejahung,  wie  zur  Verneinung 
darauf  beschrkukt,  ob  die  von  den  Sinncn 
zugebrachten  und  in  der  Einbildungskraft 
bewahrten  Vorstellungen  passend  sind,  um 
miteinander  zu  einem  Urtheil  verbunden  zu 
werden.  Zwischen  dem  Gedanken  und  dcr 
Sache,  dem  gedachten  Gegenstande,  findet 
keine  wesentliche  Uebereinstimmung  statt, 
sondern  nur  ein  Verhilltniss  der  Conformitiit. 
Das  Allgemeine  drtickt  darum  nicht  etwas 
aus,  was  in  den  Dingen  selbst  ware.  Formell 
ist  also  die  Wahrheit  nicht  in  den  Dingen, 
sondern  nur  im  Verstande,  sofern  die  Gegen- 
stande als  gedachte  im  Verstande  sind.  Die 
allgemeine  und  die  individuelle  Natur  bilden 
zusammen  ein  und  dasselbe  Object  und  unter- 
scheiden  sich  nur  nach  der  Art  unsercr  Auf- 
fassung.  Mit  andern  Worten:  Gattung  und 
Art  bezcichnen  nur  auf  unbestimmte  Weise 
ebendasselbe , was  das  Individuum  auf  be- 
8timmte  Weise  darstellt.  Es  existiren  nur 
Individuen.  Die  Abstraction  des  Allgemeinen 
vom  Einzelnen  ist  die  Operation  desselben 
Verstandes,  der  auch  vom  sinnlicheu  Eiudruck 
afficirt  wird,  und  die  Annahme  eines  besondeni 
thatigenVer8tande8istebensoschreineFietion, 
als  die  Annahme  eines  tb&tigen  Sinnes  itber- 
flUssig  ist.  Das  Allgemeine  wird  erst  durch 
die  Operation  des  Verstandes  gebildet,  indein 
die  Sache  von  den  individualisirenden  Um- 
standen  oder  Bedingungen  abgetreunt  wird. 
Das  Allgemeine  ist  also  nicht  der  Ausgangs- 
puukt,  sondern  das  Ziel  des  Weges.  So  war 
Durandus  eiucr  der  Erneuerer  der  unter  dem 
Namen  des  Nominalismus  bekannten  mittel- 
alterlich  - scholastischen  Geistesrichtung. 
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Durandus  aus  Orleans  war  ein  zeit- 
genbsBischer  Ordens-  und  zugleich  Namens- 
genosse  des  Durandus  i\  S.  Porciano  und 
wurde  darum  auch  Durandus  der  Jiingere 
oder  D u r a n d e 1 1 u s genannt.  Er  versuchte 
dieLelire  des  „ Doctor  resolutissimus‘%  welche 
in  der  Schule  der  Dominikancr  lebliaften 
Widerspruch  erfahren  liatte,  in  einem  nur 
handschriftlich  auf  der  Nationalbibliothek  zu 
Paris  vorhandenen  Werke,  welches  kurz  nach 


der  Heiligsprechung  des  Thomas  von  Aquino 
verfasst  wurde,  in  alien  von  der  thomistischen 
Lehre  abweichenden  Punkten  zu  bekiimpfen 
und  zu  widerlegen. 

Duns  aus  Samos  war  ein  Schiiler  des 
Ari8totelesschiiler8  Theophrastos  und  liatte 
ilber  Leben  und  Lehren  der  Philosophen 
geschrieben,  woraus  uns  einige  Bruchstticke 
Uberliefert  worden  sind. 


E. 


Ehel,  Kaspar,  war  1594  oder  1595 
in  Giessen  geboren  und  zuerst  Rector  des 
Gymnasiums  in  Worms,  dann  Professor  der 
Logik  und  Metaphysik  zu  Marburg  und 
zu  Giessen,  wo  er  1664  starb.  Er  hat  als 
Aristoteliker  zunftchst  die  Metaphysik  ( Meta - 
physica,  pars  universalis  et  specialis , 1638, 
und  Apologia  pro  metaphysica  contra  Guil. 
Amesium , 1640)  bcarbeitet,  dann  aber  ein 
Compendium  der  peripatetischen  Logik  (1645) 
herausgegeben,  welches  wiederholte  Auflagen 
erlebt  und  ihm  den  Ehreunamcn  nCattorum 
Aristo teles*  verschaflft  hat. 

Ebenare  (Evenare),  siehe  Aben  Esra. 

Eberliard,  Johann  August,  war  1739 
in  Halberstadt  geboren  und  im  dortigen 
Gymnasium  Martineum  gebildet,  studirte  seit 
1756  in  Halle  Theologie , Philologie  und 
Philosophie  und  bildete  sich  hauptsachlich 
nach  den  englischen  Freidenkern.  Nachdem 
er  seit  1759  einige  Jahre  Hauslehrer  gewesen, 
wurde  er  1763  als  Conrector  am  Martinenra 
seiner  Vaterstadt  und  als  zweiter  Prediger 
in  seiner  Vaterstadt  angestellt.  Seit  1766 
lebte  er  als  Privatmann  zu  Berlin  in  eifrigem 
Verkehr  mit  Nicolai  und  Mendelssohn,  ilber- 
nahm  1768  eine  Predigerstelle  in  Berlin, 
spiiter  in  Charlottenburg,  und  wurde  1778 
nach  dem  Tode  des  Aesthetikers  Meier  als 
Professor  der  Philosophie  nach  Ilalle  be- 
nifen,  wo  er  durch  seine  Vorlesungen  in 
gros8em  Ansehen  stand  und  auch  durch 
seinen  Umgang  anregend  wirkte.  1m  Jahre 
1786  wurde  er  auswiirtiges  Mitglied  der 
Berliner  Akademie  und  starb  1809.  In  seinen 
Schriften  bewegt  sich  Eberhard  auf  dem 
Standpunkt  der  Leibniz  - WolfTsehen  Philo- 
sophie. Die  „Neue  Apologie  des  Sokrates 
oder  Untersuchung  der  Lehre  von  der  Selig- 
keit  der  Heiden*  (1772)  kntipfte  an  die  Er- 
brterung  der  Frage  liber  die  Seligkeit  der 
Heiden  vom  Standpunkt  der  rational istischen 
Aufkl&rung  eine  scharfe  und  einschneidende 
Kritik  des  kirchlichen  Lehrbegriffs  von  der 


Erbsiinde,  Genugthuung,  von  den  Gnaden- 
wirkungen  und  der  Ewigkeit  der  Hdllen- 
strafen.  Im  Jahr  1776  gewann  er  mit  seiner 
Abhandlung  „Allgemeine  Theorie  des  Den- 
kens  und  Empfindens44  (1776,  in  2.  Auflage 
1786)  den  Preis  der  Berliner  Akademie.  Bei 
dem  Antritte  seiner  Professur  in  Halle  lenkte 
er  in  der  Abhandlung  „Vom  Begriff  der 
Philosophie  und  ihren  Theilen44  (1778)  die 
AufmerKsamkeit  besonders  auf  die  Geschichte 
der  Philosophie,  und  aus  seinen  darliber  ge- 
haltenen  Vorlesungen  ging  die  Schrift  „A11- 
gemeine  Geschichte  der  Philosophic*  hervor 
(1788).  Als  Handbttcher  erschienen  von  ihm : 
„Vorbereitnng  znr  natlirlichen  Theologie  oder 
Veraunftlehrc  der  natlirlichen  Theologie44 
(1781),  ferner  „Sittenlehre  der  Vernunft44 
(1781)  und  „Kurzer  Abriss  der  Metaphysik 
mit  Rtlcksicht  auf  den  gegenwiirtigen  Zu- 
stand  der  Philosophic44  (1794),  worin  er  sich 
als  den  lctzten  wissenschaftlichen  Wortflihrer 
der  Leibuiz- WolfTsehen  Philosophie  kund 
gab.  Seine  ..Theorie  der  schbnen  Wissen- 
schaften44  (1783),  woran  sich  spiiter  sein  „Hand- 
buch  der  Aesthetik  ftir  gebildete  Leser44 
(1803  — 1805 , in  4 Biinden)  anschloss , ver- 
schaffte  ihm  in  der  Geschichte  der  Aesthetik 
einen  Platz.  Seinen  Leibniz- WolfTsehen 
Standpunkt  hielt  Eberhard  auch  der  Kant’- 
schen  Kritik  gegenilber  aufrecht,  durch  welche 
nach  seiner  Ueberzengung  die  bisherige 
Philosophie  so  wenig  aufgehoben  war,  dass 
Kant  vielmehr  in  Allem  irre,  worin  er  von 
Leibniz  abweiche  und  dass  dasjenige,  was 
Kant’s  Kritik  Wahres  enthalte,  Leibnizisch 
sei.  Zur  Bekiimpfung  der  „kritischen  Philo- 
sophic44 und  ihrer  Anhilnger  gab  Eberhard 
in  den  Jahren  1787 — 1792  ein  „Philosophisches 
Magazin44  lieraus,  wovon  16  Stlicke  in  4 
Biinden  erschienen.  Die  gleiche  Tendenz 
verfolgte  sein  „Philosophische3  Archiv* 
(1793 — 1795  in  2 Biinden.)  In  der  Abhand- 
lung „Ueber  eine  Entdeckung,  nach  der  alle 
neue  Kritik  der  Vernunft  durch  eine  altere 
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entbebrlich  gemacht  werden  soil**  (1790)  hat 
Kant  unter  spdttischer  Erwiderung  auf 
Eberhard’s  Angriffe  nachgewiesen , dass 
dessen  Standpunkt  ein  veralteter  sei. 

Eberstein,  Wilhelm  Ludwig  Gott- 
lob Freiherr  von,  war  1762  geboren  nnd 
lebte  auf  seinem  Landgnte  Molirungen  bei 
Sangerhansen,  wo  er  1805  starb.  In  seinen 
philosophischen  Anschauungen  auf  dem  Stand- 
punkte  Eberhard’s  sieli  bewegend,  war  er 
ein  grtindlieher  Kenner  der  neuern  Philo- 
sophic, mn  dercn  Darstellung  er  sich  in  seinem 
„Versuch  einer  Geschichte  der  Logik  und 
Metaphysik  der  Deutschen  von  Leibniz  bis 
auf  die  gegenwartigc  Zeit4*,  in  zwei  Bilnden, 
1794  und  1799)  Verdienste  erworben,  obwohl 
er  sich  darin  gegen  Kant  und  seine  Anhiiuger 
»olemiseh  verhielt.  Ausserdem  veroffent- 
ichte  er  eine  Schrift  „Ueber  die  Bescliaffen- 
leit  der  Logik  und  Metaphysik  bei  den 
sogenannten  reinen  Peripatetikern**  (1800) 
und  tiber  „die  uatlirliche  Theologie  der 
Scholastiker,  nebst  ZusStzcn  tiber  die  Frei- 
heitslehre  und  den  Bcgriff  der  Wahrheit  bei 
denselben**  (1803.) 

Ebert,  Johann  Jacob,  war  1737  in 
Breslau  geboren,  hatte  seit  1756  in  Leipzig 
studirt,  seit  1768  kurze  Zeit  als  Ilofnieister 
in  St.  Petersburg  gelebt  und  war  seit  1769 
Professor  der  Mathematik  und  Philosophic 
in  Wittenberg,  wo  er  1805  starb.  Abgesehen 
von  belletristischen  und  dichterischen  Zeit- 
schriften  nnd  Romanen,  die  er  herausgab, 
hat  er  im  Sinne  einer  Popularisirung  der 
WolfFschcn  Philosophic  und  im  Interesse  der 
Aufkl&rung  folgende  philosophische  Schriften 
veroffentlicht:  Von  der  wechselseitigen  Ver- 
einigung  der  Philosopliie  und  schdnen  Wissen- 
schaften  (1760),  Nhhcre  Unterweisung  in  den 
philosophischen  und  mathematischen  Wissen- 
schaften  (1773),  Unterweisung  in  den  Anfangs- 
gTtinden  der  Vernunftlehre  (5.  Anfl.  1790), 
Unterweisung  in  den  Anfangsgrtinden  der 
vomehmsten  Theile  der  praktischen  Philo- 
sophic (1784),  Der  Philosoph  fiir  Jedermann 
(1784). 

Ecliekl£$  aus  Ephesos  wird  als  Kyniker 
nnd  Schuler  des  Kleomenes  und  Kleombrotos 
bei  Diogenes  Laertios  erw&hnt  imd  andrer- 
seits  als  Lehrer  des  Menedtunos  genannt. 

Echckratfc*  aus  Phlifis  (im  Peloponnesos) 
wird  bei  Diogenes  Laertios  als  ein  Zeitge- 
nosse  des  Aristotelikers  Aristoxenos  erw&hnt, 
im  Platonischen  Dialog  Phaidon  aber  als  ein 
Pythagoreer  genannt. 

Echekrati<l6s  aus  Methymna  (auf  der 
Insel  Lesbos)  wird  als  ein  Aristoteliker  genannt, 
von  dem  Nichts  weiter  bekannt  ist. 

Eck,  Johann,  siehe  Mayer,  Johann, 
aus  Eck. 

Eckart  oder  Erkhart  (Eckehard, 
bisweilen  auch  A i chard  genannt)  oder  wie 
er  sich  selber  gewtflinlich  uennt:  Meister 
Eckhart  war  wahrscheinlich  nicht  in  Strass- 


burg,  sondern  in  Thtlringen  urn’s  Jahr  1260 
geboren,  und  trat  dort  in  den  Dominikauer- 
orden.  Von  seinen  Obern  fUr  das  Lehramt 
bestimmt,  studirte  er  in  Kdln  und  Paris, 
war  in  den  neunziger  Jahren  des  13.  Jahr- 
hunderts  Prior  in  Erfurt  und  Vicar  seines 
Ordens  fUr  ThUringen,  ging  im  Jahr  1300 
als  Lehrer  nach  Paris,  musste  aber  schon 

1303  nach  Deutschland  zurtickkehren,  wurde 

1304  Provincialprior  fUr  Sachsen  und  1307 
Generalvicar  fUr  die  Reformirung  der  Klostcr. 
In  den  Jahren  1311  und  1312  war  er 
wiederum  als  Lehrer  in  Paris  tliatig,  dann 
an  der  theologischen  Schule  in  Strassburg. 
Da  sich  seine  auf  der  Kanzel,  wie  in  einzclnen 
Tractaten  vorgetragenen  Lehren  und  Specu- 
lationen  mehrrach  mit  den  von  der  Kirchc 
beanstandeten  S&tzen  der  sogenannten  „Brii- 
der  des  freien  Geistes**  berilhrten,  so  kam  er 
bei  der  im  Jahr  1317  gegen  die  ketzerischen 
Begharden  erOffneten  Verfolgung  ebenfalls 
in  Verdacht  und  wurde  als  Prior  nach  Frank- 
furt versetzt,  wo  1320  eine  Untersuchung 
gegen  ilm  eingeleitet  wurde.  Aber  1321  bc- 
gegnen  wir  ihm  wieder  als  Lehrer  an  der 
Ilochschule  in  K6ln.  Im  Jahr  1325  wurde 
er  wegen  seiner  Lehren  abermals  in  Unter- 
suchung gezogen,  deren  Ausgang  er  jedoch 
nicht  erlebte,  da  er  1327  starb.  Im  Jahr 
1322  warden  vom  Papst  Johann  XXII.  elf 
seiner  Lehrs&tze  als  ketzerisch  verurtheilt. 
Indem  Meister  Eckhart  neben  kosmologischen 
Gedanken  des  Aristoteles  auch  die  Elemente 
der  neuplatonisch  - christlichen  Mystik  des 
an^eblichen  Areopagiten  Dionysius  in  sich 
aufnahm,  hat  er  auf  der  Grundlage  der 
Lehren  Alberts  des  Grossen  und  Thomas  von 
Aquino  weiter  gebaut,  urn  dem  heilsbegierigcn 
Volke  einen  andern  als  den  hergebrachten 
Weg  zur  Vereinigung  mit  Gott,  niimlich  durch 
unmittelbare  Vernunftanschauung,  zu  zeigen, 
er  kam  aber  dabei  durch  unbewusste  Um- 
deutung  der  ilberlieferten  christlichen  Glau- 
benssiitze  zu  einer  Ueberspannung  der  durch 
die  Schule  von  Sanct  Victor  in  Paris  zur 
Geltuug  gebrachten  Mystik  des  Ivirchen- 
glaubens.  Mit  sprachschijpferischer  Kraft 
hat  er  als  Volksprediger  zu  Strassburg  und 
Koln  die  tiefsinnigen  Gedanken  und  An- 
schauungen seiner  theosophischen  Mystik  in 
seiner  Muttcrsprache  eingebtirgert,  obwohl 
er  durch  die  tiberwiegend  metaphysische  und 
weniger  praktische  Richtung  seiner  Vortriige 
zwischen  Schule  und  Volk  in  einer  zwei- 
deutigen  Mitte  steht.  Die  zur  Kenntniss  der 
Anschauungen  des  Meisters  Eckart  diencuden 
Materialien  sind  in  dem  Werkc  „ Deutsche 
MystikerdosvierzehntenJalirhuudeits,  heraus- 
gegeben  von  Franz  Pfeiffer**  ira  zweiten  Bandc 
zum  ersten  Male  mit  grdsserer  Vollstindig- 
keit  im  Druck  veroffentlicht  worden.  Es 
sind  1)  Predigten  (S.  1 — 370),  2)  Tractate 
(S.  373 — 593),  3)  Spriiche  (S.  585—627)  und 
4)  Liber  positionum,  welches  162  Satze  mit 
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Erlauterungen  enth&lt  (S.  629  — 686).  Ala 
nnbegreifliches  und  unanssprechliches  Wesen 
(so  lehrt  Eckhart)  kann  sich  die  Gottheit 
niclit  offenbaren;  sie  wohnt  sich  selber  un- 
bekannt  in  dem  Nichts  dea  Nichts,  welches 
eher  war  ala  das  Nichts.  Aber  sie  bleibt 
und  mht  nicht  da,  wo  sie  der  Anfang  aller 
Wesen,  sondern  wo  sie  deren  Endziel  ist  und 
wo  alles  Wesen  vollendet  wird.  Erst  in  der 
Dreifaltigkeit  ist  die  ungenaturte  und  noch 
unoftenbare  Natur  ein  lebendiges  Licht,  das 
sich  selber  offenbart.  Die  genaturte  Natur  ist 
Nichts  als  Ein  Gott  in  drei  Personen  und  diese 
naturen  die  Kreatur.  Die  gdttliche  Natur 
ist  der  V a t e r , welcher  der  ungenaturten 
Natur,  so  nahe  ist,  wie  der  genaturten,  er 
ist  die  eigentliche  Vernunft  in  der  gdttlichen 
Natur,  und  diese  heisst  ein  Gebkren  und 
Sprechen.  In  Gott  ist  niclit  Zeit  noch  Raum, 
daher  ist  Vater  und  Sohn  zugleich  Ein  Gott, 
untcrschieden  nur  wie  Entgiessung  und  Eut- 
gossenheit;  in  der  gdttlichen  Einheit  aber 
ist  aller  Unterschied  aufgehoben,  der  Fluss 
in  sich  selber  verflossen.  Gott  ist  ohne  und 
liber  alle  Zahl,  er  haftet  an  Nichts,  schwebet 
in  sich  selber  und  ist  frei  von  alien  Dingen; 
er  ist  das  Gute  in  alien  Dingen,  darum  be- 
sitzt  er  sich  in  Allem,  und  Alles  was  Gott 
hat,  das  ist  er  aucli.  Gott  ist  allezeit  wirkcnd 
in  einem  Nun  der  Ewigkeit:  Ewigkeit  aber 
ist  ein  gegenw&rtig  Nun,  das  nicht  weiss 
von  der  Zeit.  Aber  Gott  muss  sich  bekennen 
und  sein  Wort  sprechen;  darum  sendet  Gott 
in  der  Ffille  der  Zeit  seinen  Sohn  in  die 
Seele.  Wann  ist  die  Ffille  der  Zeit?  Wann 
die  Seele  der  Zeit  und  Statte  ledig  ist,  dann 
sendet  Gott  seinen  Sohn  in  sie;  Gottes 
ewiges  Wirken  ist  das  Gebaren  seines  Solines, 
den  er  allezeit  gebieret.  Der  Sohn  ist  der 
erste  Ausbruch  ans  der  Fruchtbarkeit  des 
Vaters,  und  dieser  Ausbruch  ist  ohne  Mittel 
des  Widens,  darum  heisst  er  ein  Bild  und 
Wort  des  Vaters.  In  diesem  Worte  spricht 
der  Vater  meine  Seele  und  deine  Seele;  er 
gebieret  seinen  Sohn  in  mir  und  in  dir  in 
derselben  Weise,  als  or  ihn  in  der  Ewigkeit 
gebieret  und  nicht  anders;  er  gebieret  ohne 
Unterlass  rnich  seinen  Sohn,  mien  sein  Wesen 
und  seine  Natur,  wann  der  Wille  also  ver- 
cinigt  wird  in  mir,  dass  er  wird  ein  einig 
Ein.  In  demselben  Ursprunge,  da  der  Sohn 
ur8pringet,  da  urspringet  aucli  der  heilige 
Geist  und  fliesst  aus.  Es  ist  des  Vaters 
Wesen,  dass  er  den  Sohn  in  mir  gebare, 
und  ist  des  Solmes  Wesen,  dass  ich  in  ihm 
geboren  werde,  und  ist  des  heiligen  Geistes 
Wesen,  dass  ich  in  ihm  verbrenne  und  in 
Liebc  verschmolzen  werde;  denn  des  heiligen 
Geistes  Wesen  und  Leben  liegt  darin,  dass 
er  minnen  muss,  cs  sei  ihm  lieb  oder  leid. 
Ich  bin  in  Gott,  und  nimmt  der  heilige  Geist 
sein  Wesen  nicht  von  mir,  so  nimmt  er’s 
auch  nicht  von  Gott.  Gott  ist  Mensch  ge- 
worden,  damit  ich  Gott  wtlrde;  Gott  ist  ge- 


storben,  damit  ich  sterbe  aller  Welt  und 
alien  geschaffenen  Dingen.  Menschheit  in 
ihr  selber  ist  so  edel,  dass  sie  hat  Gleichheit 
mit  den  Engeln  und  Sippschaft  mit  der  Gott- 
heit, Freilich  mbgen  viele  gelehrte  Leute 
nicht  leiden,  dass  man  die  Seele  so  nahe 
in’s  gftttliche  Wesen  setzt  und  ihr  soviet 
gbttliche  Gleichheit  zueignet;  das  ist  davon, 
dass  sie  den  Adel  der  Seele  nicht  kennen. 
Wie  Gott  alle  Dinge  ist,  weil  er  alle  Dingo 
in  sich  enthillt,  so  ist  auch  die  Seele  alle 
Dinge,  weil  sie  aller  Dinge  edelstcs.  In  den 
drei  obersten  Kr&ften  der  Menschenseele, 
der  Erkenntniss , dem  Kriegenden  oder 
Zornigen  und  dem  Willen  spiegelt  sich  Vater, 
Sohn  und  Geist.  Was  du  liebst,  also  bist 
du;  liebst  du  die  Erde,  so  bist  du  irdisch; 
liebst  du  Gott,  so  bist  du  gttttlich.  Ein 
jegliches  Ding  ruliet  in  der  Statte,  daraus 
es  geboren  ist;  die  Statte , aus  der  ich  ge- 
boren bin,  ist  die  Gottheit;  in  ihr  hab’  ich 
nicht  allein  einen  Vater,  sondern  rnehr;  ich 
hab’  mich  selber  da;  ehe  dass  ich  selber 
war,  war  ich  in  der  Gottheit  geboren.  Wo 
die  Natur  endet,  f&ngt  Gott  an  zu  sein;  Gott 
begehrt  nichts  mehr  von  dir,  denn  dass  du 
ausgehest  in  dir  selber  in  creatlirlicher  Weise 
und  lassest  Gott  in  dir  allein  Gott  sein.  Alle 
Creaturen  jagen  danach,  dass  sie  Gott 
gleich  werden:  Ware  Gott  nicht  in  alien 
Dingen,  so  hiitte  die  Natur  weder  Wirken 
noch  Begehren,  und  sie  selber  w&re  Nichts; 
zoge  Gott  aus  den  Dingen  das  Sein  zuriick, 
so  wflrden  die  Dinge  wieder  zu  nichte. 
Darum  sucht  die  Creatur  heimlich  Gott;  sie 
wisse  es  oder  nicht,  es  sei  ihr  lieb  oder  leid, 
sie  meinet  docli  nur  Gott  in  all’  ihrer  Be- 
gehrung.  Der  innere  Mensch  schmecket 
Nichts  als  Creaturen,  sondern  Alles  nur  als 
Gaben  Gottes;  aber  in  alien  Gaben  giebt 
Gott  nur  sich  selbst;  er  Iiebt  nichts,  als  nnr 
sich  selber  und  seine  Natur  und  sein  Wesen 
und  seine  Gottheit.  Soviel  die  Seele  in  Gott 
ruht,  soviel  rulit  Gott  in  ihr.  Ruht  sie  ganz 
und  ungetheilt  in  ihm,  so  wiederruhet  er  ganz 
und  ungetheilt  in  ihr;  denn  Ruhe  sucht  Gott 
in  alien  Dingen,  und  Ruhe  meinte  er,  als 
er  alle  Creaturen  schuf.  Denn  es  ist  Gott 
also  Noth,  dass  er  uns  suche,  recht  als  ob 
seine  Gottheit  daran  hinge.  Gott  mag  unser 
so  wenig  entbehren;  als  wir  seiner,  und  ob 
wir  selber  uns  auch  von  Gott  abkehren 
mdgen,  so  mag  sich  doch  Gott  niramer  von 
uns  weg  wenden.  Ich  danke  Gott  nicht, 
dass  er  mich  lieb  hat,  denn  er  kann  es  nicht 
lassen;  or  wolle  es  oder  nicht,  seine  Natur 
zwingt  ihn  doch ; er  giebt  sich  in  alien  Dingen 
und  in  alien  seinen  Gaben.  In  dcr  Liebc, 
darin  Gott  sich  Iiebt,  liebt  er  auch  alle 
Creaturen,  nicht  als  Creaturen,  sondern  als 
Gott.  Wenn  der  Mensch  seiner  selbst  ledig 
ist  und  nur  in  Gott  allein  lebt,  so  ist  er 
wahrlich  dasselbe  von  Gnaden,  was  Gott 
von  Natur  ist,  und  Gott  bekennt  selbst,  dass 
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kein  Unterscliied  sei  zwischen  ihm  und  diesem 
Menschen.  Dnrch  die  Geburt  Gottes  in  der 
Seele  sind  alle  Menschen  Ein  Solin,  ver- 
schieden  zwar  nach  leiblicher  Gebnrt,  aber 
nach  der  wcsenhaften  und  ewigen  Ge- 
bnrt  Eins,  ein  einziger  Ansfinss  aus  dem 
ewigen  Worte.  Weder  am  Vater,  noch  am 
Sohne,  noch  am  heiligen  Geist  genllget  der 
Seele,  sondern  sie  durchbricht  die  innerste 
Tiefe  der  Gottheit  nnd  dringt  ein  in  die 
Wurzel,  da  der  Sohn  ausqnillet  und  der 
heilige  Geist  hervorblllhet.  Es  ist  etwas 
in  der  Seele,  was  liber  die  Geschaffenbeit 
der  Seele  ist;  es  ist  von  alien  Namen 
und  Formen  frei  und  ledig,  wie  Gott  frei 
und  ledig  ist  hi  sicli  selber;  es  ist  hSher 
denn  ETkennen  und  h5her  denn  Lieben  und 
hdhcr  denn  Gnade.  Und  so  viel  du  dicb 
bekehrest  von  dir  selber  und  von  alien 
geschaffenen  Dingen,  so  viel  bist  du  gereinigt 
und  beseligt  in  diesem  Funken  der  Seele, 
der  unberilhrt  ist  von  Gott  und  Zeit  und 
nur  Gott  will,  wie  er  in  sich  selber  ist; 
diesem  Lichte  der  Seele  genllget  nur  am 
flberweltlichen  Wesen.  So  sollen  wir  mit 
Gott  vereinigt  werden,  nicht  an  der  Wesung, 
sondern  an  der  S chaining;  denn  sein 
Wesen  mag  nicht  unser  Wesen  werden,  son- 
dern soil  unser  Leben  sein;  das  Auge,  darin 
ich  Gott  sehe,  ist  dasselbe  Auge,  darin  Gott 
mich  siehet.  Mein  Auge  und  Gottes  Auge 
ist  Ein  Auge  und  Ein  Gcsicht  und  Ein  Er- 
kennen  und  Eine  Liebe,  mein  Erkennen  ist 
sein  Erkennen;  Gottes  Wesen  ist  sein  Er- 
kennen, und  Gottes  Erkennen  macht,  dass 
ich  ihn  erkenne.  Und  so  langc  der  Mensch 
nicht  gleich  ist  dieser  Wahrheit,  so  langc 
wird  er  sie  nicht  verstehen,  denn  es  ist  eine 
unbedachtc  Wahrheit,  die  gekommen  ist  aus 
dem  Herzen  Gottes  ohne  Mittel.  Du  sollst 
entsinken  deiner  Deinesheit  und  soli  dein 
Dein  in  seinera  Mein  ein  Mein  werden.  Halt 
die  Seele  fest  an  dem  Nichtigcn,  an  dem 
Unterschiede  von  Nun  und  Gestern  und 
Morgen,  so  lebt  sie  in  der  Verdammniss,  weil 
sie  in  Gott  ist,  aber  widerwillig.  Will  sie 
aber  das  Nichtige  nicht  festhalten,  verzichtet 
sie  auf  alles  Zeitliche,  auf  das  eigne  Wollen 
und  eigne  Meinen,  dann  ist  sie  selig,  auch 
weil  sie  in  Gott  ist,  aber  willig.  Da  wird 
ihr  Alles  zu  einem  ewigen  Nun,  wie  es  fllr 
Gott  ist;  Zeit  wird  ihr  wie  Ewigkeit,  und 
die  hdhern  KrSfte  der  Seele  werden  znm 
Sitze  der  hflehsten  Tugenden,  des  Glaubens, 
der  HofFnung,  der  Minne.  Die  letztere  be- 
steht  in  der  Gelassenhoit , der  Alles  recht 
ist,  was  Gott  thut,  und  ware  es  auch,  dass 
er  nn8  verlassen  und  ohne  Trost  lassen 
wollte,  wje  einst  Christum.  — Abgesehen 
von  ketzerischen  Richtungen,  die  sich  an 
die  von  der  Kirche  verurthcilte  Mystik  des 
Meisters  Eckhardt  anschlosscn , hat  dieser 
tiefsinnig3te  Denker  des  spatern  Mittelalters 
in  Johann  Tauler  (1300  — 1361)  aus  Strass- 


burg,  Heinrich  Suso  (1300—1365)  aus  Con- 
stanz  und  an  dem  unbekannten  Verfasser 
des  von  Luther  aufgefundenen  und  zuerst 
herausgegebenen  Buches  „Die  deutsche  Theo- 
logieu  Schiller  gefunden,  welche  jedocli 
Eckhardt’s  theosophische  Lehre  nicht  wissen- 
schaftlich  fortgebildet  haben,  sondern  das 
religifts-praktische  Interesse  rnehr,  als  Eck- 
hardt, hervortreten  liessen. 

Martensen,  Meister  Eckart.  1842. 

J.  Bach,  Meister  Eckart,  der  Vater  der  dcut- 
schen  Speculation.  1864. 

A.  Lasson,  Meister  Eckart  der  Mystiker.  Zur 
Gescbichte  der  religiosen  Speculation  in 
Deutschland.  1868. 

A.  Jundt,  essai  sur  lo  mysticisme  spdculatif  do 
maitre  Eckart.  1871. 

F.  R.  Linsemann,  der  ethische  Charakter  der 
Lehre  Meister  Eckharts.  1873. 

Ehrlich,  Johannes  Nepomuk,  war 
1810  in  Wien  geboren  und  frllh  in  den 
Piaristenorden  getreten.  Nach  durchlaufenem 
theologischen  Studium  war  er  einige  Zeit  zu 
Krems  an  der  Donau  Lehrer  der  Phvsik  und 
daneben  Seelsorger,  seit  1850  Professor  der 
Philosophic  in  Graz,  seit  1852  soldier  in 
Prag,  wo  er  1864  starb.  Auf  Fr.  H.  Jacobi’s 
Schuitem  stehend,  bewegte  er  sich  als  ka- 
tholischer  Philosoph  in  der  Geistesrichtung 
des  Wiener  Weltpriesters  Anton  Gllnther 
(1783  — 1861).  Er  verOffentlichte  eine  „Meta- 

Shysik  alst  rationale  Ontologie  (1841),  dann 
ie  Schrift:  „Die  Lehre  von  der  Bestimmung 
des  Menschen  als  rationale  Teleologie  (1842) 
und  legte  das  Gesammtergebniss  seines  Den- 
kens  in  seiner  ^undamentaltheologie*  (1862 
bis  1864,  in  zwei  B&nden  und  zwei  Er- 
giinznngsheften)  als  sein  philosophisches  Ver- 
mSchtniss  nieder,  worin  er  die  Denkbarkeit 
und  Nothwendigkeit  der  gottlichen  Offen- 
barung,  sowie  deren  Wirklichkeit  gegen  die 
Bestreiterderselben  entwickelte  und  auf  dieser 
Grundlage  den  Entwurf  einer  Philosophic  der 
Gescbichte  gab. 

Ekd^mos  (auch  Ekdelos  genannt) 
wird  als  Anhftnger  der  sogenannten  mittlern 
(von  Arkesilaos  gestiften)  Akademie  erw&hnt. 

Eklektiker,  philosophische,  oder  Ver- 
tretcr  des  philosophischen  Eklekticismus 
werden  Solche  genannt,  welche  sich  in  ihrem 
Philosophiren  an  kein  bestimmtes  System 
halten,  sondern  nach  cigenem  Urtheil  oder 
besonderer  Neigung  aus  den  schon  aus- 
gebildeten  philosophischen  Ansichtcn  und 
Systemen  vorhandener  Philosophen-Schulen 
das  angeblieh  Wahre  sich  auswahlen.  Werden 
dabei  auch  solche  Sfttze  und  Gedankenreihen 
mit  einander  verbunden,  welche  sich  bei 
genauerer  Prtlfung  als  unvereinbar,  weil  im 
Princip  einander  widerstreitend.  darstellen 
mtls8en,  so  entsteht  daraus  Synaretismus, 
d.  h.  Vermischung  verschiedenartiger  Ele- 
mente,  wobei  man  sich  liber  das  principlose 
und  unfolgerichtige  Verfahren  leicht  mit  dem 
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Vorgeben  bcruhigt,  dass  die  Meinungs-Ver- 
schiedenbeiten  und  StTeitigkeiten  der  Philo- 
sophenschulen  melir  oder  minder  auf  Wort- 
streit  hinaiisianfen.  Im  griechisch-rdmischen 
Alterthume  trat  der  Eklekticismus  haupt- 
sSclilicb  seit  dem  letzten  vorcbristlicben  Jahr- 
hnndert  auf  und  batte  unter  den  mit  gTie- 
chischer  Piiilosopbie  sicb  beschflftigenden 
Romern  iliren  nambaftesten  Vertreter  an 
Cicero,  welcher  sicb  unter  Beiseitesetzung 
der  Naturpbilosopbie , in  der  Erkenntniss- 
lebre  zu  den  Skeptikern  der  mittlern  Aka- 
demie  bielt,  in  den  ethiscben  Fragen  dagegen 
eripatetiscbe  und  stoiscbe  Lehren  zu  ver- 
inden  strcbte.  In  der  rdmiscben  Kaiserzeit 
reicbte  der  Eklekticismus  der  OfFenbarnngs- 
pbilosopbie  die  Hand,  sowohl  in  der  alexan- 
driniscb-jttdischen  Religionsphilosophie  Pbi- 
lon’s,  wie  bei  den  beidniscken  Platonikem 
dieser  Zeit,  deren  Eklekticismus  sich  im 
Neuplatonismus  als  eine  Verscbmelzung  py- 
tbagoreiscber,  platonischer  und  aristotelischer 
Lehren  darstellt.  Innerbalb  der  neueren 
Philosopbie  verfuhren  die  pbilosopbischen 
Vertreter  der  deutscben  Aufklftrung  und  die 
sogenannten  Popularpbilosopben  des  acht- 
zebnten  Jahrhunderts  eben  falls  cklektiscb. 
Unter  ibnen  vermittelte  Friedrich  Ancillon 
(1766  — 1837) , der  seine  Scbriften  in  fran- 
zosiscber  Sprache  verfiffentlichte,  den  Ueber- 
gang  zu  der  im  19.  J&hrhundert  in  Frank- 
reich  bervorgetretenen  eklektiscben  Schule 
von  Philosophen,  zu  welcher  Boyer- Collard 
(1763  — 1845),  Th.  Jouffroy  (1796  — 1842) 
und  Victor  Cousin  (1792 — 1877)  ziihlen  und 
welche  zur  Correctur  der  durch  Locke  und 
und  Condillac  eroffneten  Philosopbie  des 
Sensualisraus  theils  auf  Descartes  und  Male- 
branche  zurtickgriffen,  theils  von  den  Philo- 
sophen der  scbottiscben  Schule  und  aus  der 
deutscben  Philosophic  seit  Kant  sich  Ver- 
wandtes  aneigueten,  so  dass  Jules  Simon  den 
Eklekticismus  in  der  Philosopbie  tiberhaupt 
als  die  Philosopbie  ohne  Einseitigkeit,  als 
eine  solche,  welche  die  Vernunft  mit  der 
Erfahrnng  versbhnt  und  den  ganzen  Gewinn 
der  geschichtlichen  Entwickelung  des  philo- 
sophischen  Gedankens  benutzt,  also  die  walire 
Philosophic  herstellen  konnte. 

Ekphantos  aus  Syrakus,  bei  dem 
Kirchenvater  Thcodoretos  unter  dem  Namen 
Diophantos  erwiihnt,  soli  ein  Pythagoriier 
gewcsen  sein,  der  aber  die  pythagoriiischen 
Zahlen-Monaden,  welche  als  die  Urbestand- 
theile  aller  Dinge  galten,  fiir  korperliche 
Atome  erklhrte,  die  nach  Grdsse,  Gestalt 
und  Kraft  vcrschieden  wftren.  Er  wird  auch 
als  angeblicher  Verfasser  einer  neupytha- 
gor&ischen  Schrift  „tlber  das  Konigthum* 
genannt. 

Elcaten  heissen  die  Vertreter  und  Pfleger 
einer  Philosophenschule , welche  in  der 
lukanischen  Stadt  Elea  (Hyelia  oder  Velia) 
am  Tarentinischen  Meerbuscn  von  500 — 540 


vor  Chr.  bliihte.  Die  Lelire  der  Eleaten  mhte 
auf  der  Forderung  einer  zutreffenden  Vor- 
8tellung  des  einheitlichen  Bandes  in  der 
Vielheit  und  Mannigfaltigkeit  der  Binge, 
woraus  sich  als  Grundgedanke  der  Satz  er- 
gab,  dass  das  Eine  und  alleinige  Sein  und 
Wesen  der  Dinge  Gott  oder  das  All  sei, 
wfthrend  die  Sinnenwelt  als  das  Reich  der 
Veranderung  nur  als  tiiuschender  Scheiu  auf- 
zufassen  sei.  Die  eleatische  Philosopbie  hat 
in  drei  aufeinanderfolgenden  Generationen 
einen  gewissen  Fortschritt  entwickelt,  indcm 
ihre  Grundlegting  durch  den  aus  Kolophon 
in  Jonien  stammenden  Xenophanes,  ilire 
weitere  Ausbildung  durch  Parmenides,  ihre 
dialektische  und  polemische  Vertretung  durch 
Zenon  erfolgte,  w&hrend  sich  der  Samier 
Melissos  an  Parmenides  anschloss. 

Elias  del  Medigo  stammte  aus  Kandia 
oder  Kreta  und  lebte  erst  in  Venedig,  dann 
als  Lehrer  der  Philosopbie  in  Padua,  wo  der 
illterc  Graf  Johannes  Pico  von  Mirandola 
(gest.  im  J.  1494)  sein  Schiller  war.  Flir 
diesen  verfasste  er  in  den  Jahren  1482  und 
1485  einige  Abhaudlungen  in  hebn'iischer 
Sprache.  In  einer  1491  verfassten  Schrift 
„ Bechinath-ha- doth “ (Prllfung  des  Gesctzes, 
d.  h.  der  Religion)  suchte  er  darznthun,  dass 
sich  das  Studium  der  Philosopliie  mit  dem 
religiosen  Sinne  vertrage.  Sie  ist  1629  durch 
den  Mathematiker  und  Arzt  Josef  Salomon  del 
Medigo  herausgegeben  und  in  Basel  gedruckt, 
mit  einem  Commentar  von  Jsaak  Reggio 
in  Wien  1833  wieder  aufgelegt  worden. 

Elisehe  oder  eleische  Schule  hiessen  die 
Anhilnger  einer  aus  der  sokratischen  Philo- 
sophic hervorgegangenen  Geistesrichtung, 
deren  Urheber  nach  Sokrates’  Tode  der  aus 
Elis  gcbiirtige  Liebling  des  Sokrates,  Phaidon, 
war,  welchem  der  platonische  Dialog„Phaidonu 
gewidmet  ist.  Als  sein  Nachfolger  in  dcr 
Schule  zu  Elis  wird  Pleistanos  und  als  weitere 
Schliler  Anchipylos  und  Moschos  genannt. 
Durch  Menedemos  und  Asklepiades,  beide 
aus  Eretria  (auf  der  Insel  Eubila)  geblirtig, 
wurde  die  elische  Schule  nach  Eretria  ver- 
pflanzt  und  filhrtc  seitdem  den  Namen  der 
eretrischen  Schule,  die  bis  . um  das 
Jahr  260  vor  Chr.  bliihte.  Die  elisch- 
eretrische  Schule  theilte  die  Grundsiitzc  der 
Anh&nger  des  Antisthenes  und  der  Megariker. 

EhhericuH,  siehe  Amalrich  von  Bene. 

Elpitlios  wird  in  den  Briefen  des  Julianus 
(Apostata)  als  ein  platonischer  Philosoph 
damaliger  Zeit  genannt. 

Elpistiker  oder  elpistische  (d.  h. 
hoffende)  Philosophen  werdeu  bei  Plutarchos 
von  Chaironeia  als. solche  erwShnt,  welche 
das  Hoffen  fiir  die  Grundbedingung  aller 
Lebensfreude  erkliirten.  Wer  abef  zu  diesen 
Pliilosophen  gehort  babe,  erfahren  wir  niebt 
In  einem  nachgclassenen  Bruclistilcke  hat 
sie  Lessing  fiir  GlUekspropheten  erkliirt, 
welche  in  Andern  zwar  angenelime,  aber 
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meist  trflgerische  Hoffnungen  zu  erwecken 
gesacht  batten. 

Empedokles  war  485  vor  Chr.  in  der 
dorischen  Pflanzstadt  Akragas  oder  AgTigen- 
tm  (Girgenti)  in  Sicilien  aus  einer  reichen 
uad  angesehenen  demokratisck  gesinnten 
Familie  geboren.  Er  wird  ala  ein  Schiller 
des  Pythagoras,  wie  des  Parmenides  be- 
zeicliaet  und  soli  auch  den  Anaxagoras  ge- 
hort  haben , der  dem  Alter  nach  frtlher, 
seinen  Werken  nach  spiiter  als  Empedokles 
gewesen  ware.  In  seiner  persdnlichen  Hal- 
ting und  Lebensweise  schloss  sich  der 
Agrigentiner  an  Pytliagoras  an,  zog  als  Arzt, 
Sflhnpriester  und  Volksredner  umher  und 
4aad  bei  seinen  Landsleuten  als  Wunder- 
thiter,  Seher  und  Prophet  in  holiem  Ansehen, 
wiihrend  er  von  Aristoteles  als  Erfinder  der 
Hhetorik  bezeichnet  worden  sein  soil.  Nach- 
dem  die  Agrigentiner  ihren  Tyrannen  ver- 
trieben  batten,  boten  sie  dem  Empedokles 
die  Herrschaft  von  Akragas  an,  die  derselbe 
jedoch  ausschlug.  Doch  soli  er  ilinen  fur 
die  wiederhergestellte  Demokratie  eine  neue 
Verfassung  entworfen  und  mehrere  Versuche 
von  Agrigentinern , die  Herrschaft  an  sich 
zn  reisseu,  vernichtet  haben.  Die  Art  seines 
Todes  wird  verschieden  erzfthlt  und  mit 
•underhaften  Zllgen  ausgeschmllckt.  Nach 
Finigen  soli  er  bei  einem  Gastmahle  plOtz- 
lich  verschwunden  sein;  nach  Andern  ware 
er  anf  der  Reise  zu  einem  messinischen 
Feste  vom  Wagen  gestlirzt  oder  endlich  aus 
seiner  Vaterstadt  vertrieben  im  Peloponnes 
gwtorben.  Eine  andere  Sage  lasst  ihn  sich 
in  den  Aetna  stlirzen.  Er  starb  wahrscbein- 
lich  bei  dem  im  Jahr  425  v.  Chr.  stattge- 
labten  Ausbruch  des  Aetna  als  ein  Opfer 
*ines  naturforschenden  Eifers.  Aus  seinen 
beiden  in  Hexametem  abgefasstcn  Lehrge- 
diehten^Ueber  dieNatur*  und„Reiuigungenu 
and  uns  eine  ziemliche  Anzahl  von  Bruch- 
rtflcken  erhalten  worden,  aus  denen  sich  ein 
annihernd  vollstUndiges  Bild  seiner  Welt- 
anschauung gewinnen  lasst.  Was  voriier 
nicht  war  (so  lehrte  der  Agrigentiner),  kann 
nkbt  entstehen,  und  was  nicht  ist,  kann 
niebt  vergehen.  Es  giebt  nur  Mischung  und 
Trennung  der  vier  ewigen  Ureleraeute  oder 
^’urzeln  alles  Daseins  und  aller  Verhnderung. 
Kfflpedokles  war  der  Erste , welcher  die 
^atcrie  oder  den  Urstoff  in  die  vier  Elemente 
Fener,  Luflt,  Wasser  und  Erde  nnterschied, 
•be  durch  Aristoteles  ein  so  ziihes  Dasein  in 
dem  aus  dem  Alterthum  Uberlieferten  Vor- 
stellnngskreis  erhielteu,  dass.  sie  als  solche 
bis  in  die  Neuzeit  in  der  landlUufigen 
^-ninng  Geltung  behalten  haben.  Neben 
^iesen  L'relementen,  welche  ursprtlnglich  im 
spbairoa  oder  der  Weltkugel  zu  einem  gegen- 
^kiosen  Ganzen  gemischt  sind , nahm 
bfflp^dokles  zwei  Grundkritfte  an , durch 
’'whe  alle  Ver&nderung  in  der  Mischung 
Trennnng  der  Stoffe  hervorgebracht 


wird:  die  Liebe  oder  Anziehung  (worauf  die 
Mischung  beruht)  und  den  Hass  oder  die  Ab- 
stossung,  als  das  Princip  der  Trennung. 
In  unermesslichen  Perioaen  der  Weltent- 
wickelung  ilberwiegt  bald  die  eine,  bald  die 
andere  dieser  beiden  Grundkrhftc  als 
herrschende  Macht.  1st  die  Liebe  zur 
vblligen  Herrschaft  gelangt,  so  ruhen  alle 
Stoffe  in  seligem  Frieden  vereint  in  der 
Weltkugel  als  in  Gott.  Durch  das  Fort- 
schreiten  der  Macht  des  Hasses,  auf  deren 
Hohepunkt  Alles  zerstreut  und  zersprengt 
ist,  oder  uragekehrt  durch  das  Fortsclireiten 
der  Macht  der  Liebe  werden  verschiedene 
Uebergangszust&nde  in  der  Weltentwickelung 
hervorgebracht.  Durch  das  zufhllige  Spiel 
der  Elemente  und  Grundkr&fte  entstenen  alle 
zusammengesetzte  Korper  und  auch  die 
organischen  Wesen,  indem  zuerst  einzelne 
Theile,  z.  B.  Augen  olme  Gesichter  und 
Kdpfe,  Arme  ohne  Leiber  und  hhnliche  miss- 
lungene  Gebilde  entstanden , welche  an 
ilirer  eignen  Unhaltbarkeit  alsbald  wieder 
zu  Grunde  gingen,  sodass  erst  durch  end- 
los  wiederholtes  Spiel  von  Zeugung  und 
Vernichtung  schliesslich  allein  diejenigen  Er- 
zeugnisse  tibrig  blieben,  welche  die  Bflrg- 
schaft  der  Dauer  und  LebensfUhigkeit  in  sich 
trugen.  Aus  der  Wirkung  entfernter  Kdrper 
auf  einander  durch  AusflUsse  aus  alien  Dingen 
und  durch  Poren,  in  welche  die  AusflUsse 
eintreten  kdnnen,  werden  auch  die  Sinnes- 
wahrnelimungen  erkliirt,  whhrend  die  Er- 
kenntniss  darauf  beruht,  dass  jedes  Element 
der  Welt  durch  das  Gleichartige  und  Ent- 
8prechende  im  Organismua  verstanden  wird. 
Aus  der  Ueberlieferung  der  sogenannten 
orphischen  Dichtungen  und  der  PythagorRer 
hat  Empedokles  zugleich  die  Lehre  von  der 
Seelcnwanderung  aufgenommen,  ohne  dass 
dieselbe  eigentlich  mit  seiner  philosophischen 
Weltanschauung  verknUpft  ware.  Was  uns 
aus  dem  Lehrgedichte  ^Reinigungen*  erhalten 
ist,  ruht  auf  der  Auffassung  des  Erdenlebens 
als  eines  unseligen.  Aus  dieser  unseligcn 
Welt  raUsse  sich  daher  der  Mensch  durch 
Reinigungen  undSUhnungen  und  durch  volligo 
Ilingabe  an  die  Liebe  zu  befreien  suchen. 
Indem  dies  die  Besseren  tlmn,  werden  sie 
vom  Leibe  befreit  und  in  die  reinere  Welt, 
den  Aether  erhoben,  sich  eines  fortdauernden 
seligen  Zustandes  erfreuen. 

Empedoclis  fragment*  ed.  Stein.  1852. 

Panzerbieter,  Beitrilge  zur  Kritik  und  Erlauterung 
des  Empedokles.  1844.  Fortgesetzt  in  der 
„Zcitschriftfiir  Alterthumswissenschaft",  1845, 
S.  883  IT. 

Gladisch,  Empedokles  und  die  Aegypter.  1858. 

Winnefeid,  die  Philosophic  des  Empedokles  (Gym- 
nasialprogramm  aus  Douaueschingcu)  1882. 

Empedokles  desMittelalters.  Aus 
den  zu  den  Arabern  gedmngenen  Ueber- 
lieferungen  Uber  die  Lehren  des  Empedokles 
Ist  ein  dem8elben  zugeschriebenes Bucn  „tlber 
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die  fttnf  Elemente44  entstanden,  welches 
ein  spanischer  Araber  aus  Cordova,  Moham- 
med ibn  Abdallah  ibn  Mesarra,  aus  dem 
Morgenlande  nach  Spanien  brachte  und  wel- 
ches  in  lateinischer  Uebersetzung  seit  dem 
Ende  des  12.  Jahrhunderts  von  einzelnen 
christlichen  Scholastikern  benutzt  wurde.  Nach 
diesem  angeblichen  Empedokles  hat  der 
Schdpfer  zunachst  die  erste  Materie  ge- 
schaffcn,  aus  dieser  war  der  Intellect,  aus 
diesem  die  Seele  hervorgeflossen.  Die  vege- 
tative Seele  wird  als  Rinde  der  animalischen, 
diese  als  Rinde  der  verstUndigen  und  diese 
wiederum  als  Rinde  der  intellectuellen  Seele 
betrachtet.  Die  Einzelseelen  gelten  als  Theile 
der  von  der  Liebe  beherrschten  aligeracinen 
Weltseele,  als  deren  Erzeugniss  die  Natur 
betrachtet  wird,  in  welcher  der  Hass  herrscht. 
Durch  die  Natur  verfilhrt,  wandten  sich  die 
einzelnen  Seelen  «dem  Sinnlichen  zu.  Um 
diese  zu  reinigen  und  an  das  Intelligible 
wieder  zu  gewinnen,  gehen  von  der  all- 
gemeinen  Seele  die  prophetischen  Geister  zur 
Rettung  der  verlornen  Seelen  aus. 

Eiupedotiinos  wird  von  Julianus  (Apo- 
stata)  neben  Pythagoras  als  ein  Vorgknger 
des  Platonikers  Herakleides  aus  Pontos  ge- 
nannt  und  bei  Clemens  von  Alexandricn  unter 
den  Anhilngern  des  Weissagungsglaubens  an- 
gefiihrt.  Die  ihm  beigelegte  Schrift  „Vor- 
lesung  tlber  Naturu  scheint  ein  neupytha- 
gorkisches  Machwerk  gewesen  zu  sein. 

Engel,  Johann  Jacob,  war  1741  zu 
Parchim  geboren,  studirte  seit  1758  in 
Rostock  und  Leipzig,  wurde  1776  Lehrer 
am  Joachimsthaler  Gymnasium  in  Berlin,  als 
welcher  er  die  Schuler  aus  den  platonischen 
Dialogen  in  echt  sokratischer  Weisc  die 
logischen  Regeln  selbst  ableiten  liess.  Spiiter 
wurde  er  Mitglied  der  Berliner  Akaaemie 
der  WissenschnPten  und  Lehrer  des  nacli- 
maligen  Kbnigs  Friedrich  Wilhelm  III.  und 
1787  Oberdirector  des  Berliner  Theaters.  Ira 
Jahr  1794  siedelte  er  nach  Schwerin  Uber, 
von  wo  er  aber  1798  wieder  zurttckgerufen 
wurde.  Er  starb  auf  einem  Besuch  in  seiner 
Vaterstadt  Parchim  im  Jahr  1802.  Abgesehen 
von  zahlreichen  andern  Schriften,  die  er  auf 
dem  Gebiete  der  Poesie,  der  ksthetischen 
Theorie  und  Kritik,  sowie  der  Piidagogik 
verbffentlichte , sowie  von  seinen  „Ideeu  zu 
einer  Mimik44,  hat  er  in  seinen  zwei  B&nden 
*Der  Philosoph  fUr  die  Welt44  (1775  und 
1777)  eine  Sammlung  von  popularphiloso- 
phischen  Aufsatzen  verschiedeuartigeu  Inhalts 
veroffentlicht,  welche  ihm  einen  Ehrenplatz 
unter  den  deutschen  Prosaisten  sichern,  wie 
arm  sie  auch  an  eigentlich  philosophischem 
Gehalt  erscheinen.  Er  hat  darin  die  Lehren 
der  englischen  und  franzOsischen  Aufklkrer 
des  achtzehnten  Jahrhunderts  mit  den  Grund- 
gedanken  der  deutschen  Aufklftrung  ge- 
schmackvoll  zu  einer  eklektischen  Popular- 
philosophie  zu  verbinden  gestrebt. 


Englische  Philosophie,  im  weitesten 
Sinne  des  Wortes,  bezeicnnet  den  Inbegriff 
dessen,  was  in  England,  Schottland  und  Ir- 
iand  fdr  die  Philosophie  geleistet  worden 
ist.  Der  Antheil  aber,  welchen  die  britische 
Nation  an  der  Entwickelung  der  europilischen 
Philosophie  genommen  hat,  beginnt  Dei  dem 
am  Hofe  Karls  des  Grossen  gestorbenen 
Alchuine  (Alkuin)  735 — 804  mit  dem  sam- 
melnden  Verarbeiten  der  philosophischen 
Ueberlieferungen  des  Alterthums,  um  alsbald 
in  der  zweiten  H&lfte  des  9.  Jahrhunderts 
bei  Johannes  Scotus  Erigena  mit  einem 
tiefsinnigen  philosophischen  System  die  scho- 
lastische  Philosophie  des  Mittelalters  zn  er- 
dffnen,  in  deren  aufsteigender  Entwickelung 
der  als  Erzbischof  von  Canterbury  gestorbene 
Pieraontese  Anselm  (1033 — 1109)  die  Fort- 
bildung  des  Glaubens  zum  Wissen  noch  ganz 
im  Sinne  der  Unterwerfnng  unter  die  kirch- 
liche  AutoritUt  handhabte,  wihrend  im  Ver- 
laufe  des  zwblfteu  Jahrhunderts  Johann  von 
Salisbury  (Joannes  Salisberiensis  1115 
bis  1180)  gegen  die  einseitige  Dialektik  und 
Streitlogik  Abiilards  fiir  cine  Verbindung 
klassischer  Studieu  mit  der  Sclmltheologie 
wirkte.  Bei  der  weitern  Ausbildnng  aer 
Scholastik  seit  dem  dreizehnten  Jahrhundert 
unter  dem  Einfluss  der  Aristotelischen  Schriften 
und  ihrer  arabischen  Erkl&rer  hat  A 1 e x an  d e r 
von  Hales  (gC3t.  1242)  von  der  Philosophie 
allerdings  nur  zur  Begrttndung  der  theolo- 
gischen  Lehren  Gebrauch  gemacht,  wfthrend 
der  gelehrte  Bischof  Robert  Greathead  von 
Lincoln  (gest.  1253)  die  platonischen  An- 
schauungen  mit  aristotelischen  Lehren  zu 
verbinden  suchte.  Nachdem  der  Monch  Roger 
Bacon  (1214  — 1294)  seiner  Zeit  voraus- 
eilend,  einsam  stehend,  obwohl  noch  immer 
die  scholastische  Debereinstimraung  der  Ver- 
nunft  mit  der  Autorit&t  der  kirchlichen 
Offenbarung  betonend,  doch  bereits  mit  Hin- 
weisung  auf  die  Erfahrungsforschnng  den 
Bruch  des  freien  Denkens  mit  der  Scholastik 
und  dem  Aristotelisraus  verktindigt  hatte, 
begrilndetc  als  Gegner  des  Thomas  von 
Aquino  der  Franziskaner  Johannes  Duns 
Scotus  (gest.  1308)  die  Schule  der  Scotisten. 
In  seinen  Schtllern  Wilhelm  von  Occam 
(gest.  1347)  und  Walter  Burleigh  (1275 
bis  1337)  bekilrapften  sich  die  scholastische  a 
Gegensiitze  des  Nominalismus  und  Rcalismus, 
an  welchen  sich  bald  die  Auflosung  der 
scholastischeu  Philosophie  des  Mittelaltere 
vollzog.  In  die  Fusstapfen  des  Mbnchs  Roger 
Bacon  tretend  suchte  dessen  Namensver- 
wandtcr  Francis  Bacon  (1561  — 1626)  ftlr 
die  Philosophie  den  Beistand  der  positiven 
Wissenschafteu  und  erbffnete  durch  Uin- 
weisung  auf  die  inductive  Methodo  der  For- 
schung  die  empiTische  Entwickelungsreiho 
in  der  neuern  Philosophie.  In  der  Nachfolge 
Bacon’s  wurde  Thomas  Hobbes  (1588 — 1679) 
dcr  VorlHufer  der  sensualistischen  und  era- 
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Eirisch  - psychologischen  Schule.  Nachdem 
[erbert  vou  Cherbury  (1581  — 1648)  den 
Reigen  der  „engliscken  Deisten*  (siehe  diesen 
Artikel),  die.als  Religionsphilosoplien  jener 
Zeit  gelten  diirfen,  erdffnet  hatte,  stellte  John 
Locke  (1682 — 1704)  das  erkenntuisstheore- 
tiscke  Problem  an  die  Spitze  der  Philosophic 
und  suchte/  den  Ursprung,  die  Tragweite 
nnd  die  Grenzen  des  menschlichen  Erkennens 
zu  verstehen.  Wkhrend  George  Berkeley 
(1685  — 1753)  von  diesem  Standpunkt  aus, 
durch  Ueberspannung  der  scholastisch  - no- 
minalistiscnen  Anschauung,  nach  den  Daten 
der  innera  Erfahrung  das  Problem  einer 
Aussenwelt  eriJrterte,  fithrte  David  Hume 
(1711  — 1776)  durch  seine  Untersuchungen 
tlber  den  Ursprung  des  Causalbegriffs  und 
dessen  lediglicli  auf  den  Kreis  der  Erfahrung 
beschriinkte  Anwendbarkeit  den  sensuali- 
stischen  Idealismus  Berkeley’s  zum  Skepticis- 
mus  fort.  Dagegen  haben  David  Hartley 
(1705 — 1757)  uud  Joseph  Priestley  (1733 
bis  1804)  Locke’s  psychologische  Unter- 
suchungen in  materialistischer  Richtung 
weitergefiihrt.  Neben  diesen  pkilosophischen 
Kichtungen  lkuft  die  Entwickelung  der  eng- 
lischen  Moralphilosophie  her,  die  sich  an  die 
Arbeiten  von  Cumberland  (1671  — 1713), 
Hutcheson  (1694—1747),  Price  (1723—1791), 
Ferguson  (1724—1816),  Adam  Smith  (1723  bis 
1790)  und  Bentkam  (1748 — 1832)  knllpft. 
Die  durch  Keid  (1710  — 1796)  begrUndete 
schottische  Philosophic  des  sogenannten 
common-sense  (Gemeinsinnes  oder  gesunden 
Menschenverstandes)  wurde  durch  Beattie, 
Oswald  und  Dugald  Stewart  fortgesetzt  una 
aucli  spilter  noch  durch  Thomas  Brown 
(1778—1820)  und  Mackintosh  (1764—1832) 
vertreten.  Wuhrend  in  Berkeley’s  und  Joh. 
Gottlieb  Fichte’s  Fusstapfen  Ferrier  und 
Fraser  traten,  wurde  durch  William  Hamilton 
(1788 — 1856)  die  schottische  Philosophic  mit 
Kant’scher  Vernunftkritik  versetzt  und  durch 
John  Stuart  Mill  (1806  — 1873)  neben  der 
Methode  der  wissenschaftlichen  Forschung 
die  empirisch  - psychologische  Richtung  ge- 
pflegt.  Die  Richtung  von  A.  Comte  hat  an 
G.  A.  Lewes,  dem  Verfasser  einer  „Geschichte 
der  Philosophic  von  Thales  bis  Comte*  einen 
Vertreter  gefunden. 

Epigen&s  wird  im  platonischen  Dialoge 
Phaidon  als  ein  Genosse  des  sokratischen 
Kreises  genanut. 

Epigonos  wird  als  ein  Neuplatoniker 
aus  der  Schule  des  Jamblichos  genannt. 

Epiktetos,  aus  nierapolis  in  Phrygien 
gebttrtig,  war  als  Sklave  nach  Rom  ge- 
koinmen,  wo  er  von  seinem  Herrn,  dem 
Hofmann e Epaphroditos,  einem  Glinstling  des 
Kaisers  Nero,  spilter  freigelassen  wurde. 
Von  schw&chlichem  Kdrper  und  durch  Krank- 
heit  oder  Misshandluug  von  Seiten  seines 
Herrn  an  einem  Fusse  lahm,  ftthrte  er  aus 


Noth  und  Grundsatz  ein  ilrmliches  Leben 
nach  dem  Vorbilde  des  Kynikers  Diogenes, 
hdrte  aber  auch  den  Stoiker  Musonius  Rufus 
in  Rom.  Seine  Wohnung  bedurfte  keines 
Schlosses,  weil  er  Nichts  darin  hatte,  als  die 
Matraze,  darauf  er  sein  Haupt  legte.  Nur 
als  Amme  fUr  ein  von  ihm  aufgenommenes 
Kind,  das  einer  seiner  Freunde  hatte  aus- 
setzen  wollen,  nahm  er  eine  Dieneriu  an. 
Unter  der  Regierung  des  Kaisers  Domitian 
wurde  er  (94)  mit  alien  tibrigen  Philosophen 
aus  Rom  verbannt  und  begab  sich  nach 
Nikopolis  in  Epirus,  wo  er  mit  mehr  GlUck, 
als  in  der  Welthauptstadt,  eine  grosse  Anzahl 
von  Schtilern  um  sich  versammelte.  Aber 
noch  mehr,  als  durch  seine  Lehrvortrftge, 
wirkte  er  crziehend  durch  sein  Beispiel  und 
seine  musterhafte  Lebensweise.  In  Hallen 
und  auf  offentlichen  Pliltzen  nach  der  Weise 
des  Sokrates  und  in  dessen  Sinne  wirkend, 
wurde  der  lahme  Philosoph  von  Vornehmen 
und  Geringen,  Jungen  uud  Alten  aufgesucht 
und  bewuudert.  Der  Kaiser  Hadrian  soil 
ihn  mit  Auszeichnung  beliandelt  und  ihm, 
wiewohl  vergeblich  den  Antrag  zur  RUck- 
kehr  nach  Rom  gestellt  haben.  Wann  und 
wie  Epiktet  starb,  erfahren  wir  nicht.  Der 
Spdtter  Lukianos  aber  meldet  uns,  dass  ein 
Bewunderer  Epiktet’s  sich  aus  dessen  Nacli- 
lass  flir  dreitausend  Drachmen  dessen  tbonerne 
Lampe  ersteigert  habe.  Schriftliches  hat  er 
Nichts  hinterlassen ; aber  sein  Schiller  und 
Freund  Arrianos,  ein  kleinasiatischer 
Grieche  aus  Nikomedia  in  Bithynien,  der  sich 
unter  der  Regierung  Hadrian’s  als  Statt- 
halter  von  Kappadokia  den  Iiuhm  eines  aus- 
gezeichneten  Staatsmannes  und  Feldherrn 
erwarb  und  unter  Marcus  Aurelius,  dem 
Stoiker  auf  dem  Kaiserthrone , in  liohem 
Alter  starb,  hat  ausser  einer  verlorenen 
Schrift  Uber  Leben  und  Tod  Epiktet’s  die 
mUndlichen  Vortr&ge  und  freundschaftlicheu 
Unterhaltungen  seines  Lehrers  in  einem 
grossern  Werke  unter  dem  Titel  ^Diatriben 
Epiktet’s*  aufgezeichnet  und  ausserdem  die 
wichtigstcn  GrundsUtze  der  Lelire  Epiktet’s 
in  einem  BUchlein  zusammengestellt,  das  er 
„Encheiridion*  (Uandbuch)  nannte.  In  der 
erailderten  Form,  in  welcher  uns  die  Lehre 
er  Stoa  bei  Epiktet  entgegentritt,  begegneu 
uns  zugleich  die  religiosen  Motive  der  all- 
gemeinen  AbhUngigkeit,  der  Demuth,  der 
nachsichtsvollen  Milde  gegen  Schuldige  und 
Lasterhafte,  wodurch  die  Lehren  Epiktets 
mehr  noch  als  die  Ansichten  der  frUhern 
rdmischen  Stoiker  (PUtus  Thrasea,  Seneca  u.  A.) 
den  Anspruch  beurkunden,  im  Bewusstsein 
der  Gebildeten  die  Religion  zu  ersetzen. 
Das  Bewusstsein  der  eignen  SchwUche  und 
Hulfsbedttrftigkeit  (so  lehrt  Epiktet)  ist  der 
Ausgangspimkt  der  Philosophie;  die  Sorge 
fllr  des  Menschen  Seelenheil  ist  ihre  Aufgabe. 
Der  Philosoph  ist  ein  Arzt,  zu  welchem  nicht 
die  Gesunden,  sondern  die  Kranken  kommen ; 
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der  wahre  Weise  ist  ein  Priester  und  Diener 
der  Gutter,  ein  Bote,  den  Zeus  zu  den 
Menschen  gesandt  hat,  um  sie  dartlber  zu 
beleliren,  dass  sie  mit  iliren  Yorstellungen 
von  den  Giltern  und  Uebeln  des  Lebens  in 
der  Irre  wandeln.  Der  Weise  1st  ein  Herr- 
8cher,  den  Gott  selbst  mit  Scepter  und  Diadem 
geschmtlckt  hat,  um  den  Menschen  zu  zeigen, 
dass  sie  vollkommen  gltlcklich  sein  konnen, 
auch  wenn  sie  gar  Nights  in  der  Welt  ihr 
eigen  nennen.  JSicht  dieser  einzelne  sterb- 
liche  Mensch  ist  es,  der  als  Weiser  zum 
Guten  ermahnt,  sondern  durch  seinen  Mund 
spricht  die  Gottheit,  und  wer  seine  Worte 
verachtet,  widerstrebt  der  Gottheit.  Das 
blosse  Wissen  ohne  Anwendung  auf’s  Leben 
ist  vollig  werthlos.  Den  Willen  der  Natur 
muss  der  Mensch  kennen  und  befolgen,  damit 
er  in  seinem  Thun  und  Lassen  das  Richtige 
trefte.  Denn  philosophiren  heisst:  lernen, 
was  zu  begehren  und  zu  meiden  ist,  und  die 
wahre  dialektiscke  Kunst  ist,  wie  die 
sokratische,  stets  auf  die  Erforschung  des 
sittlichen  Zustandes  der  mit  einander  Redenden 
gericktet,  damit  (liese  auf  den  rechten  Weg 
gelangen.  Indem  der  Mensch  auf  das  Gott- 
liche  in  ihm,  als  auf  seinen  Damon  (Genius) 
achtet  und  sich  als  einen  Tlieil  und  Ausfluss 
der  Gottheit,  ja  als  einen  Sohn  Gottes  be- 
trachtet,  bleibt  ihm  das  Gefttkl  seiner  sitt- 
lichen Wtirde  und  Verptlichtung  stets  gegen- 
wSrtig.  Der  Anfang  aber  und  die  Sumrne 
aller  Weisheit  ist,  dass  wir  unterscheiden, 
was  in  unserer  Gewalt  ist  und  was  nicht, 
und  dass  wir  niclits  anders  begehren,  als 
frei  zu  leben  und  uns  vor  keinem  Begegnisse 
zu  ftlrchten.  Denn  alles  unvermeidlicke 
Uebel  in  der  Welt  ist  ein  bios  scheinbares. 
Nur  Eines  ist  in  unserer  Gewalt,  unser  Wille, 
der  Gebrauch  unserer  Vorstellungen;  alles 
Uebrige  ist  nur  ein  Aeusserliches  fiir  uns 
und  trifft  nicht  unser  Wesen.  nicht  unser 
Selbst.  Nur  in  unserm  Willen  Dernht  unsere 
Gltlckseligkeit;  nur  uusere  Vorstellungen  von 
den  Dingen  machen  uns  gltlcklick  oder  elend, 
und  es  kommt  nickt  darauf  an,  wie  sick 
uusere  kussere  Lage  gestaltet,  sondern  wie 
wir  uusere  Vorstellungen  zu  gebrauchen  und 
zu  bekerrseken  wissen.  Was  uns  aucli  ilusscr- 
lick  begegneu  mag,  ist  in  der  Ordnung  der 
Dinge  und  ira  Zusammenkange  des  Welt- 
ganzen  nothwendig,  und  da  wir  ttberdies  an 
jedes  Begegniss  eine  sittliclie  Thatigkeit  zu 
kniipfen  im  Stande  sind,  so  sollen  wir  unsere 
hbchste  Freikeit  darin  suchen , dass  wir 
seklecktkin  Nickts  anders  wollen,  als  wie  es 
geschieht.  Leib  und  Leben,  Gesundkeit  und 
Besitztktlmer , Angekorige,  Freunde  und 
Vaterland  wird  der  Weise  nur  als  ein  Ge- 
liehenes,  nickt  als  Gesckenktcs  betrackten, 
dessen  Verlust  darum  sein  wahres  Selbst  nickt 
eigentlick  bertikren  darf.  Ebenso  wenig  wird 
er  sick  seine  Gemtlthsruke  durch  fremdes 
Unreckt  und  Kraukungen  storen  lassen,  da 


er  weiss,  dass  Niemand  feklerfrei  ist.  Auch 
unter  Misskandlungen  wird  er  seine  Peiniger 
lieben,  wie  ein  Vater  und  Bruder.  Er  wird 
seine  Pflickten  gegen  Vaterland  und  An- 
gehbrige  erfUllen  und  Alles  ftlr  sie  wagen, 
eifrig  an  ihrer  Bessenmg  arbeiten.  Denn 
alle  Menschen  liaben  in  gleicker  Weise  Gott 
zum  Vater;  alle  sind  Briider  und  Genossen 
eines  grossen  Staates,  welcker  umfassender 
ist,  als  der  gewbknliche  Staat,  in  welcken  der 
Zufall  der  Geburt  die  Menschen  gesetzt  hat. 
Unter  dem  gemeinsamen  Gesetze  der  Vernunft 
stehend  bilden  AUe  zusammen  Eine  grosse 
Heerde;  darum  ist  auch  die  Verbannung  kein 
Uebel;  denn  unser  Vaterland  ist  die  Welt. 
Und  wenn  der  Mensch  gottverwandt , ja 
Gottes  Sohn  ist,  so  selint  sich  die  an  den 
Kdrper  gebundene  und  seiner  aussem  Noth- 
wendigkeit  unterworfene  Seele  aus  diesen 
iliren  Banden  lieraus  und  strebt  zur  Gottheit 
zurtickzukekren , von  der  sie  ein  Theil  und 
Ausfluss  ist.  Aber  tddten  darf  man  sich 
darum  auch  nur  auf  den  Wink  Gottes  nnd 
mit  Vernunft  und  nicht  etwa  aus  Hartnackig- 
keit  oder  bios  deshalb,  weil  man  sich  etwa 
durch  den  Korper  gedrttekt  ftihlt  oder  durch 
denselben  in  der  Gewalt  Anderer  steht  oder 
weil  man  den  Tod  filr  kein  Uebel  halt  — 
Es  gemahnt  uns  bei  diesen  Lekren  Epiktet’s, 
als  klangen  uns  christliche  Grundgedanken 
entgegen.  Die  einfack-grossen  Sittengrund- 
satze  des  eiustmaligen  Sklaven  wmrden  fiir 
Viele  ein  Gegenstand  der  Liebe  und  Be- 
wunderung,  und  es  war  vorzugsweise  ihrer 
EinbUrgerung  unter  den  Besten  ihrer  Zeit  zu 
danken,  wenn  der  jilngere  Stoicismus  der 
rbmisehen  Kaiserzeit  dem  Ckristentkum  in 
der  rdmiseken  Welt  einen  empfiinglichen 
Boden  bereiten  half.  Dem  Epiktet  selber 
waren  Christen  zwar  nicht  unbekannt,  aber 
er  blieb  thatsacklick  ihrem  Einflusse  fremd; 
er  spricht  bei  Arrian  von  Galilaern,  die 
durch  SclnvUrinerei  und  Gewoknkeit  eine 
reincre  Gotteserkenntniss  batten.  Schon  im 
Alterthum  war  das  „Encheiridion  Epiktet’s- 
viel  gelesen  und  weit  beliebt;  derNeuplatoniker 
Simplikios  sekrieb  einen  Commentar  dazu; 
Mou  die  des  Mittelalters  tlberarbeiteteu 
dasselbe  in  ckristlickem  Sinne.  Deutsche 
Uebersetzungen  der  „Unterredungen  des 
Epiktet*  liaben  J.  M.  Schultz  (1801)  nnd 
K.  Enk  (1806)  veroffentlickt,  welcker  letztere 
auch  den  Commentar  des  Simplikios  zum 
Enckeiridion  tibersetzte.  Eine  ausftthriiche 
Darstellung  der  Lelire  Epiktets  gab  Winne- 
feld  in  der  Fickte’scheu  „Zeitsckrift  far  Philo- 
sophie  und  pkilosopkiscke  Kritik“,  Band  49 
(1866)  S.  1 — 32  und  193  — 226. 

Epikikros  war  seeks  Jakre  nach  Platon’s 
Tode,  im  Jahr  342  v.  Chr.  in  dem  athenischeu 
Gau  Gargettos  geboren.  Sein  Vater  Neokles 
w ar  ein  SckuUekrer  und  mit  einer  athenischen 
Kolonie  nach  der  Insel  Samos  tlbergesiedelt, 
wo  Epikur  erzogen  wurde  und  seine  Jugend 
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verbracbte.  Ein  A nh Unger  der  Lehre  Demo- 
krit’s,  Nausiphanes,  soil  ihn  schon  in  Samos 
in  die  Atomenlehre  eingeftihrt  haben,  bevor 
er  noch  mit  Schriften  Demokrit’s  selbst  be- 
kannt  wurde.  Seit  seinem  achtzehnten  Jahre 
(324)  Iebte  er  abweckselnd  in  Athen  nnd  in 
den  jonischen  St&dten  Kolophon,  Mitylene 
und  Laropsakos.  An  beiden  letzten  Orten 
war  er  seit  seinem  32.  Lebensjahre  (310) 
znerst  als  Lelirer  der  Philosophic  aufgetreten. 
In  seinem  36.  Jahre  (306)  croflhete  er  zu 
Athen  eine  philosophische  Schule,  deren 
Vorsteher  er  bis  zu  seinem  Tode  (271  v.  Chr.) 
blieb.  Hatte  er  sich  Anfangs  selbst  einen 
Demokriteer  genannt,  so  legte  er  spater  auf 
seine  Abweicnungen  von  der  Lehre  des 
Demokritos  ein  so  grosses  Gewicht,  dass  er  sich 
selber  als  Begrtlnder  einer  wahren  Physik 
ansah  und  dem  Demokritos  den  Spottnamen 
Lerokritos  (Faselheld)  gab.  In  seinen  spatern 
Jahren  Iebte  und  lehrte  er  in  einem  von  ihm 
^ekauften  Landhause  mit  Garten  in  geselligem 
Verkehr  mit  seinen  Brtidern  Ncokles,  Cliai- 
redemos  und  Aristobftlos  nnd  mit  einem 
Kreis  von  Schtllern  und  Freunden,  bei  ihren 
?emeinschaftlichen  Mahlzeiten  auch  mit 
Frauen  und  Buhlerinnen.  Am  Eingange  des 
Gartens  war  die  Aufschrift  zu  lesen:  „Fremd- 
ling,  hier  wird  dir’s  wohl  sein;  bier  ist  das 
Iwchste  Gut  die  Lust!14  Epikurs  milder, 
wohlwoliender , menschenfreundlicber  Sinn, 
sowie  seine  thatige  Freundschaft  wurden  schon 
im  Alterthnm  viel  gerllhmt.  Damit  paarte 
sich  jedocli  ein  holier  Grad  von  Eitelkeit 
und  Selbstgefalligkeit.  Epikur  selbst  ver- 
rlich  seine  Gesellschaft  mit  dem  Pythago- 
riiscben  Bunde;  es  sei  unnotkig,  meinte  er, 
die  Gflter  gemeinschaftlicli  zu  machen,  da 
der  wahre  Freund  dem  Freunde  vertrauen 
dttrfe.  Er  liatte  zwar  selir  viele,  meist 
naehlassig  abgefasste,  aber  leicht  verstiind- 
iiche  Schiiften  verfasst,  deren  Titel  uns  bei 
Diogenes  La^rtios  aufbewahrt  sind.  An  deren 
L’ntergang  tragt  er  jedocli  selbst  die  Haupt- 
sehuld  dadurch,  dass  er  die  Hauptsfitze  seiner 
Lehre  in  einen  Auszug  und  auf  kurze 
Foraeln  brachte,  die  er  seine  Schiller  dem 
GwUehtniss  einpriigen  liess.  Diese  sind  uns 
net*t  drei  Lehrbriefen  Epikurs  durch  seinen 
Verelirer  Diogenes  Laertius  erhalten  worden, 
wdeher  das  zehnte  Buch  seines  Werkes 
..fiber  das  Leben  und  die  Lehren  bertthmter 
Pluloaopben44  ausschliesslich  dem  Epikur  und 
seiaer  Schule  gewidmet  hat.  Dagegen  haben 
vir  von  Epikur’s  grossern  Werken  nur 
weni^e  Bruehstllcke  llberkommen.  Solclie 
«u  den  37  Btichern  „fiber  die  Naturu  sind 
ttit  dem  Anfang  unsers  Jahrhunderts  nament- 
ftch  aua  den  PapyrusTollen  von  Herculanum 
TOOffentlicht  worden  und  steht  daraus  noch 
^dtere  Ausbeute  bevor.  ( Epicuri  frag- 
t*enta  Ubrorum  II.  et  XI.  de  natura  volu- 
papyraceis  ex  Herculano  erutis 
rcpcrta,  Inline  versa  et  commentariis  Ulus - 


trata  a C.  Rosinio  ex  tomo  II.  voluminum 
Herculanensium , cmendatius  edidit  J.  C: 
Orellius,  1818).  Epikur  hat  schon  im 
griechisch  - romischen  Alterthume  zahlreiche 
Schiller  gefunden,  die  streng  an  des  Meisters 
Lehre  hingen,  darunter  die  Lampsakener 
Metrodoros,  dessen  Bruder  Timokrates,  Ko- 
lotes,  Polyainos,  Leonteus  und  dessen  Gattin 
Themista,  Metrodoros  aus  Stratonikeia  in 
Karien  nnd  die  Hetare  Leontion  aus  Athen. 
Als  Nachfolger  Epikur’s  im  Vorsteheramte 
der  Schule  wird  Ilermachos  aus  Mitylene 
(auf  Lesbos)  erwahnt,  auf  welchen  Polystratos, 
Hippokleides,  Dionysios,  Basileides,  Apollo- 
doros,  Zenon  aus  Sidon  (bei  welchem  Cicero 
und  Atticus  im  Jalir  79  v.  Chr.  hdrten), 
Phaidros  und  Patron  bis  zur  Mitte  des  letzten 
vorchristlichen  Jahrhunderts  folgten.  Gleich- 
zeitig  mit  letzterem  Iebte  Philodemos  aus 
Gadara  (in  Cblesyrien)  als  Epikureer  in  Rom 
und  lehrte  Syro  in  Neapel.  Da  die  jtlngem 
Epikureer  die  von  ihrern  Meister  empfohlenc 
und  getibte  Miissignng  im  Genusse  nicht 
gleichermaassen  beobachteten , sondern  sich 
oft  den  grobsten  Ausschweifungen  ergaben, 
so  kam  der  Name  „EpikiirUeru  bald  in  tlbeln 
Ituf ; daher  die  Horazische  Bezeichnung 
„Epicuri  de  grcge  porcus<(.  Gleichwohl  be- 
stand  ilire  Schule  noch  in  der  romischen 
Kaiserzeit,  und  untcr  den  Antoninen  durch 
GrUndung  eines  offentlichen  Lehrstuhls  in 
Athen  neu  befestigt,  erhielt  sich  die  epiku- 
reische  Schule  bis  in’s  vierte  christliche 
Jahrhundert.  Eine  wissenschaftliche  Be- 
deutung  hat  jedocli  unter  den  Epikureern 
der  romischen  Zeit  nur  der  Dichter  T.  Lu- 
cretius Carus  durch  sein  Lehrgedicht  „<lber 
die  Natur  der  Dingeu  erlangt  (95 — 51  v.  Chr.), 
welches  die  epikureiscbe  Lehre  mit  ebenso- 
viel  Kunst  als  Begcisterung  zur  Darstellung 
brachte. 

Die  Philosophic  Epikur’s  lUuft  wesentlich 
auf  die  Etliik  hinaus,  in  deren  Dienst  die 
Physik  steht,  wiihrend  die  Logik  oder  (wie 
sie  bei  Epikur  heisst)  Kanonik  nur  als  Werk- 
zeug  ftlr  die  Physik  gilt.  Dieser  praktischen 
Richtung  seiner  Lehre  entsprechend  bezeich- 
net  Epikur  die  Philosophic  als  diejenige 
Thiitigkeit,  welche  durch  Schllisse  und  Unter- 
suchungen , durch  BegrifFe  und  Beweise  ein 
glllckseliges  Leben  bewirkt.  Die  Kanonik 
soli  die  Normen  und  Richtschnur  der  Er- 
kenntniss  und  die  Kriterien  oder  Prilfungs- 
mittel  der  Wahrheit  lehren.  Alle  Erkenntniss 
geht  von  der  sinnlichen  Wahrnehmung  aus. 
Die  sinniiche  Wahrnehmung  entsteht  dadurch, 
dass  von  den  KOrpern  matcrielle  AustlUsse 
oder  Abdrlicke  und  Abbilder  der  Gegen- 
stilnde,  die  sich  von  der  Oberflache  derselben 
ablbsen,  durch  die  Luft  in  unsere  Sinne 
dringen.  Die  Vorstellungen  sind  allgemeine 
Erinnerungs-  oder  Gedkcntnissbilder,  die  aus 
wiederholten  gleichartigen  Wahrnehmungen 
in  uns  beharren.  Wahrnehmungen  und  Vor- 
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stellungen  bilden  die  Grundlage  ftlr  die 
Meinung  oder  Annaiime,  d.  h.  fiir  das  Ur- 
tbeil,  welches  sich  aus  den  EindrUcken  der 
Objecte  durch  deren  Fortwirkung  in  uns 
bildet  und  theils  auf  ZukUnftiges,  theils  auf 
Nichtwahrnelimbares  gelit.  Ein  solches  Ur- 
theil  kann  walir  oder  falscli  sein.  Als 
PrUfungsmittel  der  Wahrheit  gelten  die  Wahr- 
nelimungen,  die  Vorstellungen  selbst  und 
ausserdem  die  Gefiihle.  Alle  Wahrnehmungen 
sind  walir  und  unwiderleglich.  Aucli  die 
Pliantasmen  der  Wabnsinnigen  und  die 
Tr&ume  sind  etwas  Wirkliclies  und  darum 
walir;  der  Irrthum  steckt  nur  in  der  Be- 
ziehung  der  Wahrnehmung  auf  die  veran- 
lassende  Ursache.  Jedes  Urtheil  ist  wahr, 
welches  nicht  durch  eine  Wahrnehmung  wider- 
legt  wird.  Die  Gefiihle,  niiinlich  Lust  und 
Sdimerz,  sind  die  Kriterien  dessen,  was  zu 
erstreben  oder  zu  meiden  ist  Die  Physik 
Epikur’s  ist  ini  Wescntlichen  nur  eine  Modi- 
fication der  Atomistik  Demokrit’s.  Nichts 
w ird  aus  Nichts,  denn  sonst  kdnute  aus  Allem 
Alles  werden,  und  Nichts  vergeht  wiederum 
in  Nichts.  Alles,  was  ist,  ist  Kdrper;  un- 
kdrperlich  ist  nur  der  leere  Raum.  Die  fort- 
gesetzte  Theilung  zusamniengcsetzter  Korper 
filhrt  zuletzt  auf  untheilbare  und  unveriinder- 
liclie  Urbestandtheile  und  Atome,  welche 
zwar  von  verschiedener  Grosse,  aber  siimmt- 
lich  zu  klcin  sind,  um  wahrgenoinnien  zu 
werden.  Uneudlich  an  Zahl,  sind  sie  dock 
keiue8wegs  uneudlich  verschieden  an  Formen. 
Sie  befinden  sich  im  Leeren,  als  in  ihrem 
Raume  oder  Orte,  in  bestkndiger  Bewegung. 
Das  unkbrpcrliche  Leere  ist  Ort,  sofern  ein 
Kdrpcr  in  ihm  ist,  und  Raum,  sofern  es 
Kiirpern  den  Durchgang  gestattet  Weil  im 
leeren  Raume  gar  kein  Widerstand  ist,  so 
mtlssen  alle  Korper  gleichschnell  fallen.  Hire 
Bewegung  ist  eine  rein  willkUrliche,  weder 
von  Gdttcrn,  noch  von  einem  Schicksale  ge- 
lcitete  und  auf  keinerlei  Zweck  gerichtete. 
Welten  giebt  es  unendlich  viele,  w elche  alle 
ge wordeu  und  vergUnglich  sind.  Als  un- 
vergkngliche  und  selige  Wesen  liaben  aucli 
die  aus  feinsten  Atomen  gebildeten  und  in 
den  leeren  Rilumen  zwischen  den  Welten 
wohnenden  Gotter  ein  wirkliclies  Daseiu,  da 
sie  dem  Menschen  ofter  erscheinen  und  hier- 
von  Vorstelluugsbilder  in  uns  zuriickbleiben. 
Aber  um  die  Menschen  kUmmern  sich  die 
Gutter  Nichts.  Die  Seele  besteht  aus  luft- 
Uhnlichen,  durch  den  ganzen  Leib  vertheilten 
Atomen,  die  sich  im  Tode  des  Leibes  wdeder 
zerstreuen  und  damit  der  Empfmdungsfiihig- 
keit  verlustig  gehen.  Die  Ethik  Epikur’s 
ist  ihrem  wTesentlichen  Gehalte  nach  aus 
Elementen  der  Lehre  des  Kyrenaikers  Ari- 
stippos  zusammeugesetzt.  In  der  Lust  er- 
keunen  wir  das  erste  und  unserer  Natur 
gemasse  Gut.  Sie  ist  fllr  uns  der  Ausgangs- 
puukt  jedes  Strebeus  und  Meidens , welches 
auf  Gesundheit  des  Leibes  und  Ruhe  des 


Gemtithes  geht.  Es  giebt  zw'eierlei  Begierden, 
natlirliche  und  eitle  oder  leere.  Von  den 
nattlrlichen  Begierden  sind  jedoch  nicht  alle 
zur  GlUckseligkeit  oder  zur  Ungetritbtheit 
des  leiblichen  Zustandes  oder  zum  Leben 
selbst  nothwendig.  Unser  Verhalten  geht 
darauf  aus,  dass  wir  weder  korperlich  noch 
geistig  leiden.  Die  Lust,  die  entweder  Lust 
in  der  Ruhe  oder  Lust  in  der  Bewfegung  ist, 
bedUrfen  wir  nur,  wenn  ihr  Nichtvorhanden- 
sein  uns  Schmerz  bereitet  Nicht  jede  sich 
darbietende  Lust  ist  sofort  zu  erstreben, 
sondern  durch  Abmessung  der  Gefiihle,  welche 
durch  die  wahrgenommenen  Gegenstiinde  in 
uns  erregt  werden,  ist  festzustellen , ob  sich 
bei  einem  Ueberschuss  von  Lust  ein  Streben, 
oder  bei  einem  Ueberschuss  von  Schmerz 
ein  Abweiclien  der  Lust  als  das  uns  Gc- 
ziemende  oder  Angemessene  ergiebt.  Auf 
dieser  richtigen  Abmessung  berulit  die  Be- 
sounenheit  als  die  Quelle  aller  anderen  Tn- 
genden  und  ernes  einsichtigeu , gerechten, 
wohlansttindigen  und  darum  glUckseligen 
Lebens,  wie  es  der  Weise  filhrt.  Fiir  das  beste 
Sicherungsmittel  jeglichen  Leben sgenusses  er- 
klart  Epikur  die  Freundschaft.  Das  Gesetz 
des  Staates,  das  auf  einem  den  gemeinsanien 
Nutzen  bezweckenden  Vertrage  beruht,  ist 
fUr  den  Weisen  nur  dazu  da,  dass  er  nicht 
Unrecht  leide.  Der  Weise  ftlrchtct  aucli  deu 
Tod  nicht;  denn  wenn  derselbe  erscheint, 
empfindet  er  ihn  nicht.  So  lange  wir  sind, 
ist  der  Tod  nicht  fllr  uns  da;  ist  er  da,  so 
sind  wir  nicht  mehr. 

P.  Gassendi,  de  vita,  tnoribus  et  doctrina  Epicnri 

(1647)  und  Syntagma  philosophiae  Epicuri 

(1655). 

Epiiueiiid£s  aus  Knossos  (auf  der  Insel 
Kreta)  war  ein  zur  Zeit  des  Solon  lebender 
Weihepriester , welcher  in  der  Weise  der 
Ilesiodeischen  Theogonie  eine  Lehre  von  der 
Weltcntstehung  vortrug,  worin  Luft  und 
Nacht  als  die  beiden  ersten  imknnlichen  und 
weiblichen)  Grtinde  aller  Dinge  angenommen 
wurden,  aus  deneu  zuerst  Tartaros  oder  Untcr- 
welt,  und  dann  zwei  weitere  Wesen  hervor- 
gegaugeu  w iiren,  aus  deren  Verbindung  danu 
das  Weltei  entstanden  sei. 

Epipliands  liiess  der  Sohn  nnd  Schuler 
des  Gnostikers  Karpokrates  im  zweiten  christ- 
lichen  Jahrhundert,  der  die  Lehre  seines 
Vaters  vertrat. 

Epitimid^s,  ein  Kyrenaiker,  wird  als 
Schuler  des  Antipatros  aus  Kyrene  und  des 
Paraibates  bei  Diogenes  Laertios  erwftlmt. 

Epitome.  Unter  diesem  Titel  war  den 
Scholastikern  des  Mittelalters  in  lateinischci 
Uebersetzung  ein  Auszug  aus  dem  Aristote- 
lischeu  Organon  bekannt,  welcher  angeblich 
von  Averroes  (Ibn  Roschd)  verfasst  wordei 
w'kre,  mit  dessen  Ucliten  Schriften  jedoch 
eben  so  die  Terminologie,  wie  der  Inhalt  in’ 
Widerspruch  steht.  Der  unbekannte  V erfassei 
hat  es  jedoch  verstanden,  in  klarcr  uuc 
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abersichtlicher  Darstelluug  den  Inlialt  des 
Organon,  nebst  dem  Inlialt  der  Rhetorik  und 
Poetik  aes  Aristoteles  wiederzugeben.  Als 
Anfgabe  derLogik  wird  die  Zusammenstellung 
der  Regeln  ttber  die  Definition  und  Beweis- 
fthnmg  bezeichnet,  w Ahrend  ihm  die  an  den 
Begriff  des  Allgemeinen  geknUpften  Kate- 
gorien  nur  als  ein  Httlfsmittei  zur  Begriffs- 
bestimmung  gelten. 

Krasistratos  hiess  ein  philosophischer 
Arzt,  welcher  aus  der  Familie  des  Aristoteles 
utamrate  und  als  Schtiler  des  Theophrastos 
bezeichnet  wird.  Er  wird  hAufig  bei  Plinius 
and  Galenos  erwAhnt  und  machte  zuerst  die 
spiter  dnrch  Galenos  weiter  entwickelte 
Vnterscheidung  zwischen  dem  animalisclien 
Princip  des  sinnlichen  Lebens  und  dem  gei- 
stigen  oder  eigenthtlmlich  seelisclien  Princip 
geltend,  schloss  sich  jedoch  an  die  peri- 
patetische  Lelire  nur  in  der  Anerkennung 
einer  durchgAngigen  ZweckmAssigkeit  in  der 
Natnr  an. 

Erastos  wird  als  ein  persOnlicher  Schtiler 
Platon’s  genannt. 

Eratosthenes,  ein  Neuplatoniker  aus 
der  Schule  des  Porphyrios,  soil  die  Seele 
als  eine  Mischung  von  kttrperlichem  und 
geistigem  Wesen  angesehen  haben. 

Ercnnios  (Herennius)  ein  Schtiler 
des  Neuplafcmikers  Ammonios  und  Mitschtiler 
des  Plotinos , soli  zuerst  den  Ausdruck 
„Metaphysiku  auf  das  jenseits  der  Natur 
Liegende  gedentet  haben. 

Eretrisehe  Schule,  siehe  Elische 
Schule. 

Erhard,  Johann  Benjamin,  war  1766 
zu  Nfirnberg  geboren  und  liess  sich  1800  als 
Arzt  in  Berlin  nieder,  wo  er  1827  starb. 
Durch  die  Schriften  des  englischen  Frei- 
denkers  Schaftesbury,  Moses  Mendelsohn’s 
and  J.  H.  Lambert’s  gebildef,  war  er  in 
seinen  philosophischen  Anschauungen  ur- 
ipranglicb  AnhAnger  Wolffs,  bis  er  1786 
zom  Stadium  Kant’s  fortging,  dessen  enthu- 
aastischer  Verehrer  er  seitdem  blieb.  Die 
philosophischen  Abhandlungen,  die  er  in  Zeit- 
aehriften  verttffentlichte , sind  noch  nicht  in 
cine  Sammlnng  vereinigt  worden,  obwolil 
schon  1830  Varnhagen  von  Ense  unter  dem 
Titel  „Denkwtirdigkeiten  des  Philosophen 
and  Arztea  J.  B.  Erhard14  durch  Veroffent- 
liehung  seiner  Tagebticher,  seines  Brief- 
wechsels  und  einiger  Aphorismen  die  Auf- 
merksamkeit  auf  ihn  gelenkt  hatte.  Die  von 
ihm  im  Jabr  1795  in  verschiedenen  Journalen 
rertffentlichten  Abhandlungen  ftlhren  die 
*Riel:  Versuch  einer  systematischen  Ein- 
theilung  der  Gemtithskrafte , Versuch  ttber 
die  Narrheit  und  ihre  AnfAuge,  Versuch 
tter  die  Melancholie,  Apologie  des  Teufels 
(euthilt  eine  geistreiche  Darstelluug  des  Ideals 
der  Bosheit  und  aller  Maximen  derselben). 
Ueber  das  Princip  der  Gesetzgebuug  unci 
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endlich:  Ueber  die  Idee  der  Gerechtigkeit, 
als  Princip  einer  Gesetzgebung  betrachtet. 

Varnhagen  von  Ense,  K.  A.,  Denkwiirdigkeiten 

und  vemn8chte  Schriften.  IV.,  (Vermischte 

Schriften)  I.  S.  533—618. 

Erhardit,  Simon,  war  1776  in  Ulm 
eboren,  seit  1809  Lehrer  zu  Schweinfurt, 
ann  in  Ansbach  und  Ntirnberg,  seit  1811 
Professor  der  Philosophic  in  Erlangen,  sphter 
zu  Freiburg  im  Breisgau,  seit  1823  in  Heidel- 
berg, wo  er  1829  starb.  Er  gehdrte  zur 
Schelling’schen  Schule,  in  welcher  er  die 
von  den  AnhAngern  der  IdentitAtsphilosophie 
vernachlSssigten  Geisteswissenschaften  durch 
mehrere  Schriften  auszubilden  suchte,  nam- 
lich:  Ueber  den  Begriff  und  Zweck  der 
Philosophic  (1817),  Philosophische  Encyclo- 
phdie  oder  System  der  gesammten  philoso- 
phischen Erkenntniss  (1818),  VordersAtze  zur 
Aufstellung  einer  systematischen  Anthropo- 
logie  (1819),  Grundlage  der  Ethik  (1821)  und 
Einleitung  in  das  Studium  der  gesammten 
Philosophic  (1824). 

Eric  von  Auxerre,  siehe  Heiric 
von  Auxerre. 

Erigena,  siehe  Johannes  Scot  us 
Erigena. 

Erillos  (Her  ill  us)  aus  Karthago  war 
schon  als  Knabe  nach  Athen  gekommen,  wo 
er  ein  Schiller  des  Zenon,  des  Stifters  der 
stoischen  Schule,  wurde  und  Mitschtiler  des 
Kleanthes  aus  Assos  war.  In  seinen  An- 
schauungen wich  er  von  der  Lehre  seines 
Meisters  darin  ab,  dass  er  in  das  Wissen 
oder  die  Erkenntniss  die  Hauptaufgabe  des 
Menschen  und  das  hdchste  Gut  des  Weisen 
setzte,  wAhrend  ihm  die  Glticksgtlter  als  die 
SchAtze  der  Unweisen  nur  Nebenzweck  des 
menschlichcn  Lebens  waren.  Von  seinen 
Schriften  hat  sich  Nichts  erhalten ; auch 
von  seinen  AnhAngern  ist  Nichts  bekannt, 
obwohl  Cicero  von  einer  philosophischen 
Schule  der  „Herillieru  redet. 

Eristiker,  siehe  Megariker. 

• Ermolao  Barbaro  (Ilermolans  Bar- 
barus)  siehe  Barbaro. 

Eronien£s  wird  als  angeblicher  alt- 
pythagorAischer  Schriftsteller  genannt,  unter 
dessen  Nameu  ein  Buch  ttber  die  Seele  ver- 
breitet  gewesen  zu  sein  scheint,  aus  welchem 
von  Claudianus  Mamertus  ein  Bruchsttlck 
mitgetheilt  wird. 

Erymiiciis  hiess  ein  Aristoteliker  aus 
dem  zweiten  vorchristlichen  Jahrhuudert, 
welcher  als  Nachfolger  des  Diodoros  aus 
T>tos  im  Lehramte  zu  Athen  genannt  wird. 

Esclieniuayer,  Karl  Adolf,  war 
1786  zu  Neuenburg  in  Wtlrttemberg  geboren 
und  auf  der  Karlsschule  in  Stuttgart  ein 
Schtiler  des  geistvollcn  Naturforschers  Kiel- 
meyer.  Nachdem  er  einige  Jahre  als  Kreis- 
arzt  zu  Kirchheim  unter  Teck  thAtig  gewesen 
| war,  wirkte  er  seit  1811  als  ausserordentlicher 
I Professor  der  Philosophic  und  Mediciu  und 
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seit  1818  als  ordentlicher  Professor  der 
praktischen  Philosophie  in  Tubingen,  lebte 
aber  seit  1836  im  Privatstande  zu  Kirchheim 
unter  Teck,  wo  er  1852  starb.  In  seinen 
Anschauungen  ursprilnglich  durcli  die  leiten- 
den  Gedanken  von  Kant’s  raetapbysischen 
Anfangsgrlinden  der  Natur  und  nachherdurch 
die  Schelling’sche  Naturphilosopbie  angeregt, 
hat  er  in  dieser  Richtung  seine  „Siitze  aus 
der  Naturmetaphysik , auf  cheraische  und 
medieiniscke  Gegenstiinde  angewandt*  (1797) 
und  seinen  „Versuch,  die  Gesetze  magne- 
tischer  Erscheinungen  aus  S&tzen  der  Natur- 
metaphysik  zu  entwickeln*  (1798)  veroffent- 
licht.  In  seinen  Grundtlberzengungen  glfiubig, 
audit  er  darauf  ira  Anschluss  an  Fr.  H. 
Jacobi  gegen  den  Fichte’schen  Atheismus  der 
moralischen  Weltordnung  und  gegen  den 
Schelling’schen  Naturpantheismus  den  Inhalt 
des  Glaubens  zu  retten.  In  seiner  Schrift 
„Die  Philosophie  in  ihrem  Uebergange  zur 
Nichtphilosophie*  (1803)  hat  er  zwar  gegen 
die  Schelling’sche  Ideutitiitsphilosophie  richtig 
geltend  gemacht,  dass  darin  die  Entstehung 
des  Gegensatzes  aus  der  absoluten  Identitiit 
nicht  erklart  sei,  zugleich  aber  hat  er  den 
Charakter  seines  eignen  Philosophirens  als 
Nichtphilosophie  blosgestellt.  Das  eigentliche 
Wissen  soil  nur  als  die  logische  Verarbeitung 
des  von  den  Sinnen  gelieferten  Stofles  gelten, 
das  Ucbersinnliche  aber,  die  Ideen  des  Wahren, 
Guten  und  Schonen  und  damit  Gottes,  der 
Freiheit  und  Unsterblichkeit  solleu  nur  durcli 
ein  unmittelbares  Wissen  vernommen  werden 
konnen.  Vom  lebendigen  Gotte  selbst  aber 
erhalten  wir  erst  durcli  das  Schaucn  Kunde, 
welches  uus  in  deni  Mysticismus  unsers 
reiigibsen  VerhHltnisses  unterrichtet.  Aus 
diesem  stammen  die  prophetischeu  Gesichte 
der  frommen  Seller  und  ihre  Offenbarungen. 
In  Symbolen,  die  das  Geistige  unter  Bildcrn 
verhtillen,  bflhet  sicli  uns  eine  libhere  Welt, 
das  Reich  der  gdttlichen  Macht,  Weisheit, 
Liebe  und  Guade.  Dieser  lebendige  Glaube 
ist  erst  die  rcchte  Ur -Kunde  der  Gottheit. 
In  der  Schrift  „Einleitung  in  die  Natur  und 
Geschichte*  will  er  mit  seiner  Lehre  da  au- 
fangen,  wo  Schelling  aufhort.  Die  Philo- 
sophie soli  als  ein  Nachbild  unserer  Vcrmmft 
gelten,  wic  diese  ein  Nachbild  der  Weltseele 
sei.  Und  wie  die  Natur  der  lebendige 
Spiegel  der  in  Raum  und  Rube  gesetzten 
Weltseele  ist,  so  ist  die  Gcschichte  der  lebendige 
Spiegel  der  in  Zeit  und  Handlnng  gesetzten 
Weltseele.  In  der  Schrift  „V ersuch , die 
scheinbare  Magic  des  thierischen  Magnetismus 
aus  physiologischen  und  psychologischen  Ge- 
setzen  zu  erkUiren*  (1816)  wird  der  som- 
nambule  Zustand  als  ein  erhbkter  Zustand 
der  Gefilhlsseite  erkl&rt,  als  gesteigerte  Ein- 
bildungskraft  und  gesteigertes  Gediichtuiss, 
wUhrend  die  Erkenntniss-  und  Willensseite 
unterdrUckt  erscheineu.  Das  Werk  ^Psy- 
chologic in  drei  Theilen,  als  empirische,  als 


rationale  oder  reine  und  als  angewandte* 
(1817)  sollte  die  Prinzipien  und  Grundlagen 
fiir  die  tlbrigen  Wissenschaften  darlegen. 
Auf  diesen  baut  sicli  das  „System  der  Moral- 
philosophie*  (1818)  auf,  woran  sich  das 
^System  des  Moralrechts*  (1819  und  1820 
in  zwei  Bilnden)  anschloss.  Endlich  die 
..Religionsphilosophie*  (1818  — 1824  in  drei 
Banden)  geht  ira  ersten  Bande  vom  „Rationalis- 
mus*  aus,  vermittelt  sich  im  zweiten  Bande 
durcli  den  ^Mysticismus*  und  gipfelt  im 
dritten  Bande  im  „Supranaturalismu3*.  In 
seinen  spiitem  Schriften  hat  sich  Eschen- 
mayer von  den  Anhiingern  der  Schelling’schen 
Naturphilosopbie  das  leere  Spiel  mit  Analogien 
und  raathematischen  Formeln  angeeignet  und 
die  Phrasen  der  Naturphilosopbie  mit  tlieo- 
logischem  Supranaturalismus  und  mit  Gcister- 
und  Teufelsglauben  so  grtlndlich  verquickt, 
dass  darin  die  Philosophic  vollst&ndig  zur 
Nichtphilosophie  geworden  ist.  Die  Titel 
seiner  weiter  veroffentlichten  Schriften  sind 
diese:  Grundriss  der  Naturphilosopbie  (1832), 
die  Ilegel’sche  Religionsphilosophie  verglichen 
mit  dem  christliclien  Princip  (1834) , der 
Ischariotismus  unserer  Tage*  (1835,  gegen 
das  Strauss’sche  Leben  Jesti  gerichtet),  Cha- 
rakteristik  des  Unglaubens,  Halbglaubens  und 
Vollglaubens  (1838)  und  Grundziige  der 
cbristlichen  Philosophie  (1840). 

I)iiai5n  aus  Lampsakos  wird  als  per- 
sbnlicher  Schiller  Platon’s  genannt. 

Euandros  (Evander)  aus  Phokis  war 
ein  akademischer  Philosoph  aus  der  zweiten 
(mittlcm)  Akademie,  welcher  er  im  zweiten 
und  dritten  Jahrzehnt  des  dritten  vorchrist- 
liclien  Jahrhunderts  vorstand. 

Eiianuostos  wird  als  ein  Peripatetiker 
des  ersten  Jahrhunderts  der  Kaiserzeit 
genannt. 

Eubiklidds  aus  Milet,  ein  Philosoph  der 
MegarischeirSchule  und  Schiiler  desEukleides 
aus  Megara,  w ird  als  Gegner  des  Aristoteles 
und  als  Lelirer  des  Demosthenes  erwAhnt. 
Er  ist  als  Dialektiker  durcli  seine  sogenannten 
Fangschliis8e  (Sophismen)  berUhmt  geworden, 
welche  unter  den  Bezeichnungen:  der  Lilgner 
(Weun  Jemand  sagt,  er  lUge  eben  Jetzt,  Itigt 
ein  Soldier  oder  sagt  er  die  WahrheitV), 
der  Versteckte,  der  VerhUllte  (Kennst  du 
diesen  VcrhUllten?  Wenn  nicht:  er  ist  aber 
dein  Vater,  also  kennst  du  deineu  Vater 
nicht!)  der  Gehornte  (Hast  du  deine  Ildrner 
verloren?  Nein:  Also  hast  du  sie  noch!  Ja: 
also  hast  du  welche  gehabt!),  der  Kahlkopt 
(wie  viel  Haare  muss  man  Jemanden  aus 
ziehen,  dass  er  kahlkdpfig  wird?),  der 
Sorites  (wie  viel  Korner  machen  einen  Haufen  ?> 
und  die  Elektra,  die  jedoeh  nur  eine  ver- 
schiedeue  Ausdrucksw’eise  des  VerhtiUteu  ist 
(kannte  Elektra  iliren  Bruder,  ehe  er  sicli 
ihr  genannt  hatte?) 

Eubtilides  wird  als  Pythagoriker  mit 
einer  Schrift  liber  Pythagoras  angefiihrt. 
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Eu  hill  os  bies3  ein  Platon  iker  aus  dem 
dritten  christlichen  Jahrlmndert,  der  auch 
Schriften  verfasst  liaben  soil. 

Eubulos  ans  Alexandrien,  ein  bei  Dio- 
genes Laertios  genannter  Pyrrhoniier  oder 
Skeptiker. 

Euclides,  siehe  Eukleides. 

Eudlmos,  ans  Kypros  gebiirtig,  hatte 
seine  Heimath  verlassen  und  sich  in  Atlien 
angesiedelt,  wo  er  sich  dem  Bunde  freier 
Manner  anschloss,  welcher  in  der  Akademie 
unter  Platon’s  Leitung  Premde  aus  alien 
Theilen  Griechenlands  vereinigte,  tlieils  zur 
theoretischen  Fortbildong  der  Wisseuschaft, 
theila  zur  Umgestaltung  des  hellenisehen 
Lebens  auf  dem  Wegc  politischer  Th&tigkeit. 
In  letzterm  Betrackt  nalim  Eudemos  Antheil 
an  Dion’s  sicilischem  Befreiungszuge  gegen 
den  Tyrannen  von  Syrakus , den  jilngern 
Dionysios,  und  fiel  in  einem  der  Gefechte, 
welche  sich  nach  Beseitigung  des  Tyrannen 
die  gespaltene  Partei  Dion’s  selber  licferte 
(354  v.  Chr.)  Aristoteles  hat  wfthrend  seines 
ereten  Aufenthaltes  in  Athen  diesem  Preunde 
einen  seiner  Dialoge  „tiber  die  SeeleM  und 
eine  Elegie  gewidmet. 

Eudemos  aus  Rhodos  war  ein  persbn- 
licher  Schiller  des  Aristoteles  und  stand  nach 
dessen  Tode  in  n&herer  Verbindung  mit 
Tbeophra8tos.  Beim  Tode  des  Aristoteles 
soil  er  dessen  Metaphysik  in  Hknden  gehabt 
and  spater  herausgegeben  liaben.  Er  ver- 
fasste  zahlreiche  Schriften  zur  Geschichte 
der  Wissenschaften  und  zur  Darstellung  der 
peripatetischen  Lehre,  unter  andern  eine 
-Analytik4*,  worin  er  die  „erste  Analytik44 
des  Aristoteles  ergiinzte  oder  zu  verbessern 
versuchte,  eine  erl&nternde  Bearbeitung  der 
aristotelischen  Phvsik  und  die  f&lschlich  dem 
Aristoteles  selbst  beigelegte  sogenannte  „Eu- 
demische  Ethik4*,  von  welcher  jedoch  nur 
die  ersten  drei  und  das  siebente  Buch  er- 
balten  ist.  Ihre  unterscheidende  Eigen- 
tbQmlichkeit,  gegenUber  der  von  Aristoteles 
selbst  verfassten,  sogenannten  „Nikoma- 
ehischen  Ethik*4  besteht  im  Wesentlichcn 
darin,  dass  durch  Eudemos  die  Sitten-  und 
Tngendlehre  eine  theologische  Filrbung  er- 
hAlt  und  in  einzelnen  Bestimmungen  sich 
der  platonischen  Ethik  niihert.  Die  ansser- 
d«n  aus  den  Schriften  des  Eudemos  vor- 
bandenen  Bruckstficke  sind  gesammelt  in 
■Xudemi  Rhodii  peripaietici  fragmenta  quae 
mpermnt  ed.  Spcngel  (1866,  in  2.  Auflage 
1870). 

Euddros  aus  Alexandrien,  ein  Aka- 
deutikeT  ans  der  Zeit  des  Kaisers  Augustus, 
hat  platonische  und  aristotelisclie  Schriften 
fiklArt,  namentlich  die  Kategorien  und  die 
Metaphysik  des  Aristoteles.  Zngleich  war 
er  Verfasser  einer  encyclopildischen  Schrift, 
in  deren  uns  tlberlieferten  Bruchstlicken  er 
siehstoische  Anschauungen  aueiguet,  wiihrend 
er  darin  sugleich  liber  verschiedene  pliilo- 


sophische  Grundfragen  die  Ansichten  der 
bedeutendsten  iiltern  Philosophen  zusammen- 
stellte. 

Eudoxos  aus  Knidos  hatte  in  Atlieu 
Platon’s  Vortrilge  gehdrt  und  zu  seiner  Aus- 
bildung  grosse  Reisen  gemacht,  dann  zu 
Kyzikos  (auf  einer  Insel  am  Propontis)  ge- 
lehrt  und  spilter  in  seiner  Vaterstadt  gelebt, 
wo  er  eine  Sternwarte  hatte  und  als  Matke- 
matiker  und  Astronom  hochgeehrt  im 
53.  Lebensjahre  starb.  In  den  uns  iiber- 
lieferten  Mittkeiluugen  aus  seinen  Schriften 
entfernt  er  sich  ziemlich  weit  von  den  plato- 
nischen Anschauungeu  und  erkl&rt  mit  Ari- 
stippos  die  Lust  ftir  das  hdchste  Gut. 

Eudromos  lieisst  ein  bei  Diogenes  von 
Laerte  mit  einem  Buch  liber  Ethik  erwiihnter 
Stoiker  und  illterer  Zeitgenosse  des  Pauaitios. 

Em'mcros  (Evhemerus),  walirschein- 
lich  aus  Messene  gebiirtig,  gehorte  als  Schuler 
des  sogenannten  Atheisten  Theodores  zur 
kyrenaischen  Schule  und  hatte  in  einer  zur 
Zeit  des  makedonischen  KOnigs  Kassandros 
(311  — 298  v.  Chr.)  verfassten  Schrift  „das 
Tempelarckiv44,  aus  welcher  uns  ebenso,  wie 
aus  einer  durch  den  riimiseken  Dichter 
Ennius  verfassten  Uebersetzuug  des  Werkea, 
einzelne  BruchstUcke  erhalten  sind,  eine  Kritik 
der  religidsen  Volksvorstellungen  gegeben, 
worin  er  nur  die  kimmliseken  und  unver- 
gUuglicheu  Wesen  (Sonne,  Gestirne,  Winde) 
als  mit  Recht  von  den  Menschen  verehrte 
gottliche  Wesen  anerkennt,  wiihrend  er  die 
mythologi8cken  Vorstellungen  der  Volks- 
religion  durch  allegorische  Umdeutung  der 
homerisch  - hesiodeischen  Gottersage  auf  ver- 
storbene  Menschen  zuriickfUhrt,  wclche  als 
Wohlthater  der  Menschen  vergdttert  worden 
seien. 

Euc'nos  (E venus)  aus  Paros  war  ein 
Rhetor  und  Sophist  zur  Zeit  des  Sokrates, 
welcher  als  Lelirer  der  „ menschlichcn  und 
politischen  Tugend44  auftrat  und  sich  fllr 
seine  Vortriige  ein  Houorar  bezaklcn  liess. 

Eugenios  kommt  als  ein  platonischcr 
Philosoph  in  den  Briefen  des  nachmaligen 
Kaisers  Julian  os  vor.  Ein  andercr  Philosoph 
Eugenios  wird  als  Vater  des  Neuplatpnikers 
Themistios  genannt. 

Eukleidds  (Euclides)  aus  Megara 
(nach  Anderen  aus  Gela)  gebiirtig  | Uber 
1(X)  Jahre  iilter  als  der  unter  den  ersten 
PtolemUern  in  Alexandrien  lebende  Mathe- 
matiker  Eukleides],  war  einer  der  iiltesteu 
Schiller  des  Sokrates,  den  er  von  Megara 
aus  fleissig  besuchte  und  bei  dessen  Tode  er 
zugegen  war.  In  seiner  Lehre  verband  er 
mit  den  sokratiseken  Grundgedanken  zugleich 
Anschauungen  des  Parmenides  und  bestimmte 
das  Eine  der  Eleaten  als  das  Gute,  welches 
bald  Eiusicht,  bald  Vernunft,  bald  Gott  ge- 
nannt werdc.  Was  nickt  gut  ist,  das  ist 
tlberhaupt  nicht  wirklich.  Wiihrend  uns  die 
Sinne  nur  ein  werdeudes  und  verknderlickes 
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Sein  zeigen,  l&sst  uns  allein  das  Denken 
das  wahrliaft  unveriinderlichc  Sein  erkennen, 
welches  niclit  den  kbrperlichen  Dingen,  son- 
dem  nur  den  unkbrperlichen  Gattnngen  zu- 
konime  und  eben  so  voin  Wirken  wie  vom 
Leiden  frei  sei.  Er  soil  seine  Lelire  in  seeks 
Dialogen  vorgetragen  haben,  von  denen  uns 
Nichts  erbalten  ist.  Als  Dialektiker  griff 
er  niclit  die  Voraussetzungen,  sondern  die 
Schlusssiitze  seiner  Gegner  an,  die  er  da- 
durch  ad  absnrdum  zu  fUhren  suchte.  Die 
von  ikm  gestiftete  megarische  Schule  wurde 
auch  die  dialektische  oder  eristische  genannt. 
Unter  seinenSchUlern  undNachfolgern  werden 
besonders  Eubiilides  aus  Milet  und  der  durch 
seine  Streitsucht  beriichtigte  Alexinos  aus 
Elis  als  Erftnder  der  dialektischen  Kunst- 
stllcke  und  FangschlUsse  erwfthnt,  ausser- 
dem  der  Dialektiker  Diodoros  Kronos  und 
dessen  Schuler  Pliilon  als  Verfasser  mehrerer 
dialektischen  Schriften.  Der  Megariker  Stilpon 
hat  die  Lelire  der  Schule  mit  Anschauungen 
der  Kyniker  versetzt  und  die  platonische 
Ideenlehre  bekampft. 

EukleUh's  wird  als  eiu  Platoniker  aus 
dem  dritten  Jahrhundert  genannt,  der  auch 
schriftstellerisch  thatig  war.  Ein  noch  jiln- 
gerer  Neuplatoniker  Eukleides  kommt  in  den 
Briefen  des  nachmaligen  Kaisers  Julianos  vor. 

Eulalios  oder  E u l a ni  i o s aus  Phrygian 
lehrte  als  Neuplatoniker  zur  Zeit  des  Dainas- 
kios  im  sechsten  christlichen  Jahrhundert  in 
Athen  und  wanderte  mit  diesera  und  andern 
Philosophen  nach  Persien  aus,  als  die  Schulen 
zu  Athen  geschlossen  worden  waren. 

Eiiiiieiiios  wird  als  ein  Studiengenosse 
des  nachmaligen  Kaisers  Julianos  in  dessen 
Briefen  erw&hnt. 

Eunapios  war  aus  Sardes  in  Lydien 
gebUrtig  und  blUhte  in  der  zweiten  HUlfte 
des  vierten  Jahrhunderts  als  Schuler  des 
Neuplatonikers  Chrysanthios.  Das  von  ihra 
verfasste  Geschichtswcrk  fiber  die  ncuplato- 
nische  Schule,  welches  unter  dem  Titel 
„Eunapii  Sardiani  vitae  philosophorum  et 
sophistanun“  von  Boissonade  mit  Anmer- 
kungen  von  Wytteubach  (Amsterdam  1822 
und  Paris  1849)  herausgegeben  wurde,  be- 
haudelt  die  altera  und  bedcutcndern  Neu- 
platoniker am  DUrftigsten  und  dieZeitgenossen 
des  Verfassers  am  Brcitesten  und  zeigt  den- 
selben  als  einen  vorurtheilsvollen,  aberglUu- 
bischen,  wundersfichtigen  und  leidensehaft- 
lichen  Sohn  seiner  Zeit. 

Eupliantos  aus  01ynthos(in  Makedonien) 
zalilt  als  Schuler  des  Megarikers  Eubulides 
zur  Megarischen  Schule,  hat  sicli  jedoch  nur 
als  Dichter  und  Geschichtschreiber  bekannt 
gemacht. 

Euph  rains  wird  als  persbnlicher  Schuler 
des  Platon  genannt,  der  sicli  als  freisinniger 
Tlpolitischer  Mann*  die  Uffentliche  Achtuug 
erwarb. 


Euphrandr  aus  Seleukia,  ein  Skeptiker, 
wird  als  Schuler  des  Ptolemaios  und  als 
Lehrer  des  Eubftlos  von  Alexandrien  genannt. 

Euphrasios  war  ein  Neuplatoniker  des 
fUnften  Jahrhunderts,  dessen  Eunapios  als 
eines  Zeitgenossen  gedenkt. 

Euphrates,  ein  Stoiker  des  zweiteu 
christlichen  Jahrhunderts,  aus  Alexandrien 
gebUrtig  (nach  Andern  ein  Syrer  aus  Epi- 
phania)  wird  bei  Arrianos  als  Zeitgenosse 
des  Epiktetos  und  als  Lehrer  des  jttngern 
Plinius  in  dessen  Briefen  ehrenvoll  erw&hnt, 
wUh rend  seiner  bei  Philostratos  als  eines 
leidenschaftlichen  Gegners  von  Apollonios  von 
Tyana  gedacht  wird.  In  hohem  Alter  er- 
kraukt,  machte  er  als  Uckter  Stoiker  durch 
Gift  seinem  Leben  ein  Ende. 

Euryloclios  wird  als  Schuler  des  Skep- 
tikers  Pyrrhon  bei  Diogenes  von  Laerte 
erwUlint. 

Eurypliaiiios  wird  als  angeblich  alt- 
pythagorUischer  Schriftsteller  mit  einer  Schrft 
„ fiber  das  Leben  “ erwahnt,  aus  w'elcber 
der  Sammler  Stobaios  ein  BruchstUck  mit- 
getheilt  hat. 

Eurysos  wird  ala  angeblich  altpytha- 
goraischer  Schriftsteller  genannt,  aus  dessen 
Schrift  M fiber  das  Schicksal*4  uns  einige 
BruchstUcke  erhalten  sind. 

Eurytos  aus  Metiipontum  in  Unter- 
italien  wird  als  ein  persdnlicher  Schuler  des 
Pythagoras  genannt. 

Eurytos  aus  Tarent,  ebenfalls  ein  Py- 
thagoraer,  wird  als  Zeitgenosse  und  Freund 
Platon’s  genannt. 

Eusebios  aus  Myndos  (in  Karien)  war 
ein  Neuplatoniker  des  vierten  christlichen 
Jahrhunderts  und  Schuler  des  Aidesios  und 
hat  dialektische  VortrUge  gehalten,  die  vom 
nachmaligen  Kaiser  Julianos  gehort  wurdeu. 
Da  aber  Eusebios  die  magischen  und  theur- 
gischen  KUnste  der  damaligeu  Neuplatoniker 
verwarf,  so  zog  er  sich  das  Missfallen 
Julian’s  zu. 

Eustathios  aus  Kappadokia  wird  mit 
seiner  Gattin  Sopatra  und  ilirem  Soline  Ajnto- 
niuos  als  Schuler  des  Jamblichos  und  Naeh- 
folger  in  der  neuplatonischen  Schule  von 
Kappadokia  bei  Eunapios  erwUhnt.  Auch 
hat  Julianos  einen  Brief  an  ikn  gerichtet. 

Eustoeliios,  ein  Arzt  aus  Alexandreia, 
war  einer  der  spiitesten  und  treuesten  Schiller 
des  Plotinos  und  soil  auch  eine  Ausgabe  von 
dessen  Schriften  besorgt  haben,  vielleicht 
eben  derjenigen,  die  sclion  zu  Lebzeiten 
Plotin’s  verdflentlicht  worden  waren. 

Eustratios,  Metropolitzu  Nikaia  ^Nicaea 
in  Bithynieu.  war  ein  Peripatetikcr  des 
zwdlften  Jahruunderts,  der  unter  dem  Kaiser 
Alexius  Komuenos  blflhte.  Der  von  ihin 
verfasste  Commentar  zum  zweiten  Buche  der 
zweiten  Analytik  des  Aristoteles  wurde  grie- 
cliisch  iu  Venedig  (1534)  imd  in  lateinischer 
Uebersetzung  von  Andreas  Gratarolus  ^Ve- 
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nedig,  1542)  gedruckt.  Die  ihm  cbenfalls 
beigelegten  Commentarii  in  libros  X.  Ethi- 
corum  ad  Nicomachum , welche  griechisch 
(lurch  Panlus  Manutius  (Venedig,  1536)  und 
in  lateinischer  Uebersetzung  von  Jo.  Bern. 
Feliciani  (Venedig,  1541)  erschienen  sind, 
wbeinen  vielmehr  aus  mehreren  ftlteren  Com- 
mentaren  zn  den  einzelnen  Biicbern  der  Ethik 
rosammengestellt  zu  sein. 

Euthy  demos , ein  Sophist  und  Bruder 
des  Dionysodoros , war  ans  Chios  geblirtig 
und  wnrde  als  dialektischer  Klopffechter  im 
ptatonischen  Dialogc  Euthydemos  Iftcherlich 
gemacht.  Dagegen  wird  ein  anderer  Euthy- 
demos bei  Xenophon  als  ein  Genoese  des 
sokratischen  Kreises  erwfthnt 

Eux£nos  aus  Herakleia  in  Pontos  wird 
bei  Philostratos  als  Pythagor&er  und  Lehrer 
des  Apollonios  von  Tyana  genannt. 
Evenare,  siehe  A ben  Esra. 

Exner,  Franz,  war  1802  in  Wien  ge- 
boren,  wo  er  auch  Philosophic  und  Juris- 
prndenz  stndirte  nnd  seit  1827  einen  dort 
erledigten  Lehrstuhl  der  Philosophic  ver- 


trat,  bis  er  1831  die  Professur  der  Pbilo- 
sophie  in  Prag  erhielt.  Nachdem  er  1848 
nach  Wien  in  dasMinisterium  bcrufen  wordcn 
war,  um  bei  der  Neugestaltung  des  offent- 
iichen  Unterrichts  mitzuwirken,  starb  er  1853 
als  Ministerialcommissftr  zu  Padua.  Als 
Anhftnger  der  Philosophic  Ilerbart’s  brachte 
er  es  durch  seine  Stellung  dahin,  dass  die 
Herbart’sche  Schule  sich  in  Oesterreich  ftlin- 
licher  Gunst  erfreute,  wie  die  Ilegel’sche  in 
Preussen.  Ausser  einigen  Abhandlungen,  die 
er  in  den  vierziger  Jahren  in  den  Ab- 
handlungen der  Bdhmischen  Gesellschaft  der 
Wissenschaften  veroffentlichte  und  welche 
gleichzeitig  als  Separatabdrlicke  erschienen 
(Ueber  Nominalismus  und  Realismus,  1842; 
fiber  Leibniz’  Universalwissenschaft , 1843; 
fiber  die  Lehre  von  der  Einheit  des  Denkens 
und  Scins,  1848)  hat  er  den  Gegensatz  der 
Herbart’schen  zur  Hegel’schen  Schule  in  einer 
besonderen  Schrift  zum  Ausdruck  gebracht, 
welche  unter  dem  Titel:  „Die  Psychologie 
der  Hegel’schen  Schule14  (in  zwei  Heften, 
1843  und  1844)  erscliien. 


IT 


Faber,  Jacobus  (Stapulensis),  siehe 
Le  Fevre,  Jacques  d’Etaples. 

Faber,  Philipp,  war  1570  in  einer 
Vorstadt  von  Faenza,  zwischen  Bologna  und 
Ancona  geboren,  war  frilh  in  den  Franzis- 
kaneTorden  getreten  und  hatte  in  Padua  und 
Kom  seine  Studien  gemacht  Nachdem  er 
fine  Zeit  lang  in  Venedig  scotistische  Philo- 
*ophie  gelehrt  hatte,  war  er  30  Jahre  lang 
Generalasaistent  seines  Ordens  und  Studien- 
mfeeher  in  Cremona,  Padua  und  Parma. 
Nachdem  er  drei  Jahre  in  Padua  Metaphysik 
gelehrt  hatte,  wurde  er  1606  dort  zu  einer 
iheologischen  Lehrstelle  befftrdert  und  starb 
1630.  Ausser  einer  im  scotistischen  Sinne 
verfassten  „Philosophia  naturalist  und  einer 
thrift  nde  praedestinatione'1  (1623)  hater 
1618  Commentarii  in  IV.  libros  sententiarum 
Fetera  des  Lombarden)  und  Commentarii 
« metaphysicam  Aristotelis  (1627  ) ver- 
S&ntiicht 

Fabinianus,  Pap  iritis,  wird  bei  Se- 
wea  als  sein  ftltercr  Zeitgenosse  erwfthnt, 
vtlcher  verschiedene  Schriften  philosophi- 
sehen  Inhalts  verfasst  hatte,  worin  er  sich 
f®  dear  stoisch  gefftrbten  Schule  der  Sextier 
i*  Rom  bekauute.  Unter  den  wenigen  Aus- 
aprUchen,  die  uns  daraus  von  Seneca  Uber- 
iiefert  worden  sind,  treten  besonders  die  Be- 
®erkungen  hervor,  dass  man  die  Affecte 


nicht  mit  Spitzfindigkeiten,  sondern  mit  Be- 
geisterung  bekilmpfen  milsse,  und  dass  alle 
gelehrte  Bestrebungen  ohne  sittliches  Streben 
nutzlos  seien. 

Fabri,  Honord  (Honoratus),  war 
1607  in  Belley  an  der  Rhone,  in  der  Land- 
schaft  Bugey  (dstlich  von  Lyon)  geboren, 
trat  1626  in  die  Gesellschaft  Jesu  ein,  lehrte 
in  Lyon  6 Jahre  Philosophic  und  8 Jahre 
Mathematik,  ward  dann  an  den  rdmischen 
Hof  berufen,  wo  er  als  pftpstlicher  Pbni- 
tentiarius  wirkte  und  gegen  Ernie  des  17.  Jahr- 
hunderts  starb.  Einen  Theil  seiner  zahl- 
reichen  Schriften  hat  er  pseudonym  unter 
verschiedcneu  Namen,  als  Antimus  For- 
bius,  Hugo  Sip h ili n us,  AntimusCo- 
n ingins,  Petrus  Mou suer,  Bernar- 
dusStubrockins  erscheinen  lassen.  Seine 
atif  die  Philosophic  bezdglichen  Schriften 
sind:  Philosophia  universa  per  propositions 
digesta  cum  suis  momentis  rationum  (1646), 
Logica  analytica  (1646),  Metaphysica  de- 
monstration (1648).  Indem  er  sich  darin 
als  Eklektiker  im  Anschluss  an  Aristoteles 
und  die  Scholastiker  auch  Auschauungcn  der 
Cartesianer  aneignet,  rausste  er  sich  gegen 
den  Vorwurf  des  von  der  Kirclie  verur- 
theilten  Cartesianismus  in  drei  Briefen  „De 
hypothesi  sua  philosophica“  (1674)  recht- 
fertigen. 
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Fachr  cd  - Din  el  Razi  (vollstdndig 
Abu  Abdallah  Mu  bammed  ben  Omar 
ben  el-Hosein  el-Temimi  el-Bekri 
el  - Tabaristani  Fachr  el -Din  el- 
Razi)  war  1149  zu  Rai  in  Taberistan  ge- 
boren  und  naeh  seines  Vaters  Tode  an  ver- 
schiedenen  Orten  durcli  theologische  und 
philosophische  Lelirer  zum  eifrigen  Verfech- 
ter  der  muhammedanischen  Rechtgl&ubigkeit 
nach  SchafeYtischen  GrundsUtzen  ausgebildet, 
welche  er  auf  seinen  Reisen  durch  Predigten 
gegen  die  Sectirer  vertrat.  Sp&ter  errichtete 
er  ira  Palaste  des  Sultans  von  Gazna  eine 
Akademie,  in  wclcker  er  Vorlesungen  hielt. 
Er  star!)  dasclbst  im  Jabre  1210.  Abgesehen 
von  umfassenden  Commentaren  zum  Koran 
und  verscbiedenen  matbematiscben  und  me- 
dicinischen  Scbriften  bat  er  Commentare  zu 
verscbiedenen  Werken  des  Al-Ghazzali  und 
Ibn  Sina  (Avicenna)  und  einige  selbstst&ndige 
Abhandlungen  ilber  logische  und  metaphy- 
siscbe  Fragen  in  arabischer  und  persischer 
Spracbe  verfasst,  von  denen  die  meisten  nur 
handschriftlich  existiren. 

Fnlaqucra  (Ibn  Falaquera),  siebe 
Scbern  - Tob. 

Fannins,  Cajus,  Scbwiegersolm  des 
Laelius,  des  Freundes  des  jilngeren  Scipio 
(Africanus),  batte  den  Stoiker  Panaetius  ge- 
liort  und  wird  von  Cicero  als  Stoiker  und 
Verfasser  eines  gescbicbtlichen  Werkes  er- 
wiiknt. 

Fardclla.  Mi  cbel  Angelo,  war  1G50 
zu  Trapani  in  Sicilien  geboren  (daber 
Drepanensis  genannt)  und  frUb  zu  Messina 
in  den  Franziskanerorden  getreteu.  Sp&ter 
als  Ilauslebrer  bei  einem  Rathsberrn  in 
Venedig,  begleitetc  er  seiuen  Zogling  auf 
die  Cniversitiit  Padua,  trat  naclimals  wieder 
aus  den  Orden  aus  und  wurde  in  Paris,  wo 
er  sich  drei  Jabre  iang  im  Verkebr  mit 
Arnauld.  Rdgis  und  Malebrancbe  aufliielt, 
mit  der  Cartesianischen  Pbilosopbie  bekannt. 
Nacb  Rom  zurtickgerufen,  Iebrte  er  seit  1676 
dort  Geometrie.  Nachdem  er  eine  Zeit  lang 
in  Modena  einen  Lehrstuhl  der  Geometrie 
und  Pbilosopbie  innegebabt  batte,  ging  er 
nacb  Veneaig  und  wurde  1694  in  Padua 
Professor  der  Astronomie  und  Physik  und 
seit  1700  der  Philosophic.  Hier  batte  Far- 
della  mit  Matteo  Giorgi,  der  dort  Professor 
der  Medicin  und  Pbilosopbie  war  und  in 
verscbiedenen  Werken  die  Pbilosopbie  des 
Cartesius  bekiimpfte,  1695  einen  Streit,  der 
sicb  haupts&cblicii  tlber  die  Natur  der  Kdrper 
und  des  Raumes  erstreckte.  Nachdem  er 
1710 — 1712  am  spanischen  Hofe  in  Barcelona 
gelebt  batte,  suchte  er  in  einer  Krankbeit 
Ueilung  zu  Neapel,  wo  er  fdr  die  Verbreitung 
des  Cartesian israus  und  desscn  Vertheidigung 
gegen  die  Aristoteliker  wirkte  und  1718 
starb.  Sein  llauptwerk  „ Universae  philo- 
sophiae  sy  sterna,  in  <pio  nova  quadam  el 
extricata  methodo  naturalis  scientiae  cl 


moralis  fundamenta  explanantur u enth&lt 
im  ersten  (einzigen)  Tbeil  eine  Logik  unter 
dem  besondern  Titel:  „RationaIis  et  emen- 
datae  dialeclicae  specimen  u (1691).  Ausser- 
dem  verbffentlicbte  er  eine  Scbrift  „De 
animaehumanae  natur  a ab  Augustino  detecla“ 
(1698). 

Favoilius,  Marcus,  wird  als  ein  Be- 
. wunderer  des  Cato  von  Utica  unter  den 
Stoikern  des  letzten  vorcbristlicben  Jabr- 
bunderts  genannt. 

Favorinus  (Faborinos)  aus  Arelate 
in  Gallien,  war  ein  Schulredner  und  Polyhistor, 
der  im  zweiten  cbristlicben  Jahrhundert  unter 
den  Kaisern  Hadrian  und  Antoninus  in  Rom 
und  Atben  lebte,  eine  Zeit  lang  Anli&nger 
des  Epiktetos  war,  dann  aber  sich  der  jtingern, 
skeptiscben  Akademie  zuwandte.  Von  seinen 
Scbriften,  unter  denen  auch  eine  Entwickelung 
der  zehn  skeptiscben  Gesicbtspunkte  bei 
seinem  Scbttler  Aulus  Gellius  erwthnt  wird, 
ist  uns  nichts  weiter  tlberliefert,  als  einige 
Sittensprttcbe  und  naturwissenschaftliche 
Aeusserungen.  In  seinen  Anscbauungen  hS.lt 
er  sicb  an  die  skeptiscbe  Lelire,  dass  es  kein 
sicheres  begrifflicbes  Erkennen  gebe,  dass 
man  gleicb  gewichtige  Grtlnde  filr  und  gegen 
Alles  aufbringen  kdnne  und  dass  darum  die 
Zuriickbaltung  des  Urtheils  das  Ergebniss 
jeder  Untersuchung  sei. 

Feiler,  Johann  Georg  Heinrich, 
war  1740  zu  Scbornweisacb  (in  der  .Gegend 
von  Bayreuth)  geboren,  seit  1765  Lehrer 
der  griechischen  und  bebrSiscben  Spracbe 
am  Gymnasium  zu  Kobnrg,  batte  sicb  seit 
1768  als  Professor  der  Philosophic  in  Gdttingen 
zwanzig  Jabre  lang  einer  ausgebreiteten 
akademischen  Wirksamkeit  und  einer  grossen 
Verbreitung  seiner  pbilosopbiscben  Lehr- 
btlcber  erfreut,  bis  sicb  seine  HorsSle  melu 
und  mehr  leerten,  was  ihn  veranlasstc,  1797 
als  Director  des  Georgiannm  nacb  Hannover 
tlberzusiedeln,  wo  er  1821  starb.  Als  philo- 
sophischer  Lehrer  hat  er  folgende  Scbriften 
veroffentlicht:  Grundriss  der  pbilosopbiscben 
Wissenschaften  (1767\  Logik  und  Metaphysik 
im  Grundriss  (1769,  in  7.  Auflage  1790), 
Lebrbuch  der  praktiscben  Pbilosopbie  (1770, 
in  4.  Auflage  1776),  Institutiones  logicae 
el  metaphysicae  (1777,  in  4.  Auflage  1797), 
Untersuchungen  tlber  den  menscblichen 
Willen,  in  vier  Bknden  1779,  1782,  1786, 
1793),  Grundlehren  zur  Kenntniss  des  mensek- 
lieben  Widens  und  der  nattlrlichen  Gesetze 
des  Recbtsverbalten8  (1783).  Obwohl  gegen 
eine  in  den  Gbttingischen  gelebrten  Anzeigen 
1782  erscbienene,  von  Garve  verfasste,  aber 
vor  dem  Abdrucke  von  Feder  verstiimmelte 
Recension  der  Kant’scben  Kritik  der  reinen 
Vernunft  sicb  Kant  im  Vorworte  zu  seinen 
^Prolegomena  zu  jeder  ktlnftigen  Metaphysik** 
(1783)  kriiftig  ausgesprochen  und  aucbFedern 
seine  Ueberlegenbeit  batte  fillilen  lassen; 
so  konnte  es  Feder  docb  nicht  lassen,  mit 
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einer  Abhandlong  „ liber  Raum  und  CausalitAt, 
zar  Prllfnng  der  Kant’sclien  Philosophies 
(1787)  von  Neuem  mit  dem  „AUes  Zer- 
malmenden*  anzubinden  und  sogar  mit  seinem 
Collegen  nnd  Freunde  Christoph  Meiners  zur 
Bekampfung  der  kritischen  Philosophic  eine 
Zeitschrift  nnter  dem  Titel  „Philosophische 
Bibiiothek*  (1788 — 1791)  herauszugeben,  die 
jedoch  mit  dem  vierten  Bandev  wieder  ein- 
giag.  Nachmals  hat  Feder,  ehe  er  sich  in 
5«in  „Otium  senile ie  nacli  Hannover  zurtlck- 
zog,  noch  folgende  Schriften  verdffentlicht : 
Feber  das  moralische  Geftihl  (1792,  als 
Smratabdrnck  aus  dem  deutschen  Museum), 
l:eWr  die  allgemeinsten  GrandsAtze  der 
praktischen  Phiiosophie  (1793)  und  Grund- 
sitze  der  Logik  und  Metaphysik  (1794). 
Seinen  philosophischen  Ansichten,  liber  welche 
Feder  selbst  in  der  von  seinem  Sohne  (1825) 
verflffentlichten  Selbstbiographie  (S.  247  ff.) 
emeu  Abriss  giebt,  wurzelten  in  der  Leibniz- 
Wolff’schen  Phiiosophie,  auf  deren  Grundlage 
er  sich  von  der  Erfahrung  ausgehend  eine 
eklektische  Popularphilosophie  mit  vorwaltend 
praktischer  Richtung  aufbaute,  sodass  die 
t'eberzeugungen  von  der  RealitAt  der  Ktfrper- 
weh,  von  der  Unkorperlichkeit  und  Unsterb- 
lielikeit  der  Seele,  vom  Dasein,  der  Gtite  und 
Weisheit  Gottes,  als  die  unser  praktisches 
^erhalten  leitenden  Grundsiltze,  und  bei  der 
Analyse  der  verschiedenen  rPriebe  der  mensch- 
lichen  Natur  die  Regungen  der  Sympathie 
in  den  Vordergrund  traten  und  von  diesen 
GrundsAtzen  aus  die  Lebensphilosophie  als 
die  richtige  „Kunst  zu  geniessen*  erscheint. 

J.  G.  H.  Fe tier's  Leben,  Natur  und  Grund- 
siitze.  Zur  Belehrnng  und  Ermunterang 
seiner  lieben  Nachkonmien.  Herausgegcben 
tou  seinem  Sohne  K.  A.  L.  Feder  (1825) 

Ferguson,  Adam,  war  1724  in  Logierait 
anweit  Perth  im  schottischen  Hochlande  ge- 
boren,  hatte  1739  in  Edinburg  Theologie 
stndirt,  dann  einige  Jahre  als  Rcgiraents- 
kaplan  gewirkt,  war  1757  Erzieher  im  Ilause 
des  Lord  Bute  geworden , nnd  wirkte  seit 
1759  in  Edinburg  zuerst  als  Professor  der 
Pbysik,  dann  der  Moral  phiiosophie.  Nachdem 
er  sich  in  dieser  Stellung  spAter  hatte  ver- 
tretcn  lassen,  nra  als  Erzieher  des  jungen 
Orafen  von  Chesterfield  seit  1773  den  Continent 
za  bereisen  und  1778  eine  diplomatisehe 
Stellnng  einzunehmen,  verzichtete  er  1785 
als  Scchzigjahrig  er  definitiv  auf  seine  Pro- 
feasur  zn  Gnnsten  von  Dngald  Stewart,  reiste 
Mth  Italien  nnd  zog  sich  dann  in’s  rrivat- 
feben  zurtlck.  Er  starb  1816  in  hohem 
Alter  in  Edinburg.  Ferguson  hat  folgende 
8ehriften  vcrdffentlicht:  Essay  of  civil 

todety  (1766),  in’s  Franzosische  libersetzt 
von  BermeT  1783,  in  deutscher  Uebersetznng 
1768.  Er  scbloss  sich  darin  vorztigsweise 
n Montesquieu’s  u Esprit  des  loisu  an  und 
fritt  in  einer  Reihe  politischer  Betrachtungen 
fiber  die  Entstehung  der  bllrgerlichen  Ge- 


sellschaft  und  ihrer  verschiedenen  Formen 
als  Gegner  der  Lehre  von  Thomas  Hobbes 
anf.  Die  Schrift:  Institutes  of  moral  philo- 
sophy erschien  1769,  deutscli  von  Garve 
^Ferguson’s  GrundsUtze  der  Moralphilosophie, 
1772. u Endlich  erschienen  noch  Principles 
of  moral  and  political  science,  in  2 BAnden 
(1793),  in  deutscher  Uebersetznng  von 
Schreiter:  Ferguson’s  Darstellnng  der  Grilnde 
der  Moral  und  Politik,  erster  Band,  1796. 
Seine  Moralphilosophie  hat  unter  den  eng- 
lischen  und  franzosischen  Moralphilosophen 
lange  Zeit  grosses  Ansehen  genossen.  Er 
gehbrt  in  seiner  Methode  im  Allgemeinen  zur 
Scliule  Bacon’s  und  stellt  sich  auf  den  Boden 
der  Erfahrung;  in  der  Erkenntnisslehre 
knilpft  er  an  Locke  an.  Die  Moralphilosophie 
gilt  ihm  als  die  Lehre  von  den  Gcsetzen  des 
Willens,  die  er  auf  drei  Grundgesetze  zuriick- 
fllhrt,  welche  sich  als  ursprtlngliche  That- 
sacheu  nicht  weiter  erklAren  lassen,  nAmlich 
das  Gesetz  der  Selbsterhaltung,  das  Gesetz 
der  Geselligkeit  und  das  Gesetz  der  Wertli- 
schRtzung.  Von  Natur  begehren  dieMenschen, 
gemAss  dem  Gesetze  der  Selbsterhaltung 
dasjenige,  was  sie  ihren  Neigungen  folgend 
fllr  nlltzlich  halten.  Ebenso  unmittelbar  aber 
begehren  sie,  nach  dem  Gesetze  der  Gesellig- 
keit, welches  das  Geftihl  der  Sympathie  filr 
Andere  mit  dem  Trieb  nach  Vereinigung  ver- 
bindet,  das  Wohlseiu  ihrer  Mitgeschflpfe. 
Endlich  aber  begehren  die  Menschen  von 
Natur  zugleich  Allcs,  was  auf  Vortrefflich- 
keit  oder  Vollkommenheit  abzielt,  und  auf 
diese  beziehen  wir  Alles,  was  wir  nach  seinem 
Werthe  beurtheilen,  gemAss  dem  Gesetze  der 
WerthschAtzung.  Wic  aus  der  richtigen 
Anwendung  dieser  Grundgesetze  das  richtige 
moralische  Verhalten  oder  die  Rechtschaffen- 
heit  folge,  dies  haben  Moral,  Rechtslehre  und 
Politik  zu  zeigen.  Die  Tugendlehre  ins- 
besondere  erttrtert  als  Casuistik  des  pflicht- 
mAssigen  Handelns  im  Einzelnen  das  durch 
das  Gewissen  gebotene  oiler  verbotene  Ver- 
halten des  Menschen.  Die  Absicht  der 
MoralitAt  bei  den  Gewisscnspflichten  ist  die 
eigne  Vollkommenheit  und  Tugend  des 
EinzeUnenschen.  Religion,  Achtung  vor  dem 
bffentlichen  Rnf  und  Gewissen  sind  die 
Sanctionen  der  Gewissenspflicht;  die  Sanction 
des  Gewissens  selbst  besteht  in  dem  Vcr- 
gnflgen,  das  der  Ilandelnde  empfindet  und 
in  iler  Scham  mid  Rene,  die  er  beim  llnrecht- 
handeln  empfindet. 

Feuerbach,  Ludwig,  war  1804  zu 
Landshut  als  der  dritte  Sohn  des  beTllhmten 
Kriminalisten  Anselm  von  Feuerbach  geboren 
und  auf  dem  Gymnasium  zn  Ansbaeh  gebildet. 
Die  erste  in  seiner  Jugend  mit  Entschieden- 
heit  hervortretende  Richtung  gait  nicht  der 
Wissenschaft,  sondem  der  Religion.  Diese 
religiose  Richtung  entstand  in  ihm  nicht  auf 
dem  gewbhnlichen  Wege,  nicht  durch  den 
Religions-  und  Confirmationsunterricht,  noch 
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durch  soustige  ftussere  religiose  Einflflsse, 
sondern  aus  dem  Verlangen  nacli  Etwas, 
was  ilim  weder  seine  Umgebung,  noch  der 
Gymuasiahinterricht  gab.  In  Folge  dieser 
Richtung  bestimmte  er  sich  fiir  das  Studium 
der  Theologie  und  besch&ftigte  sich  schon 
als  Gymnasiast  eifrig  mit  der  Bibel  und 
andem  tbeologischen  BUchern.  Naclidem  er 
in  seinem  achtzehnten  Jahre  das  Gymnasium 
absolvirt  hatte,  bereitete  er  sich  noch  einige 
Zeit  lang  im  eltorlichen  Hause  durch  Privat- 
studium  auf  die  Univcrsitfit  vor.  Er  studirte 
und  excerpirte  Gibbon’s  Geschichte  des  Ver- 
falls  des  Kbrnerreiches , Mosheim’s  Kirchen- 
geschichte,  Herder’s  theologische  Schriften 
und  Eichhorns  Einleitung  in  das  Alte  und 
Neue  Testament.  Auch  machte  er  in  dieser 
Zeit  die  Bekanntschaft  der  Schriften  Luther’s 
und  Ilamann’s,  des  ,, Magus  aus  Nordenu. 
Zu  Ostern  1823  ging  er  nach  Heidelberg, 
hauptsftchlich  nm  die  theologischen  Vor- 
lesungen  Karl  Daub’s  zu  lidren,  bei  welchem 
er  jedoch  etwas  vermisste,  was  er  damals 
sicli  selbst  noch  nicht  deutlich  sagen  konnte. 
Diess  war  eben  dasjenige,  worin  Feuerbach 
seinen  Ruhm  fond  und  sich  als  Meister  be- 
wUhrte,  die  Kritik,  wclche  dem  Scholastiker 
der  modernen  Theologie  fehlte.  Nach  ein- 
jiihrigem  Aufenthalte  in  Heidelberg  ging 
Feuerbach  nach  Berlin,  nm  neben  Hegel,  dem 
Philosophen  des  Absoluten,  die  namhaftesten 
der  dortigen  Theologen  zu  liOren.  Er  lidrte 
Schleiermacher  und  Neander,  fUhlte  aber 
bald  in  sich  den  Zwiespalt  der  Theologie 
und  Philosophic  und  die  Nothwendigkeit, 
sich  ftir  die  eine  oder  die  andere  unbedingt 
zu  entscheiden.  Er  wandte  sich  zur  Philo- 
sophic und  hortc  , zwei  Jahre  lang  Hegel, 
daneben  auch  Vorlesungen  tlber  klassische 
Philologie,  Physik  und  Mathematik.  Im  Jahr 
1827  in  das  elterliche  Haus  zurllckgekehrt, 
trieb  er  daselbst  Philologie  und  Geschichte 
der  Philosophic  und  begab  sich  dann  nach 
Erlangen,  wo  er  Botanik,  Anatomic  und 
Physiologie  horte  und  sich  1828  mit  einer 
. Iateinischen  Abhandlung  „Ubcr  die  eine,  all- 
gemeine,  unendliche  Vernunft44  als  Privat- 
docent  habilitirte  und  als  Anhanger  der 
Hegel’schcn  Philosophic  des  Absoluten  Vor- 
lesungen tlber  Cartesius  und  Spinoza,  (iber 
Logik  und  Metaphvsik  und  tlber  Geschichte 
der  Philosophie  hielt.  Eine  ausserordent- 
liche  Professur,  nm  die  er  sich  beworben 
hatte.  wurde  ihin  abgeschlagen , und  er 
verleDte  das  Jahr  1832  in  Frankfurt  a.  M. 
in  der  Beschiiftigung  mit  der  franzdsischen 
Sprache  und  Literatur.  In  der  Gewiss- 
heit,  dass  sich  ftlr  ihn  nie  eine  Aussicht  auf 
eine  Anstellung  in  Deutschland  erdffnen 
werde  und  dass  er  seine  Bestimmung  nur 
an  einem  Orte  erreichen  wiirde,  wo  er  ab- 
solut  frei  denken  und  schreiben  konne,  be- 
ahsichtigte  er  nach  Paris  auszuwandem. 
Dieser  Plan  scheiterte  jedoch  an  dem  im 


Frtlhjahr  1833  erfolgten  Tode  seines  Vaters. 
Naclidem  er  noch  einige  Zeit  in  Ansbach 
und  Ntlrnberg  zugebracht  und  sich  1834 
vergebens  um  eine  offentlich  ansgeschriebene 
Professur  der  Philosophie  in  Bern  beworben 
hatte,  kehrte  er  im  Winter  1835—36  nocli- 
mals  zum  Katheder  nach  Erlangen  znrtlck 
und  las  ilber  Geschichte  der  nenern  Philo- 
sophie bis  auf  die  neueste  Zeit.  Die  ausser- 
ordentliche  Professur  wurde  ihm  zum  dritten 
Male  abgeschlagen.  Wie  kaum  anders  zu 
erwarten  war,  scheiterte  der  Professor  der 
Philosophie  in  Bern  wie  in  Erlangen  an 
der  Schrift  „Gedanken  tlber  Tod  und 
Unsterblichkeit44,  welche  Feuerbach  1830 
in  Ntlrnberg  zwar  anonym  verdffentlicht 
hatte,  deren  Autorschaft  aber  bald  ruchbar 
geworden  war.  Wir  begegnen  darin  dem 
J Unger  der  Hegel’schen  Philosophie  als  ide- 
alistisch-pantheistischem  Mystiker,  der  diesen 
angeblich  „ans  den  Papieren  eines  Denkers44 
herausgegebenen  Gedanken  einen  Anhang 
theologisch-satyrischer  Xenien  beigefUgt  hatte. 
Hatte  Feuerbach  spiiter  selbst  die  Phases 
seiner  jugendlichen  Entwickelung  mit  den 
Worten  bezeichnet:  „Gott  war  mein  erster 
Gedanke,  die  Vernunft  mein  zweiter,  der 
Mensch  mein  dritter  und  letzter  Gedanke44, 
so  traten  bereits  in  diesem  seinen  Erstlings- 
werke  die  Grnnds&tze  seiner  spiiter  ent- 
wickelten  Menschheitsphilosophie  offen  und 
deutlich  genug  hervor  und  ist  darin  im  Keime 
bereits  Alles  enthalten,  was  er  spiiter  in 
roller  Selbstst&ndigkeit  EigenthUmliches  ge- 
staltet  hat,  obwohl  sich  diese  Arbeit  in  Ton, 
Gang  und  Ausdruck  noch  ganz  auf  dem 
Boden  der  Grundbegriffe  bewegt,  die  dem 
Spinozismus  oder  Hegelianismus  entlehnt 
waren.  Die  Schrift  triigt  das  Motto  des 
Goethe’schen  Prometheus  an  der  Stirne: 

I)a  ich  noch  Kind  war. 

Niclit  wusste,  wo  aus,  noch  ein, 

Kehrt’  ich  mein  verwirrtes  Ange 
Zur  Sonne,  als  wenn  driiben  war’ 

Ein  Ohr,  zu  hiiren  meine  Klage, 

Ein  Herz,  wie  mein’s, 

Sich  des  Bedrangten  zu  erbarmen. 

Der  feine  Humor  des  Verfossers  eroffnet 
das  Bucli  mit  der  „demtlthigen  Bitte44  an  das 
hochweise  und  hochverehrliche  Gelehrten- 
publikum,  den  Tod  in  die  Akademie  der 
Wissenschaftenzurecipiren.  Zwar  (soschliesst 
die  Petition) 

— hat  er  nie  sich  abgegeben 
Mit  christlicher  Theologie, 

Doch  wird  es  keinen  Zweiten  geben, 

Der  so  versteht  Philosopbie. 

So  bitt’  ich  denn  zu  recipircn 
Den  Tod  in  die  Akademie 
Und  ihn  mit  Niichsten  zu  creiren 
Zum  Doctor  der  Philosophie, 

Der  Idealismu8  der  pantheistischen  Welt- 
anschauung, die  Gluthempfindung  heroischer 
Belbstvernichtung  und  mystischer  V ersenkung 
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in  Gott  reisst  den  Verfasser  fort,  dass  er 
als  ein  anderer  Novalis  Liebeshymnen  auf 
den  Tod,  den  Brnder  der  Nacht  singt  und 
mit  der  Kraft  nnd  Energie  des  Denkens  den 
Schwung  des  Dichtere  zu  vereinigen  weiss. 
Diese  Eigenthlimlichkeit  der  Form  ist  oline 
Zweifel  mit  Schnld,  dass  diese  Schrift  Feuer- 
bachs beim  Publikum  Anfangs  nicht  so  recht 
einschlagen  wollte  und  fast  nur  innerhalb 
der  Hegel’8chen  Scbule  • Aufmerksamkeit 
erregte.  „Waren  bisher  (so  heisst  es  im 
Vorworte)  Materialismus  und  subjectiver 
Idealismus  die  beiden  Pole,  nach  welchen 
sich  alle  Unter  such  ungen  liber  Tod  und  Un- 
sterblichkeit  hinneigten,  so  erscheint  dagegen 
in  dieser  Schrift  die  Rcalitat,  Snbstantialit&t 
des  Geistes  als  das  L’nsterbliche  und  Ewige, 
aus  welchem  der  Verfasser  hinwiederum  den 
Tod  selbst  ableitet.  Das  Resultat,  in  welchem 
bei  ihm  Tod  und  Unsterblichkeit  aufgehen, 
ist  die  wirkliche  Welt,  das  inhaltsvolle  Leben, 
das  M'ahrhaft  Unendliche,  ist  Gott  und  Geist 
selbst4*.  Feuerbach  unterscheidet  in  der 
Entwickelung  der  Lehre  von  der  Unsterb- 
liclikeit  drei  Epochen.  In  der  eTsten,  bei 
Griechen  und  Rdmern,  kannte  man  keine 
Unsterblichkeit  im  heutigen  Sinne  des  Wortes, 
weil  der  Glaube  der  Alten  liber  die  gegen- 
wSrtige  Wirklichkeit  des . Volkslebens  nicht 
hinausging.  In  der  zweiten  Epoche,  im 
christlich-katholischen  Mittelalter,  war  zwar 
die  Unsterblichkeit  allgemeiner  Glaubens- 
und  Lehrartikel;  da  jedoch  der  Einzelne 
noch  nicht  das  ode  und  leere  Bewusstsein 
seiner  isolirten  Selbststandigkeit  hatte,  son- 
dern  in  die  beseligende  Gemeinschaft  der 
Gl&ubigen  sich  eingeschlossen  wusste,  so 
war  damit  der  Trennting  zwischen  Diesseits 
und  Jenseits,  Hoffen  und  Erreichen  kein 
Raura  gestattet,  und  das  Unsterblichkeits- 
dogma  tratals  ein  den  Geist  charakterisirendes 
Merkmal  keineswegs  in  den  Vordergrund 
und  es  hatte  liberates  nur  den  Sinn  einer 
Auferstehung  der  Leiber.  Erst  in  der  dritten 
Epoche,  der  modernen  Zeit,  und  zwar  nfiher 
auf  dem  Standpunkte  des  Pietismns  und  des 
rationalistischen  Moralismus,  tritt  der  Glaube 
an  die  Unsterblichkeit  des  Individuums  als 
ein  unendlich  wichtiges  und  wesentliches 
Moment  li  error  und  sucht  sich  auf  ver- 
schiedene  Weise  zu  begrllnden.  ZunSchst 
wurde  namlich  die  pure,  nackte  Persdnlich- 
keit  allein  als  das  Wesentliche  erfasst,  und 
da  das  diesseitige  Leben  als  ein  beschranktes 
und  unwesenhaftes,  dem  Wesen  der  Person 
nicht  angemessenes  erscheint;  so  musste  ein 
zweites  ideales  Leben  hinzukommen,  wo  die 
hier  bios  vorgestellte  reine  Person  eine 
wirkliche  Realitkt  hat.  Die  reine  und  ideale 
Person  ist  weiter  die  silnden-  und  makellose, 
vollendet  gute  Person,  w&hrend  diebestimraten, 
beschrknkten  Personen  nur  nach  der  voll- 
komroenen  Moralitat  bios  streben  und  dieselbe 
nur  in  einer  unbegrenzten,  bis  in’s  Unendliche 


sich  verlierenden  Zeit  erreichen  konncn.  Da 
endlich  den  auf  diesem  Standpunkt  Stehenden 
die  Person Iiclikeit  allein  als  das  wesentliche 
Object  der  Individuen  gilt,  so  sehen  sie  auch 
ausser  sich  nur  Subjecte,  Einzelnes  und  darnm 
Mangelhaftes;  sie  wissen  nur  von  Menschen, 
nicht  von  der  Menschheit  als  Einem  Geiste, 
als  Einem  Ganzcn.  Ebenso  ist  ihnen  die 
Natur  nur  ein  Collectivbegriff  und  Gott  ein 
blosser  Name,  der  nur  in  ihrer  Iloffnung, 
ihrem  Glauben,  ihrer  Vorstellung  existirt. 
Indem  so  alles  wahrhaft  Wirkliche  und  Wesen- 
hafte,  aller  Geist  und  Seele  aus  dem  wirk- 
lichen  Leben,  aus  Natur-  und  Weltgeschichte 
verschwunden  ist,  so  pflanzt  nun  das  Indi- 
viduum  auf  den  Trilmmern  der  zerstorten 
Welt  die  Fahne  des  Propheten,  den  Glauben 
an  seine  Unsterblichkeit  und  das  gelobte 
Jenseits  auf.  Auf  den  Ruinen  des  gegen- 
wUrtigen  Lebens,  in  welchem  der  Mensch 
auf  diesem  Standpunkte  Nichts  sieht,  erwacht 
ihm  zugleich  das  Gefiihl  und  Bewusstsein 
seines  eignen  innerlichen  Nichts,  und  im  Ge- 
filhle  dieses  zweifachen  Nichts  entquillt  ihm 
die  barmherzige  Thranenquelle  nnd  Seifen- 
blase  der  zukllnftigen  Welt.  Ueber  die  Kluft, 
die  zwischen  dem  gegenwartigen  Leben,  wie 
es  in  Wahrheit  ist,  und  seiner  Anschauung 
und  Vorstellung  von  ihm  liegt,  liber  die 
Poren  und  die  Leere  seiner  Seele  baut  er 
die  Eselsbrllcke  der  Zukunft.  So  ist  in  der 
That  dieses  vorgestellte  und  getraumte  Jenseits 
nichts  anders,  als  die  verkannte,  miss-  und 
unverstandene  Welt,  wahrend  die  wirkliche, 
walire  Welt  ftir  diesen  Standpunkt  nur  ein 
Schatten,  das  Traumbild  und  Phantasiestllck 
der  Zukunft  ist.  Nach  dem  Feuerbach  hier- 
mit  die  psychologische  Entstehung  des  Un- 
sterblichlccitsglaubens  aufgezeigt  hat,  leitet 
er  aus  der  Thatsache  der  Geschichte,  dass 
unsere  Gegenwart  der  Anfangspunkt  eines 
neuen  geistigen  Lebens  ist,  die  Nothwendig- 
keit  ab,  den  Menschen  an  seine  wahrhafte 
nnd  vollstandige  Verganglichkeit  und  Sterb- 
lichkeit  zu  erinnern,  damit  er  anderswo  als 
in  seiner  eignen  Individualitatund  im  Glauben 
an  seine  eigne  Unsterblichkeit  und  Unend- 
lichkeit  die  Quelle  des  Lebens  und  der 
Wahrheit,  den  Bestimmnngsgrund  seiner 
Handlungen  und  die  Statte  des  Friedens 
suche.  Nur  wenn  der  Mensch  erkennt,  dass 
es  nicht  bios  einen  Scheintod,  sondem  einen 
wirklichen  und  wahrhaften  Tod  giebt,  wel- 
cher  das  Leben  des  Individuums  vollstandig 
schliesst,  und  wenn  er  sfunit  einkehrt  in  das 
Bewmsstsein  seiner  Endlichkeit;  erst  dann 
wird  er  den  Muth  fassen,  ein  neues  Leben 
wieder  zu  beginnen,  und  wird  das  dringende 
Bedllrfniss  empfinden,  absolnt  Wahrhaftes 
und  WeBenhaftes,  wirklich  Uncndliches  zum 
Vorwurf  und  Inhalt  seiner  gesammten  Geistes- 
thatigkeiten  zu  maclien.  Gott  ist  die  Liebe, 
die  Alles  verzehrende  und  in  sich  aufUisende 
Liebe,  der  letzte  Grund  aller  Verganglich- 
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keit,  der  ewige  fibersinnliche  Tod.  Nach 
dem  Tode  dalier  noch  etwas  zu  wtinschen, 
nach  etwas  sicli  noch  zu  sehnen,  ist  grenzen- 
lose  Verirnmg;  denn  der  Tod  kommt  selbst 
her  aus  einer  innern  Sehnsucbt  der  Natur, 
die  an  ihr  zehrt,  so  lange  sie  ist;  aus  dem 
Trieb  und  Streben  der  Natur,  das  was  sie 
ist,  ihr  Verzehrt-  und  Aufgeldsstsein  in  Gott, 
zu  offenbaren.  Der  Tod  kommt  nicht  aus 
Mangel  und  Armutli,  sondern  aus  Ffille  und 
Siittigung  her.  Nach  dem  Tode  kannst  du 
also  Nichts  mehr  erwarten , denn  er  crfolgt 
eben  aus  dem,  was  du  irrig  nach  ihm  er- 
wartest.  Das  Ilochste,  was  du  als  Individuum 
erreichen  kannst,  ist  die  Anschauung  und 
Versenkung  in  Gott.  Der  Tod  ist  daher  die 
ganze,  vollstUndige  Aufldsung  deines  ganzen, 
vollstandigen  Seins;  es  giebt  nur  Einen  Tod 
und  dieser  ist  ganzer  Tod,  der  Abendstern 
der  Natur  und  der  Morgenstera  des  Geistes, 
der  dem  Wei  sen  aus  dem  Lande  der  Tr&ume 
voranleuchtet  zur  Geburtsstatte  des  w?ahren 
Heilandes  des  Geistes.  Urn  nun  begreiflich 
zu  machen,  dass  Persflnlichkeit  nicht  das 
Letzte  und  Hdchste  und  dass  Gott  mehr  sei, 
als  bios  Personlichkeit,  erlilutert  Feuerbach 
das  Wesen  der  Liebe,  von  der  er  behauptet, 
dass  wer  sie  empfunden,  Alles  empfunden, 
und  wer  sie  erkannt  liabe,  Alles  wisse.  Was 
Liebe  sei,  weiss  nur  der  echte  Pantheist,  nur 
er  kann  lieben ; ausser  dem  Pantheismus  ist 
Alles  Egoismus,  Selbstbranst,  Eitelkeit,  Ge- 
winnsucht,  Sdldnerei,  Abgotterei.  Das  Einzel- 
sein  und  Besonderssein , das  Vielerlei  und 
Allerlei,  welches  ausserdem  fiir  dich  Dasein 
und  Realitiit  hat,  wird  von  der  Liebe  ver- 
nichtet  und  verzehrt.  In  dein  geliebten 
Gegenstande,  der  dir  Eins  und  Alles  ist,  und 
vor  ihm  wird  dir  alles  von  ihm  Unterschiedene 
und  Abgetrennte  Nichts.  Du  bist  nur  noch 
in  dem  Einen,  was  Gegenstand  deiner  Liebe ; 
Alles  ausser  ihm  ist  Eitelkeit,  ist  Nichts. 
Mit  deinem  besondern  Dasein  wirst  du  in- 
der  Liebe  zu  nichte.  Du  bist  daher  in  der 
Liebe  und  bist  auch  nicht,  sie  ist  Sein  und 
Nichtsein  in  Einem,  Lcbcn  und  Tod  als  Ein 
Leben.  Sie  giebt  Leben  und  nimmt  Leben, 
vernichtet  und  erzeugt.  Erst  durch  das, 
allverzehrende  und  reinigende  Fegfeuer  der 
Liebe  und  in  ihm  bekommt  das  Leben  und 
Dasein  Bedeutung,  aber  erst  die  Bedeutung 
macht  das  Leben  zum  Leben.  Im  zweiten 
Al)8chnitte  des  Bnches,  welcher  „Zeit,  Baum, 
Lebenu  tiberschrieben  ist,  verfolgt  Feuerbach 
den  Uusterblichkeitsglauben  mit  scharfer 
Kritik  in  alle  seine  Ueflexionsschlupfwinkel 
und  deckt  die  Wiedersprilche  desselben  auf. 
Was  bleibt  nun  als  Ersatz  fiir  den  Verlust 
der  individuellen  UnsterblichkeitV  Nach 
deinem  Tode  bleiben  iibrig  Andere,  bleibt 
Iibrig  dein  Wesen,  die  Menschheit,  unbe- 
schiidigt  und  ungeschmRlert  durch  deinen 
Tod.  Ewig  ist  der  Mensch,  ewig  ist  der 
Gcist,  unvcrgilnglich  und  unendlich  das  Be- 


wusstsein,  ailer  Natur  und  folglich  auch  dem 
Tode  entnommen  die  Freiheit,  der  WiUe, 
und  ewig  werden  daher  auch  Personen,  Be- 
wnsste,  Wollende,  Freie  sein.  Ausserdem 
aber  ist  das  hdchste  Leben  das  Leben  in 
Religion,  Kunst,  Wissenschaft,  im  weltge- 
schichtlichen  Ganzen  der  Menschheit,  Dies 
ist  das  Leben  iiber  dem  sinnlichen  und  ver- 
giinglichen  Leben,  das  Leben  iiber  dem  Tode. 
Vernunft,  Freiheit,  WiUe,  Wissenschaft, 
Kunst,  Religion  sind  die  einzig  wahrcn 
Genien  und  Engel  des  Menschen,  iiberhaupt 
die  einzig  wirklichen  hdhern  und  vollkomm- 
nern  Wesen.  Das  wahre  Jenseits,  der 
Hiramel,  ist  Liebe,  Anschauung,  Erkenntniss. 
Nur  in  diesem  kannst  du  im  Unendlichen 
sein;  Dein  individuelles  Sein  aber,  das  frei 
ist  vom  Drucke  der  Wirklichkeit  und  der 
Schranke  deiner  Individualit&t  ist  dein  Sein 
als  Bild,  als  Object  der  Erinnerung.  Diese 
ist  allein  das  Reich  der  Todten,  das  Land 
der  abgeschiedenen  Seelen.  Vom  Inhalt  und 
Umfange  der  Bestimmung  des  Individunms 
h&ngt  auch  der  Umfang  und  die  Bedeutung 
des  Platzes  ab,  wrelchen  es  in  der  Erinnerung 
erhalt.  War  die  Bestimmung  des  Individunms 
eine  beschr&nkte,  so  ist  auch  der  Erinnerangs- 
kreis  ein  kleiner  und  verschwindender  Krcis; 
war  dagegen  die  Bestimmung  eine  allgemeine, 
von  unendlichem  Inhalte  und  Umfange,  so 
ist  auch  die  Erinnerung  eine  eigentlieh 
historische.  Himmel  und  Hdlle  haben  ihre 
wahre  Existenz  und  ihren  Gmnd  nur  iu 
der  Geschichte.  Darum  sei  Etwas,  und  du 
bist  Alles;  nnsterblich  ist,  was  Selbstzweck 
ist;  jeder  Augenblick  des  Lebens  ist  erfiilltes 
Sein  und  von  unendlicher  Bedeutung;  Ewig- 
keit  ist  Kraft,  thatige  That,  siegender  Sieg. 
Dein  Unsterbliehkeitsglaube  ist  nur  dann 
wahr,  wenn  er  der  Glaube  an  dieses  Leben, 
an  die  Vergiinglichkeit  des  Vergilnglichen 
und  die  Ewigkeit  des  Ewigen,  an  das  wirk- 
liche  Dasein  Gottes  ist, 

Auf  die  Schrift  fiber  Tod  und  Unsterb- 
lichkeit  hatte  Feuerbach,  mit  dem  Augeu- 
merk  auf  eine  Lanfbahn  als  UniversitSts- 
professor,  im  Jahr  1833  eine  Darstellnng  der 
„G  esc  hichtederneuern  Philosophic 
vonBaco  von  Verulam  bis  Benedict 
Spinoza4*  folgen  lassen,  worin  er  Bacon, 
Hobbes,  Gassendi,  J.  Bolim,  Cartesius,  Male- 
branche  nnd  Spinoza  in  charakterisirenden 
Monographien  behandelte.  Daran  schloss 
sicli  1834  die  kleine  Sclirift  „Ab:llard 
und  Heloise;  eine  Reihe  humoristisch- 
philosophischer  Anhorismen44,  welche 
er  spaterhin  selbst  als  die  Lehre  von  der 
wahren  Unsterblichkeit  im  Geiste  charakteri- 
sirte,  welche  die  Liebe  nicht  aus-,  sondern 
einschliesse.  In  Bezng  auf  den  Fortschritt 
seiner  philosophischen  Entwickelnng  hebt  er 
hervor,  dass  in  dieser  Schrift  schon  fiber  den 
Pantheismus  seiner  ersten  Schriften  hinaus- 
gegangen  und  das  Bedttrfniss  ausgedrilckt 
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sei,  die  Gattung  zu  individualisiren  und  die 
Indiridualitttt  zu  bejahen.  Er  sei  sclion  darin 
anthropologischer  Polytheist  gewesen,  wie 
spiter  inder„Darstellung,Entwricke- 
long  and  Kritik  der  Leibniz’schen 
Philosophic44  (1837).  Erst  am  Sehlusse 
des  genannten  Schriftchens  meldet  sich  auch 
Hdoise.  Das  schonste  Band  zwischen  Mensch 
und  Schriftsteller  sei  die  Liebe.  Zura  Gliicke 
ist  kein  Wesen  bestimmt,  aber  was  lebt,  ist 
eben  weil  es  lebt  zum  Leben  bestimmt;  das 
Leben  des  Lebens  aber  ist  die  Liebe.  Ob 
ieh  jnit  dir  glttcklich  sein  werde  ? Ich  weiss 
es  nicht,  ich  wreiss  nur  so  viel,  dass  ich  jetzt 
oline  dicn  ungltlcklich  bin.  Ich  liebe  dich 
ewig,  d.  h.  meine  Liebe  zu  dir  endet  nur 
mit  meinem  Bcwusstsein;  ewig  ist,  dessen 
Ende  mein  eignes  Ende  ist.  — Als  der  Philo- 
soph  dies  schrieb,  hatte  er  seine  Heloise  he- 
reto in  Bertha  Lttw  im  Dorfe  Bruckberg 
refnnden,  welches  zwischen  Ansbach  und 
Kiirnberg  in  reizender  Gegend  liegt.  Er  ver- 
lobte  sich  1836  mit  ihr  und  zog  nach  Bmck- 
berg,  wo  er  seinen  „Leibnizu  herausgab. 
Im  Jahr  1837  ward  der  Schriftsteller  Ehe- 
mann  and  bezog  ftlr  seine  Frau  eine  kleine 
Rente  von  einigen  hundert  Gulden  aus  der 
im  Schlosse  Bruckberg  befindlichen  Porielian- 
fobrik,  die  sein  Schwager  Stadler  fttr  die 
diei  Schwestern  Lttw  seit  dem  Tode  ihres 
Vaters  leitete.  Wohnnng  und  Holz  hatte  das 
Ehepaar  Feuerbach  im  Schlosse  frei.  Was 
Feuerbach  1833  in  Paris  zu  suchen  gewillt 
war  und  was  er  dort,  freilich  in  ganz  anderer 
Wei sc,  sicherlich  auch  gefunden  haben  wtirde, 
land  er  seit  1836  in  einem  deutschen  Dorfe, 
er  frei  und  ungestort  dem  Studium  und 
der  Entwickelung  und  Verwirklichung  der 
in  ihm  schlummerndcn  Gedanken  und  Ge- 
«nnungen  leben  konnte.  Seine  Ehe  war  mit 
tvei  Tttchtern  gesegnet,  deren  eine  jedoch 
frth  starb.  Durch  die  (Jmscliau  unter  den 
literarischen  Productionen  der  verschiedenen 
Pwteigruppirungen  der  Hegel’schen  Schule 
Feuerbach  zunttchst  zu  philosophischer 
kritik  und  Polemik  geftihrt,  wovon  seine  in 
den  Jabren  1835  bis  1839  in  den  Berliner 
•Jabrbuckem  fttr  wissenschaftliche  Kritik  und 
in  den  seit  1838  in’s  Leben  getretenen 
hdlischen  (spilter  deutschen)  Janrbtlchern 
rrechienenen  Abhandlungen  Zeugniss  ablegen. 
Kr  kehrte  nunmehr  die  kritische  Seite  seiner 
S*tor  heraus  und  wandte  sein  vernichtendes 
polemisches  Talent  gegen  die  modernen 
phflosophischen  Gotzen  und  ihre  scholastischen 
Vertreter,  indem  er  mit  den  Waffen  der 
Hegel’schen  Philosophic  gegen  die  dog* 
matischen  Capricen  des  exclusiven  Christen- 
tbums  kampfte.  In  einer  „ Kritik  des 
Aatihegel**  von  Baclunann  (1835)  ver- 
tbeidigte  ' er  gegen  dessen  Angriffe  das 
Hegel'sche  Prinzip  der  Einheit  von  Logik 
«nd  Mctaphysik  oder  den  Gedanken , dass 
die  Gesetze  der  Welt  auch  die  Gesetze  des 


Denkens  seien  und  dass  unsere  Vorstellung 
von  Gott,  sowie  unser  Erkennen  Gottes  nur 
die  Wiederkennung  seiner  ursprttnglichen, 
vom  Menschen  unabhttngigen  Selbsterkennt- 
niss  sei.  An  die  Kritik  einer  Schrift  von 
Sengler  in  Freiburg  kntlpft  die  Abhandlnng 
„Zur Kritik  der  positiven  Philosophic44 
an,  worin  er  die  Frage  aufwirft,  wodurch 
sich  die  sogenannte  positive  (tlieologisch- 
dogmatische)  Philosophic  vom  Pantheisraus 
der  Hegel’schen  Philosophic  unterscheide. 
Lediglich  (lautet  die  Antwort)  durch  den 
Wahn  des  religittsen  Fanatismus,  der  sich 
allein  im  Besitze  des  allein  wahren  Gottes, 
der  allein  seligmachenden  Vorstellung  zu 
sein  dttnkt,  der  seine  particul&re  Empfindung 
und  Vorstellung  von  Gott  fttr  Gott  selbst 
httlt  und  daher  Alles,  was  dem  widerspricht, 
mit  Fttssen  tritt.  Die  Religionsphilosophie 
ist  nur  dann  Philosophic,  wenn  sie  die  Re- 
ligion als  esoterische  Psychologic  weiss  und 
behandelt;  die  grossen  Epochen  in  der  Gc- 
schichte  der  Religion  und  Philosophic  be- 
8timmen  sich  nur  nach  dem,  was  vom  Wesen 
des  Menschen  als  das  Httchste  angeschaut, 
d.  h.  vergbttert  wird.  Die  ^positive  Philo- 
sophic44 ist  zu  rationalistisch , um  gl&ubig, 
undzuglaubig,  um  rationalistisch,  zu  irreligios, 
um  religitts,  und  zu  religios,  um  irreligids 
sein  zu  kttnnen.  Sie  hat  nicht  die  Demnth 
der  Religion,  aber  auch  nicht  den  Muth  des 
Unglaubens.  Sie  hat  keinen  Friedeu  in  der 
Religion;  denn  wo  die  Religion  den  Menschen 
befriedigt,  da  befriedigen  ihn  auch  die  reli- 
gid8en  Vorstellungen  und  Verldiltnisse  un- 
mittelbar  al3  solche,  und  er  philosophirt 
nicht.  Aber  sie  hat  auch  keinen  Frieden 
in  der  Philosophic,  denn  die  rcligittsen  Vor- 
stellungen sind  ihre  Bedilrfnisse,  die  religiosen 
Verhiiltnisse  die  Grundlagen  ihrer  Speculation. 
Die  ^positive  Philosophic44  ist  daher,  indem 
sie  zugleich  Religion  und  Philosophic  oder 
religiose  Philosophic  (wie  sie  sich  selbst 
nennt)  sein  will,  keins  von  boiden,  weder 
Religion , noch  Philosophic.  Die  Dogineu 
sind  keine  philosophische  Lehren,  sondera 
Glaubensartikel.  Es  gehttrt  zum  Wesen  des 
Dogma,  dass  es  der  Vernunft  widerspricht; 
es  soli  ihr  widersprechen,  darin  besteht  das 
Verdienst  des  Glaubens.  Das  Dogma  ist 
nichts  ohne  Glaube,  der  Glaube  nichts  ohne 
den  Widerspruch  mit  Vernunft  und  Erfahrung. 
Widersprechende  Dinge  verbinden  kann  nur 
die  Einbildung,  nicht  die  Vernunft;  die 
„positive  Philosophic44  hat  zu  ihrer  Basis  die 
Einbildung,  nicht  das  Denken ; sie  substituirt 
dem  Gedanken  die  blosse  Vorstellung,  der 
Sache  das  Bild,  dem  BegrifFe  das  Phantasma, 
sie  ist  absolut  phantastische  Philosophic  oder 
Philosophic  der  absdluten  Willkttr.  Die  wahre 
Philosophic  ist  Enttiiuschung,  die  Speculation 
ist  Selbsttiiuschung  des  Menschen,  betninkene 
Philosophic. 

Den  Widerspruch  zwischen  Theologie  und 
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Philosophic,  zwischen  Glaube  und  Vernunft, 
welcher  das  Grand  - Tlicraa  dieser  Polemik 
Feuerbachs  bildet,  hat  derselbe  in  der  Schrift 
„Pierre  Bayle,  nach  seinen  fUr  die 
Geschichte  der  Philosophic  inter- 
essantesten  Momenten*  (1838)  aus- 
fflhrlich  dargestellt  und  an  dem  intellectuellen 
Charakter  dieses  merkwUrdigen  Mannes  nach- 
zuweisen  versucht.  Sehen  wir  von  dem- 
jenigen  ab,  was  speciell  die  Charakterisirung 
Baylc’s  und  seiner  Bcdeutung  ftir  die  Ge- 
schichte der  Philosophic  und  der  allgemeinen 
Culturgeschichte  betrifft,  so  treten  uns  in 
diesem  Buche  folgende  bedeutsame  Grund- 
anschauungen  Feuerbach’s  cntgegen.  Der 
Geist  der  Theologie  ist  nicht  der  Geist  der 
Wissenschaft.  Die  Theologie  hat  das  be- 
schriinkte,  befangene,  unfreie  Interesse  zu 
ihrer  Basis,  das,  was  sie  bereits  glaubt  und 
als  wahr  voraussetzt,  zu  commentiren,  zu 
deraonstriren,  zu  interpretiren  und  das,  was 
diesem  Glauben  widerspricht,  zu  beseitigen 
oder,  wenn  dies  nicht  angeht,  so  viel  als 
mdglich  zu  seinen  Gunsten  zu  drehen  und 
zu  deuten.  Der  Theolog  auf  diesem  Stand- 
punkte  hat  keine  Ahnung  von  wissenschaft- 
lichen  Geiste,  die  Wissenschaft  ist  ihm  ein 
blosses  Mittel  zum  Zweck  des  Glaubens.  Die 
Wissenschaft  befreit  den  Geist,  die  Theologie 
beschr&nkt  ihn;  die  Wissenschaft  erweitert 
Sinn  und  Ilerz,  die  Theologie  beengt  und 
beklemmt  sie.  stets  liat  darura  die  Theologie 
die  Philosophic  mit  fanatischem  Basse  ver- 
folgt,  weil  sie  den  Menschen  auf  den  Stand- 
punkt  des  Universums  erhebt,  auch  dem 
Heidenthnm  Gerechtigkeit  widerfahren  lfisst, 
auch  in  ihm  das  Wahre  anerkennt  und  die 
Wahrheit  nicht  vom  Christen thum,  sondem 
das  Christeuthum  von  der  Wahrheit  abhUngig 
macht,  ilir  unterordnet.  Das  Fundament  der 
Theologie  ist  das  Mirakel,  das  Fundament 
der  Philosophic  ist  die  Natur  der  Sache; 
das  Fundament  der  Philosophic  ist  die  Ver- 
nunft,  die  Mutter  der  Gesetzm&ssigkeit  und 
Nothwendigkeit,  das  Princip  der  Wissen- 
schaft; das  Fundament  der  Theologie  der 
Willc,  das  Asvl  der  Ignoranz,  das  Princip 
der  WillkUr.  Die  specifische  Tendenz  der 
Theologie  ist,  die  Dinge  aus  Gott  abzuleiten, 
und  zwar  aus  dem  Willen  Gottes;  die  Ten- 
denz der  Philosophic  dagegen  ist,  die  Dinge 
Uberhaupt  aus  natfirlichen  GrUnden,  aus 
ihrein  Wesen,  ihrer  Idee  abzuleiten.  Aller- 
dings  glaubt  auch  die  Philosophic  Wunder, 
aber  nicht  die  Wunder  der  WillkUr  und  Ge- 
setzlosigkeit,  die  Wunder  der  Einbildung, 
sondem  die  Wunder  der  Vernunft,  der  innern 
Natur  der  Dinge,  die  geheimen  stillen  Wunder 
der  Erkenntniss;  sie  glaubt  unvergiingliche, 
ewig  sicli  emenernde,  lebendige,  universelle 
Wunder,  nicht  partikuliire,  zeitliche,  todte 
und  eben  deswegen  geist-  und  bedeutnngs- 
losc  Wunder.  Die  Theologie  reisst  die  Ethik 
mit  der  Wurzel  aus;  indem  sie  das  Gute 


ausser  den  Menschen  hinausschiebt,  so  nimmt 
sie  dem  Menschen  sein  Bestes,  seinen  wahren 
Gott,  um  ihm  dafUr  einen  Uusserlichen,  wel- 
schen  Gott  zu  geben.  Der  Theolog  thut 
das  Gute  nicht  um  des  Guten  willen;  die 
Idee  der  Sittlichkeit  ist  nicht  die  selbstst&ndig 
ihn  beherrschende  Idee.  Er  denkt  dabei 
stets  an  Gott,  nicht  als  das  Gute,  sondem 
als  Gott  Uberhaupt,  wie  sich  an  dessen  Vor- 
stellung  empirische  eigenntitzige  BedUrfnisse 
knilpfen.  Die  Theologie,  die  sich  Uber  die 
Ethik  stellt , ist  eben  so  verderblich  den 
Staaten,  dem  Leben  wie  den  Wissenschaften. 
Nur  wera  die  Ethik  selbst  die  Theologie 
ist,  die  Pflichten  gegen  die  Menschheit  die 
Pflichten  gegen  Gott  sind,  nur  in  Dem  ist 
die  Pflicht  eine  gottliche  Nothwendigkeit, 
ein  Urtheil  in  letzter  Instanz,  eine  unauf- 
ldsliche  Bindekraft.  Wo  der  Glaube  ein 
wahrer  ist,  da  ist  er  auch  ein  nattlrlicher, 
da  ver8teht  ihn  der  Mensch,  da  ist  er  ihm 
niclits  Fremdes,  da  denkt  er  auch  in  ihm 
und  lebt  ebenso  in  ihm  fort.  Wo  aber  der 
Mensch  beracrkt  und  sagt,  dass  der  Glaube 
der  Vernunft  widerspricht,  da  ist  er  aus 
dem  Glauben  heraus,  da  hat  sich  die  Ver- 
nunft vom  Glauben  losgewunden,  selbststandig 
gemacht,  sich  den  Glauben  als  ein  Object 
egentibergestellt , das  zun&chst  ein  Object 
er  Reflexion,  dann  des  Zweifels,  hernach 
der  Kritik,  endlich  der  Verwerfung  wird. 
Wo  der  Glaube  nicht  tlberall,  nicht  in  der 
Vernunft  auch  ist,  da  ist  er  kein  absoluter 
Glaube,  folglich  kein  wahrer,  da  ist  er  im 
Grunde  nur  eine  Ltige,  eine  Chim&re.  Und 
ein  solcher  wrar  der  Glaube  der  neueren 
Zeit  Uberhaupt  in  den  denkenden  Menschen, 
so  orthodox  sie  auch  zu  sein  glaubten.  Sie 
erkannten  objectiv  den  Widcrspruch  des  posi- 
tiven  Glaubens  mit  der  Vernunft,  und  so 
stand  denn  auch  nothwendig  subjectiv  ihr 
Glaube  im  Widerspruch  mit  ihrer  Vernunft, 
ihrein  Wesen.  Der  theoretische  Ausdruck 
des  Glaubens  ist  aber  das  Dogma,  durch 
welches  die  Kirche  die  Vernunft  confiscirt 
hatte.  Darura  ist  das  Dogma  eine  willkitr- 
liche  Schranke  des  Geistes;  Dograen  auf- 
stellen  heisst,  den  Geist  beschriinken,  bomiren. 
Das  Dogma  ist  niclits  anderes  als  ein  aus- 
drUckliches  Verbot,  zu  denken.  Das  Dogma 
widerspricht  an  und  filr  sich,  abgesehen  vom 
Inhalte,  der  Vernunft;  denn  es  macht  Lehren 
zur  Pflicht,  das  Geistige  zu  einera  ftusser- 
lichen  Zwangsobjecte.  Das  Dogma  wider- 
spricht dem  BegrifFe  und  dem  Wesen  der 
Wahrheit;  kein  Dogma  als  Dogma  ist  wahr. 
Wo  dem  Geiste  Satzungen  als  Wahrheiten 
aufgebUrdet  werden,  da  ist  dem  Wesen  nach 
die  Wissenschaft  anathematisirt.  Wenn  es 
die  Vernunft  dahin  briickte,  dass  alle  Men- 
schen nur  nach  den  klaren  und  deutlichen 
Be^riffen  der  Vernunft  handelten,  so  ginge 
sicherlich  das  Menschengeschlecht  bald  zu 
Grunde.  Die  IrrthUmer,  die  Leidenschaften, 
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die  Yorurtheile  und  hundert  andere  Fehler 
sind  gleichsam  nothwendige  Uebel  in  der 
Welt  Die  Menschen  wtlrden  nichts  ffir  diese 
Welt  taugen,  wenn  man  sie  von  diesen  Uebeln 
heilte.  Wundern  wir  uns  daher  nicht  mehr, 
wenn  die  Philosophie  und  Religion  so  wenig 
Fortschritte  in  der  Welt  maclien.  Sie  kOnnen 
keine  Fortschritte  maclien,  oline  die  Macht 
des  Instincts  zu  verktirzen.  Aber  eben  der 
Instinct  ist  gegenwartig  an  der  Regierung. 
Einst  wird  wohl  sein  Regiment  enden  und 
dann  werden  Religion  und  Philosophie  unsere 
Richtschnnr  sein.  Indessen  ist  es  von  Wichtig- 
keit,  dass  stets  Einzelne  die  Interessen  der 
Vernuuft  verfechten.  Auf  demselben  Stand- 
punkt,  vie  in  der  Schrift  liber  Bayle,  bewegt 
sich  Feuerbach  in  der  Abhandhmg  „ liber 
Philosophie  und  Christenthum", 
welche  in  den  Hallischen  Jahrbtlchern  be- 
gonnen,  aber  in  Folge  der  Censurverk&lt- 
nisse  nicht  fortgesetzt  werden  durfte  und 
darum  (1839)  als  selbststiindige  Schrift  er- 
sehien.  Nicht  bios  der  Gegensatz  zwischen 
Theologie  und  Philosopliie  wird  darin  mit 
energischer  Kritik  hervorgelioben , sondern 
aach  zu  dem  Nachweis  fortgeschritten, 
dass  ungeachtet  aller  Vermittelungsversuche 
die  Differenz  zwischen  Religion  und  Philo- 
sophic eine  unaustilgbare  sei,  da  beide  auf 
entgegengesetzten  Geistes  - Th&tigkeiten  be- 
ruhen.  Phantasie  und  Gemttth  constituiren 
das  Wesen  der  Religion;  nicht  das  Absolute 
als  solches  ist  Gegenstand  und  Inhalt  der 
Religion,  sondern  das  Absolute,  wie  es  Gegen- 
stand nur  des  Gerattths  und  der  Phantasie, 
das  Absolute,  dessen  wesentliche  Inhalts- 
bestimmung  eben  dieses  Wie  ist.  Nehmen 
wir  hierzu  noch  die  Bemerknngen,  womit 
Feuerbach  seine  in  den  Hallischen  Jahr- 
b&chern  verdffcntlichte  Abhandlung  „Zur 
Kritik  der  Hegel’schen  Philosophie M (1839) 
*hliesst,  dass  das  Hdchste  der  Philosophie 
dag  menschliche  Wesen  und  Eitelkeit  da- 
gegen  alle  Speculation  sei,  die  tlber  die 
Natui  und  den  Menschen  hinauswolle;  so 
haben  wir  das  Thema,  tlber  welches  Feuer- 
bach in  seinem  nachsten,  eigentlichen  Haupt- 
und  Lebenswerke  und  in  den  darauf  fol- 
genden  Abhandlungen  unendliche  Variationen 
ofnelt 

Im  Jahr  1840  erschien  „Das  Wesen 
des  Christenthums*,  eine  anthropolo- 
pehe  Kritik  des  Christenlliums  in  seiner 
klaasischen  Gestalt  als  katholisches  Christen- 
tinun  des  Mittelalters.  Um  das  Christenthum 
als  ein  denk  - und  betrachtungswtirdiges 
Object  fixiren  zu  konnen,  abstrahirt  er  von 
womherein  mit  ausdrticklichen  Worten  von 
dem  diasoluten,  charakterlosen,  comfortabeln, 
beUetristiscken , epikureischen  Christentlium 
der  modernen  Welt  und  versetzt  sicli  zurtlck 
ia  die  Zeiten,  wo  die  Braut  Christi  noch 
one  keusche,  unbefleckte  Jungfrau  war,  wo 
noch  nicht  in  die  Dornenkrone  ihres 


himmlischen  Brkutigams  die  Rosen  und  Myrten 
der  heidnischen  Venus  floclit,  wo  sie  zwar 
arm  war  an  irdischen  Sch&tzen.  aber  tlbcr- 
reich  und  UberglUcklich  im  Genusse  der 
Geheimni8se  einer  tlbernattirlichen  Liebe.  Im 
ersten  Haupttheil  seines  Werkes  lbst  Feuer- 
bach die  christliche  Religion  in  ihr  wahres, 
d.  h.  antropologisches  Wesen  auf,  indem  er 
an  den  wichtigsten  Dogmen  darzuthun  sucht, 
dass  deren  eigentlicher,  wahrer  und  wesent- 
licher  Inhalt ? von  der  Form  des  transscen- 
denteu  Geheimnisses  befreit,  nichts  weiter 
sei,  als  die  ewigen  Grundverk&ltnisse  und 
Grundbestimmungen  der  menschlichen  Natur, 
dass  die  Grunddogmen  des  Cliristenthums 
realisirte  HerzenswUnsche  seien.  Der  Menscli 
will  sich  in  der  Religion  befriedigen;  die 
Religion  ist  sein  hochstes  Gut;  aber  wie 
kdnnte  er  in  Gott  Trost  und  Frieden  finden, 
wenn  Gott  ein  wesentlich  anderes  Wesen 
whre.  Friede  findet  Alles,  was  lebt,  nur 
in  seinem  eignen  Element,  nur  in  seinem 
eignen  Wesen.  Soil  und  will  daher  der 
Menscli  in  Gott  sich  befriedigen,.  so  muss  er 
eben  sich  in  Gott  finden.  Die  charakteristische 
Bestimmung  der  Religion,  insbesondere  der 
christlichen  ist,  dass  sie  eiudurchaus  anthropo- 
theistisches  Wesen,  die  ausschliessliche  Liebe 
des  Menschen  zu  sich  selbst,  die  ausschliess- 
liche Selbstbejahung  des  menschlichen  und 
zwar  subjectiv  menschlichen  Wesens  ist.  Im 
zweifen  Ilaupttheile  des  Werkes  legt  der 
anthropologischc  Kritiker  das  unwahre  d.  h. 
das  theologische  Wesen  der  Religion,  ihr 
boses  Wesen,  ihren  Widerspruch  mit  dem 
Wesen  des  Menschen  dar  und  sucht  die 
ganze  Sopliistik  der  Theologie,  ihre  Ltlgen 
und  Selbsttiiuschungen , ibre  Sckeingrtlude 
und  Widersprtiche  aufzudecken,  dereu  Gruud 
darin  liegt,  dass  die  Religion,  namentlich 
als  Tlieologie,  die  menschlichen  Bestimmungen 
und  Prhdikate  auf  ein  eingebildes,  jenseitiges, 
phantastiscbes  Wesen  Ubertriigt.  Darin  liegt 
ihre  Unwahrheit,  ihre  Schranke,  ihr  Wider- 
spruch mit  Vernunft  und  Sittlichkeit,  darin 
die  unheilschwangcre  Quelle  des  religiosen 
Fanatismus,  darin  das  oberste  Priucip  der 
blutigen  Menschenopfer,  aller  Griiuel  und 
schaudererregenden  Seenen  in  dem  Trauer- 
spiele  der  Religionsgeschichte.  Die  Religion, 
als  christliche,  ist  das  Verhalten  des  Menschen 
zu  sich  selbst,  zu  seinem  Wesen,  aber  das 
Verhalten  zu  seinem  Wesen,  als  zu  einern 
andern  Wesen.  Das  gottlicke  Wesen  der 
religiosen  Vorstellung  ist  nichts  anders,  als 
das  Wesen  des  Menschen,  gcreiuigt  und  be- 
freit von  den  Schranken  des  iudividuellen 
Menschen,  angeschaut  und  vcrchrt  als  ein 
anderes,  von  ihm  verschiedenes  Wesen.  In 
der  Religion  eutzweit  sich  der  Mensch  mit 
sich  selbst  und  stellt  sich  Gott  als  ein  von 
ihm  unterschiedeues  Wesen  gegeuUber,  worin 
er  sein  eignes  Wesen  als  ein  verdoppeltes 
sich  veranschauiicht.  Sein  Gott  ist  dem 
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Mensclien  sein  erflilltes  Gebet,  das  Jawort 
des  menschlichen  GemUths  in  BetrefF  seiner 
IlerzenswUnsche.  Wiis  der  Mensch  vermisst, 
das  ist  Gott.  Wenn  nun  erst  in  den  mensch- 
iiclien  Empfindungen  und  BedUrfnissen  das 
gdttliche  Nichts  Etwas  wird  und  Qualitaten 
bekommt,  so  ist  auch  das  Wesen  des  Menschen 
erst  das  reale  Wesen  Gottes,  der  Mensch 
der  reale  Gott.  Gott  ist  die  Liebe,  die 
unsere  Wttnsche,  unsere  Herzensbedtirfnisse 
befriedigt;  er  ist  der  sich  selbst  realisirende 
Wunsch  des  Herzens,  der  zur  Gewissheit 
seiner  ErfUllung  gesteigerte  Herzenswunsch. 
Gott  ist  eine  Thrane  der  Liebe,  in  tiefster 
Verborgenheit  vergossen  liber  das  mensck- 
liche  Elend.  Darum  sind  die  Grunddogmen 
des  Christenthums  realisirte  IlerzenswUnsche. 
Das  Bewu8stsein  der  gbttlichen  Liebe  oder, 
was  eins  ist,  die  Anschauung  Gottes  als  eines 
selber  menschlichen  Wesens  ist  das  Gelieim- 
niss  dor  Menschwerdung , welches  nichts 
anders  ist,  als  die  thatsUchliche  sinnlicho 
Erscheinung  von  der  menschlichen  Natur 
Gottes.  Wer  ist  also  unser  Versohner  und 
Erloser?  Die  Liebe!  Wie  Gott  sich  selbst 
aufgegeben  aus  Liebe,  so  sollen  wir  auch 
aus  Liebe  Gott  aufgeben.  Nicht  bios  das 
unendliche  Leiden  der  Liebe,  das  selbst- 
thUtige  Leiden  der  Aufopferung  reprilsentirt 
Christus,  sondern  auch  das  Leiden  als  solches. 
Leiden  ist  das  hdchste  Gebot  des  Christen- 
thums, die  Geschichte  des  Chfistenthums 
selbst  die  Leidensgeschichte  der  Menschheit, 
die  christliche  Religion  die  Religion  des 
Leidens.  Von  einem  einsamen  Gotte  ist  das 
wesentliche  BedUrfniss  der  Liebe,  der  Ge- 
raeinschaft  ausgeschlossen ; dieses  BedUrfniss 
wird  daher  dadurch  von  der  Religion  be- 
friedigt,  dass  in  die  stille  Einsamkeit  des 
gottlichen  Wesens  ein  anderes,  zweites,  der 
Person lichkeit  nach  von  Gott  unterschiedenes, 
dem  Wesen  nach  mit  ihra  identisches  Wesen 
gesetzt  wird:  Gott  der  Solin.  Gott  der  Vater 
ist  Ich,  Gott  der  Solin  Du;  denn  nur  gemein- 
schaftliches  Leben  ist  wahres,  in  sich  be- 
friedigtes,  gottliches  Leben.  Auf  diesen 
Gedanken  beruht  das  Geheimniss  der  TrinitUt. 
Dasselbe  Ilerz,  dass  eines  Sohncs  bedarf, 
bedarf  auch  einer  Mutter  Gottes.  Der  Glaube 
an  die  Tiefe  Gottes  ist  der  Glaube  an  das 
Weibliclie  als  ein  gottliches  Princip.  Der 
Protestantismus  freilich  hat  die  Mutter  Gottes 
bei  Seite  gesetzt  Er  hatte  kein  BedUrfniss 
nach  einem  himmlischen  Weibc,  weil  er  das 
irdische  Weib  mit  offenen  Armen  aufnahm. 
Deswegen  hiltte  er  nur  aber  auch  den  Muth 
der  Conseqnenz  haben  sollen,  mit  der  Mutter 
auch  den  Sohn  und  Vater,  die  ganze  himm- 
li8che  Trinitat  hinzugeben.  In  der  Schopfnng 
bejaht  der  Mensch  die  Gcittlichkeit  des 
Willens,  aber  des  nnbeschrUnkten  Willens 
der  Einbildungskraft  Die  Sckopfung  aus 
Nichts  ist  der  hdchste  Ausdruck  der  Allmacht. 
dieae  aber  Nichts  als  die  aller  Gesetze  und 


Schrauken  sich  entbindende  Macht  der  Ein- 
bilduugskraft,  die  Macht  der  WillkUr.  Die 
Sckopfung  aus  Nichts  ist  Eins  mit  der  Vor- 
sehung,  welche  die  Gesetze  der  Natur  auf- 
hebt,  den  Gang  der  Nothwendigkeit  unter- 
briclit  Im  Gebet  betet  der  Mensch  sein 
eignes  Herz  an,  schaut  er  das  Wesen  seines 
GemUths  als  das  absolute  Wesen  an.  Glaube 
und  Wunder  sind  absolut  unzertrennlieh,  der 
Glaube  ist  Wunderglaube.  Christus  ist  allein 
der  persbnliche  Gott,  der  wahre  wirkliche 
Gott  der  Christen.  In  ihm  allein  concentrirt 
sich  die  christliche  Religion,  das  Wesen  der 
Religion  liberhaupt  Christus  ist  die  Allmacht 
des  von  alien  Banden  und  Gesetzen  der 
Natur  erlosten  Herzens,  die  Realitiit  der 
Herzens wUnsche,  die  Himmelfahrt  der  Phan- 
tasie,  das  Auferstehungsfest  des  Herzens.  Wo 
das  himmlische  Leben  eine  Wahrheit,  da 
ist  das  irdische  Leben  eine  LUge.  Wo  Alles 
die  Pkantasie,  da  ist  die  Wirklichkeit  Nichts, 
daher  der  Cdlibat  und  das  Monchthum  dem 
Christenthum  wesentlich,  das  ehelose  Leben 
der  directe  Weg  zum  himmlischen,  unsterb- 
lichen  Leben.  Der  Glaube  an  personliche 
Unstcrblichkeit  ist  ganz  identisch  mit  dem 
Glauben  an  den  persbnlichen  Gott.  Wenn 
keine  Unsterblichkeit,  so  ist  kein  Gott  Das 
Jenseits  ist  nichts  anders,  als  das  Diesseits, 
befreit  von  dem,  was  als  Schranke,  als  Uebel 
erscheint:  das  andere  Leben  ist  nichts  Anderes, 
als  das  diesseitige  Leben  im  Einklange  mit 
dem  GefUhl,  mit  der  Idee,  welcher  dieses 
Leben  widerspricht,  das  Diesseits  im  Spiegel 
der  Pkantasie,  das  LTrbild  des  Diesseits,  das 
verschonerte  Diesseits.  Damit  ist  die  Theo- 
logie  zur  Anthropologie  verwandelt,  und  will 
man  dies  Atheismus  nennen , so  ist  der 
Atheismus  das  Geheimniss  der  Religion  selbst. 
Der  eigentliche,  richtig  verstandene  Inhalt 
der  Religion  ist  also  das  Wesen  des  Menschen; 
die  Uchte,  wahre  Religion  hat  die  Versohnung 
des  Menschen  zum  Zweck.  Der  andere 
Mensch  ist  mein  Du,  mein  anderes  Ich,  am 
Andern  erst  habe  ich  das  Bewusatsein  der 
Menschheit  Mann  und  Weib  machen  erst 
den  wirklichen  Menschen  aus,  Mann  und 
Weib  zusammen  das  Dasein  der  Gattung. 
Sein  hbchstes  Wesen  also,  seinen  Gott  hat 
der  Mensch  an  sich  selbst,  aber  nicht  in 
sich  als  Individuum,  sondern  in  seinera  Wesen, 
seiner  Gattung.  Nichts  hat  der  Mensch 
liber  sich,  ausser  das  Wesen  der  Menschheit, 
die  Gattung.  Wer  den  Menschen  um  des 
Menschen  willen  liebt,  wer  sich  zur  Liebe 
der  Gattung  erhebt,  zur  universalen , dem 
Wesen  der  Gattung  angeraessenen  Liebe,  der 
ist  Christ,  der  ist  Christus  selbst  Wo  also 
das  Bewusstsein  der  Gattung  entsteht,  da 
verschwindct  Christus,  ohne  dass  sein  wahres 
Wesen  vergeht.  Nur  in  der  Liebe  liegt  der 
Sinn  der  Erlosung  und  Versdhnung  des 
Menschen  mit  Gott  dnrch  Christus.  Im 
Weseu,  d.  h.  in  der  Gattung  des  Menschen 
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1st  aber  die  Natur  eingeschlossen.  Wie  der 
Mensch  zum  Wesen  der  Natur,  so  gehdrt 
auch  die  Natur  zum  Wesen  des  Menschen. 
Xnr  dnrcb  die  Yerbindung  des  Menschen 
mit  der  Natur  konnen  wir  den  supranatura- 
listiscben  Egoismus  des  Christenthums  ilber- 
winden. 

Gleicbzeitig  mit  der  zweiten  Auflage  vom 
„Wesen  des  Christenthums44  (1844)  erschien 
die  kleine  Broschttre:  „Das  Wesen  des 
Glaubens  im  Sinne  Luther’s,  ein 
Beitrag  zum  Wesen  des  Christen- 
thums44,  worin  die  Analyse  und  Beleuchtung 
der  Widerspriiche  des  Glaubens  fortgesetzt 
und  die  Liebe  in  das  hellste  Liclit  gestellt 
wird.  Ein  anderes  Wesen  — Gott  — sei 
Gegenstand  des  Glaubens,  ein  anderes  — der 
Mensch  — Gegenstand  der  Liebe,  d.  h.  der 
praktischeu  Thiitigkeit,  des  Lebens.  Luther’s 
weltgesekichtliche  Bedeutung  erblickt  Feuer- 
bach darin,  dass  derselbe  in  der  Geschichte 
der  christlichen  Religion  der  erste  Menscli 
war.  Und  ich  selber,  pflegte  Feuerbach  unter 
Frennden  zu  sagen,  „ich  bin  Luther  II!4* 
Bag  Thema  der  Verbindung  des  Menschen 
mit  der  Natur  behandelte  ausftlhrlicher  eine 
am  Schlusse  des  ersten  Bandes  der  siimmt- 
licheu  Werke  Feuerbach’s  (1845)  erschienene 
Abhandlung  tiber  „das  Wesen  der  Re- 
ligion44, die  in  priignanter  und  tlbersicht- 
licher  Weise  in  einer  Reihe  von  Satzen  mit 
mehr  oder  minder  ausftlhrlicher  Erliiuterung 
den  Kern  der  Feuerbach’schen  Gedanken 
fiber  Religion  tlberhaupt  enthiilt  und  zugleich 
die  Conscquenzen  aus  dem  schon  von  Kant 
gefllhrten  Naohwcise  der  Nichtigkeit  des 
*)genannten  kosmologischen  und  physikotheo- 
1'igiaclien  Beweises  vom  Dasein  Gottes  zieht. 
Bas  vom  menschlichen  Wesen  oder  dem 
Gotte  des  Christenthums  unterschiedene  und 
tmabhSngige  Wesen  ohuemenschliches  Wesen, 
tnenschliche  Eigenschaften , mcnschliche  In- 
dmdualit&t  ist  die  Natur.  Sie  ist  auch  der 
bleibende  Grund,  der  fortwUhrende , wenn 
aaeh  verborgcne  Hintergrund  der  Religion, 
her  Glaube  an  die  Existenz  Gottes  grtlndet 
sch  nur  auf  die  Existenz  der  Natur,  als 
seiche  die  unsrer  menschlichen  Existenz 
vorangehende , vorausgesetzte  Existenz  ist. 
Die  Natur  ist  der  erste  und  fundamental 
Gegenstand  der  Religion,  obwohl  nicht  als 
Xainr,  sondern  als  das,  was  der  Mensch 
selbst  ist,  als  ein  personliches,  lebendes, 
cmpfindendcs  Wesen.  Und  zwar  ist  der 
Grnnd  der  Religion  das  Abhangigkeitsgeftlhl, 
dasGefilkl,  dass  dcr  Mensch  nicht  ohne  ein 
aaderes,  von  ilirn  unterschiedenes  Wesen 
oiiiirt  und  existiren  kann,  dessen  erstcr 
BWpTflnglicher  Gegenstand  — dasjenige. 
*oron  gich  dcr  Mensch  abhftngig  ftihlt  und 
ibhingig  ist  — ursprtlnglich  nichts  Anderes, 

die  Natur,  ist  Die  Veriinderlichkeit  der 
S*tar,  namentlich  in  denjenigen  Er- 
wbeinungen , welche  den  Menschen  am 


Meisten  seine  Abhiingigkeit  von  ihr  ftlhlen 
lassen,  ist  der  Hauptgrund,  warum  sie  dem 
Menschen  als  ein  menschliches,  willkllrliches 
Wesen  erscheint  und  von  ihm  religios  ver- 
elirt  wird.  Nur  der  Wechsel  der  Natur 
macht  den  Menschen  unsicher,  demilthig, 
religios.  Das  in  der  Natur  sich  offenbarende 
gottliche  Wesen  ist  nichts  Anderes,  als  die 
Natur  selbst.  Ursprtlnglich  ist  Gott  nichts 
Anderes,  als  die  Natur  selbst  oder  das 
Wesen  der  Natur,  aber  als  ein  Gegenstand 
des  Gebets,  als  ein  erbittliches,  folglich 
wollendes  Wesen.  Das  Geftihl  der  Abhiingig- 
keit  von  der  Natur  ist  daher  wohl  der  Grnnd, 
aber  die  Aufhebung  dieser  Abhiingigkeit, 
die  Freiheit  von  der  Natur,  ist  der  Zweck 
der  Religion.  Oder:  die  Gottheit  der  Natur 
ist  wohl  die  Basis,  die  Grundlage  der  Re- 
ligion, und  zwar  aller  Religion,  auch  der 
christlichen ; aber  die  Gottheit  des  Menschen 
ist  der  Enuzweck  der  Religion.  Die  den 
Unterschied  des  gbttlichen  Weseus  vom 
menschlichen  Wesen  oder  wenigstens  vom 
menschlichen  Individuum  begrtindenden  und 
ausdrtlckenden  Eigenschaften  sind  ursprtlng- 
lich oder  der  Grundlage  nach  nur  Eigen- 
schaften der  Natur;  gdttliche  Allmacht  die 
Macht  der  Natur;  Ewigkeit,  Allgilte,  all- 
umfassendcs,  ein  und  dasselbe  Wesen  — 
Natur.  Alle  diese  ursprtlnglich  nur  von  der 
Anschauung  der  Natur  abstammenden  Eigen- 
schaften werdon  spUter  zuabstracteu,  metaphy- 
8ischen  Eigenschaften,  wie  die  Natur  selbst 
zu  einem  abstractcn  Vernunftwesen.  Gott 
als  Urheber  der  Natur  wird  zwar  als  ein 
von  der  Natur  unterschiedenes  Wesen  vor- 
gesteUt,  aber  das  was  dieses  Wesen  enthiilt 
und  ausdrttckt,  der  wirkliche  Inhalt  desselben, 
ist  nur  die  Natur.  Alle  Eigenschaften  Gottes 
sind  nur  von  der  Natur  abstrahirte,  die 
Natur  voraussetzende  und  die  Natur  aus- 
drtlckende  Eigenschaften,  Eigenschaften,  die 
wegfallen,  wenn  die  Natur  wegftillt.  Aus 
dem  Geftihl  der  Abhiingigkeit  von  der  Natur, 
in  Verbindung  mit  der  Vorstellung  der  Natur 
als  eines  willktlrlich  thfttigen,  personlichen 
Wesens  erkliirt  sich  das  Opfcr;  dcr  Grund 
des  Opfers  ist  das  Abhiingigkeitsgeftlhl,  der 
Zweck  desselben  das  Sclbstgefilhl. 

Schon  vor  dem  „ Wesen  des  Christen- 
thums44, im  Jahr  1839,  liatte  Feuerbach  in 
einem Aufsatze  „KritikderIIegerschen 
Philosophic44  gegen  die  abstracte  Be- 
griffswelt  der  Philosophic  des  Absoluten 
Front  gemacht  und  die  Bedeutsamkeit  der 
Wirkliclikeit  hervorgehoben.  Die  Philosophic 
sei  die  Wissenschaft  der  Wirkliclikeit  in 
ihrer  Wahrheit  und  TotalitUt;  die  Dialektik 
sei  kein  Monolog  der  Speculation  mit  sich 
selbst,  sondern  ein  Dialog  der  Speculation 
und  Empiric,  und  die  Rtiekkehr  zur  Natnr 
sei  auch  in  der  Philosophic  allein  die  Quelle 
des  Heils.  In  derselben  Richtnng  hewegen 
sich  die  wVorl&ufigen  Thesen  zur 
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Reform  der  Philosophic*  (1842)  und 
„Grundsiitze  der  Philosophic  der 
Zukunft*  (1843).  Die  bisherigen  Reform- 
versuche  iu  der  Philosophic  unterscheiden 
sich  mehr  oder  weuiger  nur  der  Art,  nicht 
der  Gattung  nach  von  der  alten  Philosophic; 
cine  wirklich  neue,  selbst&ndige,  dem  Be- 
dUrfniss  der  Menschheit  und  der  Zukunft  ent- 
sprechende  Philosophic  muss  sich  dem 
Wesen  nach  von  der  bisherigen  Philosophic 
unterscheiden.  Spinoza  1st  der  eigentliehe 
Urheber  der  modernen  speculativen  Philo- 
sophic, Schelling  ihr  Wiederhersteller, 
Hegel  ihr  Vollender.  Das  Geheimniss  dieser 
speculativen  Philosopliie  ist  aber  die  Theologie, 
sofern  sie  als  speculative  Theologie  das  geitt- 
liche  Wesen  aus  dem  Jenseits  in’s  Diesseits 
versetzt.  Die  speculative  Philosophic  ist  die 
wahre,  consequente,  veruUnftige  Theologie. 
Die  nothwendige  Consequenz  der  Theologie 
oder  des  Theismus  ist  aber  der  Pantheis- 
mus  und  die  nothwendige  Consequenz  des 
Pantheismus  ist  der  Atheismus,  welcher  nur 
der  umgekehrte  Pantheismus,  sowie  dieser 
nur  der  theologische  Atheismus  ist.  Die 
Ilegel’sche  Philosophic  ist  der  letzte  Zufluchts- 
ort,  die  letzte  rationelle  StUtze  der  Theologie. 
In  der  Ilegel’schen  Logik  ist  die  Theologie 
nur  zur  Vernunft  und  zur  Gegcnwart  ge- 
bracht  und  eben  zur  Logik  gemacht.  Das 
Wesen  der  Theologie  ist  das  transscendente, 
ausser  den  Menschen  hinausgesetzte  Wesen 
des  Menschen;  das  Wesen  der  llegel’schen 
Logik  ist  das  transscendente  Denken,  das 
Dcnken  des  Menschen  ausser  den  Menschen 

Sesetzt:  die  Hegel’sche  Philosophic  hat  den 
lenscheu  sich  selbst  entfremdet.  Was  Hegel 
absoluten  Geist  nennt,  1st  nur  der  abstracte, 
von  sich  selbst  abgesonderte  sogenannte 
endliche  Geist;  dcr  abgeschiedene  Geist  der 
Theologie  geht  in  der  Hegel’schen  Philo- 
sopliie nocli  als  Gespenst  urn.  Das  Unendliche 
kann  gar  nicht  gedacht  werden  ohne  das 
Endliche;  die  Wahrheit  des  von  der  Philo- 
sophic gesetzten  Unend  lichen  ist  nichts  anders 
als  das  Endliche  und  Bestimmte  selbst.  Das 
Endliche  als  das  Unendliche  zu  erkennen, 
ist  die  Aufgabe  der  wahren  Philosophic;  ihr 
wahrer  Anfang  ist  das  Endliche,  Bestinunte, 
das  Wirkliche.  Darum  ist  die  wahre  Spe- 
culation oder  Philosophic  nichts  als  die  wahre 
und  universale  Empiric.  Der  Empirismus 
oder  Realismus  negirt  die  Theologie  grlind- 
lich  und  durch  die  That.  Wie  lilcherlieh 
ist  es  darum,  den  Atheismus  der  Philosophic 
unterdrticken  zu  wollen,  ohne  zugleich  auch 
den  ofl’enbareu  Atheismus  derEmpirie  zu  unter- 
drUcken!  Philosophic  ist  die  Erkenntuiss 
dessen,  was  ist;  ihre  hdchste  Aufgabe,. die 
Diuge  und  Wesen  so  zu  denken  und  zu  er- 
kennen, wie  sie  sind.  Das  wirkliche  Sein 
ist  das  Bewusstsein , die  reelle  Einheit  von 
Geist  und  Natur.  Die  Realit&t  der  Idee  ist 
die  Sinnlichkeit ; das  Wirkliche  ist  das  Sinn- 


liche.  Nur  das  Wirkliche  ist  sonnenklar; 
nur  wo  die  Sinnlichkeit  anfangt,  hdrt  aller 
Zweifel  und  aller  Streit  auf.  Audi  der 
Mensch  wird  sich  selbst  nur  durch  den  Sinn 
gegeben.  Wahrheit,  Wirkliclikeit  und  Sinn- 
licnkcit  sind  identisch;  nur  ein  sinnliches 
Wesen  ist  ein  wahres,  ein  wirkliches  Wesen. 
Raum  und  Zeit  sind  keine  blosse  Erscheinungs- 
formen,  sondern  Wesensbedingungen,  die 
Existenzformen  alles  Wesens,  die  Offen- 
barungsformen  des  wirklichen  Unendlichen, 
die  Gesetze  des  Seins  wie  des  Denkens. 
Die  Philosophic  muss  sich  wieder  mit  der 
Naturwissenschaft  und  diese  sich  wieder  mit 
der  Philosophic  verbinden.  Das  Sein  ist  das 
Geheimniss  der  Anschauung,  der  Empfindung, 
der  Liebe.  Die  neue  Philosophic  stiltzt  sich 
auf  die  Wahrheit  der  Liebe,  der  Empfindung. 
Die  menschlichen  Empfindungen  haben  keine 
erapirische  anthropologische  Bedeutung  im 
Sinne  der  alten  transscendentalen  Philo- 
sophic; sie  haben  ontologische,  metaphysische 
Bedeutung;  in  den  Empfindungen  sind  die 
tiefsten  und  hochsten  Wahrheiten  verborgen. 
So  ist  die  Liebe  der  wahre  ontologische  Be- 
weis  vom  Dasein  eines  Gegenstanaes  ausser 
unserm  Kopfe,  und  es  giebt  keinen  anderu 
Beweis  vom  Sein,  als  die  Liebe,  die  Empfindung 
Uberhaupt.  Die  alte  absolute  Philosopliie 
hat  die  Sinne  nur  in  das  Gebiet  der  Er- 
scheinung,  der  Endlichkeit  verstossen,  und 
doch  hat  sie  im  Widerspruch  darnit  das  Ab- 
solute, das  Gdttliche  als  den  Gegenstand  der 
Kunst  bestimmt;  aber  der  Gegenstand  der 
Kunst  ist  Gegenstand  des  Gesichts,  des  Ge- 
hflrs,  des  Gefiilds.  Also  ist  nicht  nur  das 
Endliche,  das  Erscheinende , sondern  auch 
das  wahre,  gdttliche  Wesen  Gegenstand  der 
Sinne,  der  Sinn  das  Organ  des  Absoluten. 
Wir  fllhleu  nicht  nur  Steine  und  Hdlzer, 
nicht  nur  Fleisch  und  Knochen,  wir  ftiblen 
auch  Gcftihle,  indem  wir  die  H&nde  oder 
Lippeu  eines  fUhlenden  Wesens  drtlcken; 
wir  vernehmen  durch  die  Ohreu  nicht  nur 
das  Rau8chen  des  Wassers  und  das  S&useln 
der  Blatter,  soudern  auch  die  seelenvolle 
Stimme  der  Liebe  und  Weisheit;  wir  sehen 
nicht  nurSpiegelfl&chenund  Farbengespenster, 
wir  blicken  auch  in  den  Blick  des  Menschen. 
Nicht  nur  Aeusserliches,  auch  Innerliches, 
nicht  nur  Fleisch,  auch  Geist,  nicht  nur  das 
Ding,  auch  das  Ich  ist  Gegenstand  der  Sinne. 
Alles  ist  darum  sinnlich  wahrnehmbar,  weun 
auch  nicht  unmittelbar,  so  doch  mittelbar, 
wenn  auch  nicht  mit  den  pobelbaften,  rohen, 
doch  mit  den  gebildeten  Sinnen,  wenn  auch 
nicht  mit  den  Augen  des  Anatomen  und 
Chemikers,  doch  mit  den  Augen  des  Philo- 
sophen.  Wenn  die  alte  Philosopliie  zu  ihrem 
Ausgangspunkte  den  Satz  hatte:  Ich  bin  ein 
abstractes,  ein  nur  denkendes  Wesen,  dei 
Leib  gehOrt  nicht  zu  meinem  Wesen ; so  be- 
ginnt  dagegen  die  neue  Pliilosophie  mit  dem 
batze : Ich  bin  ein  wirkliches,  ein  sinnlicbe^ 
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Wesen:  der  Leib  gehort  zu  meinem  Wesen; 
ja  der  Leib  in  seiner  Totalitat  ist  mein  Ich, 
mein  Wesen  selber.  Der  Mensch  als  lebendiges 
wiikliches  Wesen  denkt,  nicht  das  Ich,  nicht 
die  Venmnft.  Darum  ist  die  neue  Philo- 
sophic die  vollst&ndige,  absolut  widerspruch- 
lose  Anfldsung  der  Theologie  in  Anthropologie. 
Die  neue  Philosophic  macht  den  Menschen 
mit  Ein8chlnss  der  Natur,  als  der  Basis  des 
Menschen,  zum  alleinigen,  nniversalen  und 
hSchaten  Gegenstande  der  Philosophic,  also  die 
Anthropologie  mit  Einschluss  der  Physiologie 
zor  Universalwissenschaft.  Die  Wahrheit 
existirt  nicht  im  Denken,  nicht  im  Wissen 
fflr  sich  selbst;  sie  ist  vielmehr  nnr  die 
TotalitAt  des  menschlichen  Lebens  und  W esens. 
Die  auf  die  Realitat  des  Unterschieds  von 
Ieh  und  Du  sich  sttitzende  Einheit  des  Men- 
«hen  mit  dem  Menschen  ist  das  Wesen  des 
lebendigen  Menschen  in  der  Gemeinschaft ; 
Konst,  Religion,  Philosophic  oder  Wissen- 
schaft  sind  nur  die  Erscheinungen  und 
Offenbarungen  des  wahren  menschlichen 
Wesens.  Die  Gemeinschaft  des  Menschen 
mit  dem  Menschen  ist  das  erste  Prinzip  und 
Kriterinm  der  Wahrheit  und  Allgemeinheit. 

Als  nach  Eroffnung  der  deutschen  National- 
versammlung  (1848)  alle  Welt  nach  Frank- 
fort a,  M.  schaute,  verliess  Feuerbach  seine 
Bruckberger  Einaiedelei  und  sah  sich  dort 
die  Dinge  in  der  Nahe  an.  Die  Heidelberger 
Studenten  luden  ihn  ein,  ihnen  dort  Vor- 
lesungen  zu  halten,  wozu  der  Gemeinderath 
den  Rathhaussaal  zur  VerfUgung  stellte.  So 
hielt  er  vom  1.  December  1848  bis  zum 
2.  Mlrz  1849  seine  Vorlesungen  vor  ein  cm 
?ctoischten  Publikum,  worin  er  einen 
Commentar  zu  seinem,  im  Jalir  1845  er- 
scluenenen  „ Wesen  der  Religion44  gab,  um 
^ine  ZuhOrer  „ aus  religidsen  und  politischen 
Kammerdienern  der  himmlischen  und  irdischen 
Monarchic  und  Aristokratie  zu  freien  selbst- 
bewuggten  Bflrgern  der  Erde,  aus  Candidaten 
des  Himmels  zu  wirklichen  und  achten 
Stodenten  der  Erde44  zu  machen.  Sie  er- 
sehienen  als  „ Vorlesungen  tlber  das 
^eaen  der  Religion44  (1851)  als  achter 
Band  seiner  „s&mmtlichen  Werke44  im  Druck. 
Ohne  saclilich  etwas  Neues  zu  geben,  ent- 
“Hen  dieselben  nur  eine  vom  Ilegel’scken 
beDrage  noch  mehr  befreite  Wiederholung 
iod  weitere  Ausftihrung  seiner  in  den  bis- 
^rigen  Schriften  vorgetragenen  Gedanken. 
Kaebdem  er  aus  Heidelberg,  wo  ein  er- 
Cfeifendes  persdnliches  Schicksal  sein  inneres 
W>en  vortibergehend  erschtlttert  hattc,  um 
in  Entsagung  abzukliiren,  wieder  in  die 
Brockbcrger  Einsamkeit  zu  Frau  und  Tochter 
wrtckgekehrt  war,  vcrbrachte  er  die  nkchsten 
Wfre  der  deutschen  Reaction  auf  den 
1848er  Rausch  theils  mit  naturwisscnschaft- 
‘jthtD,  besonders  chemischen  Studien,  theils 
damit  r dass  er  aus  seines  Vaters  Naclilasse 
dcsaen  Standbild  verdffentlichte : „ Anselm 
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Ritter’s  von  Feuerbach  biographischer  Nach- 
lass  verdffentlicht  von  seinem  Sohne  L.  Feuer- 
bach44, 1853,  in  zwei  B&nden.  Darauf 
folgte  als  neunter  Band  seiner  s&mmt- 
liclien  Werke  die  „Theogonie  nach  den 
Quellen  des  klassischen,  hebrMischen  und 
christlichen  Alterthums44  (1857),  das  sowohl 
nach  seinem  Gedankengehalt,  als  auch 
stilistisch  am  meisten  abgerundete  reiigions- 
philosophisch  - kritische  Werk  Feuerbach’s, 
welches  in  neuen  Wendungen  an  dem  ge- 
sammelten  religionsgeschichtiichen  Material 
die  frtiheren  Grundgedanken  erlkutert.  Die 
Liebe  Gottes  oder  aer  Gdtter  ist  Selbstliebe, 
das  ist  der  „Theogonieu  letzter  Schluss. 
Die  Schwierigkeit  einer  logisch-consequenten 
und  methodisch  durchgeftlhrten  Lebens-  und 
Weltauffassung  hat  Feuerbach  niemals  ein- 
gesehen;  der  Nerv  seines  Philosophirens  war 
ahnungsvolle  Mystik  und  ein  aphoristisches 
Denken  in  geistreichen  Apercu’s.  Zu  einer 
klaren  Logik  und  durchsichtigen  Verstandig- 
keit  in  der  Darstellung  hat  er  es  nie  ge- 
bracht.  Mein  Bestreben  war  (so  sagt  er 
selbst  in  seinen  nacligelassenen  Aphorismen), 
das  Denken  und  Studiren  den  Menschen  nicht 
zu  erschweren,  sondern  zu  erleichtern,  auf 
das  We8entlichste,  Nothwendigste  allein  den 
Geist  zu  concentriren , damit  nicht  die 
Studirstube  allein  der  inn  umfassende  Raum 
sei,  sondern  ihm  auch  Zeit  und  Raum  zum 
Leben  und  Wirken  bleiben.  Er  selbst  hatte 
wShrend  der  fUnfziger  Jahre  in  Bruckberg 
unter  den  ungtlnstigsten  Verhaltnissen  ge- 
lebt,  da  die  den  Ldw’schen  Tdchtern  ge- 
hdrende  Porzellanfabrik  von  Jalir  zu  Jalir 
schlechtere  Geschafte  machte.  Im  Jalir  1859 
verlor  sein  Schwager  Stadler  die  Fabrik  und 
Feuerbach  seine  Rente  und  seine  seitherige 
freie  Wohnung  im  Bruckberger  Schlosse,  wo 
er  24  Jahre  lang  gewohnt  hatte.  Er  siedelte 
1860  nach  dem  Dorfe  Rechenberg,  einer 
Vorstadt  von  Ntirnberg,  tiber,  wo  er  sich 
wahrend  der  kalten  Jahreszeit  in  den  un- 
gtinstigsten  Wohnungs verhaltnissen  befand 
und  einer  Studirstube  nach  seinem  Sinn  und 
Beruf  ganz  entbehren  musste,  wahrend  eine 
ihm  vom  Vater  her,  nach  dem  Tode  seiner 
Mutter  gesetzlich  zukommende  Pension  von 
420  Gulden  kaum  die  dUrftigstcn  Sub- 
8istenzmittel  ftlr  seine  Familie  gewahrte. 
Im  Jahr  1862  wurde  ihm  vom  Schiller verein 
in  Leipzig  ein  auf  drei  Jahre  vertlieiltes 
Ehrengeschenk  von  900  Thalern,  im  Jalir 
1863  durch  einen  anonymen  Verehrer  ein 
Jahrgehalt  von  300  Gulden  auf  seclis  Jahre 
zu  Theil.  Mitten  in  diesem  „ Elend  des 
Lebens44  hat  der  schweigsame  Dulder  im 
Jahr  1866  den  zehnten  Band  seiner  sammt- 
lichen  Werke  unter  dem  Titel  „Gott,  Frei- 
heit  und  Unsterblichkeit  vom  Stand- 
punkte  der  Anthropologie44  zum  Druck 
gebracht  Er  enthalt  Fragmente  zur  Be- 
grttndung  der  Ethik  oder  Moralphilosophie, 
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deren  Grundgedanken  in  folgenden  Shtzen 
sich  zusammenfassen.  Wo  kein  Gltickselig- 
keitstrieb,  da  ist  auch  kein  Wille,  hochstens 
ein  Schopenhauer’scher,  d.  h.  ein  Wille,  der 
Nichts  will.  Mein  Reckt  ist  mein  gesetzlich 
anerkannterGltickseligkeitstrieb,  meine  Pflicht 
ist  der  mich  zu  seiner  Anerkennung  zwingende 
Gltickseligkeitstrieb  des  Andern.  Die  Moral 
als  eine  Erfakrungswissensckaft  kann  nur  aus 
der  Verbindung  von  Ick  und  Du  erkliirt 
werden  und  ihre  Aufgabe  keine  andere  sein, 
als  das  in  der  Natur  der  Dinge,  in  der  Ge- 
meinschaft  selbst  von  Luft  und  Licht,  von 
Wasser  und  Erde  gegrtindete  Band  zwischen 
eigner  und  fremder  Gliickseligkeit  mit  Wissen 
und  Wollen  zum  Gesetze  des  menschlichen 
Denkens  und  Handelns  zu  machen.  Die 
Sittlichkeit  besteht  demnaeh  in  der  Verein- 
baning  des  fremden  GlUckseligkeitstriebes 
mit  dem  eignen,  welche  in  der  Erziehung 
von  Susserm  Zwange  ausgehend,  spiiter  zur 
Thatsaclie  des  innern  Zwanges  fortgeht,  urn 
endlich  zur  lebendigen  Gesinnung  zu  werden. 

Trotz  einem  leichten  Schlaganfalle , der 
ihn  im  Jahre  18G7  befallen  hatte,  arbeitete 
Feuerbach  1868  und  69  noch  an  einer  wei- 
tern  Ausftlhrung  seiner  moralphilosophischen 
Fragmente,  bis  der  Schlaganfall  sich  1870 
heftiger  wiederliolte  und  ihn  hinderte,  seine 
Gedanken  im  Zusammenhang  auszudrticken. 
Im  Jahre  1872  wurde  die  „Ehrensckuldfrageu 
von  Neuem  angeregt  und  wenigstens  dies 
erreicht,  dass  Feuerbach  ruhig  sein  llaupt 
hinlegen  konnte : ftir  seine  Familie  war  durch 
ein  Kapital  gesorgt,  das  zusnmmengebracht 
wurde.  Am  13.  September  1872  starb  Feuer- 
bach in  Folge  eines  Lungenkatarrhs.  Eine 
Sandstein  - Pyramide  mit  einer  Bronzeplatte 
und  Feuerbach’s  Brustbild  in  der  Mitte  der 
Pyramide  schmlickt  sein  Grab  auf  dem  Jo- 
hanniskirchhofe  zu  Nllrnberg,  wo  auch  Al- 
brecht Dttrer  und  Hans  Sachs  ruhen. 

L.  Feuerbach's  Biinmitliche  Werke,  10  Bande, 
1845—1866. 

K.  GrUn,  Ludwig  Feuerbach  in  seinem  Brief- 
wechsel  und  Nachlaee,  Bowie  in  seiner  philo- 
supliischen  Charakterisirung  dargestellt,  in 
2 Biinden,  1874. 

C.  Beyer,  Leben  und  Geist  Ludwig  Feuerbachs. 
1873. 

Briefwechsel  zwischen  Ludwig  Feuerbach  und 
Christian  Kapp  (1833  — 1848).  1876. 

Fichte,  Johann  Gottlieb,  war  1762 
zu  Kammenau  bei  Bischofswerda  in  der  Ober- 
lausitz  als  der  Sohn  eines  Leinwebers  und 
Bandwirkers  geboren.  In  seiner  geistigen 
Begabuug  durch  den  dortigen  Prediger  er- 
kannt,  genoss  er  dessen  Unterricht  und  wurde 
dann  durch  die  FUrsorge  des  Feiherrn  von 
Miltitz  bei  einem  Pfarrer  zu  Niederau,  darauf 
in  der  Stadtsehule  zu  Meissen  und  zuletzt 
auf  der  Fttrstenschule  Pforta  bei  Naumburg 
ftlr  die  University  Jena  vorbereitet,  wo  er 
1780—84  Theologie  studirte,  daneben  aber 
ausser  der  WolfTschen  PhilosopUie  auch 


Spinoza  kennen  lernte.  Nackdem  er  dm 
Jahre  als  Hauslehrer  in  mehreren  siichsischen 
Familien  gelebt  hatte,  bewarb  er  sich  1787 
um  eine  Predigerstelle , die  ihn  aber  wegeu 
seiner  freien  Denkart  versagt  wurde.  Er 
nahm  von  Neuem  eine  Hauslehrerstelle  in 
Ztlrich  an  und  lernte  im  Hause  des  dortigen 
Waagmeisters  Hahn  seine  nachmalige  Gattin, 
dessen  Tochter  Johanna  Maria,  kennen.  Urn 
sich  einen  sichern  Lebensberuf  zu  grtlnden, 
begab  er  sich  1790  nach  Leipzig,  wo  er 
zunilchst  durch  Privatunterricht  sich  seinen 
Unterhalt  zu  erwerben  suchte.  Er  sollte 
einem  Studenten  Unterricht  in  der  ihm  bis 
dahin  unbekannten  Kaut’schen  Philosophic 
geben,  auf  deren  Studium  er  sich  nun  „Ubcr 
Hals  und  Kopf“  werfen  musste.  Ein  Jahr 
sp&tcr  nahm  er  eine  ihm  angebotene  Er- 
zieherstelle  in  Warschau  an,  von  welcher  er 

i'edoch  nach  niiherer  Einsicht  in  die  Yer- 
taltnisse  zurllcktrat.  Anf  seiner  Rtlckreise 
stellte  er  sich  in  Konigsberg  im  August  1791 
bei  Kant  mit  dem  Manuscript  einer  im 
Geist  der  Kant’schen  Philosophic  abgefassteu 
Abhandluhg  „ Kritik  aller  Offenbarungu  vor. 
Kant  billigte  dieselbe,  rieth  zum  Druck  der* 
selben  und  empfahl  den  Verfasser  zugleich 
dem  Grafen  von  Krokow  in  Krokow  bei 
Danzig  als  Hauslehrer.  Die  Abhandlung  er- 
schien  zur  Ostermesse  1792  ohne  seinen  Nameu 
und  wurde  von  der  Jenaischen  Literatur- 
zeitung,  dem  daraaligen  Organe  der  Kant  - 
schen  Philosophic,  ftlr  eine  augenscheinlich 
aus  der  Feder  Kant’s  geflossene  Arbeit  erklart. 
Der  uubekannte  Candidat  der  Theologie, 
welcher  alsbald  durch  Kant  als  der  wirk- 
liche  Verfasser  erkliirt  wurde,  war  nunmehr 
pldtzlich  auf  die  hohe  Warte  einer  schuell 
errungenen  Bertlhmtheit  als  Philosoph  er- 
hoben.  Es  wird  in  dieser  Schrift  entwickelt, 
dass  das  in  uns  m&cktige  Sittengesetz  durch 
eine  Entkusserung.  deren  wir  (wenigstens 
die  Meisten)  bediirten,  in  einen  Gesetzgeber 
verwandelt  und  durch  diese  Zuthat  von 
Theologie  die  einfache  Pflichtmftssigkeit  zur 
Religion  werde.  Oflfenbarung  als  sinnliche 
Beglaubigung  der  Wahrheit  ist  ein  Bedtlrfniss 
der  Schwdche,  die  freilich  sehr  weit  ver- 
breitet  ist.  Der  Verfasser  erklifcrt  schlicss- 
lich,  dass  dnrch  diesen  Versuch  einer  Kritik 
aller  Offenbarung  die  Moglickkeit  einer 
Offenbarung  an  sich,  so  wie  die  Mdglichkeit 
des  Glaubens  au  eine  bestimmte  gegebene 
Erscheinung  als  gottliche  Offenbarung  ins* 
besondere,  wenn  dieselbe  nur  vor  dem  Richter- 
stulile  ihrer  besondern  Kritik  bew^hrt 
gefunden  worden,  vollig  gesichert,  alle 
Einweudungen  dagegen  auf  immer  zur  Ruhe 
verwiesen  und  aller  Strcit  darilber  auf  ewige 
Zeiten  beigelegt  sei.  Aller  solcher  Streit 
(heisst  es  weiter)  grlindet  sich  nkmlich  auf 
eine  Antinomie  des  Offenbarungsbegriffes. 
Anerkennung  einer  Offenbarung  ist  niebt 
moglich,  sagt  der  eine  Tkeil;  Anerkennung 
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einer  Offenbarung  ist  mOglich,  sagt  der 
andere  Theil,  and  so  ausgedrflckt  wider- 
sprechen  sich  beide  Satze  geradezu.  Wird 
aber  der  erste  so  bestimmt:  Anerkennung 
einer  Offenbarung  aos  theoretischen  Grflnden 
ist  unmOglich,  und  der  andere  so:  Anerkennung 
einer  Offenbarung  um  einer  Bestimmung  des 
Begehrungsvermdgens  willen,  d.  h.  Glauben 
an  Offenbarung  ist  mOglich;  so  widersprechen 
sich  beide  Satze  nicht,  sondern  sind  beide 
wahr  — laut  unserer  Kritik.  Was  liaben 
wir  durck  diese  Prtlfung  der  Offenbarung 
verloren  ? was  gewonnen?  wo  ist  das  Ueber- 
gewicht?  Verloren  haben  wir  alle  unsere 
Auasichten  auf  Eroberungen:  wir  konnen 
nicht  mehr  hoffen  durch  Hfllfe  einer  Offen- 
barung in  das  Reich  des  Uebersinnlichen  ein- 
zudringen  und  von  da,  wer  weiss  welche 
Ausbeute  zurttckbringen,  sondern  wir  mttssen 
uns  mit  dem  begnllgen,  was  uns  mit  einem 
Male  zu  unserer  vOlligen  Ausstattung  gegeben 
war.  Ebensowenig  dUrfen  wir  hoffen,  Andere 
zu  zwingen,  ihren  Antheil  an  dem  gemein- 
schaftlichen  Erbe  oder  an  dieser  neuen  ver- 
raeinten  Erwerbung  von  uns  zu  Lehen  zu 
nehmen,  sondern  wir  mUssen  Jeder  fttr  sich 
uns  auf  unsere  eignen  Geschafte  einschranken. 
Gewonnen  haben  wir  dagegen  die  vOllige 
Ituhe  und  Sicherheit  in  unserm  Eigenthume; 
Sicherheitvor  den  zudringlichen  Wohlthatern, 
die  uns  ihre  Gebote  aufndthigen,  ohne  dass 
wir  damit  etwas  anzufangen  wissen;  Sicher- 
heit vor  Friedensstdrern  anderer  Art,  die  uns 
das  verleiden  mOcliten,  was  sie  selbst  nicht 
zu  gebrauchen  wissen.  Beide  aber  haben 
wir  nur  an  ihre  Armuth  zu  erinnern,  die  sie 
mit  uns  gemein  haben  und  in  Absicht  welcher 
wir  nur  darin  von  ihnen  verschieden  sind, 
dass  wir  sie  kennen  und  unsern  Aufwand 
danach  einrichten.  Haben  wir  nun  mehr 
verloren  oder  mehr  gewonnen?  Freilich 
scheint  der  Verlust  der  gchofften  Einsichten 
in’s  Uebersinnliche  ein  wesentlicher  und  nicht 
zu  ersetzender,  noch  zu  verschmerzender 
Verlust.  Wenn  es  sich  aber  bei  naherer 
Untersuchung  ergeben  sollte,  dass  wir  der- 
gleichen  Einsichten  zu  gar  nichts  brauchen 
und  nicht  einmal  sicker  sein  kdnnen,  ob  wir 
sie  wirklich  besitzen  oder  uns  hierfiber  nur 
tauschen ; so  mdchte  es  leickter  werden,  sich 
darflber  zu  trosten.  Nach  Maassgabe  der  hier 
entwickelten  Grundsatze  wtlrde  der  einzige 
Weg,  um  den  Glauben  in  den  Herzen  der 
Menschen  hervorzubringen , der  sein:  ihnen 
durch  Entwickelung  des  Moralgefttkls  das 
Gute  erst  recht  lieb  und  werth  zu  machen 
und  dadurch  den  Entschluss,  gute  Menschen 
zu  werden,  in  ihnen  zu  erwecken;  dann  sie 
ihre  Schwacke  allentkalben  ftthlen  zu  lassen 
und  nun  erst  ihnen  die  Aussicht  auf  die 
Untersttitzung  einer  Offenbarung  zu  geben, 
und  sie  wtirden  glauben,  ehe  man  ihnen 
zugerufen  hatte:  glaubt!  Undjetzt  darf  die 
Entscheidung,  wo  das  Uebergewicht  sei,  ob 


auf  Seite  des  Gewinns  oder  des  Verlustes, 
dem  Herzen  eines  jeden  Lesers  tlberlassen 
werden,  mit  Zusicherung  des  beilaufigen  Vor- 
theils,  dass  ein  Jeder  dieses  Herz  selbst  aus 
dem  Urtheile,  das  er  darflber  failet,  naher 
wird  kennen  lernen. 

Nachdem  Fichte  im  Winter  1792—93  zu 
Krokow  noch  die  mit  einigen  Zusfttzen  ver- 
mehrte  zweite  Auflage  seiner  „ Kritik  aller 
Offenbarung 44  besorgt  hatte,  die  nun  mit 
seinem  Namen  auf  dem  Titel  erschien,  kehrte 
er  im  Frflhjahr  1793  nach  Zttrich  zurfick, 
wo  er  den  Sommer  fiber  im  Hause  seines 
demnachstigen  Schwiegervaters  als  Sclirift- 
steller  lebte.  Neben  Beitragen  zur  Jenaischen 
Literaturzeitung  verOffentlichte  er  zwei  po- 
litisclie  Schriften,  die  ohne  seinen  Namen 
erschienen,  namlich  „Zurtlckforderung  der 
Denkfreiheit  von  den  Fflrsten  Europa’s44 
(1793)  und  „Beitrage  zur  Berichtigung  der 
Urtheile  des  Publikums  fiber  die  franzdsische 
Revolution14,  in  zwei  Heften  (1792,  in  2.  Auf- 
lage 1795).  In  letzterer  Schrift  zeigt  sich 
Fichte  gleich  Klopstock,  dem  Oheim  seiner 
Verlobten,  von  Begeisterung  ftir  die  Grund- 
ideen  der  franzdsisclien  Revolution  erfllllt 
und  durchaus  demokratisch  gesinnt.  Die 
Rechtmassigkeit  und  Weisheit  von  Staats- 
veranderungen  kdnne  weder  nach  Erfahrungs- 
grundsatzen,  Herkommen,  Gewolmheit  und 
ausserlichen  zufailigen  Autoritaten,  noch  auch 
nach  historisch  tiberlieferten  Rechtsgrund- 
satzen  beurtheilt  werden,  sondern  allein  aus 
dem  ewigen  Vernunftbegriffe  des  Rechts,  aus 
den  Principien  der  praktischen  Vernunft, 
wonach  allerdings  das  Volk  das  Recht  hat, 
seine  Verfassung  zu  andern.  Nur  der  Wille 
des  Einzelnen,  sowie  er  sich  zu  einem  Ge- 
sammtwillen  vereinigt,  kann  die  Staatsver- 
fa8sung  bestimmen.  Ebenso  muss  auch  eine 
Wiederveranderung  des  Staatsvertrags  oder, 
■was  dasselbe  ist,  ein  neuer  Vertrag,  noth- 
wendig  auch  in  seinem  Rechte  sein.  Un- 
veranuerlichkeit  eines  Gesellschaftsvertrags 
wftrde  nicht  bios  rechtswidrig  sein.  sondern 
auch  allem  geistigen  und  moraliscnen  Fort- 
schritte  der  Vdlker  Hohn  sprechen.  Der 
einzig  mdgliche  Adel  ist  der  nattlrliche  Adel 
der  Gesinnung  und  des  Verdienstes;  der 
Erbadel  ist  nichts  als  eine  widerrechtliche 
Bevorrechtigung  und  ohne  alle  wahre  Rechts- 
ansprliche.  Der  Kirclie  kommt  das  Gebiet 
der  unsichtbaren  Welt  zu,  der  Staat  bleibt 
von  dieser  unsichtbaren  Kirche  ausgeschlossen 
und  diese  ganz  aus  der  sichtbaren  Welt  ver- 
drangt.  Ein  Staat,  der  die  Krilcke  der 
Religion  noch  braucht,  zeigt,  dass  er  lahm  ist. 
Hauptsachlich  um  dieser  Schrift  willen  ist 
Fichte  spater  Offers  als  Demokrat  und 
Jakobiner  verdachtigt  worden.  Nachdem 
sich  dereelbe  im  Oktober  1793  verheirathet 
hatte,  Hess  er  sich  von  seinen  Zflricher 
Freunden  bewegen,  ihnen  Vorlesungen  fiber 
die  Philosophic  zu  kalten,  deren  noch  vor- 
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handene  EntwUrfe  ganz  mit  den  Grundge- 
danken  seiner  naclimaligen  Wissenschaftslehre 
Ubereinstimmen,  indent  sie  zugleich  von  dem 
gewonnenen  Bewusstsein,  tlber  Kant  hinaus- 
zugehen,  Zeugniss  ablegen.  Als  zu  Ende  des 
Jakres  1793  Karl  Leonhard  Reinhold  von 
Jena  nach  Kiel  abgegangen  war,  wurde  als 
dessen  Nachfolger  in  der.  ausserordent- 
liclien  Professur  fttr  Kant’sche  Philosophic 
Fichte  berufen.  Eine  akademische  Wirk- 
samkeit  in  Jena,  wo  damals  ausser  zahlreichen 
Deutschen  auch  Schweizer,  Dfinen,  Kur-  und 
Livl&uder,  Polen,  Ungarn  und  Siebenbiirger 
studirten,  war  ihm  in  kohem  Grade  will- 
kommen,  und  im  Mai  1794  erbffuete  er  dort 
seine  Vorlesungen.  Als  Einladungsschrift 
dazu  hatte  er  die  kleine  Schrift  „ U e b e r 
den  Begriff  der  Wissenschaftslehre 
oder  der  sogenannten  Philosophic44 
(1794)  vorausgehen  lassen  und  gab  zugleich 
als  Handschrift  flir  seine  Zuhbrer  w&hrend 
der  Vorlesungen  bogenweis  die  „Grund- 
lage  der  gesammten  Wissenschafts- 
lehre14 zum  Drucke.  Seine  Vorlesungen 
hattcn  sich  eines  grosseu  Zudrangs  von 
Studenten  zu  erfreuen,  er  gab  aber  zugleich 
dadurch  Anstoss,  dass  er  seine  moralischen 
Vorlesungen  am  Sonntag  Vormittag  kielt, 
und  als  auf  eine  Klage  des  Oberconsistoriums 
(lie  Regierung  eine  Verlegung  dieser  Vor- 
lesungeu  auf  den  Nachinittag  verlangte, 
setzte  er  dieselbe  lieber  gar  nicht  fort,  gab 
aber  zum  Beweis,  dass  er  nicht  auf  Unter- 
grabung  der.  Religion  hinarbeite,  die  bereits 
gehaltenen  Vorlesungen  unter  dem  Titel 
„lleber  die  Bestimmung  des  Gelelirten44 
(1794)  im  Druck  heraus.  Als  die  wahre  Be- 
stimmung des  Gelehrtenstandes  ergiebt  sich 
die  oberste  Aufsicht  ttber  den  wirklichen 
Fortgang  des  Menschengeschlechts  im  All- 
gemeinen  und  die  stete  Befbrderung  dieses 
Fortganges.  Als  Erzieher  der  Menschheit 
soil  der  Gelehrte  der  sittlick  - beste  Mensch 
seines  Zeitalters  sein  und  die  kdchsto  Stufe 
der  bis  auf  ihn  mdglichen  sittlichen  Aus- 
bilduug  in  sich  darstellen.  FUr  die  Entdeckuug 
der  Wahrheit  ist  die  Bestreitung  der  ent- 
gegengesetzten  IrrthUmer  von  keinem  be- 
tr&chtlickcn  Gewinn;  jede  Wahrheit  kann 
inir  aus  einem  einzigen  Grundsatze  abgeleitet 
werden;  ist  dieser  gefunden,  so  l&sst  sich 
der  wahre  Weg  so wohl,  als  der  Irrweg 
leicht  entdecken.  Dagegen  ist  fllr  deutliche 
und  klare  Darstellung  der  bereits  gefundenen 
Wahrheit  die  Anfilhrung  entgegengesetzter 
Meinungen  von  grossem  Gewinn.  Handeln! 
handeln!  das  ist  es,  wozu  wir  da  sind!  — 
Das  liessen  sich  die  Studenten  nicht  zwei- 
mal  sagen.  In  Folge  der  Bemilhungen 
Fichte’s,  die  Griindung  eines  allgemeinen 
Studentenvereins  zu  Stande  zu  bringen, 
batten  drei  Orden  der  Jenenser  Studenten 
den  Entschluss  gefasst,  sich  aufzulbsen.  Als 
sich  jedocli  die  Ausftthrung  dieses  Ent- 


schlusses  verzbgerte,  trat  einer  dieser  Orden 
wieder  zurttek  und  feindete  Fichte’n  als  den 
Urheber  jenes  Entschlusses  an,  und  dieser 
mus8te  es  erleben,  dass  ihm  die  Fenster 
eingeworfen  wurden.  Fichte  nahm  Urlaub 
und  brachte  das  Sommersemester  1795  in 
dem  benachbarten  Dorfe  Osmanstildt  in  Zu- 
rttckgezogenheit  zu,  um  den  „Grundriss 
des  Eigenthttmlichen  der  Wissen- 
schaftslehre44 (1795)  zu  verdffentlichen. 
Die  Philosophic  hat  zu  erklftren,  wie  Er- 
fahrung  mbglich  ist,  d.  h.  wie  das  Ich  dazu 
kommt,  von  Gegenstilnden  zu  wissen.  Da 
sie  den  Grund  der  Erfahrung  aufweisen  will, 
muss  sie  sich  ausser  der  Erfahrung  stellen 
und  darf  durchaus  nicht  aus  dem  Ich  keraus- 
treten.  Ein  Sein  ausser  dem  Ich  existirt 
fttr  die  Wissenschaftslehre  gar  nicht,  weil 
sie  ja  eben  erst  beantworten  soil,  wie  das 
Ich  zu  einem  Solcken  kommt,  was  es  ftir 
ein  ausser  ihm  Existirendes  ansieht.  Alles 
Wissen  kommt  nur  durch  die  Th&tigkeit 
unsers  Geistes  zu  Stande  und  besteht  also 
aus  llandlungen  desselben ; unter  den  Hand- 
lungen  unsers  Geistes  kommen  aber  sowohl 
freie , als  auch  nothwendige  d.  h.  solche 
vor,  die  ohne  unser  Zuthun  geschehen.  Und 
eben  diese  letztern,  welche  die  Grundlage 
und  Voraussetzung  fttr  die  freien  Hand- 
lungen  bilden , hat  die  Wissenschaftslehre 
in’s  Bewusstsein  zu  erheben.  Sie  bedarf 
dazu  eines  Grundsatzes,  der  den  Grund  alles 
Wissens  und  aller  Gcwissheit  cnthalt.  Der 
Act  der  Selbstbesinnung  giebt  den  absolut 
ersten  Satz  der  Wissenschaftslehre.  Es  ist 
der  Satz:  das  Ich  setzt  ursprttnglich  schiecht- 
hin  sein  eignes  Sein,  oder  das  W'esen  des 
Ich  besteht  darin,  sich  als  seiend  zu  setzen. 
Die  zweite  Haudlung  ist  das  Entgegensetzen, 
welches  dem  Ich  ebenso  ursprtlnglich  zukommt, 
wie  das  Setzen.  Das  Product  dieser  zweiten 
Handlung  ist  das  Nicht-Ich,  und  der  zweite 
Grundsatz  der  Wissenschaftslehre  lautet 
darum:  dem  Ich  wird  entgegengesetzt  daa 
Nicht-Ich.  Beide  Grunds&tze  heben  sich 
einander  auf,  indem  Nicht  - Ich  doch  nur 
gesetzt  wird,  sofern  Ich  nicht  gesetzt  wird 
und  andrerseits  Nicht-Ich  doch  auch  wiederum 
nur  unter  Voraussetzung  des  Setzens,  d.  h. 
des  Ich  gesetzt  wird.  Eine  Vereinigung 
dieser  beiden  Handlungen  ist  nur  denkbar, 
indem  Ich  und  Nicht-Ich  als  sich  gegenseitig 
beschrankend  gedacht  werden,  und  da  Be- 
schriinken  ein  theilweises  Auf  heben  ist,  so 
ist  die  geforderte  dritte  Ilandlung  ein  Setzen 
des  Ich  und  des  Nicht-Ich  als  theilbar.  In- 
dem beide  als  theilbar  gesetzt  werden.  Idsen 
sich  die  erwahnten  Widersprtlche,  una  somit 
giebt  diese  Handlung,  als  ein  Factum  aua- 
gesprochen,  den  dritten  Grundsatz:  lm  Ich 
setze  ich  dem  theilbaren  Ich  ein  Nicht-Ich 
entgegen.  Erst  das  theilbare  Ich  ist  ein 
bestimmtes,  sowie  das  theilbare  Nicht-Ich  erst 
ein  Etwas  ist.  Thesis  oder  Setzen,  Antithesis 
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oder  Entgegensetzen  und  Synthesis  oder 
Vereinigung  beider  sind  die  drei  Grundsktze 
alles  Wissens.  Drttckt  man  nun  die  Ver- 
einigung  der  beiden  ersten  Grunds&tze  ktirzer 
so  aus:  das  Ich  setzt  das  Ich  und  das 
Nicht-Ich  als  sich  gegenseitig  bestimmend; 
so  liegen  darin  die  beiden  Sutze : das  Ich 
setzt  sich  als  bestimmt  durch  das  Nicht-Ich, 
und:  das  Ich  setzt  sich  als  bestimmend  das 
Nicht-Ich.  Der  erstere  Satz  enthillt  die 
thedretische , der  andere  Satz  die  ganze 
praktische  Wissenschaftslehre.  Jene  fragt, 
wie  Empfindung  und  Vorstellung  entstehen; 
die  andere  fragt,  wie  Streben  und  Handeln 
in  uns  entstehen.  Wie  ist  nun  Empfindung 
und  Vorstellung  mdglich?  Das  Ich  kann 
kein  Leiden  in  sich  setzen,  ohne  Thatigkeit 
in  das  Nicht-Ich  zu  setzen;  aber  es  kann 
keine  Thatigkeit  in  das  Nicht-Ich  setzen, 
ohnc  ein  Leiden  in  sich  zu  setzen.  Es  kann 
keincs  ohne  das  andere,  also  milssen  sie 
beide  nnr  zum  Theil  gelten:  das  Ich  setzt 
zum  Theil  Leiden  in  sich,  sofern  es  Thatig- 
keit  in  das  Nicht-Ich  setzt;  aber  es  setzt 
zum  Theil  nicht  Leiden  in  sich,  sofern  es 
Thatigkeit  in  das  Ich  selber  setzt,  und  um- 
gekehrt  Die  Thatigkeit  im  Ich  und  Nicht- 
Ich  kann  aber  nur  in  einem  gewissen  Sinne 
unabhangig  sein,  namlich  durch  wechsel- 
seitiges  Thun  und  Leiden  bestimmt  Ginge 
die  Thatigkeit  des  Ich  nicht  in’s  Unendliche, 
so  kdnnfe  es  diese  Thatigkeit  nicht  selbst 
begrenzen,  wie  es  doch  soil.  Der  Wechsel 
des  Ich  in  und  mit  sich  selbst,  da  es  sich 
endlich  und  unendlich  zugleich  setzt,  ist  nun 
das  Vermbgen  der  Einbildungskraft,  welches 
zwischen  Bestimmung  und  Nichtbestimmung 
in  der  Mitte  schwebt,  das  Vermdgen,  auf 
welchem  alle  Begebenlieiten  in  unserm  Geiste 
beruhen.  Im  theoretischen  Gebiete  gelit  dies 
so  fort  bis  zur  Vorstellung  des  Vorstellenden; 
im  pr&ktischen  Pelde  geht  die  Einbildungs- 
kraft fort  in’s  Unendliche  bis  zur  schlechthin 
unbestimmbaren  Idee  der  hdchsten  Einheit. 
Ohne  Unendlichkeit  des  Ich,  d.  h.  ohne  ein 
absolutes,  in’s  Unbegrenzte  und  Unbegrcnz- 
bare  hinansgehendes  Productionsvermdgen 
desselben,  ist  auch  nicht  einmal  die  Moglich- 
keit  der  Vorstellung,  des  Entstehcns  einer 
Vorstellung  zu  erklaren.  Die  Frage  jedoch, 
wodurch  der  fflr  Erklarung  der  Vorstellung 
anzunehmende  Anstoss  auf  das  Ich  geschehe, 
liegt  ausserhalb  der  Grenze  des  theoretischen 
Theils  der  Wissenschaftslehre,  in  welchem 
nur  gelehrt  wird.dass  fttr  uns  alle  Realitat 
bios  durch  die  Einbildungskraft  hervorge- 
bracht  werde.  Auf  die  Handlung  der  Ein- 
bildungskraft grtindet  sich  die  Mdglichkeit 
unsers  Bewusstseins,  unsers  Lebens  und  Seins 
als  Ich.  Auf  die  in’s  Unendliche  hinaus- 
gehende  Thatigkeit  des  Ich  geschieht  ein 
Anstoss , wodurch  diese  Thatigkeit  nicht 
vernichtet,  sondern  nach  innen  getrieben 
wird,  also  die  gerade  umgekehrte  Richtung 


bekommt.  Auf  das  Ich  kann  Qberhaupt  keine 
Einwirkung  geschehen,  ohne  dass  dasselbe 
zurtlckwirkte.  Dieser  Zustand  des  Ich,  in 
welchem  vdllig  entgegengcsetzte  Richtungen 
vereinigt  weraen,  ist  eben  die  Thatigkeit 
der  Einbildungskraft  Sie  ist  cine  Thatigkeit, 
die  nur  durch  ein  Leiden,  und  ein  Leiden, 
das  nur  durch  eine  Thatigkeit  moglich  ist. 
In  diesem  Zustande  setzt  das  Ich  sich  als 
anschauend.  Setzt  sich  das  Ich  nicht  als 
reine  Thatigkeit,  so  ware  sein  Zustand  eine 
sich  selbst  aufhebende  Thatigkeit;  soil  gleich- 
wohl  im  Ich  etwas  bleiben,  was  sich  nicht 
vernichtet,  so  kann  dies  nur  eine  ruhende 
Thatigkeit  als  StofF  oder  Unterlage  der  Kraft 
im  Ich  sein.  Dieser  Stoff  wird  als  Etwas 
im  Ich  gefunden,  d.  h.  empfunden,  und  die 
aufgehobene  und  vernichtete  Thatigkeit  im 
Ich  ist  die  Empfindung  als  diejenige  Hand- 
lung  des  Ich,  durch  welche  dasselbe  etwas 
in  sich  aufgefundenes  Fremdartigcs , was 
nicht  seine  Thatigkeit,  sondern  sein  Leiden 
ist,  auf  sich  bezieht  und  sich  zueignet  oder 
in  sich  setzt,  damit  das  Empfundene  seine 
Empfindung  sein  kann.  Das  Empfinden 
entsteht  einerseits  durch  Thatigkeit,  andrer- 
seits  durch  ein  Leiden,  und  Beiaes  muss 
unabhangig  aus  eignen  Grflnden  und  nach 
eignen  Gesetzen  neben  einander  herlaufen 
und  zwischen  beiden  die  innigste  Harmonic 
stattfinden.  In  der  Empfindung  also  begranzt 
sich  das  Ich  und  geht  auf  die  Grenze  als 
solche,  die  der  gemeinsame  Berilhrungspunkt 
zwischen  Ich  und  Nicht-Ich  ist.  Die  Reihc 
der  begrenzten  Thatigkeit  hfingt  nicht  vom 
Ich,  sondern  von  dem  ihm  entgegengesetzten 
thatigen  Nicht  - Ich  ab.  Indem  das  Ich 
schlechthin  durch  sich  selbst  und  ohne  irgend 
cinen  Grund,  ja  wider  den  aussern  Grund 
aus  der  Bewegung  hinausgcht,  macht  es  das 
Empfundene  zu  dem  seinigen  durch  Freiheit. 
Dies  geschieht  durch  die  Mittelanschauung 
des  Bildes,  d.  h.  dadurch,  dass  das  Ich 
mittelst  der  Einbildungskraft  in  der  An- 
schauung  als  Ergebniss  seiner  eignen  ersten, 
jetzt  unterbrochenen  Thatigkeit  das  Bild 
vom  Ding  hervorbringt , welches  auf  das 
Ding  frei  bezogen  wird.  Dies  ist  im  An- 
schauen  der  Fall.  Das  Empfindendc  und 
das  Empfundene  sind  also  beide  gesetzt 
durch  Anschauung.  Die  Anschauung  wird 
durch  die  Einbildungskraft  bestimmt  in  der 
Zeitreihe  und  das  Angeschautc  im  Raume. 

Wie  entstehen  Streben  und  Handeln  in 
uns?  Wie  kommen  wir  dazu,  uns  Wirk- 
samkeit  in  der  Aussenwelt  zuzuschreiben  ? 
Diese  Frage  beantwortet  der  praktische  Theil 
der  Wissenschaftslehre  und  leitet  damit  zu- 
gleich erst  den  Anstoss  ab,  den  das  Ich 
erhalt,  sich  ein  Nicht-Ich  gegentlber  zu 
setzen , was  im  theoretischen  Theil  der 
Wissenschaftslehre  unbegreiflich  blieb.  Es 
handelt  sich  darum,  diejenige  Thatigkeit  des 
Ich , vermdge  deren  es  einen  Gegenstand 
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crftthrt,  mit  seiner  reinen  oder  unendlichen 
Thatigkeit  zu  verbinden,  die  nur  auf  das  Ich 
selbst  geht.  Die  Abhiingigkeit  dea  Ich  ala 
anschauendes  und  vorstellendes  soli  aufge- 
lioben  werden.  Dies  ist  nur  unter  der  Be- 
dingung  moglich,  dass  das  Ich  jenes  bis  jetzt 
unbekannte  Niclit-Ich,  dem  der  Anstoss  der 
in’s  Unendliche  liinausgehenden  Thatigkeit 
dea  Ich  beizumessen  ist,  durch  aich  selbat 
bestimme.  Das  absolute  Ich  wiire  also  Ur- 
sache  vom  Nicht  - Ich  und  das  Nicht  - Ich 
das  Bewirkte  des  absoluten  Ich.  Das  Ich 
kann  keine  Causalitiit  auf  das  Niclit-Ich 
haben,  weil  das  Nicht -Ich  dann  aufhorte, 
Nicht -Ich  und  dem  Ich  entgegengeaetzt  zu 
sein ; aber  das  Ich  selbst  hat  sich  das 
Nicht -Ich  entgegengesetzt.  Darin  liegt  ein 
Widerstreit,  der  aufgeldst  werden  muss.  Dies 
ist  nur  moglich,  sofern  das  Ich  in  einem 
andern  Sinne  als  unendlich  und  in  einem 
andern  Sinne  als  endlich  gesetzt  wird.  Die 
Widersprttche  Idsen  sich  so:  das  Ich  ist 
unendlich,  aber  bios  seinem  Streben  nach; 
es  strebt  unendlich  zu  sein.  Im  Begriffe 
des  Strebens  selbst  liegt  aber  schon  die 
Endlichkeit ; denn  dasjenige , dem  niclit 
widerstrebt  wird , ist  kein  Streben.  Es 
muss  sich  darum  ein  Grund  des  Heraus- 
gehens  des  Ich  aus  sich  selbst  aufzeigen 
lassen,  durch  welches  ttberhaupt  erst  Gegen- 
st&ude  mttglich  werden.  Soli  das  Niclit-Ich 
Uberhaupt  Etwas  im  Ich  setzen  konnen,  so 
muss  die  Bedingung  der  Mbglichkeit  eines 
solchen  fremden  Einflusses  oder  Anstosses 
im  Ich  selbst,  im  absoluten  Ich,  vor  aller 
wirklichen  .fremden  Einwirkung  gegrtlndet 
sein.  Nun  aber  soil  die  in’s  Unendliche 
hinausgehende  Thatigkeit  des  Ich  in  irgend 
einem  Puukte  angestossen  und  in  sich  selbst 
zurilckgetrieben  werden  und  das  Ich  soli 
demnach  die  Unendlichkeit  nicht  ausfiillen. 
Diese  Forderung  jedoch  wird  durch  jenen 
Anstoss  gar  nicht  eingeschrankt,  sic  ist  viel- 
melir  eben  der  Grund  des  Strebens  nach 
unendlicher  Verursachung,  und  hierdurch 
entsteht  im  Ich  die  Reihe  dessen,  was  sein 
soil.  Als  ein  sich  selbst  hervorbringendes 
Streben  im  Ich  zeigt  sich  der  Trieb.  Durch 
eine  Beziehung  auf  diescn  wird  das  Ich  in 
seinem  Streben,  die  Unendlichkeit  auszuflillen, 
begrenzt.  Die  Aeusserung  des  Nichtkttnnens 
im  strebeuden  Ich  ist  ein  Geftlhl,  das  Setzen 
ciner  Nichtbefriedigung.  Das  Ich  fUhlt  sich 
hinaus  d.  h.  ausser  sich  selbst  getrieben 
nach  irgend  etwas  Unbekannten,  was  der 
Trieb  hervorbringen  wUrde,  wenn  er  Kraft 
der  Verursachung  hatte.  Das  Ich  ftthlt  sich 
nun  begrenzt  und  muss  seine  Thatigkeit 
wieder  herstellen.  Ftlhlend  ist  das  Ich  nur 
insofern,  als  es  durch  sich  selbst  bestimmt 
ist.  d.  h.  sich  selbst  ftthlt.  Das  Ich  ist  fiir 
sich  selbst  in  Beziehung  auf  das  Nicht -Ich 
immer  leidend;  daher  scheint  die  Wirklich- 
keit  des  Dings  geftthlt  zu  werden,  wahrend 


doch  nur  das  Ich  geftthlt  wird.  Lediglich 
durch  die  Beziehung  des  Geftthls  auf  das 
Ich  wird  Realitat  filr  das  Ich  moglich,  so- 
wohl  die  des  Ich  selbst,  als  die  des  Nicht- 
Ich.  An  Realitat  ttberhaupt  aber  findet 
lediglich  ein  Glaube  statt. 

Dies  sind  die  Grundanschauungen,  mit 
welchen  Fichte  dem  Systeme  der  reinen  Ver- 
nunft  den  nothwendigen  logischen  Unterbau 
zu  geben  beabsichtigt  hatte.  Um  die  fttr 
das  gemeine  Bewusstsein  schwer  verstind 
lichen  Abstractionen  dieses  Schlagballspiels 
zwischen  Ich  und  Niclit-Ich  durch  immer 
neue  Wendungen  geschickter  Begriffsw’eberei 
durchsichtiger  und  fassbarer  zu  machen,  ver- 
bffentlichte  er  in  dem  seit  1795  von  seinem 
Freunde  Niethammer  allein  und  seit  1797 
gemeinschaftlich  mit  Fichte  herausgegebenen 
philo8ophischen  Journal  eine'„  Einleitung  in 
die  Wissenschaftslehrew  und  den  „Versueh 
einer  neuen  Darstellung  der  Wissenschafts- 
lehre“  (1797).  Nachdem  er  schon  vorher 
die  „Grunlage  des  Naturrechts  nach 
Principien  der  Wissenschaftslehre*  (1796) 
herausgegeben  hatte,  erschien  das  ^System 
der  Sittenlehre  nach  Principien  der 
Wissenschaftslehre*  (1798),  in  welchen  beiden 
Werken  Fichte’s  praktische  Philosophic  ent- 
halten  ist.  Der  Rechtsbegriff  hat,  nach  seiner 
Anschauung,  mit  dem  Sittengesetze  Nichts 
zu  schafifen  und  muss  ohne  letzteres  deducirt 
werden.  Mein  absolutes  Ich  ist  offenbar  nicht 
das  Individuum  oder  das  endliche  Ich;  aber 
der  Grund  dieses  endlichen  Ich  und  der 
factische  Ausgangspunkt  des  Bewusstseins  ist 
das  ursprttngliche  Zusammenhalten  des  reinen 
Ich  und  des  Nicht  - Ich  im  Geftlhl.  Das 
Individuum  muss  aus  dem  absoluten  Ich  de- 
ducirt werden,  und  dazu  muss  die  Wissen- 
schaftslehre  ungesiiumt  im  Naturrecht  schrei- 
ten.  Sowde  wfir  uns  als  Individuum  betrachten, 
stelien  wir  auf  dem  praktischen  Standpunkt. 
Naturrecht  und  Sittenlehre  bilden  die  prak- 
tische Philosophic,  die  aus  den  Grunds&tzen 
der  Wissenschaftslehre  zu  entwickeln  ist; 
Naturrecht  und  Sittenlehre  sind  die  einzigen 
eigentlich  philosophischen  Wissenschaften.  In 
beiden  Wissenschaften  nimmt  Fichte  im 
Wesentlichen  denselben  Gang:  zuerst  wird 
der  Begriff,  hier  des  Rechts,  dort  der  Sitt- 
lichkeit,  sodann  die  Wirklichkeit  und  An- 
wendbarkeit  eines  jeden  dieser  Begriffe  de- 
ducirt, und  darauf  folgt  die  systematisclie 
Anwendung  des  Begriffs  oder  die  eigentliche 
Darstellung  des  Inhalts  der  Iiechts  - und 
Sittenlehre.  Eine  freie  Wirksamkeit  in  der 
Sinnenwelt  kann  das  endliche  Vernunftwreseu 
sich  selber  nicht  zuschreiben,  ohne  sie  zu- 
gleich  auch  andern  endlichen  Vernunftwesen 
zuzuschreiben.  Das  Subject  muss  sich  von 
dem  andern  Vernunftwesen,  welches  es  ausser 
sich  angenommon  hat,  durch  Gegensatz  unter- 
scheiden.  Die  Bedingung  der  Ichheit  oder 
der  Vernttnftigkeiit  ttberhaupt  war,  dass  sich 
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da#  Subject  als  ein  solches  gesetzt  hat,  welches 
in  eicli  selbst  den  letzten  Grund  von  dem 
enthalt,  was  in  ihm  ist,  Aber  es  hat  gleicli- 
falls  ein  Wesen  ausser  ilim  gesetzt  als  den 
letzten  Grand  dieses  in  ihm  Vorkommenden. 
Der  Grand  der  Wirksamkeit  des  Subjects 
liegt,  der  Form  nach,  zugleich  in  dem  Wesen 
ausser  ihm  selbst  oder  darin,  dass  iiberhaupt 
pehandelt  werde.  Ieh  kann  einem  bestimmten 
Vermmftwesen  nur  insofern  zumuthen,  mich 
fiir  ein  verndnftiges  Vernunftwesen  anzu- 
erkennen,  als  ich  selber  jenes  als  ein  solches 
behandele.  Und  so  gewiss  der  Andere  als 
ein  verndnftiges  Wesen  gelten  will,  kann 
ieh  ihn  nothigen  einzugestehen,  er  babe  ge- 
^usst,  dass  ich  selbst  auch  eins  bin.  Die 
Bedingung  aber  ist , dass  ich  w’irklich  in 
der  Sinnenwelt  handle,  mich  wirklich  auf 
eine  Wechselwirkung  mit  dem  Andern  ein- 
!asse;  denn  ausserdem  sind  wir  gar  nichts 
ffir  einander.  Der  Begriff  der  Individualit&t 
ist  echselbegriff,  d.  h.  ein  solcher,  der  nur 
in  Beziekung  auf  ein  anderes  Denken  ge- 
dacht  werden  kann;  er  ist  in  jedem  Ver- 
nunftwesen nur  insofern  mdglich , als  er 
durch  ein  anderes  vollendet  gesetzt  wird. 
Er  ist  demnach  stets  nur  Mein  und  Sein 
oder  Sein  und  Mein.  Es  ist  somit  durch 
diesen  gegebenen  Begriff  eine  Gemeinschaft 
bestimmt , und  die  w'eiteren  Folgerungen 
bingen  nicbt  bios  von  mir  allein  ab,  sondern 
auch  von  dem,  der  dadurck  mit  mir  in  Ge- 
meinschaft getxeten  ist:  wir  beide  sind  durch 
nnsere  Existenz  an  einander  gebunden.  Es 
muss  ein  von  uns  gemeinschaftlich  anzu- 
erkennendes  Gesetz  geben , nach  welcliem 
wir  gegenseitig  fiber  die  Folgerungen  halten. 
Dadurcn  entsteht  ein  Re  clits  verhkltniss.  Ich 
fordere  vom  Andern  seine  Beschrilnkung  und 
zwar,  da  er  doch  frei  sein  soil,  seine  Be- 
whrJnkung  durch  sich  selbst.  Ich  muss  das 
freie  Wesen  ausser  mir  in  alien  Fallen  als 
ein  solches  anerkennen,  d.  h.  meine  Freiheit 
durch  den  Begriff  der  Mdglicbkeit  seiner 
Freiheit  beschrhnken.  Dies  eben  ist  das 
Kechtaverbaltniss.  Sofern  dieses  Recht  im 
blossen  Begriff  einer  Person,  d.  h.  eines 
Ternllnftigen  Wesens  als  eines  solchen  liegt, 
es  ein  Urrecht,  welches  die  Personen 
«hon  vor  ihrer  Vereinigung  haben.  Solche 
irrechte  sind  die  Unantastbarkeit  des  Leibes 
iinddasEigenthumsrecht.  JedePerson,  welclie 
dieses  Gesetz  giebt,  hat  ein  Recht,  und 
“ der  Zweck  des  Gesetzes  eine  Gemein- 
^haft  ist , so  hat  jede  Person  ein  Zwangs- 
fecht  gegen  den  Verletzer  des  Urrechts  und 
"^ht  web  zum  Richter  fiber  ihn.  Wer  aber 
nan  Zwange  berechtigt  sein  will,  muss  selber 
km  Gesetze  sich  unterwerfen,  und  da  dies 
T<»  Allen  gefordert  wird,  so  mflssen  alle 
gegenseitig  Sicherheit  garantiren ; nm 
"fcr  diese  Garantie  zu  erhalten,  mflssen  Alle 
einem  Dritten  unterwerfen.  Das  Gesetz, 
daa  nmichst  nur  Begriff  ist,  muss  auch  in 


der  Sinnenwelt  realisirt,  d.  h.  Maclit  werden 
und  eben  zur  Erhaltung  der  Urrechte  ist 
das  Zwangsrecht  nothwendig.  Das  Recht  ist, 
weil  es  sein  soil,  es  ist  absolut,  es  soil  durch - 
gesetzt  werden,  und  wenn  Niemand  dabei 
sich  wmhlbefande : fiat  justitia,  pereat  mun- 
dus!  Die  Errichtnng  eines  Zwangsgesetzes, 
dessen  Zweck  gegenseitige  Sicherheit,  ist  die 
Veranstaltung,  die  sich  an  den  Willen  selbst 
richtet  und  ihn  nothigt,  sich  durch  sich 
selbst  zu  bestimmen.  Indcm  sich  ftir  die 
Erreichung  dieses  Zwecks  Mehrere  vereinigen, 
um  den  Verletzer  der  Rechte  eines  Andern 
nach  dem  Inhalte  des  Zwangsgesetzes  zu  be- 
handeln,  so  wird  dadurch  ein  gemeines  Wesen, 
d.h.  eiu  gemeinsamer  Wille  gesetzt,  in  w'elchcm 
alle  Privatwillen  vereinigt  sind.  Es  entsteht 
hierdurch  unter  den  Individuen  eine  Ueber- 
einstimmung  oder  ein  Vertrag,  welcher,  in 
der  Sinnenwelt  verwdrklicht,  der  Staatsbflrger- 
vertrag  heisst.  Auf  die  Entwdckelung  dieser 
naturrechtlichen  Grundanschauungen  folgt 
dann  das  cigentlich  angew-andte  Naturrecht. 

Die  zweite  praktische  Wissenschaft  ist 
die  Sittenlehre.  Als  mich  selbst  finde 
ich  mich  nur  wollend.  Was  Wollen  heisse 
und  bedeute,  muss  Jeder  in  sich  selbst  durch 
intellectuelle  Anschauung  inne  werden.  Man 
kann  sich  selbst  nur  denken,  indem  man 
die  Tendenz  zur  Selbstthktigkeit  um  der 
Selbstthatigkeit  willen  in  sich  trilgt,  Indem 
diese  Tendenz  zum  Bewusstsein  kommt,  zeigt 
sie  uns,  dass  wir  genothigt  sind  zu  denken, 
dass  wir  uns  nach  dem  Begriff  der  absoiuten 
Selbstthktigkeit  bestimmen  sollen.  Als  das 
Princip  der  Sittlichkeit  kann  darum  aus- 
gesprochen  werden  der  nothwendige  Gedanke 
der  Intelligenz,  dass  sie  ihre  Freiheit  nach 
dem  Begriffe  der  Selbstth&tigkcit  oline  Aus- 
nahme  bestimmen  solle.  Nur  durch  die  An- 
wendung  dieses  Princips  entsteht  eine  Ge- 
meinschaft freier  Wesen.  Das  Praktischsein 
des  Vernunftwcsens  besteht  darin,  dass  es 
seine  Causalitht  gegen  den  ihm  gegenfiber- 
stehenden  Stoff  bethktigt,  d.  h.  seine  Sehranke 
fortwilhrend  durchbricht  und  crwcitert.  Wir 
kbunen  Nichts  thun,  ohne  eineu  Gegenstand 
unserer  Thatigkeit  in  der  Sinnenwelt  zu  haben. 
Wenn  ich  nun  wahrnehme,  so  fflhle  ich  mich; 
aber  jedes  Geffihl  ist  Ausdruck  meiner  Be- 
schriinktheit.  Schreibe  ich  mir  nun  das  Ver- 
mdgen  freier  Verursachung  zu;  so  heisst 
dies  allemal:  ich  erweitere  meine  Schranken. 
Im  Geffihl  aber  ist  die  Bestiramtheit  des  Ich 
ohne  alles  Zuthun  seiner  Freiheit  und  Selbst- 
thatigkeit.  1st  aber  das  Ich  urspriluglich 
mit  einem  Triebe  gesetzt,  so  ist  es  noth- 
wendig auch  mit  einem  GefUhle  dieses  Triebs 
gesetzt.  Dieses  Geffihl  des  Triebs  ist  ein 
iScknen:  der  Trieb  selbst  eine  Thiitigkcit, 
die  im  Ich  nothwendig  Erkenntniss  wird  und 
daher  als  frei  entworfener  Zweckbegriff  er- 
scheint.  Was  dagegen  unabhiingig  von  der 
Freiheit  festgesetzt  und  bestimmt  ist,  heisst 
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Natur.  Jones  System  der  Triebe  und  Ge- 
ftthlc  ist  sonach  ala  Natur  zu  denken  und 
zwar,  da  das  Bewusstsein  derselben  sich 
un8  aufdringt,  als  unaere  Natur.  Die  Schran- 
ken  meinea  Urtrieba  bilden  meine  Natur, 
die  darum  ala  ein  System  von  Trieben  zu 
faaaen  ist.  Der  Complex  meiner  Naturtriebe 
lieisst  mein  Leib.  Derjenige  TTieb  aber, 
welcher  in  einem  organiairten  Natunvesen 
dem  Ganzen  beigemessen  wird,  heisst  der 
Trieb  der  Selbsterhaltung.  Vermbge  meinea 
der  Natur  Angehdrens  ist  mein  Trieb  sinn- 
licher  Trieb.  Zugleich  aber  gehflre  ich  ver- 
mflge  des  rein  geistigen  Triebs  der  intelli- 
gibeln  Welt  an,  und  mein  Trieb  wird  zum 
Sittenge8etze,  sofern  er  auf  absolute  Selbst- 
bestimmung  zur  Tlifttigkeit  bios  urn  der  Thatig- 
keit  willen  geht  und  sonacli  allem  Genusse 
widerstreitet- , der  ein  bloases  ruhigea  Hin- 
geben  an  die  Natur  ist.  Der  reine  Trieb  nach 
Freiheit  um  der  Freiheit  willen  oder  der  sitt- 
liche  Trieb  ist  ein  absolutes  Fordern.  Mit  ilim  ist 
zugleich  eincLu8t  verbunden,  die  mit  demGe- 
mi8se  garNichtazu  than  hat,  deren  Grund  viel- 
mehr  etwas  von  meiner  Freiheit  Abhhngendes 
Ist.  Sic  heisst  Zufriedenheit  und  ihr  Gefiihls- 
vermdgen  das  Gcwissen.  Der  sittliche  Trieb 
treibt  uns  an,  uns  aelbat  zu  sagen,  dasa  etwas 
schlcchthin  geachehen  solle,  d.  h.  uns  selbst 
einen  kategoriachen  Imperativ  zu  bilden. 
Alle  natiirlichen  Triebe  sind  als  solche  un- 
sittlich;  aelbat  Essen  und  Trinken  sollen  nur 
um  der  Pflicht  willen  geachehen.  Das  Sitten- 
gcsetz  hat  ein  bestimmtes,  obwohl  nie  zu 
erreichendes  Ziel,  n&mlich  absolute  Befreiung 
von  aller  Beschrhnkung,  und  einen  vbllig 
bestimraten  Weg,  den  es  uns  flllirt,  niimlich 
die  Ordnung  der  Natur.  Daher  ist  ftlr  jeden 
bestimmten  Menschen  in  jeder  bestimmten 
Lage  nur  etwas  Bestimmtes  pflichtmilssig, 
welches  das  Sittengcsetz  in  seiner  Anwendung 
auf  das  Zeitwesen  fordert.  Der  moralische 
Endzweck  jedes  verntinftigen  Wesens  ist 
Selbsfclndigkeit  der  Vernunft  tlbcrhaupt. 
Jeder  soil  ihn  haben;  eine  Wechselwirkung 
Aller  mit  Allen  zur  Hervorbringung  gemein- 
schaftlicher  praktischer  Ueberzeugungen  ist 
aber  hut  moglich,  sofern  Alle  von  gemein- 
schaftlichen  Prinzipien  ausgehen  nnd  ihre 
Ueberzeugungen  daran  kntipfen.  Eine  solche 
Wechselwirkung,  auf  welche  sich  einzulassen 
Jeder  verbunden  ist,  heisst  eine  Kirche,  ein 
sittliches  Gemeinwesen,  und  das,  wortlber  Alle 
einig  sind,  heisst  ihr  Symbol.  Jeder  soli 
Mitglied  der  Kirche  sein,  aber  das  Symbol 
muss  stets  verilndert  werden.  Die  Ueber- 
einstimmung  Aller  zu  derselben  praktischen 
Ueberzeugungunddic  daraus  folgendeGleich- 
forniigkeit  des  Handelns  ist  nothwendiges 
Ziel  aller  Tugendhaften.  Die  Bildung  der 
Sinncnwelt  nach  Vernunftgesetzen , die  das 
Sitte.ngesetz  vorschreibt,  istnicht  mir  allein, 
sondern  alien  verntinftigen  Wesen  aufgetragen. 
Die  Uebereiukunft  aber,  wie  Menschen  gegen- 


seitig  auf  einander  sollen  einwirken  dtlrfen, 
d.  h.  die  Uebereinkunft  tlber  ihre  gemein- 
8chaftliclien  Hechte  in  der  Sinnenwelt,  heisst 
der  Staatsvertrag,  und  die  Gemeinde,  die  tlber- 
eingekommen  ist,  der  Staat.  Sich  mit  Andern 
zu  einem  Staatc  zu  vereinen,  ist  absolute 
Gewissenspfiicht,  und  Gewissenssache,  sich 
den  Gesetzen  seines  Staates  nnbedingt  zu 
unterwerfen.  Mittheilung  der  freigewonnenen 
Uebcrzeugung  ist  Pflicht,  und  Staat  wie 
Kirche  milssen  absolute  und  unbeschriinkte 
Mittheilung  der  Gedanken  dulden.  In  der 
Gesellschaft  des  gelchrten  Publikums  soil  die 
Freiheit  eines  Jeden,  Alles  zu  bezweifeln 
und  Alles  frei  und  setbstilndig  zn  untersuchen, 
auch  ftusserlich  realisirt  und  dargestellt  sein. 
Der  Gelehrte  stellt  mit  Bewusstsein  und 
freier  Entschliessung  seine  Vernunft  ftlr  sich 
auf,  als  Reprilsentant  der  Vernunft  tlberhaupt. 
Die  Gelehrtenrepublik  ist  eine  absolute  Dc- 
mokratie;  es  gilt  da  Nichts,  als  das  Recht 
des  geistig  Starkern.  Jeder  thut,  was  er 
kann,  und  hat  Recht,  wenn  er  Recht  beh&lt; 
es  giebt  hier  keinen  andern  Richter,  als  die 
Zeit  und  den  Fortgang  der  Cultur. 

Wie  Fichte’s  „ System  der  Sittenlehre* 
das  Fichte’sche  System  in  seiner  vollendetsten 
Gestalt  enthielt,  so  war  seine  Philosophic 
damals  die  Tagesphilosophie.  Der  junge 
Schelling,  die  beiden  Schlegel,  der  Rector 
Forberg  und  Niethammcr,  der  Mitherausgeber 
des  philo8ophischen  Journals,  waren  Anhanger 
der  Fichte’schen  Lehre,  der  gegentlber  die 
Lehre  Kant’s  bereits  als  veraltet  gait  Da 
erhielt  die  Lage  der  Dinge  1798  pldtzlich 
eine  andere  Wendung.  Fichte’s  Freund 
Forberg  lieferte  ftlr  das  philosophische  Journal 
einen  Aufsatz  „ tlber  die  Bestimmung  des 
Begriffs  der  Religion u und  Fichte  schickte, 
um  das  darin  enthaltene  Anstbssige  und  Ver- 
fiingliche  zu  beseitigen  oder  zu  mildern,  als 
Einleitung  einen  Aufsatz  voraus  „ tlber  den 
Gmnd  unsers  Glaubens  an  eine  gdttliche 
Weltordnung  In  beiden  Abhandlungen 
wurden  die  landliiufigen  Ansichten  von  Gott 
verworfen,  nnd  von  Fichte  wurde  Gott  als 
die  lebendige  sittliche  W eltordnung  bezeichnet, 
nach  welcher  der  Sieg  des  Guten  Ubcr  das 
Bbse  erfolgt.  Dadurch  wurde  der  befilrchtetc 
Anstoss  so  wenig  beseitigt,  dass  vielmehr 
ein  vom  Oberhofprediger  Reinhard  in  Dresden 
angeregter  Sturm  gegen  die  beiden  Verfasser 
losbrach.  Die  kurfllrstlich  shchsische  Re- 
giemng  belegte  das  crate  und  zweite  Heft 
des  philosophischen  Journals  vom  Jahr  1798 
mit  Beschlag  und  verbot  deren  Verkauf  bci 
Geld-  und  GefUngnissstrafe.  Als  Antwort 
auf  das  Confiscationsrescript  der  kurshch- 
sischen  Regierung  und  zu  seiner  dffentlicben 
Rechtfertigung  verfasste  Fichte  sofort  eine 
^Appellation  au  das  Publikum  gegen 
die  Anklage  des  Atheismus4*  (1798)  mit 
dem  Zusatz  auf  dem  Titel  „eine  Schrift,  die 
man  erst  zu  lesen  bittet , ehe  nun  sic 
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confiscirt14  Er  besclmldigte  darin  seine 
Gegner  selber  des  Atheismus,  indem  er  unter 
Anderm  sagt:  „Ihr  Endzweck  ist  immer 
Genuss,  ob  sie  denselben  nun  grob  begehren, 
oder  noch  so  fein  ihn  gelSutert  haben, 
Genuss  in  diesem  Leben,  und  wenn  sie  eine 
Fortdauer  liber  den  irdischen  Tod  hinaus 
sich  denken,  auch  dort  Genuss;  sie  kennen 
nichts  anders,  als  Genuss.  Dass  nun  der 
Erfolg  ihres  Ringens  nach  diesem  Genusse 
von  etwas  Unbekanntem,  das  sie  Schicksal 
nennen,  abh&nge,  konnen  sie  sich  nicbt  ver- 
hehlen.  Dieses  Schicksal  personificiren  sie, 
und  dies  ist  ihr  Gott.  Ilir  Gott  ist  der 
Geber  des  Genusses,  der  Austheiler  alles 
Gltlcks  und  Ungltlcks  an  die  endlichen 
Wesen;  dies  ist  sein  Grundcharakter.  Nun 
aber  hat  der  sinnliche  Mensch,  der  nur  Genuss 
will,  keine  Religion  und  ist  keiner  Religion 
fihig.  Ein  Gott,  welcher  der  Begier  dienen 
soil,  ist  ein  verSchtlichcs , ein  bdses  Wesen 
und  ganz  eigentlich  Flirst  dieser  Welt;  seine 
Diener  sind  die  waliren  Atheisten.  Und  dass 
er,  Fichte  (so  fahrt  er  fort)  diesen  ikTen 
Gbtzen  nicht  statt  des  wahren  Gottes  wolle 
gelten  lassen,  dies  sei  es,  dem  sie  Verfolgung 
geschworen  haben  w.  Die  von  derWeimar’schen 
Regierung,  welche  gern  die  Sache  in  aller 
Stille  beigelegt  hjitte,  geforderte  Recht- 
fertigung  wnrde  von  Fichte  und  Niethammer 
unter  dem  Titel:  „Der  Herausgeber  des 
philosophischen  Journals  gerichtliche  Ver- 
antwortungsschriften  gegen  die  Anklage  des 
Atheismus u (1799)  geliefert  und  darin  von 
Fichte  mit  klarer  und  btindiger  Beweisflihrung 
verneint,  dass  das  in  den  beiden  anstdssigen 
Aufsatzen  Enthaltene  wirklich  atheistisch  sei, 
ebenso  aber  wurde  verneint,  dass  alles  Ge- 
dmckte  mit  der  christlichen  Religion  und  mit 
der  Religion  Uberhaupt  iibereinstimm  en  mlisse. 
Die  Weimarer  Regierung  wollte  Fichte’n 
mit  einem  Verweise  davon  kommen  lassen. 
Fichte  wollte  sich  zwar  einen  Privatverweis 
gefallen  lassen,  fiir  den  Fall  eines  bffent- 
lichen  Verweises  aber  kilndigte  er  seine  Ent- 
lassung  an,  die  nun  wirklich  erfolgte.  Nacli- 
dem  der  Flirst  von  Schwarzburg-Rudolstadt 
ein  Gesuch  Fichte’s,  in  seinem  Lande  als 
Privatmann  leben  zu  dilrfen,  abgeschlagen 
hatte,  liess  sich  Fichte  bewegen,  in  Preussen 
eine  Zuflucht  zu  snchen,  und  begab  sich  vor- 
liufig  ohne  seine  Familie,  die  in  Jena  zurilck- 
blieb,  im  Juli  1799  nacli  Berlin.  Dass  er  in 
Jena  Freimaurer  geworden  war , kam  ihm 
etzt  in  der  preussischen  Hauptstadt  sehr  zu 
tatten,  um  verdachtlos  und  unangefochten 
als  Schriftsteller  zu  leben.  Er  wurde  in  die 
franzbsische  Loge  „ del’amitU 44  aufgenommen, 
und  der  Konig  selbst  gestattete  ihm  als  einem 
ruhigen  Burger  gern  den  Aufenthalt  in  seinen 
Staaten,  indem  er  es  dem  lieben  Gott  tiber- 
liess,  es  mit  Fichte  abzumachen,  wrenn  dieser 
mit  ihm  in  Feindseligkeitcn  begriffen  sei. 
Indem  Fichte  die  Absicht  hatte,  in  Berlin 


mit  dffentliclien  Vorlesungeu  aufzutreten, 
filhrte  er  sich,  nachdem  er  im  Frtlhjahr  1800 
seine  Familie  nach  Berlin  geholt  hatte,  zu- 
nachst  durch  die  Schrift  „Die  Bestimmung 
des  Menschen44  (1800)  beim  dortigen 
Publikum  ein.  Er  schildert  darin  znnkclist 
den  Gang,  den  der  Verfasser  selber  bisher 
in  seinem  Denken  durchlaufen  hatte.  Er 
beginnt  mit  der  Auffassung  der  Welt  im 
Sinne  Spinoza’s.  Gegen  diese  Vorstellungs- 
weise  erhebt  sich  das  Ich  und  stellt  sich  auf 
den  Standpunkt  der  Kant’schen  *Kritik  der 
reinen  Vernunft44,  um  sich  aus  der  Un- 
befriedigung  des  Zweifels  endlich  auf  den 
Boden  der  praktischen  Vernunft  zu  fltlchten 
und  hier  einen  festen  Halt  zu  finden.  Auf 
diesem  Wege  vom  Zweifel  zum  Wissen  und 
von  diesem  zum  moralischen  Vernunftglauben 
hatte  sich  Fichte  selber  zurechtgefunaen  und 
findet  darin  Uberhaupt  die  Bestimmung  des 
Menschen.  Das  Weltall  (so  lehrt  er)  folgt 
unabAnderlichen  Gesetzen,  an  deren  hartem 
Felsen  die  Bedtirfnisse  und  Schicksale  des 
. Menschen  sich  machtlos  brechen,  als  ebenso 
unabSnderliche  Ergebnisse  jener  Gesetze, 
die  allc  Freiheit  als  blosse  Einbildung  er- 
scheinen  lassen,  ohne  der  Klage  Raum  zu 
gestatten.  Dies  ist  der  Boden  des  Zweifels. 
Dagegen  findet  nun  das  Ich  seinen  Trost  in 
der  Einsicht,  dass  diese  ganze  Welt  als  eine 
Welt  der  Erscheinung  nur  unsere  Vorstellung 
sei  und  als  solche  nur  in  unserm  Bewusstsein 
Dasein  habe,  ohne  dass  wir  tUr  ihre  davon 
unabhangige  gegenstkndliche  Wirklichkeit 
irgend  welche  Btirgschaft  hktten.  Die  Dinge 
sind  nichts  als  Erscheinungen.  in  denen  das 
Ich  sein  Bewusstsein  aus  sicn  heraus  wirft 
und  als  seine  Welt  vor  sich  hinstellt.  Dies 
ist  der  Standpunkt  des  Wissens.  Im  GefUhle 
der  Einsamkeit  innerhalb  einer  blossen  Welt 
fiUchtiger  Erscheinungen  findet  der  Mensch 
eine  Kraft,  die  festhalt,  nur  in  dem  Gewissen, 
dem  unbedingten  Gesetzgeber  des  Handelns. 
Dass  es  eine  wirkliche  Welt  und  Menschen 
ausser  uns  giebt,  dies  erfahren  wir  nur  durch 
die  Nothwendigkeit  zu  handeln,  d.  h.  auf 
Gegenst&nde  ausser  uns  zu  wirken.  Die  Er- 
scheinungswelt  ist  nur  ein  Schatten  dessen, 
w'as  wir  in  Wahrheit  sollen ; sie  hat  nur  den 
Werth  eines  Materials  unserer  Pflichten. 
Die  Sinnenwelt  soil  in  moralische  Welt  ver- 
wandelt  werden,  in  deren  Ordnung  das  ein- 
zelne,  beschr&nkte  Ich  das  absolute  oder 
unbedingte  Ich  — Gott  — herstellen  soli. 
Dies  ist  die  Denkart  des  Glaubens.  Dies  ist 
der  Kern  der  „ Bestimmung  des  Menschen  “. 
Im  Spktjalir  18(X)  erschien  als  Anhang  zu 
Fichte’s  Rechtslehre  die  Schrift  ^der  ge- 
schlossene  Handelsstaat“,  die  dem 
Minister  von  Struensee  gewidmet  war.  Die 
Idee  Fichte’s  war,  der  Rechtsstaat  als  eine 
eschlossene  Menge  Menschen,  welche  unter 
enselben  Gesetzen  und  unter  derselben 
hbehsten  zwingenden  Gewalt  stehen,  solle 
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auf  gegenseitigen  Handel  und  Gewerbe  unter 
iind  far  einander  eiugeschr&nkt  und  vom 
Autheil  an  diesem  Verkehr  Jeder  ausge- 
sehlossen  werden,  der  nicht  unter  der  gleichen 
Gesetzgebung  und  zwingenden  Gewalt  stehe, 
so  dass  dadurch  der  Rechtsstaat  zugleich 
zum  gesclilossenen  Handelsstaate  werde.  Als 
Bruder  Redner  in  der  Freimaurerloge  ge- 
dachte  Ficlite  zugleich,  mit  seinen  Vortrkgen 
tiber  die  Wissenschaftslehre  sich  den  Weg 
zu  bahnen,  um  den  Freimaurerorden  fUr  diese 
zu  gewinnen  und  dadurch  ein  neues  pytha- 

Soreischeslnstitut,  eine  Art  von  geschlossenem 
lelehrtenstaat  in’s  Leben  zu  rufen.  Der 
Inhalt  der  dffentlichen  Vortrkge,  die  er  im 
Winter  1801 — 2 tiber  die  Wissenschaftslehre 
hielt,  ist  im  Wesentlichen  derselbe,  wie  in 
der  vom  Jahr  1794.  Nur  in  einem  einzigen 
Punkte  geht  jetzt  Fichte  tiber  die  blosse 
morali8che  Weltordnung  hinaus,  indem  er 
jetzt  behauptet,  der  Ursprung  des  Wissens 
mtlsse  in  dem  Nichtwisscn  liegen,  in  der 
Grenze  und  dem  Nichtsein  des  Wissens, 
also  in  einem  Sein  und  zwar  in  einem  ab- . 
8oluten  Sein,  weil  das  Wisaen  absolut  sei. 
Ueber  das  absolute  Wissen  hinaus,  womit  es 
die  Wis3en8chaftsiehre  bisher  allein  zu  thun 
hatte,  soli  jetzt  noch  das  Absolute  selber,  als 
die  vom  Wissen  gesetzte  Grenze  des  Wissens, 
gedacht  werden,  und  zwar  sowohl  als  rubig 
bestehendes  Sein,  wie  zugleich  von  Seiten 
des  Werdens  oder  der  Freiheit.  Und  dieses 
reine  absolute  Ich  kann  wegen  seiner  Ur- 
sprtinglichkeit  schlechthin  Gott  und  der  das- 
selbe  im  GefUlil  erfassende  Zustand  das 
Abhangigkeitsgeftihl  genannt  werden.  Im 
Winter  1804 — 5 hielt  Fichte  im  Akademie- 
ebkude  zu  Berlin  die  Vortrfige  „Ueber 
ie  Grundztlge  des  gegenwrkrtigen 
Zeitalters44,  welche  im  Jahr  1805  im  Druck 
erschienen.  Er  hat  darin  seine  geschichts- 
philosophischen  Ansichten  niedergelegt  Die 
gegenwkrtige  Zeit  erscheint  ihm  als  ein 
wesentlicher  und  nothwendiger  Bestandtheil 
des  Einen  grossen  und  zusammeuhangenden 
Weltplanes,  welchen  die  ewige  Vorsehung 
mit  unserm  Geschlecht  im  Erdenleben  hat. 
Wir  begreifen  Alles  als  nothwendig  im  Ganzen 
und  als  siclier  zum  Vollkominnern  ftlhrend. 
Alles  Grosse  und  Edle  im  Menschenleben 
muss  darauf  zurttckgeftihrt  werden,  dass  der 
Einzelne  seine  beschrknkte  Personlichkeit  an 
die  Gattung,  an  das  Geschlecht,  an  das  All- 

Semeine  hingebe,  und  dieses  ist  der  Staat. 

hes  ist  das  wahrhafte  Leben  in  der  Idee, 
das  wahrhaft  sittlichc  Leben,  in  welchem  der 
niedere  Grad  des  Lebens , das  sinuliche, 
vdllig  aufgeht  und  die  Liebe  dieses  niedern 
Lebens  zu  sich  selbst  vernichtet  wird.  FUr 
das  Leben  in  der  Idee  giebt  es  keine  Selbst- 
verlaugnung  upd  keine  Aufopferung  mehr. 
Das  ernstgcbietende  Ptlichtgebot  ist  hier  auf- 
gehoben,  indem  dasselbe  nur  dazu  da  ist, 
um  Anfangs  die  Begierde  in  das  Dunkel  des 


Herzens  zurtickzuscheuchen , damit  die  Idee 
Platz  gewinne,  um  ihr  Leben  zu  entwickeln. 
Dann  erscheint  dasjenige,  was  als  ernste 
Pflicht  drohte,  vielmehr  als  einzige  Lust, 
Liebe  und  Seligkeit.  Die  Formen  und 
Aeusserungen  der  Einen  und  ewigen  Idee 
sind  die  schtfne  Kunst,  die  gesellschaftliclic 
Idee  (Patriotismus  und  WeltbUrgerthnm)  und 
die  Religion,  welche  letztere  die  Alles  in  sick 
aufnehraende  und  umfassende  Idee  ist.  Der 
Zweck  des  Erdenlebeus  ist  das  VernUnftig- 
werden  durcli  Freiheit  und  zielt  darauf,  das8 
sich  dio  Menschheit  zum  reinen  Abdruck 
der  Veruunft  ausbilde.  In  ihrer  fort- 
schreitenden  Entwickelung  nach  der  Unter- 
werfung  der  Natur  dnrch  die  Vernunft 
strebend,  durchlkuft  die  Menschheit  fiinf 
Epochen,  die  sich  scheinbar  durchkreuzen 
und  zum  Theil  neben  einander  fortlaufen. 
Die  Epochc  der  unbedingten  Herrschaft  der 
Vernunft  durcli  den  Instinct  ist  der  Stand 
der  Unschuld  des  Menschengeschleclits.  Die 
Epoche,  da  del-  Vernunftinstinct  in  eine* 
iiusserlich  zwingende  Autoritat  verwandelt 
ist,  oder  das  Zeitalter  positiver  Lehr-  und 
Lebenssysteme,  ist  der  Stand  der  anhebenden 
SUnde.  Die  Epoche  der  Befreinng  von  der 
gebietenden  Autoritkt  uud  mittelbar  auch 
von  der  Botmiissigkeit  des  Vernunftinstincts 
Uberhaupt,  das  Zeitalter  der  absoluten  Gleicli- 
gultigkeit  gegen  alle  Wahrheit  und  der 
vdlligen  Ungebundenheit  ist  der  Stand  deT 
vollendeten  Shndhaftigkeit.  Die  Epoche  der 
Vernunftwi8senschaft,  das  Zeitalter  der  An- 
erkennung  der  Wahrheit  als  das  Hdchste, 
ist  der  Stand  der  anhebenden  Rechtfertigung. 
Eudlich  die  Epoche  der  Vernunftkunst,  das 
Zeitalter  der  freienSelbsterbauung  derMensch- 
lieit  mit  sicherer  Hand,  ist  der  Staud 
vollendeter  Rechtfertigung  und  Ileiligong. 
Die  damalige  Zeit,  da  Fichte  seine  Vortrage 
hielt,  findet  er  im  Uebergauge  aus  der  dritteu 
Epoche  in  die  vierte,  in  die  Zeit  der  Vernunft- 
wissenschaft  begriffeu.  Die  Grundmaxime 
derer,  die  auf  der  Hohe  des  Zeitalters  stehen, 
ist  diese:  durchaus  Nichts  als  seiend  und 
bindend  gelten  zu  lassen,  als  was  man  ver- 
stehe  und  klkrlich  begreife;  denn  die  Ver- 
uunft ist  das  einzig  mogliche,  auf  sich  selber 
beruhende  und  sich  selber  tragende  D;isein 
uud  Leben.  Die  Vernunft  geht  auf  das 
Eine  Leben,  welches  als  das  Leben  der 
Gattung  in  den  Ideen  erscheint.  Von  nun 
an  kann  nur  noch  die  Veruunftwissenschaft 
die  Menschheit  weiter  fiihren,  und  sie  ist  ins- 
besondere  das  innerste  neiligthum  des 
deutschen  Volkes.  Rettet  nicht  der  Deutsche 
den  Culturzustand  der  Menschheit,  so  wird 
kaum  eine  andere  Nation  ihn  retten! 

Im  Jahr  1805  wurde  Fichte  mit  einer 
Professur  an  der  damals  preussischen  Uni- 
versitet  Erlangen  unter  der  besondern  Ver- 
gUnstigung  betraut,  dass  er  nur  im  Sommer 
dort  Vorlesungen  zu  halten  babe,  den  Winter 
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in  Berlin  zubringen  dttrfe.  Er  trat  die  Stclle 
im  Mai  1805  an,  hat  aber  nur  ein  Semester 
lang  dort  gewirkt.  Seine  in  Erlangen  ge- 
baltenen  dnentlichen  Vorlesnngen  nUeber 
das  Wesen  des  Gelehrten  und  seine 
ErscheinungenimGebietederFrei- 
heitu  erschienen  1806  im  Dmck.  Nur 
derjenige  ist  ein  Gelehrter,  welcher  durch 
die  gelehrte  Bildung  des  Zeitalters  wirklich 
zur  Erkenntniss  der  Idee  gekommen  ist  oder 
wenigstens  lebendig  und  kraftig  strebt,  zu 
derseiben  zu  koramen.  Durch  die  seine 
Personlichkeit  ausmachende  Liebe  zur  Idee 
wird  er  zum  Gelehrten.  Die  ewi^e  gdttliche 
Idee  kommt  in  einigen  menschlichen  Indi- 
viduen  zum  Dasein,  und  dieses  Dasein  der 
gflttlichen  Idee  in  ihnen  umfasst  sich  selber 
mit  unaussprechlicher  Liebe.  Dann  sagen 
wir,  dem  Schein  uns  anbequemend,  dieser 
Mensch  liebt  die  Idee  und  lebt  in  ihr, 
wihrend  es  doch  in  Wahrheit  die  Idee  selber 
ist,  die  an  seiner  Stelle  und  in  seiner  Person 
lebt  und  sich  liebt,  und  seine  Person  ledig- 
lich  die  sinnliche  Erscheinung  dieses  Daseins 
der  Idee  ist.  Denn  das  einzige  Leben,  dureh- 
aus  von  sich,  aus  sich  nnd  durch  sich,  ist 
das  Leben  Gottes  oder  des  Absoluten,  welche 
beide  Worte  eins  und  dasselbe  bedeuten. 
Dieses  gdttliche  Leben  ist  an  und  ftir  sich 
rein  in  sich  selbst  verborgen;  es  ist  alles 
Sein  und  ausser  ihm  ist  Kein  Sein.  Nun 
iuasert  sich  dieses  gdttliche  Leben,  tritt 
heraus,  erscheint  und  stellt  sich  dar  als 
gdttliches  Leben,  und  diese  seine  Darstellun" 
ist  die  Welt.  In  dieser  Darstellung  wird 
dasselbe  ein  in’s  Unendliche  sich  fortent- 
wickelndes  und  immer  hdher  steigerndes 
Leben  in  einem  Zeitflusse  der  kein  Ende 
hat.  Es  bleibt  in  der  Darstellung  Leben, 
und  dieses  lebendige  Dasein  in  der  Erscheinung 
nennen  wir  das  Menschengeschlecht,  welches 
nur  allein  da  ist.  Die  todte  Natur  ist  das- 
jenige,  was  das  Zeitleben  der  gdttlichen 
Idee  anhklt  und  hemmt.  Sie  soil  durch  das 
vernanftige  Leben  selbst  in  seiner  Ent- 
wickelung  erst  belebt  werden;  sie  ist  darum 
der  Gegenstand  und  die  Sphere  der  Th&tig- 
keit  und  Kraft&usserung  des  in’s  Unendliche 
sich  fortentwickelnden  menschlichen  Lebens. 
Das  gdttliche  Leben  kann  sich  aber  in  der 
Zeit  nicht  anders  Uu3sern  und  darstellen, 
denn  als  Gesetzgebung  ftir  ein  frcies  Tliun 
nnd  Handeln  der  Lebendigen,  mithin  als 
gdttliches  Gesetz  an  die  Freiheit,  als  Sitten- 
gesetz.  Das  sich  selbst  gestaltende  und 
erbaltende  Leben  der  Idee  im  Menschen 
fftellt  sich  dar  als  Liebe  zur  Erkenntniss 
der  Idee,  wozu  sich  der  Gelehrte  erheben 
soli.  Das  Leben  der  Idee  wird  sein  eigncs 
Leben  und  der  hdchste,  innigste  Trieb  des- 
selben,  welcher  an  die  Stelle  des  bisherigen 
sinnlich-egoistischen  Triebes  tritt  und  diesen 
sich  unterordnend  und  vernichtend  das  Streben 
der  Idee  als  einzigen  Grundtrieb  behftlt.  „ 


Die  Vorlesnngen,  die  Fichte  im  Jahr  180G 
in  Berlin  hielt,  erschienen  gleichzeitig  im 
Druck  unter  dem  Titel : „Anweisung 
zum  seligen  Leben  oder  die  Re- 
ligionslehre**  (1806).  In  der  wahren 
Ansicht  des  Gelehrten  ist  eben  die  Lebens- 
lehre  nichts  anders  als  Seligkeitslehre  oder 
Religionslehre,  d.  h.  das  reine  Christenthum. 
Denn  diese  Lehre,  so  neu  und  unerhdrt  sie 
auch  dem  Zeitalter  erscheinen  mdge , ist 
gleichwohl  so  alt,  als  die  Welt  und  darum 
insbesondere  die  Lehre  des  Ohristenthums, 
wie  dieses  in  seiner  kchtesten  und  reinsten 
Urkunde  — ftir  den  Freimaurerphilosophen ! — 
im  Evangelium  Johannis  vor  unsern  Augen 
liegt  und  darin  sogar  mit  denselben  Bildern 
und  Ausdrticken  Licht,  Leben,  Seligkeit  vor- 
getragen  wird,  deren  auch  wir  uns  bedienen. 
Unsere  gesamrate  Lehre  aber  lSsst  sich  mit 
Einem  Bliek  tlbersehen.  Es  giebt  durchaus 
kein  Sein  und  kein  Leben  ausser  dem  un- 
mittelbaren**  gdttlichen  Leben.  Dieses  Sein 
wird  im  Bewusstsein  und  nach  den  Gesetzen 
dieses  Bewusstseins  auf  mannichfaltige  Weise 
verlitlllt  und  getrtibt.  Frei  aber  von  diesen 
Verhttllungen  tritt  dasselbe  wieder  heraus 
in  dem  Leben  und  Handeln  des  gottergebenen 
Menschen.  In  diesem  Handeln  handelt  nicht 
der  Mensch;  sondern  Gott  selber,  in  seinem 
ursprttnglichen  innern  Sein  und  Wesen,  ist 
es,  der  im  Menschen  und  durch  den  Menschen 
sein  Werk  wirkt.  Und  es  ist  buchst&bliche 
Wahrheit,  was  Johannes  sagt:  Wer  in  der 
Liebe  bleibt,  der  bleibt  in  Gott  und  Gott 
in  ihm.  Die  Seligkeit  besteht  in  der  Liebe 
und  in  der  ewigen  Befriedigung  der  Liebe. 

Als  im  Oktober  1806  der  preussisch- 
franzdsische  Krieg  ausgebrochen  war,  hatte 
auch  Fichte  wenige  Tage  vor  dem  Einzuge 
der  Franzosen  in  Berlin  den  Platz  seiner 
bisherigen  Wirksamkeit  verlassen  und  in 
Kdnigsberg  eine  Zuflucht  gesucht.  Er  las 
seitNeujahr  1807  den  Kbuigsoerger  Studenten 
als  Nachfolger  Kant’s  in  der  Verbannung 
tlber  die  Wissenschaftslehre;  aber  dass  er 
sich  dieselben  bezahlen  Hess,  wollte  den 
Studenten  nicht  munden,  die  diesen  Verstoss 
gegen  die  akaderaische  Freiheit  mit  Fenster- 
einwerfen  und  Pereat’s  beantworteten.  Zu 
Ende  August  1807  nach  Berlin  zurtlckgekehrt, 
hielt  Fichte  im  Winter  1807 — 8 im  Akademie- 
saale  Sonntags  seine  vierzehn  „ Reden  an 
die  deutsche  Nation1*,  die  1808  im 
Druck  erschienen  und  Fichte’s  Namen  auf 
ewig  in  die  Tafeln  der  vaterlkndischen  Ge- 
scliichte  eingegraben  haben.  Die  Ereignisse 
der  letztvergangenen  Jahre  batten  bei  ihm 
alle  Hoffnung  auf  eine  Wiederherstellung 
Deutschlands  zu  politischer  SelbststHndigkeit 
vernichtet.  Oline  eine  durchgreifende  National- 
erziehung,  glaubte  er,  sei  kein  Heil  mehr 
zu  erwarten.  Den  Plan  zu  einer  solchen 
ganzlich  umzugestaltenden  Volksbildung  legte 
er  in  diesen  gewaltigen  Reden  vor,  die  er  trotz 
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der  franzdsischen  Besatzung  in  der  Stadt 
und  der  franzdsischen  Emiss&re  in  aeinem 
Auditorium  unangefochten  halten  und  drucken 
lassen  konnte.  Wiihrend  die  Furcht  vor 
dem  grossen  Eroberer  und  Helden  des  Jahr- 
hunderts  damals  Allen  den  Mund  schloss  und 
das  deutsche  Volk  rait  seinem  politischen 
Selbstbewusstsein  seine  Seele  verloren  zu 
haben  schien,  wagte  er  allein,  von  Politik 
zu  reden.  Durch  die  Macht  deszweischneidigen 
Wortes  wiederholte  er  nochmats  den  Act  der 
Selbsterniedrigung,  den  das  Volk  an  sich 
hatte  vollziehen  lassen;  er  vernichtete  das 
Volk  moralisch,  um  es  aufzustacheln , da3S 
es  sich  wiederherstelle,  um  Muth  und  Hoffnung 
in  die  Zerschlagenen  zu  bringen.  Dem 
Deutschen  sei  es  anzumuthen,  vorangehend 
und  vorbildend  filr  die  tibrigen  Vdlker  die 
neue  Zeit  zu  beginnen,  deren  Ziel  er  bereits 
in  seinen  friihern  Vorlesungen  tiber  die 
Grundziige  des  gegenwartigen  Zeitalters  ge- 
zeichnet  hatte;  denn  Deutschland  sei  der 
Inbegriff  de3  gesammten  gebildeten  Europa 
im  Kleinen.  Die  Bildung  zum  wahren  und 
ganzen  Menschen  sei  die  Aufgabe  und  das 
We3en  der  neuen  offentlichen  Erziehung,  bei 
der  es  keines  besoudern  Heeres  bedtlrfe,  da 
der  Staat  an  seiner  Jugend  ein  Heer  habe, 
wie  es  noch  keine  Zeit  gesehen  habe,  das 
er  rufen  und  unter  die  Waffen  stellen  kdnne, 
sobald  er  wolle  und  sicher  sein  diirfe,  das3 
es  kein  Feind  schlage.  Obgleich  nun  gerade 
diese  letztere  Seite  der  Absichten  und  Vor- 
schlage  Fichte’s  keinen  Eingang  gewann,  so 
kntlpften  sich  doch  an  Fichte’s  Reden  die 
allseitigsten  Anstrengungen  fiir  die  Ver- 
besserung  des  Erziehungswesens,  das  Turn- 
wesen,  die  Reformen  auf  den  Universitaten, 
die  Einrichtung  der  Schullehrerseminare. 
Nachdem  sich  Fichte  von  einer  schweren 
Krankheit,  die  ihn  im  Frflhjahr  18*38  er- 
griffen  und  hart  mitgenommen  hatte,  all- 
mahlich  wieder  erholt  hatte,  erdffnete  sich 
ihm  noch  ein  neuer  willkommener  Wirkungs- 
kreis  durch  die  Grtlndung  der  Berliner  Uni- 
versity, die  im  Oktober  1810  erdffnet  wurde. 
Als  Dekan  der  philosophischen  Faculty  im 
ersten,  und  als  Rector  der  Universitat  im 
zweiten  Jahre,  suchte  er,  wie  friiher  in  Jena, 
auf  die  Abschaffung  des  Duells  und  auf  das 
Aufhoren  der  Landsraannschaften  hinzu- 
wirken  und  hat  damit  den  Anstoss  zur 
Bildung  der  spatern  Burschenschaften  ge- 
geben.  Er  trat  jedoeh  meistens  allzuschroff 
und  unpraktisch  auf,  um  bei  seinem  besten 
Willen  und  den  edelsten  Absichten  das 
mdglichste  Gute  zu  errreichen,  uud  hat  sich 
dadurch  noch  in  den  letzten  Jahrcn  seines 
Lebens  mancherlei  Verdriesslichkeiten  be- 
reitet  Sein  Rectorat  hatte  er  sich  darum  nach 
vier  Monaten  wieder  abnehraen  lassen.  Seine 
Vorlesungen  als  Universit&tsprofessor  er- 
streckten  sich  auf  die  Thatsachen  des  Be- 
wusstseins,  die  Bestimmung  des  Gelehrten, 


das  Verhiiltniss  der  Logik  zur  Philosophic, 
die  Wissenschaftslehre , die  Rechts-  und 
Sittenlehre  und  die  Staatslehre.  In  den 
Vorlesungen,  die  er  1811  als  Einleitung  in 
seine  Philosophic  „fiber  das  Wesen  des  Ge- 
lehrten4* hielt,  setzte  er  das  eigentliche 
Wesen  der  Gelchrtengemeinde  in  den  Besitz 
der  Gesichte  aus  der  Ubersinnlichen  Welt 
und  wollte  die  besondere  gelehrte  Bildung 
als  das  eigentliche  Mittel  be^riffen  wissen, 
um  in  der  zweiten  ZeitdesMenschengeschlechts 
jene  Gesichte  in  die  Welt  einzufUhren,  nacli- 
dem  sich  dieselben  auf  tibersinnliche  Weise  im 
Geiste  derer  erzeugt  haben,  die  in  der  ewigen 
Weltordnung  dazu  bestimmt  sind.  Wir  wissen 
(sagte  Fichte),  dass  die  libersinnliche  Welt 
schlechthin  durch  sich  selbst  und  als  bestimmt 
durch  sich  selbst  erscheint,  keineswegs  etwa 
durch  die  sinnliche  Welt,  welche  vielmehr  durch 
jene,  nachdem  sie  erschienen  ist,  bestimmt 
werden  soli.  Aber  zwischen  aller  moglichen  ge- 
lehrten Bildung  und  dem  Uebersinnlichen  ist 
eine  absolute  Kluft  durch  das  Nichts  hindurch. 
Auch  wenn  der  Lehrer  wirklich  von  einem 
Gesichte  ergriffen  ist  und  der  Zweck  der 
Belehrung  kein  anderer  ist,  als  dieses  Ge- 
sicht  mitzutheilen;  so  kann  er  doch  niemals 
unmittelbar  dieses  Gesicht  selbst  geben,  son- 
dern  nur  Gleichnisse  und  Bilder  desselben, 
aus  der  sinnlichen  Anschauung  entlehnt,  die 
bios  leibliche  Gestalt,  welche  ihre  Beseelung 
lediglich  von  der  eignen  innern  Anschauung 
des  Lehrlings  erwartet.  Die  gelehrte  Bildung 
filhrt  den  Menschen  in  sich  hinein,  auf  den 
Boden  des  innern  Sinnes,  als  des  Auges  ftlr 
die  flbersinnliche  Welt,  und  raacht  ihn  auf 
demselben  ^anz  einheimisch.  Nur  auf  diesem 
Boden  des  Innern  kann  dem  Menschen  auch 
das  Uebersinnliche  aufgehen.  — Auf  diesem 
Boden  stand  Fichte  in  den  Jahren  1811—13 
in  seinen  Vorlesungen  tiber  „die  Thatsachen 
des  Bewusstseins**,  wie  tiber  die  „Wissen- 
schaftslehre44  selbst.  Beide  gab  er  nicht 
selbst  in  den  Druck,  sondern  erst  spiter 
seiu  Sohn  in  den  nNachgelassenen  Werken44 
seines  Vaters.  Die  Philosophie  sollte  auf 
diesem  veriinderten  Standpunate  Fichte’s  von 
den  Erscheinungen  des  erfahrungsraassigen 
Bewusstseins  ausgehen  und  aufsteigend  da- 
nach  forschen,  welches  der  nicht  in’s  Be- 
wusstsein  fallbnde  Grunddieser  Erscheinungen 
sei,  n&ralich  das  reine  Ich,  und  von  diesem 
mitder  Einbildungskraftzu  erfassenden  Grund 
sollte  dann  die  Wissenschaftslehre  ihrerseits 
absteigend  die  Thatsachen  des  Bewusstseins 
wiederum  ableiten  oder  deduciren.  Wissen 
ist  das  Sehen  eines  Seins  durch  ein  Bild; 
deshalb  muss  allem  Wissen  ein  Sein  vor- 
gedacht  werden,  und  zwar  ein  solches  Sein, 
dessen  Charakter  das  Insichsein  oder  das 
Insichgeschlossensein  ist,  welches  alles  Werden 
von  sich  ausschliesst,  weil  es  schlechterdings 
nicht  Nichtsein  sein  kaun.  Dieses  vorgedachto 
Sein  ist  Gott.  Das  Sein  muss  aber  erscheinen, 
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aad  es  darf  keine  Zeit  angenommen  werden, 
da  Gott  nicht  erschien  oder  da  er  (wie  etwa 
in  der  SchSpfung)  zu  erscheinen  erst  ange- 
fangen  hatte.  Diese  Erscheinung  Gottes  oder 
das  Bild  Gottes  oder  das  Dasein  Gottes  ist 
dub  Wissen,  Denken,.  Yerstand  oder  absolutes 
leh.  Nor  muss  man  ja  nicht  diesem  ab- 
solnten  oder  remen  Ich,  welches  die  Er- 
scheinung  Gottes  ist  , eine  Unterlage  geben 
and  etwa  das  empirische  Ich  dazu  machen 
wollen.  Die  Erscheinung  muss  sich  vielmehr 
sribst  als  Bild  erfassen  und  Kunde  von 
iicb  haben  oder  sehen , und  daraus  ergiebt 
ach  ein  Bild  der  Erscheinung  oder  eine  in 
iich  zurfickkehrende  Form  der  Erscheinung, 
tin  Sicherscheinen  und  Sichverstehen  der 
Encheinung,  die  nicht  selber  das  Sein, 
*®<lera  nur  an  dem  Sein  ist.  Und  dies 
eben  ist  das  absolute  Ich , welches  so  noth- 
wendig  ist,  wie  das  Sein  selbst  und  die 
Erscheinung  des  Seins.  Dieses  absolute  Ich 
•der  Bewusstsein,  die  reine  Ichform,  ist  die 
flnzige  Weise,  in  welcher  das  Wissen  existirt, 
and  die  einzig  mdgliche  Form  des  Daseins. 
1>.  h.  es  giebt  kein  Dasein,  welches  nicht 
liir  das  Ich  wire;  die  reine  Ichform  ist  die 
rturzel  alles  Wissens,  und  aus  ihr  ist,  da 
« beine  Dinge  ausser  im  Wissen  giebt, 
Aiks  von  vornherein  zu  erkennen  und  ab- 
zuleiten , was  sich  hinterher  in  unserm  er- 
fthrungsmassigen  Bewusstsein  finden  mag. 
Aus  der  Natur  kann  das  Ich  nicht  abgeleitet 
*etden,  sondern  die  Natur  muss  aus  der 
ftinen  Ichform  abgeleitet  werden,  zu  der 
rich  nur  auf  der  Abstraction  das 
benken  erhebt  — Der  Befreinngskrieg 
i®  J&hr  1813  erweckte  in  Fichte  den 
^unsch,  als  weltlicher  Prediger  das  Ileer 
13  begleiten;  sein  desfallsiges  Anerbieten 
^orde  jedoch  nicht  angenommen.  Er  hielt 
‘irjm  vor  dem  kleinen  H&uflein  von  Stu- 
^nten,  die  im  Sommer  1813  in  Berlin  sich 
sefanden,  Vorlesungen  tiber  die  Staatslehre 
* fl  b e r das  verh&ltniss  des  U r - 
»taates  zum  Vernunftreiche*.  Er 
■jhwinnte  darin  ftir  einen  platonischen 
aasterstaat,  worin  die  Kinder  dem  GezUcht 
“to  verdorbenen  Eltern  entzogen  und  in 
abgesonderten  Gemeinwesen  von  eben- 
2easclben  Lehrern  in  die  Ziehc  genommen 
burden,  welche  der  Ideen  m&chtig  seien  und 
'lie  allgemeingtlltige  Vernunfterkenntniss  auf 
«i5emeingilltige  Weise  zu  verbreiten  ver- 
!*;in'kn  und  darum  auch  als  die  Besten  und 
'toechteaten  befugt  w&ren,  die  Uebrigen  zu 
r-gieren  und  auch  die  Person  des  Herrschers 
^ ibrer  Mitte  zu  erwahlen,  der  dann  auch 
mehr,  wie  in  den  gegenw&rtigen  Noth- 
^rfassongen,  als  ein  von  Gottes  Gnaden  ein- 
Zwingherr  handle.  Der  platonische 
y‘Utdehrer  vom  Jahr  1813  unterscheidet 
Crgeechlechter,  ein  Geschlecht  von  an- 
wborner  Sitte  und  Ordnung,  und  ein  solches 
Vim  nngezikmter  Freiheit  und  Wildheit,  und 


construirt  aus  der  Vermischung  und  Wechsel- 
wirkung  dieser  beiden  Geschlechter  den  Ver- 
lauf  der  Menschheitsgeschichte  bis  dahin,  wo 
in  einem  ewigen  Frieden  die  Zwiiigeuden 
und  Regierenden  Nichts  mehr  zu  thun  haben 
wtirden,  weil  sie  bereits  durch  die  von  den 
berufenen  Wissenschaftslehrern  ausgeflossenc 
Kraft  der  allgeraeinen  Bildung  Alles  schon 
gethan  fanden,  wenn  sie  es  gebieten,  oder 
schon  unterlassen,  wenn  sie  es  verbieten 
wollten.  Dies  ware  zugleich  die  Zeit,  da 
die  hergebrachte  Zwangsregierung  der  Noth- 
staaten  allm&hlich  ruhig  einschlafe  und  an 
ihrer  eignen  Nichtigkeit  absterbe  und  der 
etwa  noch  vorhandene  letzte  Erbe  der 
Souveriinit&t , in  die  allgemeine  Gleichheit 
eintretend,  sich  der  Volksschule  tibergeben 
und  sehen  werde,  was  diese  aus  ihm  mache. 
Auf  diesem  Wege  kbnne  schliesslich  auch 
die  Zeit  nicht  ausbleiben,  wo  das  ganze 
Menschengeschlecht  auf  Erden  durch  einen 
einzigen  cnristlichen  Staat  verbunden  werde, 
in  welchem  unser  Geschlecht  nach  einem 
gemeinsam  entworfenen  Vernunftplane  aus 
klarer  Einsicht  und  mit  reiner  Freiheit  sich 
selber  auferbaut  und  die  Natur  tiberwunden 
habe.  In  der  Schilderung  dieses  idealen 
Zukunftsstaates  hatte  Fichte  sein  geistiges 
Vermachtniss  an  die  Zukunft  niedergelegt, 
das  sein  Sohn  im  Jahr  1820  an’s  Licht  der 
Welt  brachte.  Die  vom  Vater  fttr  seine 
Wintervorlesungen  beabsichtigte  Anwendung 
der  Wissenschattslehre  auf  den  animalischen 
Lebensmagnetismus  und  das  Hellsehen,  womit 
sich  Fichte  wfthrend  des  Jahres  1813  viel 
bescli&ftigt  hatte,  sollte  er  nicht  mehr  erleben. 
Bei  der  Krankenpflege  in  den  Krigslazarethen 
hatte  sich  seine  Frau  ein  Ncrvenfieber  zu- 
gezogen;  sie  genas  davon  wieder,  aber  ihr 
Gatte  war  davon  angesteckt  worden  und 
erlag  der  Krankheit  im  Januar  1814  in 
seinem  noch  nicht  vollendeten  52.  Lebens- 
jahre.  Er  wurde  auf  dem  Kirchhofe  vor 
dem  Oranienburgcr  Thore  beerdigt , wo 
17  Jahre  sp&ter  dicht  neben  Fichte  sein  Nach- 
folger  Hegel  seine  Ruhestiltte  gefunden  hat. 

J.  G.  Fichte's  nachgelnssene  Werke,  heraus- 
gcgeben  von  J.  II.  Fichte.  1834  und  35,  in 
drei  BUnden.  I.:  Einleitungsvorlesungen  in 
die  Wissenachaftslehre,  die  transscendentalo 
Logik  und  die  Thatsachen  des  Bewusstscins; 
II.:  Wissenachaftslehre  • und  System  der 

Rechtslehre;  III.:  System  der  Sittenlehre  und 
Vorlesungen  iiber  die  Bestimmung  des  Gc- 
lehrten;  vermischte  Aufsatze. 

J.  G.  Fichte’s  sainintliche  Werke,  lierausgegeben 
von  J.  H.  Fichte,  1845  —46,  in  achtBiinden,  an 
die  sich  als  9. — 11.  Baud  in  neuer  Auflago  die 
nachgelasseucn  Werke  (1846 u.  47)  anschlossen. 

J.  G.  Fichte'S  popularphilosophische  Schriftcn, 
herausgegeben  von  J.  H.  Fichte,  1847,  in 
drei  Eanden. 

Fichte,  J.  H.,  Johann  Gottlieb  Fichte’s  Leben 
und  literarischer  Briefwechsel.  I.:  Lcbeus- 
geschichte;  II.:  Acteustiicke  und  literarischer 
Briefwechsel.  1831  (2.  Autl.  1862). 
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J.  6.  Fichte,  48  Briefo  von  ihm  and  seinen 
Verwandton.  Heratisgegeben  von  M.  Wein- 
hold.  1852. 

W.  Busse,  Ficlito  und  seine  Beziehnngen  zur 
Gegonwart  des  deutsclien  Volkes , 1848  und 
1849,  in  zwei  Biiuden. 

Lflwe,  die  Philosophic  Fichte’s  nach  dem  Ge- 
sammtergebniss  ihrer  Entwickelung  und  in 
ihrem  Verhaltniss  zu  Kaut  und  Spinoza.  1862. 

L.  Noack,  J.  G.  Fichte  nach  seinctn  Leben, 
Lehren  und  Wirken.  1862. 

Ficino,  Marsiglio  (Marsilius  Fi- 
cinus), war  1433  zu  Florenz  als  der  Sohn 
eines  Arztes  geborcn  und  hatte  schon  frlihc 
die  Vorbildung  ftir  das  medicinische  Studium 
begonnen.  Als  er  aber  von  seinem  Vater, 
welcher  Leibarzt  des  Cosmo  von  Medici  war, 
als  achtzelmjahriger  Jiingling  diesem  vor- 
gestellt  wurde,  erkannte  dieser  die  Talente 
des  jungen  Mannes  und  sagte  zu  dessen 
Vater:  Du  heilst  die  Wunden  des  Kdrpcrs, 
diesem  deinem  Sohne  aber  gebtllirt  es,  ein 
Arzt  der  Seele  zu  werden!  Er  nahm  den- 
selbem  in  sein  Haus  und  versah  ihn  mit 
alien  Mitteln  zum  Studium  der  neuerweckten 
Literatur  des  klassischen  Alterthuma,  damit 
er  als  offentlicher  Lehrer  platonischer  Philo- 
sophic auftreten  kdnne,  welcher  dieser  Me- 
diceer  eifrig  zugethan  war.  So  wurde  Marsilius 
„der  Erbe  des  Cardinals  Bessarion  in  der 
Liebe  zu  Platon4*  und  ein  eifriger  Genosse 
der  unter  dem  Namen  der  platonischen  Aka- 
demie  in  Florenz  bekannt  gewordenen  freien 
Gemeinschaft  von  Verehrern  Platon’s,  welche 
damals  durch  die  Gunst  der  Mediceer  zu- 
8ammengehalten  und  zu  Vorlesungen  und 
literarischen  Bestrebungen  ermuntert  wurden. 
In  einem  seiner  Briefe  hat  Ficinus  die  Reihe 
der  Manner,  welche  dieser  Vereinigung  von 
Platon  verehrern  angehdrten,  namentlich  auf- 
geftlhrt.  In  seinem  Zimmer  befand  sich  nur 
ein  einziges  Bild,  das  Bild  Platon’s,  vor 
welchem  eine  ewige  Lampe  brannte.  Im 
Leben  des  Sokrates,  in  dem  Kelche,  den 
derselbe  leerte,  in  dem  Hahn,  den  er  opfern 
Hess,  fand  Ficinus  vorbildliche  Darstellungen 
Christi,  und  in  einer  Rede,  die  er  gelegentlich 
in  einer  Kirche  hielt,  verlangte  er,  dass 
Platon’s  Dialoge  beim  Gottesdienst  gleich 
der  Bibei  vorgetragen  und  Texte  daraus 
erklkrt  werden  sollten.  Er  selber  llbersetzte 
die  Dialoge  Platon’s  und  die  Werke  des 
Neuplatonikers  Plotinos  in’s  Lateinische.  Jene 
erschienen  1483  und  84,  diese  1492  im  Druck. 
Ausserdem  llbersetzte  er  auch  Schriften  der 
Neuplatoniker  Jamblichos,  Proklos  und  Por- 
phyrios  in’s  Lateinische;  letztere  Ueber- 
setzungen  finden  sich  im  zweiten  Theil  seiner 
gesammelten  Werke  zusammengestellt.  Einen 
kurzen  Abriss  seiner  Lehre  gab  Ficinus  in 
dem  „ Compendium  theologiae  Platonicae“. 
Als  die  eigentliche  Bekenntnissschrift  des 
philosophischen  Freundschafts  - Bundes  der 
rlatoniker  von  Florenz , welchem  Ficinus 
angehdrte,  ist  aber  dessen  Haupt-  und  Lebens- 


werk  anzusehen,  welches  unter  dem  Titel: 
Theologia  Platonica;  de  immortalitate  vide- 
licet animarum  ac  aetema  felicitate  libri 
XV III  (1482)  erschien.  Es  ist  aber  dieses 
Work  nicht  etwa  eine  aus  Platon’s  Dialogen 

fezogene  Entwickelung  der  platonischen 
iehre,  sondern  eine  Zusammenstellung  und 
inethodische;  Verarbeitung  des  Inhalts  der 
von  Ficinus  tibersetzten  platonischen  und 
neuplatonischen  Schriften,  verwebt  mit  gno- 
stischen  und  kabbalistischen  Anschauungen 
aus  den  Schriften  des  angebiichen  Hermes 
Trismegistos  und  mit  Gedanken  christlicher 
Kirchenviiter , unter  Zuziehung  der  aristo- 
telischen  Lehre  von  Form  und  Materie.  Die 
Beschkftigung  mit  der  platonischen  Philo- 
sophic gewkhrt  nach  der  Ansicht  des  Pla- 
tonikers  von  Florenz  die  beiden  grossen 
Vortheile,  dass  sie  nicht  bios  zur  Verehrung 
Gottes,  sondern  auch  zur  Erkenntniss  der 
Gottverwandtschaft  der  raenschlichen  Seele 
ftthrt,  worauf  alle  Weisheit  und  Glflckselig- 
keit  der  Menschen  beruht.  Das  letzte.  fttnf- 
zehnte  Buch  des  Werkes  ist  eine  Wider  legung 
der  Averroistischen  Lehre  vom  Einen  th&tigen 
Verstand  und  von  der  Vorsehung.  Den 
Schluss  des  Ganzen  bildet  des  Verfassers 
Versicherung  seiner  Unterwerfung  unter  das 
Urtheil  der  Kirche  in  Ailem,  was  etwa  in 
seinen  Schriften  von  derselben  nicht  ge- 
billigt  wllrde.  Nach  der  Vertreibung  der 
Mediceer  aus  Florenz  zog  sich  Ficinus  in 
die  l&ndliche  Einsamkeit  zurllck  und  iebte 
dem  Amte  als  Kanonikus,  das  ihm  der  Car- 
dinal Johann  von  Medici  noch  rechtzeitig 
verschafft  hatte.  Er  starb  1499.  Abgeaehen 
von  dem  magischen  und  astrologischen  Aber- 
glauben,  den  Ficinus  von  den  spkteren  Neu- 
latonikern  in  seine  Weltansichtaufgenomraen 
atte,  fasst  sich  seine  Lehre  in  folgenden 
wesentlichen  Punkten  zusammen.  Jede  Er- 
kenntniss beruht  auf  der  Verbindung  des 
erkennenden  Subjects  mit  einer  entweder 
sinniichen  oder  intelligibeln  Form,  welche 
die  Sache  selbst  oder  aen  erkannten  Gegen- 
stand  vertritt.  Die  intelligibeln  Fonnen  be- 
finden  sich  schon  vor  aller  kussern  Er- 
fahrung  im  Verstande  eingeboren,  und  ist 
daher  unser  Geist  im  Stande,  alle  sinniichen 
Formen  der  Dinge  aus  sich  zu  erzeugen. 
Diese  dem  Geist  eingeborenen  Formen  ent- 
sprechen  den  in  Gott  befindlichen  Ideen  der 
Dinge,  als  den  gdttlichen  Vorbildern  der- 
selben. Im  Erkennen  des  wahren  und  un- 
verknderlichen  Wesens  der  Dinge  schauen 
wir  dieselben  unmittelbar  in  der  gdttlichen 
Idee.  Wic  der  Sinn  des  Auges  Allea  im 
Lichte  erkennt,  so  strahlt  auch  das  Licht 
des  gdttlichen  Wesens  unmittelbar  in  imsern 
Geist  ein  und  setzt  uns  dadurch  in  den 
Stand,  Aile8  unmittelbar  in  diesem  Lichte 
zu  erkennen.  Im  Grande  ist  also  unser  Er- 
kennen nichts  anderes,  als  ein  Geformtwerden 
durch  die  gdttliche  Intelligenz,  indem  Gotl 
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fortwihrend  aus  Veranlassung  der  sinnlichen 
Wahrnehnmng  die  Ideen  der  Dinge  offenbart. 
D«  anf  der  untersten  Stufe  der  Wesensleiter 
stehende  und  nur  leidend  sich  verhaltende 
Leben  der  Kbrper  1st  das  Bild  der  ver- 
Dfinfb'gen  Seele,  deren  intellectuelles  Leben 
wiederam  das  Bild  des  gdttlichen  Lebens 
ist  Alle  Th&tigkeit  im  Bereiche  des  kftrper- 
lichen  Lebens  muss  aber  von  einem  un- 
korperlichen  Princip  ausgehen,  welches  als 
die  nntheilbare  Form  die  zweite  Stufe  in  der 
Keihe  des  Seienden  bildet,  aber  durch  die 
Verbindung  mit  der  Materie  noch  nicht  die 
wahre  und  vollkommene  Form  ist.  Ueber 
dieser  kdrperlichen  Qualit&t  Oder  Lebensform 
steht  aber  als  drittes  Glied  in  der  Stnfen- 
leiter  der  Wesen  die  zwar  in  ihrer  Wesen- 
beit  unbewegliche , aber  in  ihren  Kraft- 
insserungen  bewegliche  Seele,  durch  welche 
das  im  Entstehen  und  Vergehen  unbestkndig 
bin-  und  herwogende  korperliche  Leben  zu 
einer  einheitlichen  und  bestiindigen  Ordnung 
naammengehalten  wird.  Ueber  der  Seele 
‘debt  als  letztes  Glied  in  der  Kette  der  Wesen 
als  rein  Unbewegliches  und  Unverilnderliches 
(fie  Wesensstufe  der  Engel  als  eine  unbeweg- 
liehe  Vielheit,  und  iiber  dieser  endlich  steht 
Gott  als  reine  absolute  'Einheit,  welche  ohne 
alle  Vielheit  ist  Als  der  Einzige  ist  Gott 
zngleich  hdchste  Intelligenz  und  als  schhpfe- 
rische  Macht  zugleich  unendliche  Gtlte.  Im 
Bereiche  der  Welt  der  Seeleu  steht  auf  der 
obersten  Stufe  die  Seele  der  Welt;  dann 
folgen  die  Seelen  der  himmlischen  Sphftren 
and  auf  diese  die  Seelen  aller  lebendigen 
Wesen.  Ftlr  die  Immaterialit&t  der  mensch- 
liehen  Seele  hat  Ficinus  eine  Menge  von  Be- 
veisgrtinden  zusammengestellt,  welche  seiner 
Ansieht  nach  zugleich  die  Unsterblichkeit 
der  aus  Gott  stammenden  und  gott&hnlichen 
Seele  gew&hrleisten  sollen. 

■araiiii  Ficini  opera  [mit  Ausschlusn  seiner 

Uebersetznngen  des  Platon  und  des  Plotinos] 

in  duos  tomos  digesta.  1561. 

Fidanza , siehe  Johannes  von 
Fidanza,  genannt  Bonaventura. 

Figulus,  siehe  Nigidius  Figulus. 

Firniianus,  siehe  Lactantius. 

Fisehhaber,  Gottlob  Christian 
Friedrich,  war  1779  zu  Gbppingen  im 
Wttrttembergischen  geboren,  seit  seinem 
14  Jahre  in  den  Seminarien  zu  Blaubenren 
rad  Bebenhausen  gebildet  und  hatte  seit  1797 
in  Tubingen  neben  der  Theologie  besonders 
Ksat’sche  und  Fichte’sclie  Philosophic  studirt. 
Hit  der  Schrift  „ Ueber  das  Prinzip  und  die 
Hanptprobleme  des  Ficbte’schen  Systems, 
einem  Entwurfe  zn  einer  neuen  Anf- 
■51  deaaelben*  (1801)  promovirte  er  znm 
Magister  der  Philosophic' und* lebte  dann  vier 
matt  lang  im  Hause  des  dknischen  Consuls 
ra  Venedig  als  Hofraeister,  wurde  1806 
Hepetent  am  theologischen  Stift  in  Tubingen 
rad  1808  Professor  der  Philosophic  nnd  alten 


Literatur  am  Gymnasium  in  Stuttgart,  wo  er 
1829  starb.  Mit  der  gedachten  Schrift  war 
er  in  die  Reihe  der  Gegner  der  Fichte’schen 
Wissenschaftslehre  getreten  und  wies  zugleich 
auf  die  Verwandtschaft  derselben  mit  dem 
Spinozismns  bin.  Sp&ter  hat  Fischhaber  vora 
Standpunkt  der  Lehre  Kant’s  Lehrbtlcher 
fflr  Gymnasien  nnd  Shnliche  Lehranstalteu 
liber  Logik  (1818),  Moral  (1821),  Psychologie 
(1824)  und  Naturrecht  (1826)  verOffentlicht. 

Fludd , Robert  (Robertus  de 
Fluctibus)  war  1574  zu  Milgate  in  der 
GrafschaftKentaus  einem  adeligenGeschlechte 
geboren,  hatte  seit  1591  in  Oxford  Medicin 
und  Philosophic  studirt,  dann  eine  Zeit  lang 
Kriegsdienste  getlian  und  mehrere  Jahre  auf 
Reisen  durch  Frankreich,  Spanien,  Italien 
und  Deutschland  zugebracht,  auf  welchen  er 
mit  den  Rosenkreuzern  und  Kabbalisten  Ver- 
bindungen  anknlipfte.  Nachdem  er  1601  zu 
Oxford  Doctor  der  Medicin  geworden  war, 
lebte  er  als  praktischer  Arzt  in  London,  wo 
er  1637  starb.  Ein  Gegner  der  Peripatetiker 
und  der  heidnischen  Philosophic  ilberhaupt, 
verpflanzte  er  die  phantastische  Naturphilo- 
sophie  und  Theosophie  des  Theophrastus 
Paracelsus  nach  England  durch  eine  Reihe 
von  Schriften,  unter  welchen  besonders  her- 
vorzuheben  sind:  Historia  macro-et  tnicra- 
cosrni  metaphysica , physica  et  technico 
(1617),  Clavis  philosophiae  et  alchymiae 
(1633)  und  Philosophia  Mosaica  (1638).  Er 
hat  darin  mit  grosser  Belesenheit  und  Ge- 
lehr8amkeit  die  geschichtlichen  Ankntipfungs- 
punkte  und  Zusammenhange  der  theo- 
sophisclien  Lehren  an’s  Licht  gestellt  und 
zeigt  sich  in  seinen  Anschaunngen  von  den 
Gedanken  des  Cusaners  Nicolaus  stark  be- 
einflusst,  welche  er  mit  den  beiden  die  Natur 
beherrschenden  Prinzipien  der  Sympathie 
nnd  Antipathie,  der  Liebe  und  des  Hasses 
und  mit  der  allwaltenden  magnetischen  Kraft 
verkniipfte,  wodurch  seine  Theosophie  einen 
Uberwiegenden  physikalischen  Charakter  er- 
halt.  Die  gbttliche  Kraft  wirkt  in  den 
natilrlichen  Dingen  verdichtend  und  ver- 
dtlnnend  in  Licht  und  Finsterniss,  in  Hass 
und  Liebe.  Die  Sympathie  der  Dinge  ist  im 
Lichte , die  Antipathie  in  der  Finsterniss 
Gottes  gegrtindet.  Durch  die  beiden  Leiden- 
schaften  des  Lebensgeistes , das  Verlangen 
und  das  Zilrnen,  dringt  die  gbttliche  Kraft 
ebensosehr  im  Wolien,  wie  im  Nichtwollen 
hindurch.  In  der  Weltseele  vereinigen  sich 
jcnc  Gegensfttze,  so  dass  sie  das  eigentliche 
Verbindungsrnittel  zwischen  der  Materie  nnd 
Gott  nnd  dadurch  der  Messias  und  Erldser, 
das  fleischgewordene  Wort,  das  Brod  des 
Lebens,  der  Stein  der  Weisen  ist.  Aus  der 
Weltseele  stammt  auch  die  Menschenseele, 
in  welcher  der  Verstand  als  Strahl  des  un- 
er8c.haffenen  Lichts  durch  den  Lebensgcist 
mit  dem  Leibe  verbunden  ist.  Giebt  sich 
der  Mensch  dem  gdttlichen  Lichte  vdllig  bin, 
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so  wird  er  lichtliell,  gut  und  selig  und  end- 
lich  ganz  in  die  gOttlicheNatur  umgewandelt; 
verschliesst  er  sich  dem  hoheren  Liclite,  so 
bleibt  er  in  der  Finsterniss  befangen  und 
ist  durcli  eigene  Schuld  unselig. 

Fontaines,  siehe  Gottfried  von 
Fontain  es. 

Forberg,  Friedrich  Karl,  war  1770 
zu  Meuselwitz  (in  Sachsen -A  ltenburg)  ge- 
boren,  1792  Privatdocent  und  1793  Adjunct 
bei  der  philosophischen  FacnltUt  in  Jena, 
1797  Conrector  und  spiiter  Rector  zu  Saal- 
feld  in  Thliringen.  Nachdem  er  sich  durcli 
seine  lateinische  Habilitationsschrift  „tiber 
die  transscendentale  Aesthetik44  (1792),  durch 
die  kleine  Schrift  „Ueber  die  GrOnde  und 
Gesetze  freier  Handlungen44  (1795)  und  durch 
cinige  in  Zeitschriften  verciffentlichte  Abhand- 
lungen  im  Sinne  und  in  der  Nachfolge  Rein- 
holds als  einen  Anhknger  der  Kant’schen 
Philosophic  beurkundet  hatte,  schloss  er  sich 
weiterhin  der  Ficlite’schen  „Wissenschaft8- 
lehre  44  an,  iiber  welche  er  in  dem  von  Fichte 
und  Niethammer  herausgegebenen  philo- 
sophischen Journal  (1797)  Briefe  veroffent- 
liclitc.  Durch  seine  in  eben  dieser  Zeitschrift 
(1798)  veroffentlichte  * Entwickelung  des  Be- 
grifi’s  der  Religion44  gab  er  die  Veranlassung 
zu  dem  fUr  Fichte  selbst  so  verhangnissvoll 
gewordenen  Atheismusstreite.  Die  Religion 
(so  lehrte  Forberg)  entsteht  einzig  und  allein 
aus  dem  Wunsche  des  guten  Herzens,  dass 
das  Gute  in  der  Welt  die  Oberhand  tlber 
das  Bose  erhalten  nidge.  Der  gute  Mensch 
wtinscht,  dass  das  Gute  Uberall  auf  Erden 
herrschen  mOge,  und  ftllilt  sich  in  seinem 
Gewissen  verbunden,  Alles  zu  thun,  was  er 
kann,  um  diesen  Zweck  bewirken  zu  lielfen. 
Dass  dieser  Zweck  moglicli  sei,  weiss  er 
zwar  nicht,  n&mlich  er  kann  es  nicht  be- 
weisen,  ebensowenig  aber  die  Unmdgliclikeit 
davon.  Religion  ist  nichts  anders  als  der 
praktische  Glaube  an  eine  moralische  Welt- 
regierung.  Wenn  es  in  der  Welt  so  ziigekt, 
dass  auf  das  endliche  Gelingen  des  Guten 
in  der  Welt  gerechnet  ist;  so  giebt  es  eine 
moralische  Weltregierung.  Der  erhabne 
Geist,  der  die  Welt  nacli  moralischen  Ge- 
setzen  regiert,  ist  die  Gottheit.  Weder  Er- 
fahrung,  noch  Speculation  konnen  Gott  fmden ; 
dalier  bleibt  nur  das  Gewissen  tibrig,  um  auf 
dessen  Aussprtlchc  eine  Religion  zu  grttnden. 
Es  ist  nicht  Pflicht,  zu  glauben,  dass  eine 
moralische  Weltregierung  oder  Gott  existirt 
Im  blossen  Nachdenken  kann  man  es  halten, 
wie  man  will.  Es  ist  bios  und  lediglich 
Pflicht,  so  zu  handeln,  als  ob  man  es  glaubte, 
dass  eine  moralische  Weltordnung  oder  ein 
Gott  als  morali8cher  Weltregierer  existirt. 
Denn  ob  ein  Gott  ist,  das  bleibt  ungewiss, 
und  gegen  ein  Wesen.  dessen  Existenz  un- 
gewiss ist,  giebt  es  Uberall  Nichts  zu  thun. 
Nacli  der  *Apologie  seines  angeblichen 
Atheismus44  (1799)  hat  Forberg  weiter  Nichts 


verdffentlicht , als  seinen  „Lebenslauf  eines 
Verschollenen44  (1840),  worin  er  sein  vor- 
wie  nachmaliges  Geschick  beschrieben  hat. 
Darin  wird  auch  erz&hlt,  wie  bald  nach  der 
Atheismus  - Katastrophe  Forberg  Fichte’n 
frng,  warum  er  den  Verweis  nicht  ebenfalls 
ruhig  hingenommen  habe,  um  ebenso  ruhig 
auf  seinem  Posten  zu  bleiben,  wie  Forberg 
auf  dem  seinigen.  „Wenn  ich  Parmenion 
wire  (erwiderte  Fichte),  so  hatte  ich’s  ge- 
than;  da  ich  aber  Alexander  bin,  so  konnte 
ich  nicht!44  Forberg  wurde  1802  Archivrath 
und  180(5  geheimer  Kanzleirath  in  Gotha  und 
als  solcher  1817  Aufseher  der  dortigen  Hof- 
bibliothek.  Im  Jahr  1821  schrieb  er  aus 
Coburg  an  H.  E.  G.  Paulus  in  Heidelberg: 
„Die  Welt  hat  seit  meinen  atheistischen 
Handeln  nichts  von  mir  vernommen  und  dabei 
auch  wohl  nichts  verloren.  Des  Glaubens 
habe  ich  in  keiner  Lage  des  Lebens  be- 
durft  und  gedenke  in  meinem  entschiedenen 
Unglauben  zu  verharren  bis  an’s  Ende,  was 
fUr  mich  ein  totales  Ende  ist,  es  ware  denn, 
der  neue  Wunderthater  in  Bamberg  [Hohen- 
lohe]  brUchte  mich  noch  auf  dem  Wege  des 
Schauens  zum  Glauben44.  Er  starb  im  Jahr 
1848  als  geheimer  Kirchenrath  in  Hild- 
burghausen. 

Forge,  Louis  de  la,  siehe  Laforge. 

Forfivio,  siehe  Jacobus  de  Forlivio. 

Forma  listen,  siehe  Mittelalterliclie 
Philosophic. 

Formey,  Johann  Heinrich  Samuel, 
war  1711  in  einer  aus  der  Champagne  stam- 
menden  reformirten  Familie  zu  Berlin  ge- 
boren  und  wurde  zuerst  Prediger  in  der 
dortigen  franzbsisclien  Colonie,  dann  Professor 
am  dortigen  College  fran^ais,  spater  stfin- 
diger  Secretair  der  Akademie  und  Director 
der  philosophischen  Classe  derselben , als 
welcher  er  1797  starb.  Er  war  ein  ausser- 
ordentlich  fruchtbarer  Schriftsteller  auf  den 
verschiedensten  literarischen  Gebieten.  In 
den  Memoires  de  V academic  royale  des 
sciences  de  Berlin  finden  sich  zahlreiche 
Abhandlungen  von  ihm,  besonders  psycho- 
logischen  und  moralischen  Inhalts.  Unter 
seinen  als  selbststUndige  Schriften  veroffent- 
lichten  Arbeiten  beziehen  sich  folgende  vor- 
zugswcise  auf  Philosophic:  Elementa  philo- 
sophiae  sive  medulla  H olfiana  (1746),  Essai 
sur  la  necessity  de  la  revelation  (1747),  La 
logique  des  vraisemblances  (1747^,  Rechcr- 
ches  sur  les  elemens  de  la  matiere  (1747), 
Pensies  raisonnables  opposees  aux  pensees 
philosophiques  [de  Diderot]  (1749),  Le 
sy stone  du  vrai  bonheur  (1750),  Le  philo- 
sophe  chretien,  in  4 Biinden  1750  — 56), 
Discours  moraux  pour  servir  de  suite  au 
philosophe  chretien,  in  2 Bfinden  (1765), 
Essai  sur  la  perfection  (1751),  Abrege  du 
droit  de  la  nature  et  des  gens,  tiri  de 
Vouvrage  lathi  de  Wolf  (1758),  Pritidpes 
de  morale  (1762—65,  in  4 BSnden),  Abrdge 
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de  rhisfoire  de  la  philosophic  (1760,  dentsch 
1763),  Melanges  philosophiques  (1754,  in 
2 Banden).  In  seinen  Anschauungen  bewegt 
er  sick  innerhalb  der  Grundgedanken  von 
Leibniz  and  Wolf,  dessen  Philosophie  er 
von  ihrer  schwerfHUigen  Methode  und  Schul- 
form  befreite,  zngleich  aber  vielfach  rait 
Gedanken  Locke’s  und  Hume’s  versetzte, 
sodass  er  ftlglich  zu  den  eklektischen  Po- 
pnlarphilosophen  ziiklt  und  die  deutsche 
AufkLlrung  in  franzosischer  Sprache  ver- 
tritt.  Er  sucbt  in  der  Weise  dieser  Geistcs- 
richtung  das  Dasein  Gottes  und  die  Un- 
sterblickkeit  der  Seele  zu  beweisen  und 
setzt  die  Glflckseligkeit  in  das  Bewusstsein 
der  Vollkommenheit.  Als  Geguer  Rousseau’s 
schrieb  er  1763  einen  Anti-Emile  und  1764 
einen  Emile  chretien  und  eine  Schrift  Defense 
de  la  religion  et  de  la  legislation , pour 
servir  de  suite  a V Anti- Emile  (1764). 

Foucher,  Simon,  war  1644  in  Dijon 
als  der  Sokn  eines  Kaufmanns  geboren  und 
frfih  als  Kanouicus  der  heiligen  Kapelle  von 
Dijon  eingetreten,  verliess  aber  bald  seine 
Vaterstadt  und  ging  nach  Paris,  wo  er  bei 
der  Sorbonne  den  Grad  eines  Baccalaureus 
erwarb  und  als  Abbd  seinen  festen  Aufent- 
halt  nahm.  Anfangs  ein  Anhhnger  der  Lehren 
des  Cartesius  wurde  er  als  nock  nicht 
23jahriger  j unger  Mann  1666,  als  die  Ueber- 
reste  des  Cartesius  aus  Schweden  nach  Paris 
gebracht  worden  waren,  von  Rohault  mit. 
einer  Ged&chtnissrede  auf  Descartes  betraut. 
Der  Cartesian iselie  Zweifel  entwickelte  sich 
jedocb  bei  Foucher  in  weit  entschiedenerer 
Webe,  als  bei  Cartesius  selbst.  Dieser 
skeptischcn  Geistesrichtung  begeguen  wir 
schon  in  der  wahrscheinlich  1763  verfassten 
.dissertation  sur  la  recherche  de  la  verite 
ou  sur  la  philosophie  des  Academiciens“. 
Er  wollte  hhnlich,  wie  Gassendi  die  Lehre 
aad  Weltanschauung  Epikur’s  wieder  belebte, 
seinerseits  den  Skepticismus  der  sogenaunten 
ffiittlern  Akademie  erneuern  und  bek&mpfte 
voa  skeptischen  Gesichtspunkten  aus  die 
Systeme  des  Descartes,  Malebranche  und 
Leibniz,  besonders  dessen  Lehre  von  der  vor- 
herbegriindeten  Harmonie.  Auf  Foucher’s 
„ Critique  de  la  recherche  de  la  verite “ 
(1675)  antwortete  Malebranche  in  der  Vor- 
rede  zum  zweiten  Baude  seiner  „Recherche<< 
«md  auf  diese  wiederum  (1676)  Foucher.  In 
erner  Schrift  „De  la  sagesse  des  anciens “ 
(1682)  suchte  er  zu  beweisen,  dass  die 
Moralgrundsktze  der  Alten  dem  Christen- 
thmn  nicht  entgegen  sind.  Seine  „Histoire 
de  Academiciens< * erschien  1690.  Foucher 
*tarb  1696  in  Paris. 

Franciscus  de  Mayronis  (bisweilen 
•fich  kurzweg  Franciscus  Mayron  ge- 
®umt)  war  zu  Mayrone  in  der  Provence 
fjiboren  und  zu  Digne  in  den  Orden  der 
Franziskaner  getreten.  Spkter  kam  er  nach 
Pttia,  wo  er  den  Johannes  Duns  Scotus 

iail,  Baaiwirtcrkuch. 


zum  Lehrer  hatte  und  nachher  selbst  als 
Lehrer  an  der  Sorbonne,  wo  er  1315  die 
den  Sommer  iiber  an  jedem  Freitag  von 
5 Uhr  frflh  bis  7 Uhr  Abends  abgehaltene 
„Sorboni8che  Disputation44  ( Actus  Sorbonicus) 
einftthrte,  mit  so  grossem  Beifall  auftrat, 
dass  er  von  seinen  Zeitgenossen  die  Ehreu- 
titel  „ Doctor  illuminatusu  und  „Magister 
acutus  abstraetionum(<  erhielt.  Er  starb 
1325  zu  Piacenza.  Obwohl  sich  Franciscus 
in  seinen  Schriften  ttberall  im  Wesentliclien 
an  die  Lehren  seines  Meisters  Duns  Scotus 
anschliesst,  nur  dass  wir  bei  ilirn  einem  noch 
grdsseren  Aufwand  an  subtilen  Unterschei- 
dungen  und  Beweisftihrungen  begegnen,  als 
bei  Duns  Scotus  selbst;  so  stellte  er  sich 
dock  hinsichtlich  der  scholastischen  Cardinal* 
frage  nach  der  Bedeutung  der  Universalieu 
( Allgemeinbegrifle)  klmlich  wie  Heinrich 
Gothals  auf  einen  gauz  platonischen  Stand- 
punkt.  Die  Darstellung  der  Logik  soil  ledig- 
lich  die  Mittel  zum  Sieg  liber  die  von  der 
Kirchenlehre  abweicheuden  Richtungen  lie- 
fern.  In  der  „ Isagoge 44  des  Neuplatonikers 
Porphyries,  zu  welcher  Franciscus  einen 
Commentar  schrieb,  sieht  er  nur  eine  zweite 
Auflage  des  platonischen  Dialogs  Sophistes u. 
Deu  Aristoteles  erkliirt  er  flir  unfkhig  zu 
alien  metapliysischen  Fragen  und  erbliekt 
in  ihm  nur  den  ncidvollen  Verderber  der 
platonischen  Lehre  von  den  Ideen  als  den 
unverknderlichen  Musterbildern  der  l)inge 
in  der  gflttlicken  Weisheit.  Die  Universalien- 
frage  dtlrfe  nicht  auf  den  Gegensatz  des 
„Seins  in  der  Seele44  und  des  „Seins  in  den 
Dingen  draussen44  gestellt  werden;  denn  die 
Allgemeinbegrifle  seieu  au  sich  weder  in  der 
Seele,  noch  in  den  Dingen,  und  der  Intellect 
erfasse  das  Einzelne  recht  eigeutlich  in  all- 
gemeiner  Weise.  Die  Quidditfiten  oder  Wesen- 
heiten  der  Dinge  seien  nach  ihrem  wesen- 
liaften  Sein  nicht  eigentlich  im  gdttlicheu 
Verstande,  sondern  haben  ihr  intelligibles 
Sein  durch  sich  selbst  und  von  der  gdttlicheu 
Wesenheit  getrennt  ftlr  sich  selbst,  seien 
also  in  Gott  nur  darum  ideell  vorgebildet, 
w’eil  sie  ein  solches  wesenhaftes  intelligibles 
Sein  haben. 

Franciscus  Georgius  Veuetus,  siehe 
Zorzi  (Francesco). 

Franciscus  Patritius,  siehe  Patrizzi 
(Francesco). 

Francke,  Georg  Samuel,  war  1773 
zu  Hdrnerkirchen  in  der  Grafschaft  Ranzau 
geboren,  auf  dem  Johanneum  in  Hamburg 
1778  gebildet  und  hatte  seit  1781  in  Kiel 
Theologie  und  Philosophie  studirt.  Naclidem 
er  seit  1784  Lehrer  und  spkter  Rector  der 
Stadtsclmle  zu  Husum  gewesen  war,  wurde 
er  1806  Hauptpastor  zu  Sonderburg  auf  der 
Insel  Alsen  und  1811  Professur  der  Theologie 
in  Kiel,  wo  er  1840  starb.  In  seinen  die 
Philosophie  bertlhrenden  Schriften  beharrte 
er  Zeitlebens  auf  dem  Standpunkte  der  WolflT- 
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schen  Philosophie.  Ausser  eincm  „Versucli 
einer  liistorisch  - kritischeu  Uebersicht  der 
Lehren  uiid  Meinungen  unserer  vornehnisten 
nencren  Weltweisen  von  der  Unsterblichkeit 
der  Secle*  (1796)  und  seinen  „ Inslitutiones 
psycho/ ogicae  empiricae  cl  logicac  in  usum 
scholarum w (18()2)  sind  von  ihm  mehrere 
von  den  Akademieen  in  Kopenhagen  und 
Berlin  gekrbnte  Preisschriften  veroffentlicbt 
worden,  n&mlich:  Beantwortung  der  Frage, 
welche  Stufen  bat  die  praktiscbe  Philosophie, 
nachdem  man  angefangen  bat,  sie  systema- 
tiscb  zn  bebandeln,  durcblaufen  mtissen,  ebe 
sie  ibre  bentige  Gestalt  bekommen  hat?  (1801); 
Ueber  die  Eigensebaft  der  Analysis  und  der 
analytiscben  Metbodc  in  der  Philosophie 
(1805);  Versucb  iibcr  die  neueren  Scbieksale 
des  Spinozisnms  und  seinen  Einfluss  auf  die 
Philosopbie  ttberhaupt  und  die  Vernunl’t- 
tbeologie  insbesondere  (1808). 

F ranzttsische  Philosopbie.  Im 
Frankenlande  entstand  seitKarl  des  Grossen 
Tagen  die  scbolastische  Philosopbie  desMittel- 
aiters,  die  untcr  Karl  des  Kablen  Kegienmg 
in  Frankreicb  an  dem  Schotten  Johannes 
(Scotns  Erigena)  ihren  Begrtinder  und  ersten 
Ptleger  gefunden  bat  und  dereu  vornehmster 
Sitz  die  gelehrte  Schnle  von  Paris  war,  welche 
seit  1206  zur  f5rm lichen  Universit&t  (uni- 
versiias  literanun ) erboben  wurde.  Die 
nficbste  Pflege  der  scbolastiscben  Philosopbie 
knilpft  sicli  im  neunten  Jabrhundert  an  die 
ThAtigkeit  des  Heiric  von  Auxerre  und 
seinen  Scbtller  Remigius  von  Auxerre,  im 
zehnten  Jabrhundert  an  Gerbert  von 
Aurillac  (in  der  Auvergne)  und  seinen  Schiller 
Fulbert  von  Chartres,  dessen  Schuler 
Bereugar  von  Tours  im  elfteu  Jabrhundert 
durch  seine  rationalistiscbe  Auffassung  der 
Abendmablslebre  cine  Rolle  in  der  Geschichte 
der  Dogmenbildung  spielte.  Vorzugsweise  in 
Paris  warden  die  dialektiscben  Kiimpfe 
zwiscbeu  den  beidcu  metapbysiscben  Geistes- 
ricbtungen  des  scbolastiscben  Mittelalters, 
dem  Nominalismus  und  Realismus  (siebe: 
Mittelalterlicbe  Philosopbie)  und  zwiscben 
den  orthodoxen  und  recbtglaubigen  Parteien 
innerbalb  der  Tbeologie  durcbgekiimpft. 
R o s c e 1 1 i n vertrat  als  Kanonikus  von  Com- 
piegne  gegen  Ende  des  elften  Jabrbuuderts 
den  Nominalismus,  wie  Wilhelm  von 
Champeaux  (im  Jahr  1121  gestorben)  den 
Realismus  in  der  Auffassung  der  sogenannten 
L’niversalien  (Allgeineinbegrifle),  wiibrend 
der  als  Dialektiker  nicht  minder  wie  durch 
seine  Liebe  zu  Heloise  berilbmt  gewordene 
Abeillard  (Abiilardns  1079 — 1142  eine 
Mittclstellung  zwiscben  den  Sussersten  Gegen- 
si&tzen  dicser  beiden  scbolastiscben  Geistes- 
ricbtungen  einnabm.  Wiibrend  im  zwblften 
Jahrbundert  Walter  von  Mortagne  und 
Gilbert  de  la  Porrde  die  realistiscbe  Rich- 
tung  vertraten,  lebrten  Bernhard  von 
Chartres  (Bernardus  Sy lvestris) , Wilhelm 


von  Conches  nnd  A delard  von  Bath  einen 
cbri8tlicb  modificirten  Platonismus.  Daneben 
fand  die  durch  Bernhard  von  Clairvanx 
(1091 — 1153)  begriindete  Mystik  des  Kirchen- 
glaubens  in  der  Scliule  von  Sanct  Victor, 
die  im  zwftlften  Jabrhundert  bliihte,  einige 
nambafte  Vertreter,  wiibrend  Amalrich 
von  Bena  (bei  Chartres)  und  David  von 
Dinant  beim  Ausgange  des  zwblften  Jahr- 
bundert8  eine  von  der  Kirche  verurtbeilte 
pantbeistische  Ricbtung  einscblugen.  An  dem 
Umschwunge,  der  in  der  scholastischen  Philo- 
sophic seit  dem  Bekanntwerden  der  arabischen 
Uebersetzungen  und  Commentare  zu  Aristoteles 
am  Begiune  des  dreizehnten  Jabrhunderts 
eintrat,  wodurcb  die  eigentliche  dialektisch- 
scholastische  Ausbildung  der  christlichen 
Philosopbie  des  Mittelalters  angebabnt  und 
die  scbolastische  Philosophie  zu  Hirer  volleu 
Blttthe  gebracht  wurde,  wiiren  in  Frankreicb 
ebenfalls  nambafte  Vertreter  der  Scholastik 
betheiligt.  Der  Dialektiker  Simon  von 
Toumay  liatte  schon  urn  1200  mit  gleicher 
Leichtigkeit  den  Kircbenglauben  dffentlicb 
als  wabr,  ins  geheim  aber  als  nnwahr  zn 
erweisen  gesucht.  Als  Vertheidiger  der 
platonischen  Ideenlehre  gegen  die  arabischen 
Aristoteliker  war  Wilhelm  von  Auvergne 
(gest.  1249  aufgetreten.  Als  Anhiinger  der 
Lehre  des  Thomas  von  Aquino  und  Bestreiter 
der  Scotisten  (d.  h.  der  Anhiinger  des 
Johannes  Duns  Scotus)  traten  Hervaeus 
von  Kedellec  in  der  Bretagne  (gest.  1323), 
Wilhelm  Durand  vou  St.  Pour^ain 
(gest.  1332)  und  Gottfried  von  Fontaines 
zu  Ende  des  dreizehnten  Jabrhunderts  auf. 
Der  Nominalismus  wurde  durch  den  Franzis- 
kaner  Pierre  Aureol  (Petrus  Aureolns, 
gest.  1321)  und  den  Domikaner  Durand  de 
St.  Pour^ain  erneuert.  Als  Nominalist  und 
Dialektiker  that  sicli  in  Paris  wiibrend  der 
ersten  Iliilfte  des  vierzehnten  Jahrhunderts 
Joliannes  Buridan  hervor,  w Ahrend  der 
Pariser  Kanzler  Peter  von  Ailly  (1350 — 1425 ) 
mit  dem  Nominalismus  den  Skepticismus  ver- 
band  und  sein  Nachfolger  als  Kanzler 
Johann  Chari ier  aus  Gerson  (1363  bis 
1429)  eine  Vereinigung  der  mystischen  Geistes- 
richtung  mit  der  dialektiscben  Scholastik 
erstrebte.  Durch  Jacques  Lef^vre,  (Jacobus 
Faber  Stapulensis,  gest.  1537)  und  seinen 
Schiller  Jacques  Bouilld  (Jacobus  Bo  villus, 
gest.  1533)  wurde  die  Erneuerung  der  Studien 
des  klassischen  Alterthums  im  Interesse  einer 
philosophisch-theologischen  Lehre  gefordert. 
I m Reformationszeitalter  hat  unter  • den 
Gegnem  derscholastisch-aristotelischen  Philo- 
sopliie  des  Mittelalters  Pierre  de  la  ltamec 
(Petrus  Ramus,  1517—1572)  mit  seiner 
„ueueu  Logiku  die  Schnle  der  „Ramist£n~ 
begriludet  und  schon  50  Jahre  vor  Descartes' 
m Discours  de  la  mclhode*  in  franzosischer 
Sprache  zu  philosophiren  begonnen.  In  der 
durch  die  Schule  der  Ramisten  begriindeten 
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Freiheit  des  Denkens  trat  Jean  Bo  din 
(Johannes  Bodinus,  1530 — 1596)  ftir  den 
religiosen  Naturalismus  in  die  Schranken 
and  ala  BegrUnder  der  Rechtsphilosopkie  auf. 
Wfihrend  Pierre  Gassendi  (1592  — 1656) 
den  Epikureismus  mit  seiner  Atomenlehre 
aus  der  Vergessenheit  zog  und  dadnrcli  die 
Verkniipfung  des  Atomismus  mit  der  neu- 
erwachenden  Natnrforschung  veranlasste, 
worde  der  Skepticismus  der  Alten  durch 
Michel  de  Montaigne  (1532  — 1592)  er- 
nenert,  in  desseu  Fnsstapfen  der  Weltgeist- 
liche  Pierre  Charron  (1541  — 1603),  Le 
Vayer  (1586 — 1672)  und  sein  Schuler 
Sorbifcre  (1615  — 1676),  sowie  Simon 
Foncher  (1644  — 1696),  Daniel  Huet 
(1633-1721)  und  Pierre  B ay  le  (1647—1706) 
getretcn  sind.  Von  dieser  skeptischen  Geistes- 
richtung  ging  auch  Frankreick’s  grosstes 
philosopkisches  Genie,  Rene  Deseartes 
(Renatas  Cartesius,  1596 — 1650)  aus,  dessen 
Schfller  Antoine  Arnauld  (1612  — 1694)  die 
jansenistische  Logik  von  Port  Royal  be- 
grfindete,  w&hrend  Malebranche  (1638  bis 
1715)  aus  dem  Cartesianismus  die  Consequenz 
des  sogenannten  r)Oecasionalismusu  zog  und 
dieLehre  aufstellte,  dass  wiralleDinge  inGott 
schauen.  Aus  dem  Skepticismus  Bayle’s 
entwickeltc  sicb  unter  dem  Einfluss  der  Er- 
kenntnisslehre  Locke’s  weiterhin  im  ackt- 
lehnten  Jahrhundert  in  Frankreich  die 
Opposition  des  freien  Denkeus  gegen  die 
legmen  der  kirchlichen  Ueberlieieruug  zu- 
niclist  auf  deistischem  Standpunkt,  der  sicli 
weiterhin  zur  Begrtlndung  eincr  streng 
naturalistischen  Weltansicht  und  auf  deren 
Grundlagen  bis  zum  Atheismus  fort  ent- 
wickelte.  Voltaire  (1694  — 1778)  wurde 
der  eigentliche  Patriarch  der  franzosiscken 
Aafklining,  deren  deistisches  Glaubensbe- 
kenntniss  durch  Rousseau  (1712  — 1778) 
auf  die  Ideen  Gott.  Tugend  und  Unsterb- 
Uchkeit  der  Seele  Dasirt  wurde,  wakrend 
Montesquieu  (1689—1755)  den  Absolutis- 
ms in  Kirche  und  Staat  bekampfte  und  dem 
politischen  Liberalismus  die  gebildete  offent- 
liche  Meinung  gewanu.  An  Locke  ankniipfeud 
hat  Con  d i 11  a c (1715— 1780)  den  Sensualism  us 
bcgrUndet,  w&hrend  Condorcet  (1743 — 1794) 
Vulkerpsychologiestrebte  und  Ilelvetius 
(1715— 1771)*  die  Consequenzen  des  Empiris- 
®U3  fhr  die  Ethik  zog,  die  St.  Lambert 
1716—1803)  in  seinen  Catechismen  auf  die 
Verbindung  des  GlUckes  aller  Einzelnen 
ptodete.  Von  den  beiden  Begrllndem 
<«r  franzdsischen  EncyclopUdie , Diderot 
wxl  D’Alembert,  blicb  der  letztere 
(1717—1783)  in  der  Metaphysik  beim  Skepti- 
dsmuastehen,  wahrend  Diderot(1713 — 1784) 
fom  Theismus  und  Deismus  zum  Pantheis- 
ms and  atomistischen  Materialismus  fort- 
•ckritt,  dessen  rtlcksichtslose  Cousequenzen 
Atteh  La  Mettrie  (1709 — 1751)  und  durch 
das  is  den  Kreiseh  des  Barons  Uolbach 


(1723  — 1789)  entstandene  „ Systeme  de  la 
nature w (1770)  gezogen  wurden.  In  der 
Richtung  Condillac’s  fortarbeitend  wurde 
Cab  an  is  (1757 — 1808)  der  Physiolog  und 
Psycholog  der  sensualistisclien  Schule,  als 
deren  Metaphysiker  Destutt  de  Tracy 
(1754  — 1836)  auftrat,  wahrend  Volney 
(1757  — 1820)  ihr  populiirer  Moralphilosoph 
wurde.  Durch  den  Gedanken  einer  stufen- 
mUssigen  Entwickelung  der  Naturwesen  bis 
zum  Menschen  liinauf  wurde  ltobinet 
(1735  — 1820)  ein  Vorldufer  Schellings, 
wahrend  der  Benedictiner  Dom  Deschamps 
(1716 — 1774)  in  seiner  philosopliischen  Lehre 
als  ein  Vorlaufer  Hegels  erscheint.  Eine 
mystisch  - tlieosophische  Richtung  vertrat 
Pasqualez  und  seine  Nachfolger  St.  Martin 
(1742 — 1803)  und  Fabre  d’ Olivet  (1769  bis 
1825).  Die  franzosische  Philosophie  der 
Contrerevolution  und  der  Restauration  fand 
in  der  sogenannten  theologischen  Schule  ihre 
Hauptvertreter  in  Ballanche  (1776 — 
de  Maistre  (1753 — 1821),  de  Bo 
(1797 — 1840)  und  de  Lam e n n ais  1780  bis 
1854).  Im  Gegen3atze  zur  Philosophie  des 
Sensualismus  machte  sich  in  Frankreich 
eine  psychologisch  - spiritualistische  Schule 
gclteud,  die  durch  Maine  de  Biran 
(1766—1824',  Royer  Collard  (1763—1845) 
und  Jouffroy  (1796  — 1824)  vertretcn 
ward  und  durch  Verschmelzung  mit  deutscher 
Philosophie  als  eklektische  Schule  von 
Cousin  (1792  — 1867)  proklamirt  wurde, 
dessen  Schuler  neben  den  Ankangern  der 
durch  Comte  (1798  — 1857)  gegrUhdeten 
„positiven  Philosophie**  die  franzosische 
Philosophie  der  neuesten  Zeit  reprasentiren. 

Frassen,  Claude  (Claudius  Frasse- 
nius)  war  in  dem  Dorfe  Vire  bei  Pdronne 
in  der  Picardie  geboren,  im  16.  Jahre  in 
den  Orden  der  Franziskaner  getreten,  studirte 
in  Paris,  wo  er  1662  Doctor  der  Theologie 
wurde  und  im  dortigen  Convente  seines 
Ordens  die  scotistiscke  Philosophie  lehrte. 
Spater  (1682)  wurde  er  General -Definitor 
seines  Ordens  und  starb  1711  fast  erblindet 
in  seinem  Kloster  zu  Paris.  Er  zeigte  sick 
als  getreuer  Vertreter  der  scotistischen  Lehre 
in  seinen  beiden  Hauptwerken:  Philosophia 
academica  ex  subtilissimis  Aristotelis  el 
scotisticis  rationibus  el  senlentiis  brevi  ac 
perspicua  methodo  adoniatu  (1657,  und  in 
2 BUnden  1668 1 und  Scotus  academicus  seu 
univcrsa  doctoris  subtilis  theologica  dogmata 
(1672  in  4 Folianten,  1744  in  12  Quart- 
banden). 

Fredegisns,  ein  Schiller  Alcuins,  stammte 
aus  York  und  lebte  am  Hofe  Karl  des  Grossen, 
wurde  spater  Ludwig  des  Frommeu  Kanzler 
und  nacli  Alcuin’s  Tode  dessen  Nachfolger 
als  Abt  des  Klosters  von  St  Martin  in  Tours, 
als  welcher  er  834  starb.  In  einer  an  die 
Thcologen  am  Hofe  Karl  des  Grossen  ge- 
richteten  „Epislola  de  nihilo  el  lenebris“ 

19* 


1847) 

nald 


Digitized  by  Google 


Freidenker 


292 


Fries 


(abgedruckt  irn  105.  Bande  von  Migue’s 
Patrologiac  cursus  complctas ) warf  er  die 
Frage  auf,  ob  das  Nichts  in  der  That  Etwas 
sei  oder  uicht  sei,  und  will  den  Bewcis,  dass 
das  Nichts  in  der  That  etwas  sei,  ebenso 
aus  der  heiligen  Schrift,  wie  aus  der  Vernunft 
ftthren.  Dabei  lag  ihm  offenbar  die  An- 
schauung  im  Sinue,  dass  das  Nichts  der  un- 
bekannte  Stoff  sei,  aus  welcliem  Alles  und 
vielleicht  auch  die  gottliche  Natur  selbst 
gebildet  ware. 

Freidenker,  englische,  siehe 
I)  e i s t e n. 

Freights,  Johannes  Thomas,  war 
zu  Freiburg  im  Breisgau  geboren,  wo  er 
auch  Rechtswisscnschaft  studirte,  wurde  danu 
in  Paris  ein  eifri^er  Anhftnger  des  Petrus 
Ramus,  trat  daraui  in  Freiburg  und  nachlier 
in  Basel  als  Lehrer  auf,  nahm  1575  einen 
Ruf  als  Professor  nach  Altorf  an,  dankte 
jedoch  sclion  1582  wieder  ab  und  ging  nach 
Basel  zurUck,  wo  er  1583  an  der  Pest  starb. 
Seine  eifrige  Verehrung  filr  die  Lehre  des 
Ramus  tritt  auch  in  den  von  ihm  veroffent- 
lichten  philosophischeu  Schriften  hervor, 
niimlich : Ouaestiones  logicae  el  ethica  (1576), 
Vna  Petri  Rami  (1580)  und  Paedagogus  dc 
logica  Jurisconsultorum  (1582). 

Fries,  Jacob  Friedrich,  war  1773 
in  Barby  im  Regieruugsbezirk  Magdeburg 
geboren,  wo  sein  Vater  die  Angelegenheiten 
der  evaugelischen  BrUdcrgemeinde  leitete, 
und  besuchte  seit  1778  die  dortige  Sclmle 
dieser  Gemeinde  und  seit  1792  — 95  das 
theologische  Seminar  derselbeu.  In  Leipzig, 
wo  er  seit  1795  nebcn  Mathematik  uud 
Naturwissenschaften  auch  Philosophic  stu- 
dirte,  wurde  er  haupts&chlich  durch  Garve 
augeregt,  bald  aber  (seit  1796)  in  Jena  mit 
der  Kant* schen  Philosophic  bekanut  uud  war 
in  seinen  Anschauungen  allmiilig  aus  einem 
J huger  der  Brildergeineinde  eiu  „Deist  und 
Lessing’scher  Fragmcutist“  geworden,  ohne 
dock  der  religidsen  Iunigkeit,  die  er  durch 
seine  herrnhuterische  Erziehung  gewonnen 
liatte,  entfremdet  zu  werden.  Nach  der 
Volleudung  seiner  UniversitStsstudien  lebte 
er  seit  Ernie  1797 — 1800  als  Hauslchrer  zu 
Zofingen  in  der  Schweiz  und  verdffentlichtc 
in  dieser  Zeit  ueben  eiuigen  chemischen  und 
physikalischen  Aufsatzen  im  Jahr  1798  in 
dem  von  Erhard  Schmid  in  Jena  heraus- 
gegebenen  psychologischeu  Magazin  seine 
ersten  philosophischen  Versuche  „ubcr  das 
Verhilltniss  der  empirischen  Psycliologie  zur 
Metaphysik“  uud  „Prop;ldeutik  eiuer  allge- 
meinen  empirischen  Psychologies*.  Im  Jalir 
1801  habilitirtc  er  sich  in  Jeua,  am  damaligen 
Hauptherd  der  Kaut’schen  Philosophic,  mit 
einer  lateinischeu  Abhaudlung  „ Leber  die 
intellectuelle  Anschauung**  als  Privatdocent 
fttr  Philosophic,  indem  seiu  Streben  darauf 
gerichtct  war,  aus  dem  Verstandnisse  Kant’s 
die  der  religids  sittliehen  Natur  des  Menscheu 


entsprechenden  gewinnvollen  Consequenzen 
zu  ziehen,  zum  Gegenstande  des  Wissens 
mit  Kant  nur  die  Tiefe  der  Erfalirung  zu 
inachen,  aber  die  Bedeutung  der  inneru  Er- 
fahrung  hervorzuheben  und  durch  diese, 
unter  genauer  Bezeiclmung  der  Grenze  des 
Glaubens  und  Wissens,  die  hiJhere  Einheit 
der  iisthetischen , religiosen  und  sittlicheu 
Welt  nachzuweisen.  In  der  Schrift  „ Rein- 
hold,  Fichte  und  Sc  helling**  (1803; 
setzte  er  sich  mit  diesen  drei  Philosophen 
kritisch  auseinandcr  und  stellte  ihr  Verhalt- 
niss  zu  Kant  an’s  Licht  Allerdings  sei 
Schelling’s  Idee  der  Naturphilosophie  die 
erste  grosse  Idee,  welche  seit  Kant’s  Ilaupt- 
schriften  sich  im  Gebiete  der  deutschen 
Speculation  gezeigt  habe.  Hier  werde  zum 
ersten  Male  das  Ganze  der  Physik  mit 
Einem  Blicke  Ubersehen  und  diese  Wisseu- 
schaft  von  dem  Glauben  an  den  Grundsatz 
befreit,  der  Organismus  lasse  sich  aus  den 
iuuewohnenden  eigenthtimlichen  Gesetzen 
der  Naturlehre  nicht  ableiten  oder  be- 
herrscheu,  sondern  man  miisse  in  Riicksicht 
seiner  zu  einer  Teleologie  oder  Lehre  von 
Zweckbegriffen  seine  Zuflucht  nehmen.  In- 
dem nun  Schelling  zuerst  die  Welt  unter 
Naturgesetzen  als  ein  orgauisirtes  Ganze 
gefasst  habe,  seien  jedoch  sogleich  seine 
ersten  naturphilosophischen  Grundbegrifle 
von  der  falschen  Abstraction  abliiingig,  die 
er  von  Fichte  aufgenommen  habe,  niimlich 
von  dem  Begriffe  einer  unendlichen  Thhtig- 
keit  oder  Productivity  der  Natur,  ohne  ein 
beharrendes  Sein  zu  Grunde  zu  legen;  denn 
der  Fortschritt  in  der  Construction  der  Natur 
werde  uicht  durch  diese  unendliche  Produc- 
tivity zu  Stande  gcbracht,  sondern  durch 
die  Aufgabe,  zu  erkliireu,  wie  es  in  der 
Natur  zu  einem  eudliehen  Werden  und  zur 
bestimmten  Production  konnue.  Diese  Auf- 
gabe stammt  aber  (wie  Fries  hervorhebt) 
offenbar  nur  aus  der  Erfahrung  der  wirk- 
lichen  Natur  und  die  Sekelliug’sche  Natur- 
philosophie enthalt  eigentlich  nur  Combi- 
nationen  vou  Erfahrungen  selbst,  nur  in 
veriiuderter  Sprache.  Wo  dagegen  Schelling 
aus  philosophischen  Prhmissen  die  Natur 
coustruirt,  werden  seine  Bestimmungen  leere, 
gehaltlose  Formen , durch  welche  in  der 
That  Nichts  erklhrt  wird.  In  der  ersten 
Voraussetzung  der  Speculation,  vom  Ab- 
soluten  uud  vou  absoluter  Einheit  oder  In- 
dilferenz  der  Gegensatze  auszugehen , ist 
schon  der  Grundfehler  derselben  enthalten. 
Das  kritische  Verfahren  sclireitet  jedesmal 
erst  vom  concreten  Einzelneu  zum  Allge- 
meineu  fort,  ist  also  unmittelbar  aualytisch 
und  zergliedernd,  niemaUt  synthetisch  und 
ableitend.  Das  Kesultat  der  von  Kant  er- 
fundeneu  kritischeu  Methode  in  der  Philo- 
sophic ist  Anerkenuung  der  Rechte  des 
Sinnes  neben  deuen  der  Veruunft,  und  die 
wahre  Kunst  zu  philosophireu  besteht  darin, 
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anf  den  reinen  Kantianismns  zurtickznkora- 
raen.  Von  der  kritischen  Metkode  Kant’s 
sind  Reinhold,  Fichte  nnd  Schclling  mit  der 
von  ihnen  eingeschlagenen  philosophischen 
Richtnng  abgewichen,  welclie  nichts  ist.  als 
ein  Streben,  sich  wieder  von  der  Kritik  zu 
befreien.  Zu  dieser  verkehrten  Richtung 
(wird  von  Fries  weiter  bemerkt)  bat  im 
Grande  Kant  selbst  die  crste  Veranlassnng 
gegeben,  indem  er  tibersah,  dass  die  von 
ihm  geforderte  Selbsterkenntniss  der  Vernunft 
nns  anf  den  Standpunkt  der  Antbropologie 
als  eine  Erfakmngswissenschaft  ffihrt.  Die 
von  Kant  zwar  geforderte,  aber  nicbt  durch- 
gefflhrte  Grundnntersnclmng  des  menschlichen 
Geistes,  eine  allgemeine  Psychologie  oder 
philosophiscbe  Antbropologie  war  nun  ftlr 
Fries  der  lenchtende  Stern  seines  eignen 
philosophischen  Strebens.  Nachdem  er  in 
demselben  Jabre  (1803)  noch  seine  „Philo- 
»phische  Recbtslebre44  berausgegeben  hatte, 
maebte  er  1803  — 1804  mit  seinem  Freunde 
Adolf  von  Heinitz,  einem  reichen  slichsischen 
Adeligen,  eine  Reise  durch  Deutschland, 
Frankreich  und  die  Schweiz,  von  der  er  im 
Herbst  1804  zur  Wiederaufnabme  seiner  Vor- 
lesungen  nach  Jena  zurtlckkebrte.  Hier  gab 
er  aein  ^System  der  Philosophic  als 
evidente  Wissenschaft*  (1804)  beraus. 
Es  ist  leicht  genug  (sagt  er  in  der  Yorredc) 
in  der  Wissenscbaft  jedes  alte  System  zu 
zertrdmmem  und  durch  Hinlegen  einer  neuen 
hypothetischen  Grundlage,  die  man  freilich 
selbst  erst  dem  ganzen  alten  Gebaude  ab- 
fresehen  hat  und  wozn  man  auch  dessen 
Trammer  heimlich  benutzt,  mit  einem  neuen 
Werk  eigner  Schdpfung  zu  prahlen,  welches 
rich  indessen  nur  zeigt,  um  als  ephemcre 
Erscheinung  zu  blenden  und  zu  versckwinden. 
Etwas  von  Bedeutung  lAsst  sich  erst  dann 
far  eine  Wissenscbaft  thun,  wenn  wir  sicher 
rind,  bis  an  eine  Stelle  so  gebaut  zu  lmbcn, 
dass  kein  Nachkommender  den  Grand  wieder 
einreissen  darf.  Denn  Wissenschaft  ist  kein 
genialisches  Product  der  Phantasie,  sondern 
rie  will  der  Ansspruch  des  Universums  sein, 
Ton  rieicher  Ewigkeit  mit  ihm.  Das  Ende 
aller  Kevolutionen  in  der  Philosophic  ist  also 
djukrek  herbeigeftihrt,  wenn  sie  auf  eine 
richere  Weise  ihre  Untersuchungen  anfangen 
nnd  fortftihren  kann.  Die  Bedingungen 
hierzu  sind  durch  die  Auffindung  der  kri- 
tischen Methode  erfiillt.  Die  Ansprtiche  der 
Speculation  mbgen  nilmlich  sein,  wie  sie 
*ollen,  so  geht  die  Kritik  nur  von  der 
1 ntersuchung  der  gemeinen  Erfahrung  aus, 
ohae  diese  fflr  mehr  zu  nehmen,  als  sie 
*ben  ist,  Ihr  Anfang  ist  also  ganz  sicher 
nad  ohne  alle  Hypothese.  Es  hAtte  also  die 
Revolution  der  Philosophic,  durch  welche 
tant  die  kritische  Methode  statt  jeder  andern 
einffthrte,  die  letzte  in  der  Wissenschaft 
win  soUen.  Wahrend  aber  die  Kant’sehc 
Gnteracheidung  der  Erscheinung  vom  Sein  au 


sich  im  Grande  nur  eine  Folge  des  eigen - 
thitmlichen  Verfahrens  dieser  Methode  ist, 
alle  Speculation  mit  dem  gemeinen  Verstandes- 
gebrauche  anzufangen,  hat  man  sich  die 
kritische  Methode  Kant’s  dahin  erkl&rt,  dass 
sie  die  Erkenutniss  der  Natur  nur  als  cine 
Erkenntniss  von  Erscheinungen  ansehe  und 
diesen  ein  unerreichbares  Sein  an  sich  ent- 
gegensetze.  Um  die  von  Kant  angefangene 
Speculation  weiter  fortzuftthren,  kommt  AUes 
auf  die  vollendete  anthropologische  Be- 
grdndung  der  Metaphysik  an,  wodurch  man 
erst  den  Mittelpunkt  aller  Speculation,  n£ra- 
lich  die  Realisirang  der  Gegenst&nde  trans- 
scendentaler  Ideen,  erhillt.  Um  weiterhin 
in  Sachen  der  NatuTwissenschaften  die  Mathe- 
matik  mit  der  Philosophic  zu  versbhnen, 
mdssen  wir  die  mathematische  Naturphilo- 
sophie  mit  der  rein  experimentalen  Natur- 
philosophie  vereinigen,  dcren  Idee  Schelling 
zuerst  in  ihrer  Allgemeinheit  aufstellte,  frei- 
lich vermischt  mit  abenthenerlichen  Spielen 
der  Phantasie.  Zugleich  befreien  wir  uns 
auf  diesem  Wege  von  einer  falschen  Theo- 
logie  der  Natur  nach  Zweckbegriffcn,  indem 
wir  auch  den  Organismus  dem  allgemeincn 
Mechanisraus  der  Natur  unterwerfen.  Endlich 
erhalten  wir  die  Idee  einer  Kunstanschauung 
der  Natur  als  Princip  einer  Religionslehre, 
worin  sich  alle  Fitden  der  Speculation  zu 
Einem  Knoten  verschlingen  und  der  ewige 
Friede  zwischen  Philosophic,  Kunst  und 
Religion  garantirt  ist.  Antbropologie  und 
Logik  sind  die  Vorbereituugswissenschaften 
zu  aller  Philosophic.  Der  Gegenstand  der 
Philosophic  ist  aer  Gegenstand  der  innern 
Erfahrung,  der  Mensch  n&mlich,  wie  wir  uns 
selbst unmittelbar  in  innerer  Erfahrung kennen 
lernen.  Was  den  Menschen  als  verntlnftiges 
Wesen  von  jedem  andern  lebenden  Wescn 
der  Erdc  unterscheidet,  ist  das  Selbstbewusst- 
sein,  dessen  Gegenstand  wir  durch  die  iden- 
tische  Vorstellung  des  Ich  bezeichncn,  welche 
die  bleibcnde  begleitende  Unterlage  aller  und 
jeder  innern  Wahrnehmung  oder  Erfahrung 
ist.  Hierdurch  wird  der  Gegenstand  der 
innern  Erfahrang  als  einer  und  derselbe  von 
alien  Gegenstiinden  llussercr  Erfahrung  unter- 
schieden.  Das  innere  charakteristische  Mcrk- 
mal  der  Vernunft  ist,  dass  wir  einen  innern 
Sinn  des  Wiederbewusstseius  unserer  innern 
ThAtigkeiten  und  die  Vorstellung  „Ich“  als 
Form  desselben  unter  unsern  Vorstellungen 
haben,  durch  deren  Identitat  in  allem  Wechsel 
unserer  Empfindungen  und  anderer  ver- 
Anderlicher  ZustAnde  wir  die  menschliche 
Vorstellungs-  und  Empfindungsart  von  aller 
thierischen  und  uns  selber  als  dieselbe  Person 
von  allem  Andern  in  der  NatiiT  unterscliciden. 
Sinn  1st  die  Empfanglichkeit,  zu  Empfindungen 
zu  gelangen,  und  Sinnlichkeit  das  Vermdgen, 
in  der  Empfindung  anzuschanen.  Jedc  Em- 
pfindung  enthalt  eine  Sinnesanschauung  und 
ist  von  einem  Lustgefilhle  de3  Angenehmen 
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und  Unangenehmen  begleitet.  Die  Sinnes- 
anschauungeu  gehdren  cntweder  zum  ftussern 
Sinne,  welcher  uns  Anschauungen  von  Dingen 
ausser  uns  im  Raume  liefert,  oder  zum  innern 
Sinne,  durcli  wclchen  wir  innere  Selbstan- 
scbauungen  erhalten.  Die  liussern  Empfin- 
dungen  entstehen  uns  aber  jederzeit  in  der 
genauesten  Correspondenz  mit  Affectionen  des 
Nervensy  stems.  Die  iiussern  Empfindungen 
unterscheiden  sich  darum  ala  Vitalempnn- 
dungen  und  als  Organempfindungen.  Erstere 
gehen  auf  die  allgemeine,  alien  Nerven  zu- 
kommende  Reizbarkeit,  letztere  gelien  auf 
die  eigenthilmliche  Reizbarkeit  der  Nerven 
einzelner  Orgaue.  Die  Vitalempfindungen 
vereinigen  sich  in  jedem  einzelnen  Zustande 
des  Gemilthcs  zu  einem  Totaleindrucke  oder 
einem  allgcmein  sinnlichen  LebensgefUhle, 
wodurch  wir  unsern  jedesmaligen  ganzen 
Empfindungszustand  auf  das  LnstgefUbl  be- 
ziehen.  Die  Organempfindungen  sind  an  die 
filnf  Sinne  geknilpft.  Durcli  den  innern 
Sinn,  die  Empflinglichkeit  von  innern  Em- 
pfindungen, gelange  ich  zur  Selbstanschauung 
oder  zur  Anschauung  meincr  verdnderlichen 
innern  Tliatigkeiten.  Der  innere  Sinn  liefert 
uns  Selbstbewusstsein  und  Selbsterkenntniss. 
Dem  Vermogen,  sich  bewusst  zu  werden, 
liegt  das  reinc  Selbstbewusstsein  der  Ver- 
nunft:  Ich  bin!  zum  Grnnde,  welches  tibrigens 
gar  keine  Anschauung,  sondern  ein  unbe- 
stimmtes  Gefilhl  1st  und  erst  durch  die 
einzelnen  innern  Anschauungeu  meiner  Thii- 
tigkeit  zur  Selbstanschauung  crhoben  wird. 
Die  innere  Anschauung  ist  mit  innerer  Wahr- 
nehmung  verbundeu,  durch  welche  die  innere 
ETfahrung  zu  Stande  kommt.  Jcde  innere 
Thiitigkeit  muss  erst  einen  bestimmten  Grad 
von  Stiirke  erlangen,  darait  sie  den  innern 
Sinn  afficiren  kann,  um  zuerst  unmittelbar 
wahrgenommeu  zu  werden  und  dann  zum 
Bewusstsein  zu  gelangen.  In  der  Empfindung 
erhalten  wir  die  Anschauung  mannichfaltiger 
Gegenstiinde,  der  Verstand  bringt  zu  diesem 
Mannichfaltigen  Einheit  und  Verbindung  hin- 
zn.  Ausserdem  aber  giebt  es  im  Gemttthe 
noclt  andere  Zustftnde,  Veriinderungen  und 
V erhUltnisse  uuter  sich,  welche  das  V orhandcn- 
sein,  den  Wechsel  und  das  wechselseitige 
Spiel  der  Vorstellungen  in  unserm  Innern 
betreffen.  Das  Ganze  dieser  Erscheinungcu 
macht  den  Gedankenlauf  aus,  wclchen  man 
fiiglich  als  unteru  oder  bios  gediichtniss- 
intlssigen  und  als  obern  oder  logischen  Ge- 
dankenlauf unterscheiden  kann.  Das  haupt- 
sUchlichste  Vermogen  des  gediichtnissmiissigen 
Gcdankenlaufs  ist  die  Einbildungskraft  oder 
das  Vermtfgen  des  unwillkilrlichen  innern 
Spiels  unserer  Vorstellungen.  Klare  Vor- 
stellungen  werden  im  Gediichtniss  bald  zu 
dunkeln,  diese  kommeu  aber  oft  wieder  von 
Ncuem  zum  Bewusstsein,  d.  h.  sie  werden 
wiedererweckt.  Diese  Wiedererweckung  der 
Vorstellungen  berulit  cntweder  nur  darauf, 


dass  der  innere  Sinn  empflinglicher  wild; 
oder  sie  beruht  auf  einer  Verstiirkung  der 
dunklen  Vorstellungen,  die  nach  dem  Gesetze 
der  Association  erfolgt  Das  Bewusstsein 
einer  wiedercrweckten  Vorstellung  als  einer 
schon  einmal  dagewesenen  ist  die  Rilckcr- 
inneruug.  Audi  im  Kreise  der  innern  Th&tig- 
keiten  hat  die  Gewohnheit  Einfluss.  Die 
innern  Gewohnheiten  benihen  darauf,  dass 
der  gedachtnissmiissige  Gedankenlauf  unab- 
hkngig  vom  logischen  oder  von  der  will- 
ktlrlichen  Thiitigkeit  des  Verstandes  in 
Bewegung  gesetzt  wird.  Die  Vorstellungen 
von  Raum  und  Zeit  liegen  der  productiven 
Einbildungskraft  zum  Grunde,  deren  eigen- 
thtlmliche  Vorstellungen  die  mathematischen 
Vorstellungen  von  Griisse,  Entfernung,  Lage 
und  Gestalt  im  Raume,  von  Dauer  in  der 
Zeit  und  von  Bewegung  im  Raume  und  in 
der  Zeit  sind,  d.  h.  alle  diejenigen  formalen 
Bestimmungen , welche  uns  nicht  zugleich 
mit  der  Sinnesanschaunng  gegeben  sind, 
sondern  erst  durch  die  eigne  Thiitigkeit  des 
Gemiiths  hinzukommen.  Das  Unterscheidende 
des  logischen  (obern)  Gedankenlanfes  ist  die 
WillkUrlichkeit  des  Spiels  der  Vorstellungen 
in  demselben  und  die  logische  Vorstellungs- 
art  ditrch  BegrifFe  in  der  Reflexion  oder  im 
Urtheilen,  wodurch  uns  die  Verstandesvoi- 
stellungen  zum  Bewusstsein  kommen.  Alle 
unsere  Anschauung,  sow'ohliinssere  als  innere, 
ist  sinnlich;  denn  wir  nehmen  nur  Veriinder- 
liches  in  unserer  Thiitigkeit  unmittelbar  wakr; 
zu  allem  Andem  brauchen  wir  Reflexion. 
Eine  intcllectuelle  Anschauung  als  ursprting- 
liche  Erkenntniss  der  Vernunft,  deren  sie 
sich  unmittelbar  ohne  Reflexion  bewusst  wflre, 
kommt  unserer  Natur  nicht  zu.  Die  Materie 
des  logischen  Gedankenlanfs  macben  die  Be- 
stimmungen aus,  deren  wir  uns  mitteist  der 
Formcn  der  Reflexion  bewusst  werden.  Alle 
unsere  Erkenntniss  hiingt  erstlich  tiberhaupt 
ihrem  Gegenstande  nach  vom  Sinne  ab,  und 
zweitens  ist  das  Selbstbewusstsein  unsereT 
Erkenntnisse  selbst  durch  den  innern  Sinn 
beschrlinkt.  Der  logische  Verstand  gelangt 
durcli  Begriff  und  Schluss  iminer  nur 
raittelbar  zum  Bewusstsein  der  Erkenntniss; 
zu  ihm  muss  innerst  die  unmittelbare  TUatig- 
keit  der  Urthcilskraft  hinzukommen.  Rin 
solches  unmittelbares  selbstthiitiges  Bewusst- 
sein  der  Erkenntniss  der  Urtheilskraft  heisst 
Geftlhl.  Jenem  entspricht  das  Wissen,  diesem 
die  Alinung.  Die  Causalitlit  einer  Voretellung 
zur  Wirklichkeit  ilires  Gegenstandes  ist  das 
Begehren,  durch  welches  das  Vorstellen  in 
Causalverhiiltniss  mit  alien  ThUtigkeiten  des 
Gemiiths  kommen  kann.  Eine  Eigenschaft 
des  Gemiiths,  wodurch  eine  Vorstellung  diese 
Causalitlit  oder  die  Bestimmnng  als  Ursachc 
ihres  Gegenstandes  erhiilt,  heisst  ein  Trieb. 
Alle  Triebe  entspringen  znlctzt  aus  dem 
Vermogen,  dem  Dasein  der  Dinge  einen 
Werth  zu  geben  oder  sich  zu  interessiren. 
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Hierin  tritt  das  Begehren  mit  fdem  Lust- 
gef&hle  znsammen.  Dieses,  das  Wohlgefallen 
an  einem  Gegenstande,  ist  die  Beurtheilung 
desselben  als  zweckmiissig.  Die  Grundlage 
des  Praktischen  in  meinem  Innern  ist  also, 
dass  die  Vernunft  als  praktische  Vernunft 
ein  Vermbgen  ist,  mich  zu  interessiren.  Das 
Lnstgefflhl  mit  Interesse  ist  nichts  anders, 
als  die  Beurtheilung  der  Dinge  nacli  ihrem 
Werthverhkltnisse.  Das  Wissen  stellt  uns 
cine  Wechselwirkung  der  Dinge  nach  Natur- 
pesetzen,  der  Glaube  die  Realitiit  des  hflchsten 
Gates,  die  Welt  als  ein  Reich  der  Zwecke 
vor;  die  Ahnung  endlich  muss  die  Natur 
selb9t  als  Eischeinung  des  Reichs  der  Zwecke 
bestimmen.  Letzterer  Standpunkt  ist  die 
Religion,  und  reine  Religionslehre  cinerlei 
mit  der  Teleologie  der  Natur,  die  nichts 
Anderes  ist  als  die  Idee  einer  Ueberein- 
stimmung  des  Mannichfaltigen  der  Natur  mit 
dem  Begriff  eines  absoluten  Zwecks,  d.  h. 
cine  Beurtheilung  der  Natur  als  eines  Ganzen 
outer  den  Gesetzen  der  Schdnheit.  Auf  der 
Knnstanschauung  der  Natur  beruht  demnach 
alle  Religion.  Die  Idee  des  ewigen  Seins 
for  sich  giebt  den  Glaubensartikel  der  Un- 
aterblichkeit  der  Seele.  Die  Idee  der  Frei- 
heit  giebt  den  Glaubensartikel  der  Freiheit 
des  YVillens  durch  das  Bewusstsein  der 
praktischen  Gesetzgebung.  Die  Idee  der 
Oottheit  als  hbchster  Begriff  dor  Vernunft, 
giebt  durch  das  Bewusstsein  der  praktischen 
Gesetzgebung  den  Glaubensartikel  der  Realitiit 
des  bochsten  Gutes  oder  des  Daseins  Gottes, 
als  eines  heiligen  Urgrunds  im  Sein  der 
Binge.  Durch  das  Ideal  dieser  heiligen  All- 
macbt  wird  alsdann  das  Gesetz  fttr  das  Ge- 
fflhl  znm  Gegenstand  der  hbchsten  Achtung, 
d.  h.  der  Anbetung,  und  durch  die  ur- 
sehfipferische  Schonheit,  mit  der  sie  uns  in 
der  Natur  anspricht,  znm  Gegenstand  der 
hdchsten  Liebe.  Die  Ideen  sind  die  un- 
mittelbaren  Erkenntnisse  der  Vernunft,  welche 
als  (iber  alien  Irrthum  erhabenes  Gesetz  ihrer 
Wahrheit  in  ihr  liegen,  fiir  sich  aber  unaus- 
sprechlich  bleiben  und  nicht  zur  Anschauung 
erhoben  werden  kbnnen,  da  wir  ihrer  erst 
durch  Reflexion  oder  vermittelte  Erkenntniss 
bewusst  werden.  Die  Ideen  haben  darum 
mit  wissenschaftlicher  Erkenntniss  nichts  zu 
sehaffen,  sie  sind  das  in  der  Erscheinung 
ukht  Gegebne,  also  das  nicht  Wirkliche, 
*as  nur  sein  soil,  d.  h.  sie  sind  geistig- 
sittliche  Zwecke.  Fflr  diese  Ideen,  deren 
Reich  die  Welt  der  Vernunftzwecke  ist,  bant 
*ich  die  ideale  Ansicht  der  Dinge  auf,  welche 
zur  Verstandesansicht  derselben  im  Gegen- 
aize  steht.  Die  Ssthetisclien  und  die  religiflsen 
Heen  sind  in  der  Wurzel  eins,  und  der  Sinn 
(it  das  Schone  ist  ebenso,  wie  der  religiose 
Glaobe,  das  Gefilhl  ftlr  aas  absolut  Werth- 
Tolle,  ein  Ahnen  der  ewigen  Wahrheit  des 
8eh0nen  als  des  hochsten  Weltzweckes.  In 
dtr3clmfi„Wissen,  Glaube  und  Ahnung*4 


(1805)  wurden  die  Grundgedanken  dieser 
praktisch  - religibs  - Ssthetischen  Weltansicht 
von  Fries  weiter  entwickelt. 

Im  Jahre  1805  hatte  Fries  zugleich  mit 
Hegel  in  Jena  eiue  ausserordentliche  Philo- 
sophic, bald  darauf  aber  einen  Ruf  als  Pro- 
fessor der  Philosophic  und  Elementarmathe- 
matik  nach  Heidelberg  erhalten,  wo  er  schon 
im  Sommer  1805  seine  Vorlesungen  erdffnete 
und  daneben  auch  seit  1812  die  Physik  vcr- 
trat.  Sein  philosophisches  Hauptwerk  er- 
schien  1807  in  drei  Biinden  als  „Neue 
Kritik  der  Vernunft44  und  zugleich  die 
kleine  Schrift:  „ Fichte’s  und  Schelling’s 
neueste  Lehre  von  Gott  und  Welt44.  Kant’s 
grosstes  Verdienst  setzt  Fries  in  die  sub- 
jective Wendung  der  ganzen  Philosophic, 
indem  die  Zergliederung  unserer  Gedanken 
nur  mit  diesen  selber  und  nicht  mit  den 
Gegenstiinden  zu  tliun  habe  und  also  im 
Grunde  nur  Selbsterkenntniss  sei  und  bleibe. 
Er  findet  die  Eigenthtlmlichkeit  der  Kant’- 
schen  Philosophic  eben  darin,  dass  er  nur 
das  Erkenntnissvermbgen  kritisch  untersuche, 
um  zu  finden,  was  in  ihm  enthalten  sei,  so 
dass  also  Kant’s  eigentliche  Aufgabe  eine 
anthropologische , d.  h.  eine  Aufgabe  der 
empiri8chen  Psycliologie  sei  und  durch  innere 
Erfahrung  und  Selbst  - Beobachtung  geldst 
werde.  Aber  Kant  habe  nicht  genug  getrennt,' 
was  der  inneren  Erfahrung  angehore  und 
was  von  vomherein  ohne  Erfahrung  erkannt 
werde.  Kant  deuke  bei  seiuen  kritischen 
Untersuchungen  zu  viel  an  das  Verh&ltniss 
zwischen  Vorstellungen  und  Gegenstand, 
worilber  wir  jedoch  nichts  aussagen  kbnnen, 
weil  wir  beide  nicht  vergleichen  konnen. 
Die  nur  auf  Sclbstbeobachtung  sich  besclir&n- 
kende  Untersuchung  mhsse  sich  vielmehr  die 
transscendentale  Wahrheit,  d.  h.  das  hinter 
den  Vorstellungen  steckende  Ding  an  sich, 
ganz  aus  dem  Sinne  schlagen  und  sich  mit  der 
Erfahrungswahrheit  begntlgen.  So  will  Fries 
die  Kant’sche  Kritik  in  seiner  „ncuen  Kritik 
der  Vernunft44  dadurch  verbessern,  dass  er 
dieselbe  ganz  anthropologisch  fasst  und  durch 
blosse  Beobachtung  finden  will,  welches  die 
Ueberzeugungcn  sind,  die  wir  in  uns  haben 
mfissen.  Kant  begriff  nicht  (sagt  Fries),  wie 
Sinn  und  Verstancf  in  der  einen  meuschlichen 
Vernunft  mit  einanderverbunden  seinkbnnten, 
weil  er  sich  nicht  bis  zu  dem  Gesetze  der 
Einheit  des  menschlichen  Geisteslebens  hin- 
durch  gefunden  hatte.  Jenes  Gesetz  aber 
liegt,  nach  Fries,  in  der  Form  unsers  innern 
Lebens,  wonach  der  menscldiche  Geist  seiner 
Form  nach  eine  anregbarc  Selbstthatigkeit, 
eine  sinnliche  Vernunft  ist,  welche  drei  ver- 
scliiedene  Verrabgen  hat,  niimlich  zu  er- 
kennen,  zu  ftthlen  und  willktlrlich  zu  han- 
deln.  Jedes  dieser  Vermogen  steht  wiederum 
unter  dem  dreifachen  Gesetze  sinnlicher  An- 
regungvon  aussen,  gewohnheitsmiissigerFort- 
biidung  durch  innere  Gegenwirkungen  und 
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verstiindig  willkflTlicher  Ausbildung.  Nacb 
diesen  drei  Bildungsstufen  von  Sinn,  Gewohn- 
lieit  und  Verstand  bewegt  sich  jedes  dieser 
geistigen  Grundvermbgen  in  stetiger  Ausbil- 
dung seiner  Thiitigkeiten  nnd  Fertigkeiten. 
Das  Verhaltniss  des  Verstandes  zur  Vernunft 
ist  nicht  das  Verhaltniss  eines  obern  zu  einem 
nntern  Erkenntnissvermogen , sondern  ein 
Verhaltniss  der  inneren  Selbstbeobachtnng, 
das  auf  dem  Unterscliied  der  vorstellenden 
Th&tigkeit  und  des  Vorgestellten  bernht.  Eine 
unraittelbare  Erkenntniss  der  Vernunft  ist  als 
Thatsache  in  unserm  Innern  vorauRzusetzen; 
biervon  ist  das  Bewusstsein  um  diese  un- 
mittelbare Erkenntniss  zu  unterscheiden.  Bei 
dicsem  Bewusstsein  sind  zwei  Fiille  mdglich, 
sofern  das  Bewusstwerden  entweder  (lurch 
Anschauung  oder  durch  Reflexion  vermittelt 
wird.  Auf  letztcrer  bernht  die  philosophische 
Erkenntniss.  Durch  die  Sinnesanschanung  er- 
kennen  wir  unmittelbar  die  Wirklichkeit  der 
Gegenstiinde ; der  Gegenstand  ist  schon  gleich 
bei  der  Anschauung,  und  die  Empfindung 
giebt  ihr  nnr  ihre  subjective  Gllltigkeit,  zum 
I'nterschiede  von  der  Einbildung.  Durch  diese 
unmittelbare  Objectivitilt  der  Anschauung  ist 
es  bestimmt,  dass  wir  nicht  etwa  bios  sub- 
jective Vorstellungen,  sondern  in  der  That 
die  wirkliche  Welt  erkennen.  Nur  insofern 
' ich  der  Anschauung  vertraue,  weiss  icli  etwas 
vom  Sein  wirklicher  Gegenstiinde.  Es  sind 
aber  in  unserem  Gemiithe  gewisse  Erkennt- 
nisse  unmittelbar  vorhanden,  welche  als  die 
eigentlichen  Principien  alles  Erkennens  nicht 
abgeleitet,  noch  bewiesen  werden  konnen. 
Solche  unmittelbare  ETkenntnisse  sind  von 
allem  Iittluim  frei,  welcher  nur  in  das  mittel- 
barc,  reflectirte  Denken  filllt,  und  sie  ent- 
halten  nur  Wahrheit.  Das  Vermogen  dieser 
unmittelbar  gewissen  Grundsiitze  oder  Prin- 
cipien ist  die  Vernunft.  Und  Aufgabe  der 
Theorie  und  Kritik  der  Vernunft  ist  es  eben, 
diese  Principien  im  Gemiithe  zu  entdecken. 
Die  anthropologische  Kritik  der  Vernunft 
beschriinkt  sich  auf  blosse  Selbstbeobachtung, 
deren  Gegenstand  das  System  der  Vermbgen 
des  GemUths  ist. 

Fries  hat  in  Heidelberg  auch  „Populiire 
Vorlesungen  liber  Sternkunde44  gehalten,  die 
er  1813  im  Druck  herausgab,  zugleich  mit 
dem  „Entwurf  eines  Systems  der  theoretischen 
Pliysik44.  Schon  vorher  war  sein  „ System 
der  Logik44  (1811)  erschienen,  und  in  Folge 
des  Jacobi -Schelling’schen  Streites  „llber  die 
gbttlichen  Dinge44  die  Schrift  „Von  teutscher 
Philosophic  Art  und  Kunst44  (1812),  worin 
er  gegen  Schelling  und  fiir  Jacobi  sein  Votum 
abgab.  Neben  seiner  akademischen  und  philo- 
sophischcn  Th&tigkcit  zeigte  Fries  einen 
patriotisch-progressiven  Sinn  und  snehte  die 
edlcren  Seiten  des  deutsehen  Volksthums  zu 
bcleben.  Wie  Platon  und  Aristoteles  fasste 
or  die  Staatslehre  mitsammt  der  praktischen 
Philosophic  als  Volks-  und  Staatspiidagogik 


auf  und  begann  in  dicsem  Sinne  1813  seinen 
erst  neun  Jahre  spater  vollendeten  stasis- 
pSdagogisehen  oder  philosophisch-politischen 
Roman  „Julius  und  Evagoras  oder  liber  die 
Schdnheit  der  Seele44  (I.  Bd.  1814),  wShrend 
er  in  der  Schrift  „Vom  deutsehen  Bunde 
und  deutscher  Staatsverfassung44  (1816)  die 
gesetzliche  Reform  unserer  politischen  und 
socialen  Verh&Itnisse  forderte,  damit  wir 
nicht  der  Revolution  Vorschub  leisten.  Solche 
Bestrebungen  in  Verbindung  mit  seiner  Be- 
theiligung  an  einer  Petition  fllr  die  Einflllirung 
einer  landstandischen  Verfassung  machten 
ihn  in  Baden  missliebig,  und  ein  Ruf  nach 
Jena  fllr  die  Professur  der  theoretischen 
Philosophic  war  ihm  daher  willkommen.  Er 
ging  im  Herbst  1816  dorthin,  w&hrend  der 
conservative  Hegel  in  Heidelberg  sein  Nach- 
folger  wurde.  In  Jena  war  seit-  1814  zuerst 
die  deutsche  Burschenschaft  in’s  Leben  ge- 
treten,  welche  sich  gegen  das  nichtsnutzige 
Treiben  der  frllheren  Studentenwelt  und  ins- 
besondere  gegen  den  Zwiespalt  der  Lands- 
mannschaften  mit  ihren  sogenannten  Pro- 
patria  - Skandalen  richtete  und  die  Ideen  der 
Einigkeit  und  Einheit,  der  achten  Vaterlands- 
liebe,  der  Sittlichkeit  und  Religion  in  der 
Studentenwelt  zur  Geltung  zu  bringen  suchte. 
Die  Jenenser  Burschenschaft  hatte  an  allc 
deutsche  Universitftten  Einladungsschreiben 
eriassen,  zur  GedUchtnissfeier  der  deutsehen 
Reformation  im  Jahre  1817  sich  nicht  am 
31.  October,  sondern  am  Tage  der  Leipzigcr 
Schlacht,  18.  October,  auf  der  Wartburg  zn 
versammeln.  Mehrere  Professoren  ans  Jena, 
unter  Andeni  Kieser,  Oken  und  Fries,  batten 
die  Stndenten  dorthin  begleitet.  Es  wurde 
Luther’s  „ veste  Burg44  gesungen,  October- 
feuer  angezilndet  nnd  Reden  gehalten,  und 
nachdem  die  Professoren  nebst  dem  grosseren 
Theile  der  Stndenten  schon  abgereist  waren, 
beging  der  Rest  in  jugendlichem  Uebermuthc 
noch  eine  Schlussfeier,  indem  ein  „politischer 
Brand44  angezilndet  wurde.  „Das  Feuer 
sollte  nicht  bios  das  Holz  verzehren,  sondern 
auch  des  Herrn  Geheimrath  Schmalz  silmnit- 
liche  Werke,  des  Herrn  von  Haller’s  Ke- 
stauration  der  Staatswissenschaft  und  andere 
Bllcher,  dazu  einen  dsterreichischen  Corporal- 
stock,  einen  s&chsischen  Zopf  nnd  ein 
preussi8ches  Gardelientenants  - Schnilrleib.44 
Der  dsterreichische  Beobachter  erklarte  das 
Wartburgfest  fllr  ein  nnverzeihliches  poli- 
tisches  Vergehen  und  die  Theilnahme  von 
Jiinglingen  am  dffentlichen  Leben  fiir  ein 
strafbares  Verbrechen.  Nur  zum  Kanonen- 
futter  in  den  Befreiungskriegen  waren  die- 
selben  gut  genug.  Auf  Preussens  Andringen 
wurde  Fries  von  seiner  Professur,  wenn 
auch  mit  Beibehaltung  seines  Gehalts,  sus- 
pendirt,  und  dem  Professor  Oken,  welcher 
seit  1817  den  die  Pressfreiheit  garantirenden 
Paragraphen  des  Weimarer  Staatsgmnd 
gesetzes  seiner  Zeitschrift  „ Isis 44  zum  Motto 
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gegeben  hatte  und  von  dieser  Pressfreiheit  mit 
Unerschroekenheit  Gebrauch  machte,  wnrde 
die  Alternative  gestellt,  entweder  die  „Isis** 
oder  seine  Professnr  aufzngeben.  Er  wfthlte 
das  Letztere.  Nachdem  Fries  seine  „ Recht- 
fertigung  gegen  die  Anklagen,  welche  wegen 
seiner  Theilnahme  am  Wartburgfeste  wider 
ihn  erhoben  wrorden  sindw  (1818)  verdffent- 
licht  hatte,  benutzte  er  einstweilen  seine 
besoldete  Muse  dazu,  um  die  Grnndgedanken 
seines  bereita  im  Jahre  1804  im  Abriss  auf- 
gestellten  Systems  nach  verschiedenen  Seiten 
hin  w'eiter  zn  entwickeln.  Die  ethische  Seite 
seiner  Weltansicht  wnrde  als  Metaphysik  dor 
Sitten  im  ersten  Bande  „ seines  Handbooks 
der  praktiscben  Philosophic  **  (1818)  ans- 
gefiihrt.  Im  Jahre  1819,  dem  Todesjahre 
seiner  Gattin,  erscliienen  seine  „Beitriige 
znr  Geschichte  der  Philosophic u nnd  eine 
Vertheidignng  seiner  Lehre  von  den  Sinnes- 
anschannngen  gegen  die  Angriffe  Reinhold’s 
(des  jtingeren).  Das  „Handbuch  der  psy- 
chischen  Anthropologic4*  erschien  1820  in 
zwei  Biinden,  die  „ Mathematische  Natur- 

Ehilosophie,  nach  philosophischer  Methode 
earbeitet**  (welche  zngleich  eine  vollst&n- 
dige  Philosophic  der  Matheraatik  enthiilt) 
erschien  1822,  in  wclchem  Jahre  anch  im 
zweiten  Bande  des  philosophischen  Romans 
„ Julius  nnd  Evagoras**  die  Schbnheit  der 
Seele  in  der  Ssthetischen  Religionslehre  zur 


Vollendnng  gelangte,  woranf  nach  den  ,.Lehren 
der  Liebe,  des  Glanbens  und  der  Hoffnung** 
(1823)  das  „System  der  Metaphysik**  (1824) 
zut  Ausfiihrung  kam.  In  der  Fries’schen 
Gliedernng  des  ganzen  Systems  nimmt  die 
erste  Stelle  die  philosophische  Naturw’issen- 
schaft  ein,  welche  dasjenige  enthiilt , was 
sich  ohne  Beihtllfe  der  Erfahrung  wissen  l&sst, 
nnd  die  ihrem  Begriffe  nm  so  mehr  entspricht, 
je  mehr  sic  mathematisch  ist.  Zur  Natnr- 
wissenschaft  Technet  Fries  anch  die  psy- 
chische  Anthropologie.  Enthiilt  die  philo- 
sophische Natnrwissenschaft  die  Gegenst&nde 
nnseres  Wissens,  so  betrachtet  dagegen  die 
praktische  Philosophic  als  zweiter  Ilaupttheil 
des  Systems,  das  Gebiet  der  Freiheit  und 
darum  des  Glanbens,  und  enthiilt  ausser  der 
Ethik  als  praktischer  Naturlehre  die  Welt- 
zwecklehre,  welche  die  Religionsphilosophic 
und  Aesthetik  nmfasst.  Die  Grnndgedanken 
seiner  Weltansicht  gruppiren  sich  hiernach 
zn  folgendem  Ueberblick.  Alles  menschliche 
Wissen  ist  entweder  Natnrerkenntniss  oder 
asthetisches  Wissen.  Dies  sind  die  beiden 
Pole  der  ganzen  Weltansicht.  Die  Natur 
der  Dinge  ist  das  Ganze  der  Sinnenwelt, 
inwiefern  der  Wechsel  der  Zustiinde  aller 
erscheinenden  Wesen  nach  Gesetzen  mit  Noth- 
wendigkeit  bestimmt  ist.  Darum  ist,  was 
Wissenscbaft  heisst,  nothwendig  Naturwissen- 
schaft,  sofern  alles  wissenschaftlicheErkennen 
auf  Begreifen  der  Sinnenwelt  nnter  ihre 
eignen  Gesetze  ausgeht  und  durchans  nicht 


berechtigt  ist,  die  Erscheinungen  in  der 
Sinnenwelt  aus  einer  wcltschaffenden  Kraft 
oder  einem  weltordnenden  gfittlichen  Ver- 
stande  oder  aus  Zweckbegriffen  abznleiten. 
Die  einzig  vollsttodige  wissenschaftliche  Er- 
kenntniss  des  Wesens  der  Dinge  ist  die  Er- 
kenntniss  von  der  Welt  der  Gestalten  und 
der  Bewegungen  in  ihren  Raum-  und  Zeit- 
verhiiltnissen,  ihren  Zahl-  und  Maassbestim- 
mungen.  Der  ganzen  physikalischen  Natur- 
wissenschaft  mitsammt  der  somatischen  An- 
thropologie liegt  ein  mathematisch  - philoso- 

Shisches  Erkennen  zn  Grunde;  sie  ist  reine 
ewegungslehre , sodann  Dynamik,  endlich 
Mechanik.  Mit  dem  Gestaltungsprocess  wild 
der  Natnrtrieb  zum  Bildungstriebe.  In  der 
psychisehen  Anthropologie  wrird  die  Natur- 
wissenschaft  eine  mathematische  Physik  des 
Geistes.  Auch  die  Erkenntniss  des  innern 
oder  seelischen  Lebens  ruht  auf  mathema- 
tisch - gesetzlicher , .also  natur wissenschaft- 
licher  Grundlage.  Zwar  entbehrt  die  Natur- 
lehre des  Geistes  der  Beziehung  auf  das 
Schema  der  Beharrlichkeit  oder  der  Substanz 
und  ist  auf  das  Gesetz  der  Causalitiit  be- 
schrSnkt;  aber  das  in  alien  Zust&nden  nnd 
Veranderungen  unseres  Innern  gleichmSssig 
beharrliche  Grundwesen,  welches  wir  als 
glcichbleibende  Grundth&tigkeit  des  Ich  er- 
fassen,  bleibt  als  das  stets  unbewusst  gegen- 
wiirtige  Subject  eines  feststehenden  Ganzen 
unsers  unmittelbaren  Erkennens  stehen,  wenn 
sich  dasselbe  glcich  der  Beobachtnug  entzieht. 
Bei  den  Wirknngsarten  der  drei  geistigen 
Grundvermdgen  und  den  ZustSuden  und  Et- 
scheinungen  des  Innern  aber  bemhchtigt  sich 
die  Erkenntniss  mit  Sicherheit  nur  des  physi- 
kalischen Mechanismus,  wfthrend  die  eigent- 
liche  Causalitiit  der  Thiitigkeit  des  Ich  als 
Zweck  anftritt  und  in  den  Bereich  der  cthischen 
Welt  gehort,  der  Welt  des  Willens.  Wir 
messen  die  Erscheinungen  des  nach  Zwecken 
handelnden  Ich  nach  einem  Gesetze  von 
ewiger  Wahrheit,  als  einem  Gesetze  des 
willkitrlichen  Ilandelns  nach  dem  hbchsten 
Zweck.  Indem  der  Geist  persbnlichen  Werth 
und  absolute  Wtirde  hat,  ist  er  Zweck  an 
sich.  Die  Welt  der  Intelligenzen  ist  die 
Wechsel wirknng  freivcollender  Wesen  nnter 
praktischen  Gesetzen.  Sie  ist  ein  Reich  der 
Zwecke,  in  welchem  jedem  verniinftigen 
Wesen  als  Person  absoluter  Worth  oder 
Wttrde,  jedem  andern  Wesen  ein  bestimmter 
Werth  als  Preis  zukommt.  Gut  ist,  was 
einem  Zw'ecke  entspricht,  der  nicht  wieder 
als  Mittel  betrachtet  weraen  darf.  Ein  Ding 
ist  aber  insofern  Zweck,  als  die  Vorstellung 
seines  Werthes  auf  den  Willen  wirkt,  oder 
Zwcckgesetzgebung  ist  eine  Gesetzgebung 
nach  den  Werthbestimmungen  der  Dinge 
und  Zustande.  Wird  nun  ein  Ding  oder 
Zustand  als  Selbstzweck  erkannt,  so  wird 
das  Ding  oder  der  Zustand  als  ein  flir  sich 
bestehendes  Dasein  betrachtet  und  sein  Werth 
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nicht  mehr  auf  unser  WUnsclien  oder  Wollen 
bezogen,  sondern  in  ihm  selber  gefunden. 
Die  Anschauang  eines  absolut  Werthvolleu 
ausser  uns  ist  mit  einem  Wohlgefallen  ver- 
knUpft,  dessen  eigenthUmlicher  Charakter 
eben  die  Nichtbeziehung  des  Dings  oder 
Zustands  auf  unsere  eignen  Zwecke  ist. 
Sofern  ein  Gegenstand  oder  Zustand  dieses 
Wohlgefallen  in  Anregung  briugt,  ist  er  schdn. 
In  der  unmittelbaren  Empfindung  des  Schonen 
verliert  sicli  der  Begriff  des  Zwecks  gftnz- 
lich,  wiihrend  die  Empfindung  der  uneigen- 
ntitzigen  Lust  an  seine  Stelle  tritt.  Hierdurch 
liebt  sicli  d6r  Unterschied  zwischen  dem 
Guten  und  Schdnen  giinzlich  auf.  Das 
nioralische  Gesetz  ist,  abgesehen  von  aller 
Beziehung  auf  unsere  eigne  Person,  also 
seiner  kosmischen  Bedeutung  nach,  ein  Welt- 
gesetz  des  Schonen;  darin  liegt  sein  Ge- 
heimniss  und  sein  Zauber.  Die  moralisch 
ausgebildete  Person  ist  in  der  iisthetischen 
Beurtheilung  das  Ideal  der  Schbnheit  der 
Scele.  Ueber  der  Trilogie  der  physikalischen, 
psychologischen  und  ethischcn  Weltansicht 
erhebt  sicli  somit  als  hochster  Gesichtspunkt 
die  ftsthetische  Weltansicht.  W&hrend  auf 
dem  Standpunkt  der  wissenschaftlichen  Er- 
kenntniss  eine  Ableitung  der  Erscheinungen 
in  der  Welt  des  ftussern  und  innern  Sinnes 
aus  Zweckbegriffen  oder  aus  einem  welt- 
ordnenden  Verstande  oder  einer  welt- 
schaffenden  Kraft  ganz  und  gar  unberechtigt 
ist,  so  ist  von  der  nach  Gesetz  und  Regel 
bestimmten  wissenschaftlichen  Erkenntuiss 
giinzlich  getrennt  das  Glauben  der  ewigen 
Wahrheit,  worin  die  empirische  Unvollend- 
barkeit  der  menschliclien  Erkenntniss  als 
vollendet  gealint  wird.  Dies  ist  die  eigent- 
licli  geistige  Weltansicht  als  asthetische  Be- 
urtheilung nach  Ideen,  die  sicli  als  asthetische 
Ansicht  vom  geschichtlichen  Leben  der 
Menschen,  d.  h.  als  Religion,  erst  zur  hdchsten 
Einheit  erhebt.  Diese  vier  Sphiiren  des 
mcnschlichen  Erkcnnens,  die  physikalische, 
psychologische,  ethische  und  ilsthetisch- 
religibse  Weltansicht,  verstatten  durchaus 
keine  ZurUckfilliruiig  auf  einandcr  und  auf 
ein  hUheres  Prinzip,  etwa  das  absolute  Ich, 
womit  jedoch  ein  objectiver  Zusammenhang 
zwischen  ilinen  und  einem  solchen  gemein- 
samen  Prinzip,  als  der  Einheit  eines  Welt- 
grundes,  keineswegs  geleugnet  ist.  Es  wird 
eine  liber  den  Mechanismus  der  bios  iiusser- 
liclien  Beziehtingen  hinausliegende  innere 
Gesetzgebung  im  Wesen  der  Dinge  gealint, 
und  der  religiose  Glaube,  der  sicli  in  Be- 
geisterung,  Resignation  und  Andacht  darle^t, 
ist  ein  Glaube  an  die  ewige  Wahrheit  der 
SchOnheit  und  dass  der  Zweck  der  Welt  in 
der  ewigen  Sclnlnheit  liege.  So  ist  der  durch 
die  Jacobi’sche  Glaubensphilosophie  auf- 
gekoramene  DualiSmus  zwischen  der  Welt- 
ansicht der  Wissenschaft  und  der  desGlaubens 
und  die  doppelte  Buchhaltung  zwischen 


Wissenschaft  und  Glauben  von  Fries  in  ein 
architektonisches  Ganze  symmetrisch  ein- 
gegliedert  und  eingeordnet  worden.  Wahrend 
Jacobi  selbst  von  Fries  sagte,  er  treibe  seine 
Mtllile  mit  Jacobi’schem  Wasser,  nannte  ihn 
Herbart  einen  regressiven  Kantianer.  In  den 
Augen  seiner  Schuler  gilt  Fries  als  der  Philo- 
sopli  der  Naturforscher,  derjenigen  niiralich, 
die  den  Glauben  unbehelligt  durch  Wissen- 
schaft und  Kritik  seine  eignen  Wege  gehen 
lassen.  Seit  1824  war  dem  seiner  Stelle  in 
Jena  Enthobenen  die  Professur  der  Mathematik 
und  Physik  Ubertragen  worden.  Nachdem 
er  1832  den  zweiten  Theil  seines  „Hand- 
buchs  der  praktischen  Philosophic u,  die 
Religionsphilosophie  und  Aesthetik  enthaltend, 
herausgegeben  liatte,  verdffentlichte  er  noch 
eine  „Gesehichte  der  Philosophie44  in  zwei 
Banden  (1837  und  40)  und  1842  den  „Ver- 
sucli  einer  Kritik  der  Prinzipien  der  Wahr- 
scheinlichkeitsrechuung44.  Nachdem  ihm 
1842  seine  zweite  Gattin  durch  den  Tod 
entrissen  worden  war,  starb  er  1843  in  Folge 
eines  Schlaganfalls.  Sein  nachgelassenes 
Work  „Politik  oder  philosophische  Staats- 
lehre“  gab  1848  sein  Schuler  Apelt  herans, 
nachdem  sicli  seine  Schuler  Apelt,  Schleiden, 
Schldmilch  und  Schmidt  in  Jena  im  Jahr 
1847  zur  Herausgabe  von  ^Abhaudlungen 
der  Fries’schen  Schuleu  vereinigt  hattcu. 
Einen  tUchtigen  Mitarbeiter  Mirbt,  hattc 
diese  Schule  bereits  1847  durch  den  Tod 
verloren.  Van  Calker,  der  die  Fries'scbe 
Schule  in  Bonn  vertrat,  starb  1870.  Anf 
die  Theologie  war  die  Fries’sche  Philosophic 
durch  De  Wctte  0L78O  — 1849)  angewandt 
worden.  Ausserdem  liatten  sicli  an  Fries 
der  als  Professor  der  Philosophic  in  Rostock 
verstorbene  Friedrich  Franke  und  der  in 
Heidelberg  183C  verstorbene  Verfasser  einer 
„Geachichte  des  Mysticismus  im  Mittelalteru, 
J.  H.  Tli.  Schmid  angeschlossen. 

E.  L.  Th.  Henke,  Jacob  Friedrich  Fries  aos 
seinem  handschriftlichenNachlasse  dargestellt 
1867. 

Fulbert  oder  Fulpert  (nacli  Andern 
Umbert)  lebte  zu  Enae  des  zehnten  und 
zu  Anfang  des  elften  Jahrhnnderts  und  war 
ein  Schiller  Gerbert’s  von  Anrillac , des 
nachmaligen  Papstes  Sylvester  II.  Nachdem 
er  990  zu  Chartres  (daher  gewrbhnlich 
Fulbertus  Carnotensis  genannt)  eine  Schule 
erbffnet  hatte,  deren  JUnger  ihm  den  Ehren- 
namen  „ Sokrates  der  Franken 44  gaben,  wurde 
er  1007  Bischof  von  Chartres  und  starb  1029 
als  ein  grosser  Verehrer  der  Jungfrau  Maria. 
Er  gait  seinen  Zeitgenossen  als  ein  aus- 
gezeichneter  Lehrer  der  Dialektik,  die  er 
jedoch  vom  dogmatisch-theologischen  Gebieto 
noch  vollig  entfernt  hielt,  wiihrend  sein 
Schuler  Berengar  von  Tours  sich  in  der  Be 
handlung  der  kirchlichen  Abendraahlslehre 
von  der  Dialektik  zu  ketzerischen  Ans- 
schreitungen  verleiten  liess. 
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Furfiis  Philus  wird  bei  Cicero  als  ein 
Beforderer  der  philosophischen  Stadien  unter 
den  R6mern  genannt,  der  ira  Sinne  des 
Karneades  einen  von  Cicero  selbst  gehtirten 
Vortrag  iiber  die  Gerechtigkeit  in  Rom  liielt. 
Furlaeus,  Daniel,  aus  Creta  gebtlrtig, 


hat  „ Commentarii  in  Aristotelis  librum  I de 
partibus  animalhm  et  e jus  dem  problemaia 44 
(1574)  and  ausserdcm  „ Vcrsio  et  commen- 
tarii ad  plcraquc  Theophrasti  opera  et  ad 
librum  Aristotelis  de  innalo  spirituu  (1605) 
veroffentlicht. 


Gr. 


(■abler.  Geo  rg  Andreas,  war  1786 
zn  Altdorf  geboren  and  hatte  erst  hier,  dann 
1804  — 1807  in  Jena  Philosophic  und  Juris- 

Erndenz  studirt,  wo  er  ein  eifriger  Zuhftrer 
[egel’8  war,  wurde  1808  Hanslehrer  in 
Ntirnberg,  seit  1811  Gvmnasiallehrer  in  Ans- 
bach,  seit  1817  in  Bayreuth,  wo  er  1821 
Rector  and  1830  Kreisschulinspector  wurde. 
Er  fand  in  der  Lehre  Hegel’s,  dessen  PhS- 
nomenologie,  Logik  und  Encyclop&die  der 
philosophischen  Wissenschaften  in  den  beiden 
ersten  Jahrzehnten  des  Jahrhunderts  als  die 
Evangelien  der  Philosophic  des  Absoluten 
erschienen  waren,  die  absolute  Befriedigung 
seines  Denkens  und  Erkennens  und  die 
Wiedergeburt  seines  ganzen  Geisteslebens 
und  suchte  die  Principien  und  den  Stand- 
punkt  dieses  Systems  dem  allgemeinen  Be- 
wusstsein  niilier  zu  rficken  in  seinem  nLehr- 
buch  der  philosophischen  Propr&dentik  als 
Einleitung  zur  Wisscnschaft44,  welches  aucli 
den  Titel  fdhrte  „ System  der  theoretischen 
Philosophic44,  von  welchem  jedoch  nur  der 
ersteTheil  als  „Kritik  des  Bewusstseins44 
(1827)  erschien.  Nachdem  er  in  dem  Organe 
der  Hegel’schen  Schule,  den  in  Berlin  ge- 
grflndeten  ^Jahrbilchern  fUr  wissenschaftliche 
Kritik4*  durch  eine  Reihe  von  Recensionen 
philosophischer  Werke  sich  als  treucn  Dol- 
metscher  und  Wortfilhrer  der  Hegel’schcn 
Philosophic  imKampf  mit  den  Jlberwundenen44 
Standpunkten  des  „gemeinen  Bewnsstseins44 
bewihrt  hatte,  wurde  er  nach  Hegel’s  Tode 
als  Nachfolger  auf  dessen  Lehrstuhl  nach 
Berlin  berufen  (1835)  und  eroffnete  sein 
Lehramt  im  Sinne  der  damaligen  Preussischen 
Staatspliilosophie  mit  einer  lateinischen  Ab- 
handlung  „tiber  das  freundliche  Verhftltniss 
der  wahren  Philosophic  zur  christlichen  Re- 
ligion44 (1836).  Als  Schriftsteller  trat  er  nur 
noch  einmal  hervor,  um  die  von  Adolf 
Trendelenburg  in  seinen  „Logischen  Unter- 
suchungen44  (1840)  gegen  Hegel’s  Lo^ik  er- 
hobenen  Angriffe  zu  beleuchten,  nilmlich  in 
derSchrift:  „Die  Hegel’sche  Philosophic; 
BeitrSge  zn  ihrer  richtigern  Beurtheilung  und 
Wurdignng;  erstes  Heft44  (1843).  Er  starb 
1853  im  Bade  Teplitz. 


(■ajus.  ein  Neuplatoniker  zur  Zeit  des 
Kaisers  Hadrian , hat  ErkUlrungen  Platon’s 
geschrieben,  welche  neben  andern  Erklftrungs- 
schriftenPlotinosbei  seinen  Zusammenkilnften 
mit  seinen  Schillem  lesen  liess,  um  seine 
eignen  Betrachtungen  daran  zu  knilpfen. 

(■ale,  Theophilus,  war  1628  zu  Kings- 
Teignton  in  Devonshire  geboren  und  hatte 
seit  1647  in  Oxford  Thcologic  studirt,  wo 
er  1649  Baccalaureus  und  1652  Magister 
wurde.  Eine  im  Jahr  1657  erlangte  Predigcr- 
stelle  zu  Winchester  verlor  er  als  dissentirender 
Presbyterianer  (Nonconformist)  unter  Karl 
dem  Zweiten  und  wurde  Hanslehrer  bei  den 
Sohnen  des  Lord  Wharton,  die  er  nach  Caen 
in  der  Normandie  begleitete.  Im  Jahr  1665 
nach  England  zurtickgekehrt,  gab  er  1669 
den  ersten  Band  seines  Hauptwerks  „der 
Hof  der  Heidgn44  heraus,  unter  dem  Titel 
The  court  of  the  gentiles  or  a discourse 
touching  the  original  of  human  life/  ature, 
both  philologie  and  philosophic , from  the 
scriptures  and  Jewish  church,  dessen  zweiter 
Band  1677  erschien.  Er  lebte  damals  in 
Newington,  wo  er  neben  der  Abfassung 
anderer,  meist  theologischer  Schriften,  jungc 
Leute  unterrichtete , und  starb  1678  uner- 
wartet  zu  Ilolborn.  Er  ging  in  diesom 
Werke  darauf  aus,  im  Sinne  der  Platoniker 
des  16.  und  17.  Jahrhunderts  darzuthun, 
dass  alle  menschliche  Wahrhcit  nur  Wiedcr- 
strahlnng  des  von  Gott  ausstrahlenden  Li  elites 
8ci,  welches  die  Welt  nach  Zwecken  geordnet 
und  das  natiirliche  Gesetz  gegeben,  nachmals 
aber  dessen  Verdunkelung  in  Folge  der  Stlnde 
durch  Offenbarungen  wiederhergestellt  babe, 
deren  Kundc  aus  dem  „Buche  der  Gnade44 
aucli  zur  hcidnischen  Philosophic  gedrungen 
sei.  Wciterhin  sind Gale’s Grundanschauungen 
in  folgeuden  Sfttzen  enthalten:  Da  oline  ein 
unendliches  und  ewiges,  absolut  einfaclies 
und  notliwendiges  Wesen  (Gott)  nichts  Andcres 
existiren  kilnnte,  so  ist  dessen  Dasein  gewisser, 
als  unser  eignes.  Der  Satz  „es  ist  ein  Gott44 
ist  darum  die  erste  Wahrheit,  von  wclcher 
alle  andern  Wahrheiten  abzuleiten  sind.  In- 
dem  Gott  alle  Dinge  in  seinem  eignen  Wesen 
wahrnimrat,  hat  er  in  sich  sclber  zugleich 
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das  absolut  erste  Wissen  von  Allem,  nnd 
sein  gbttliches  Wesen  ist  zuniichst  (las  all- 
gemeine  Urbild  aller  intelligibeln  Dinge  als 
gOttlicher  Willensbestimmungen,  wie  diese  die 
Urbilder  aller  geschaffenen  Dinge  sind.  Die 
in  diesen  letzteru  verbreiteten  Ausstrahlnngen 
der  gottlichen  Weisheit  nennen  wir  das  Licht 
oder  Gesetz  der  Natur.  Indem  der  Mensch 
dieses  Licht  erfasst,  d.  h.  indem  sicli  die 
den  Dingen  inwohnendcn  Ansstrahlnngen  der 
gbttlichcn  Weisheit  im  Menschen  spiegeln, 
kommt  die  in  Bildern  oder  Gleiehnissen  der 
Dinge  bestehende  menschliche  Erkenntniss 
zu  Stande.  Im  gbttlichen  Verstand  und  in 
der  gottlichen  Weisheit  hat  auch  die  Philo- 
sophic iliren  Quell  und  Urspmng,  deren  Ge- 
scli&ft  es  ist,  ebenso  in  ihrem  allgemeinen 
Theile  namentlich  in  den  psychologischen 
Untersuchungen , wie  in  ihrem  besondern 
Theile,  d.  h.  in  der  Logik,  Natur-  und  Moral- 
philosophie,  diese  gdttliche  Weisheit  in  den 
Dingen  zu  erkennen. 

(Galenos,  Klaudios  (Claudius  Gale- 
nus)  war  131  nach  Chr.  zu  Pergamos  (in 
Mysien)  geboren  und  liatte  schon  als  Knabe 
eifrig  die  Philosophic,  besonders  den  Ari- 
stoteles  und  die  stoische  Schullogik  studirt, 
dann  aber  seit  seinem  siebenzehnten  Jahre 
bei  verschiedenen  Aerzten  in  seiner  Vater- 
stadt  und  nach  seines  Vaters  Tod  in  Smyrna 
und  Korinth  die  Heilknnde  kcnncn  gelernt. 
Darauf  reistc  er  durch  Lykien  und  PalSstina 
nach  Alexandrien  und  Hess  sich  in  seinem 
achtundzwanzigsten  Lebensjahre  (158  n.  Chr.) 
in  seiner  Vaterstadt  als  Arzt  nieder.  In 
Folge  eines  (lortigen  Aufruhrs  wandte  er 
sich  im  Jahr  164  nach  Rom,  wo  er  durch 
arztliche  Praxis  und  durch  Vorlesungen  ttber 
seine  Wissenschaft  solchen  Ruhm  erwarb, 
dass  er  die  Ehrennatnen  der  „Gottlichste‘4 
und  der  T)Vernnnftarzt“  erhiolt.  Heim  Aus- 
bruch  der  grossen  Epidemie  in  Rom  (167 
bis  168)  kehrte  er  in  seine  Vaterstadt  zurttck, 
wurde  aber  schon  im  folgeuden  Jahre  von 
den  Kaisern  Marcus  Aurelius  und  Lucius 
Verus  wieder  nach  Italicn  berufen  und  wurde 
spiiter  Leibarzt  des  Kaisers  Comraodus  in 
Rom,  wo  er  seine  Musse  zur  Ausarbeitung 
seiner  zahlreichen  Schriften  beuutzte  und 
uni’s  Jahr  2W  starb.  Galenos  hatte  schon 
in  frtther  Jugend  Commentare  zu  den  logischen 
Schriften  der  Aristoteliker  Theophrastos  und 
Eudemos  und  zur  Syllogistik  des  Stoikers 
Chrysippos,  sowie  ein  Bnch  ttber  die  pla- 
tonische  Logik  verfasst.  In  seinen  spiltern 
Lebensjahren  hat  er  sich  neben  seinen  me- 
dicinischen  Arbeiten  in  zahlreichen  philo- 
sophischen  Schriften  mit  der  ausfithrlichen 
Entwickelung  der  logischen  Theorie  im  An- 
schluss an  Aristoteles  besch ilftigt,  von  welchen 
uns  jedoch  uur  eine  einzige,  wirklich  von  ihm 
herrlihrendc,  erhalten  ist,  worin  er  sich  ganz 
an  die  Arbeit  des  Aristoteles  ttber  die  so- 
phistischen  Trngschllisse  anscliliesst.  Galenos 


war  der  Erste,  welcher  verlangte,  dass  die 
Logik  nach  Art  der  mathematischen  Lehr- 
siitze,  in  s'ynthetisclier  Mcthode,  wie  sie  in 
den  „Elementen“  desMathematikersEukleides 
angewandt  ist,  behandelt  werden  mtlsse.  Die 
Kategorien  betrachtet  er  als  Einfilhrnng  in 
die  logische  Theorie  und  wendet  dicselben 
als  blosse  Rubriken  fttr  die  Bedeutung  der 
Worte  an.  Die  in  den  Werken  des  Galenos 
enthaltene  kleine  Schrift  „tlber  Philosophie- 
geschichteu  ist  entschieden  nicht  von  ihm 
verfasst.  Sie  stimmt,  vom  Anfatig  abgesehen, 
fast  durchgilngig  mit  der  dem  Plutarchos  von 
Chaironeia  falschlich  beigelegten  Schrift  „de 
physicis  philosophorum  decretis  libri  V“ 
tiberein.  In  den  gelegentlich  in  seinen 
raedicinischen  Werken  ausgesprochenen  philo- 
sophischen  Anschauungen  zeigt  er  sich  als 
ein  Eklektiker  auf  peripatetischer  Grnndlage, 
indem  seine  logischen  Lehren  ein  Mittelglied 
zwischen  der  aristotelischen  Lehre  und  dem 
jttngern  Synkretismus  bilden.  Durch  Um- 
stellung  nnd  Vertheilung  der  von  Theophrastos 
und  Eudemos  in  der  ersten  Schlussfigur  zu- 
8ammengestellten  Modi  hat  er  die  nach  ihm 
benannte  vierteStellung  desMittelbegriffs  oder 
die  sogenannte  „galcnische  Schlussfigur14  ge- 
wonnen,  welche  in  der  mittelalterlichen  Schnl- 
logik  eine Hauptrolle  spielt.  Wfthrend  Galenos 
in  der  Metaphysik  zu  den  vier  aristotelischen 
Principien  (Materie,  Form,  bewegende  Ur- 
sache  und  Zweck)  nocli  nie  Mittelursache 
hinzufttgt,  die  dort  unter  der  bewegenden 
Ursache  miteinbegriffen  war,  verhfilt  er  sich 
in  den  eigentlichen  metaphysischen  Grund- 
fragen  skeptisch;  ebenso  in  Bezug  auf  das 
Wesen  der  Seele  und  wagt  er  auch  ihre 
Unsterblichkeit  weder  zu  behaupten,  noch 
zu  verneinen.  Auch  erscheint  ihm  eine  be- 
stimmte  Ansicht  ttber  das  Wesen  der  Seele 
weder  filr  die  Hcilkundc,  noch  fttr  die  Moral 
nothwendig.  Ebenso  unsicher  blcibt  er  hin- 
sichtlich  der  Entstehung  derlebenden  Wesen, 
wiihrend  er  sich  sonst  in  der  Physik  vor- 
zugsweise  an  Aristoteles  anschliesst  und  bei 
der  Betrachtung  der  Organismen  zugleich 
den  Spuren  der  schdpferischen  Weisheit  und 
Vernunft  nachgeht,  von  welcher  er  in  der 
Weise  der  Stoa  die  Welt  snbstantiell  dnreh- 
drungen  weiss.  Im  Allgemeinen  aber  gilt 
ihm  die  Philosophic  als  eins  mit  der  Religion 
und  als  das  hbchste  menschliche  Gut 

CJaIu|»|»i,Pasquale,  war  1770 zuTropea 
in  Calabrien  geboren  und  stammte  aus  eineni 
alten  adeligen  Geschlecht.  Er  hatte  urspriing- 
lich  zu  Neapel  Rechtswissenschaft  studirt  und 
sich  zum  Advokaten  ausbilden  sollen,  nahtn 
aber  spater  eine  Anstellung  im  Finanzfache 
an,  wobci  er  seiner  Neigung  fitr  mathematische, 
theologische  und  philosophische  Studieu  folgen 
konnte.  In  letzterem  Betracht  bcschaftigton 
ihn  hauptsilchlich  Descartes,  Leibniz  nnd  Wolf. 
Condillac,  Reid,  Kant  und  Fichte.  Doch  trat 
er  erst  in  seinem  37.  Jahr  als  philosophischer 
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Schrift8teller  auf  mit  einer  kleinen  Sclirift 
liber  die  analytische  und  synthetisclie  Methode 
(SulF  analisa  e sulla  sintesi , 1807).  Ira  Jalir 
1819  begann  er  sein  Hauptwerk  Saggio  filo- 
sofico  sulla  critica  della  conoscenza  (in 
6 Banden  1819—1832,  spiiter  in  4 Biinden, 
1847).  Dieser  „philosophiscke  Versuck44  wollte 
die  beiden  Problerae  Ibsen:  Kanu  icli  etwas 
wissen?  und  Was  kann  ich  wissen?  In 
seinera  BemUhen,  denSeusualismus  Condillac’s 
zu  iiberwinden,  gelangt  er  in  der  Erkenut- 
nisslehre  zu  einem  psycbologischen  Realisraus 
im  Sinne  Kant’s.  Dazwischen  erschieneu 
1821—1825  seine  Elementi  di  filosofia  (in 
5 Biinden)  und  seine  Letlere  filosofiche  sulle 
vicende  della  filosofia  relativamente  ai 
prineipii  delle  conoscenze  umane,  da  Cartesio 
sino  a Kant  inclusivamente  (1827,  in  2.  Auf- 
lage  1838,  und  von  L.  Pleisse  in’s  Fran- 
zdsische  tibersetzt,  1844).  Im  Jalir  1831 
erhielt  Galuppi  den  Lehrstulil  fiir  Logik 
und  Metaphysik  in  Neapel.  den  er  bis  zu 
seinera  Tode  (1846)  inue  liatte.  In  dieser 
akademischen  Stellung  verbffentlichtc  er  In- 
Iroduzione  alio  studio  della  filoso/ia,  per  uso 
dei  fanciulli  (1832),  ferner  Lezioni  di  logica 
e di  metafisica  composte  ad  uso  della  regia 
universita  (1832 — 33,  in  2 Banden)  ausserdeni 
seine  Filosofia  della  volonia  (1832—42,,  in 
3 Biinden).  In  den  Pariser  Memoir es  de 
Facademie  des  sciences  morales,  deren  aus- 
wiirtiges  Mitglied  er  1840  gewordcn  war, 
gab  er  1741  ein  „Memoirc  sur  le  stjsleme 
de  Fichte,  ou  considerations  philosophiques 
sur  Fidealisme  transsccndental  et  sur  le 
rationalisme  absolu“ . Dagegen  kara  seine 
im  Jalir  1842  begonnene  „Storia  della  filo- 
sofia“  niekt  Ubcr  den  ersten  Band  liinaus. 
Als  die  leitenden  Gedanken  in  der  pliilo- 
sopliischen  Anschauung  Galuppi’s  ersclieinen 
folgende.  Philosophic  ist  die  Wissenschaft 
des  menschlichen  Gedankens.  welcher  Wissen 
und  Wollen  umfasst,  so  aass  sie  sicli  in 
theoretische  und  praktische  Philosophic  tlieilt, 
welche  letztere  aie  Etliik  und  die  natiirliche 
Theologie  umfasst.  Die  Wirklichkeit  der  Er- 
kenntniss  beruht  auf  innerer  und  iiusserer 
Erfahruug.  Das  zunachst  sich  selbst  und 
durch  sich  auch  ein  Aeusseres  empfindende 
Ich  ist  die  Quelle  aller  Erkenntniss  und  der 
Gnind  aller  Gewissheit.  Das  Sclbstbewusst- 
»ein  des  Ich  ist  ursprttnglick  ein  Inuewerden 
dessen,  was  sich  in  der  Seele  ereignet,  worin 
aber  zugleich  das  Geftthl  seiner  selbst  als 
seelischer  Substanz  sowie  der  iiussern  Exi- 
stenzen  mit  entkalten  ist.  Daraus  entwickeln 
sich  alle  Begriffe.  Die  uiimittelbare  Wahr- 
nehmung  der  Ideutitiit  uuserer  Begriffe  mit 
der  Wirklichkeit  ist  die  Evideuz  und  diese 
somit  der  unmittelbarc  Gruud  der  Axiome 
oder  der  metaphysischen  Wahrheiten.  Die 
allgemeinen  Begriffe  sind  uur  Erkenntniss- 
weisen  des  abstrahirenden  und  verglcichenden 
Verstaudes.  Die  metapkysiscke  Einheit,  Ein- 


fachheit  und  Untheilbarkeit  der  Seele  ist  cine 
nothwendige  Voraussetzung  des  denkenden 
Ich  und  die  unerliissliche  Bediugung  aller 
Wissenschaft.  Den  Bcgriff  der  wirkenden 
Ursache  gewinncn  wir  aus  der  innern  Era- 
pfindung , soferu  sich  unser  Ich  als  die 
wirkcnde  Ursache  unserer  Willensbestim- 
mungen  erkeunt.  Von  der  Freiheit  unsers 
Willens  liaben  wir  ein  klares  Geftthl.  Das 
Wesen  eines  gbttlichen  Schopfers,  das  sitt- 
lielie  Gesetz,  die  Unsterblichkeit  der  Seele 
sind  die  drei  Grundlehren  der  uatiirlichen 
Religion,  nebcn  welcher  jedoch  zugleich  die 
Mbglichkeit  der  Offenbarung  und  der  Wunder, 
sowie  die  Wahrheit  der  christlicheu  Offen- 
baruug  begriiudet  wird. 

(luiiduvensis  (Henricus  a Gandavo), 
siehe  Gothals  (Heiurich). 

Gamier,  Adolphe,  war  1801  in  Paris 
geborcn  und  ini  College  Bourbon  ein  Schliler 
von  Jouffroy,  studirte  dann  Anfaugs  ini  Lycde 
Bonaparte  die  Rechtswissenschal't,  ging  aber 
bald  zur  Philosophic  liber  und  wurde  1827 
Professor  derselbcn  in  Versailles,  dann  in 
Paris,  wo  er  seit  1838  an  der  Sorbouue 
Vertreter  und  seit  1842  Nackfolger  seines 
einstmaligen  Lehrers  Jouffroy  wurde.  Neben 
den  EiuHilssen  dieses  Letztern  zugleich  in 
der  Sehule  der  schottischeu  Philosophen  und 
insbesondere  Reid’s  gebildet,  hat  er  in  der 
Psychologic  und  Moral  auch  eigcne  Ideeu 
entwickelt.  Schriften  hat  er  folgende  ver- 
offeutlicht:  Precis  de  psychologic  (18307 
Essai  sur  la  psychologic  et  la  phrenologie 
companies  ^1839),  worin  er  die  Nichtigkeit 
der  Lehren  Gall’s  und  Spurzheims  darlegte; 
ferner  die  von  der  franzosisclien  Akademie 
mit  dera  Preis  gekrbntc  Sclirift:  Trade  de 
morale  sociale  (1850)  und  Traite  des  fucultcs 
de  Fame  (1852,  iu  3 Biiuden),  ebeufalls  eine 
gekroute  Preisschrift.  Ausserdeni  gab  er 
1835  die  „Oeuvres  philosophiques  de  Des- 
cartes'1 in  vier  Banden  keraus.  Naehdem 
er  1859  Mitglied  der  Akademie  der  inoralischen 
und  politischen  Wissenschaften  geworden  war, 
starb  er  1804  in  Paris.  Nacli  seinera  Tode 
wurden  seine  unvolleudet  gebliebeueu  „Essais 
sur  Fhistoire  de  la  morale  dans  Fanliquile “ 
(1865)  verdffeutlicht, 

Garve,  Christian,  war  1742  in  Breslau 
gcboren,  studirte  zu  Frankfurt  a.  d.  Oder 
Philosophic  unter  Baumgarten,  dann  zu  Halle 
Matheraatik  und  iu  Leipzig  Philosophic  und 
schone  Wissenscliaften,  wurde  1768  Privat- 
doceut  in  Leipzig,  wo  er  1770  ausserordent- 
liclicr  Professor  der  Philosophic  wurde, 
diese  Stelle  aber  1772  aus  Gesundheitsriick- 
sichten  wiedcr  niederlegte  und  nach  Breslau 
zurttckkehrte,  wo  er  sich  zuerst  durch  seine 
mit  Aiiraerkuugen  versehene  Uebersetzung 
von  Ferguson’s  Moralphilosopliie  (1772),  dann 
durch  Uebersetzung  von  Burke’s  Sclirift 
„ttber  den  Ursprung  uuserer  Begriffe  vom 
Erhabnen  und  Schbnen  (1773)  bekannt  raachte 
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and  dann  auf  Anregung  Friedrich  des  Grossen 
Cicero’s  Werk  „Von  den  Pflichten44  (1783) 
ttbersetzte,  wofUr  er  vora  Kdnig  eine  Pension 
von  zweihundert  Thalern  erliielt  und  Mitglied 
der  Berliner  Akademie  der  Wissensehaften 
wurde.  Im  Jakr  1787  erscliien  seine  Ueber- 
setzung  von  Payley’s  „Grunds&tzen  der 
Moral  und  Politik44,  in  zwei  Banden,  in  den 
Jahren  1794  — 90  die  Uebersetzung  von 
A.  Smith’s  „ Untersuchung  tlber  die  Natur 
und  Ursachen  des  Nationalreichthums44,  in 
vier  Biinden.  Zum  Tlieil  erst  nach  seincm 
Tode  erscliien  seine  Uebersetzung  der  „ Etliik 
undJPolitik  des  Aristoteles4*,  erstere  1798  bis 
1801,  letztere  1803  und  4,  je  in  zwei  Biinden. 
Der  Uebersetzung  der  Aristotelisclien  Ethik 
hat  Garve  eine  „Uebcrsicht  der  vor- 
nehmsten  Prinzipien  der  Sitten- 
lehre  vomZeitalter  des  Aristoteles 
an  bis  auf  unsere  Ze it  (1793)  beigefiigt, 
worin  er  aucli  die  Kant’sche  Moralphilosophie 
einer  eingehenden  Prttfung  unterworfen  hat 
In  seinen  selbstiindigen  Schriften  „Ueber 
die  Vcrbindung  der  Moral  mit  der 
Politik1^  (1788)  und  ^Versuche  tiber 
verschiedene  Gegeustiinde  aus  der 
Moral,  Literatur  und  dem  gesell- 
8chaftlichen  Leben*  (i792  — 1802,  in 
5 Banden)  zeigt  sich  Garve  mehr  als  Lebens- 
uud  Popularphilosoph,  welcher  es  als  fein- 
sinniger  Welt-  und  Menschenbeobachter  ver- 
steht,  die  philosophischen  Gcgenstiinde,  ohne 
tief  cinzuclringen,  doch  stets  von  neuen  Ge- 
sichtspunkten  aus  zu  betrachteu,  wodurch  er 
an  die  Manier  der  griechischen  „ Sophisteu  ** 
aus  der  romischen  Kaiserzeit  erinnert, 
namentlich  an  Plutarchos  aus  Chaironeia  und 
Lukianos  aus*  Samosata.  Er  starb  1798  in 
Breslau. 

J.  C.  Manso,  Chrisian  Garve  in  seincm  schrift- 
stellcrischcn  Charaktor.  1799. 

C.  G.  Schelle,  Briefe  iiber  Garve’s  Schriften 
und  Philosophic.  1800. 

(jassentl,  Pierre (gewbhnlich  Gassendi 
genannt)  war  1592  zu  Chainptersier  (Chan- 
tersier)  in  der  Provence,  uuweit  Digne  ge- 
boren  und  hiess  schon  im  dreizehnten  Lebcns- 
jahre  „der  kleine  Doctor4*  wegen  seiner  frttli- 
reifen  Entwickelung  und  seiner  Kenntnisse. 
Schon  im  sechzehnten  Jahre  als  Lehrer  der 
Khctorik  zu  Digne  angestellt,  gab  er  jedoch 
diese  Stelle  bald  wieder  auf,  um  Theologie 
zu  studiren.  Er  wurde  1013  Propst  des 
Kapitcls  zu  Avignon  und  1017  Professor  der 
Philosophic  zu  Aix  in  der  Provence,  gab 
aber  aucli  diese  Stelle  1023  wieder  auf  und 
kehrte  nach  Digue  zurttek,  wo  er  ein  Kanonikat 
erliielt  und  von  seinen  schon  frliher  ver- 
fassten  BUcher n Exercitationes  paradoxicae 
adversus  Arisioteleos  wenigstens  das  erste 
Buch  (1024)  verOffentlichte  (das  zweite  er- 
schien  1059),  da  cr  auf  den  Hath  seiner 
Freunde  die  ftinf  ilbrigen  Bttcher  verbrannt 
hatte,  worin  die  kopernikanische  Weltansicht 


und  die  Lehre  des  Giordano  Bruno  von  der 
Unendlichkeit  der  Welt  vorgetragen  und  die 
aristotelische  Lehre  von  den  Elemeoten  be- 
kiimpft,  dagegen  die  epikureische  Sittenlehre 
empfohlen  worden  war.  Der  aristotelisclien 
Philosophic  abgeneigt,  hatte  er  sich  in 
jttngern  Jahren  viel  mit  dem  fromraen 
Skeptiker  Charron  beschkftigt,  nachher  aber 
neben  seinen  naturwissenschaftlichen,  be- 
sonders  astrononischen  Studien  seine  Auf- 
merksarakeit  vorzugsweise  der  Lehre  Epiknr’s 
zugewandt.  Den  Winter  1624—25  brachte 
er  in  Paris  zu,  lebte  dann  wieder  in  Digne, 
um  1628  abermals  sich  nach  Paris  zu  begeben, 
wo  er  1631  seine  (spilter  im  dritten  Bande 
seiner  „Opera**  erschienene)  kritische  Abhand- 
lung  iiber  die  Lehre  Fiudd’s  „Episiolaria 
dissertatio,  in  qua  praecipua philosophiae  Ro- 
berti  Fiuddi  errata  deteguntur“  abfasste.  Ira 
Jahr  1633  wurde  er  Probst  an  der  Kathedrale 
zu  Digne.  Nachdem  er  schon  fQr  die  im 
Jahr  1041  erschienenen  ^ Meditaiiones*  des 
Descartes  seine  von  Cartesius  mitabgedruckten 
und  beantworteten  „ Observationes 44  geliefert 
und  sich  darin  als  Gegner  der  Lehre  des 
Cartesius  kund  gegeben  hatte,  gab  er  1043 
seine  „Disquisitiones  Anticar tesianae“  her- 
aus,  die  als  ein  Muster  feiner  und  hoflicher, 
aber  zuglcich  grilndlicher  und  witziger 
Polemik  galten,  worauf  1044  die  „ Disquisitio 
metaphysica  seu  dubitationes  et  instantiae 
adversus  Cartesii  metaphysicam <l  folgte. 
Der  Gegner  des  Cartesius  wurde  auf  Antrag 
des  Erzbischofs  von  Lyon,  des  Cardinals 
Duplessis  im  Jahr  1645  Professor  der 
Mathematik  am  College  royal  in  Paris,  kehrte 
jedoch,  von  einem  Brustleiden  betroffen,  bald 
wieder  nach  Digne  zurttek,  wo  er  bis  1653 
verweilte.  Nach  Paris  zuriickgekehrt,  wurde 
er  dort  abermals  vom  Fieber  ergrinen  und 
starb  im  Jahr  1655.  Seine  beiden  Haupt- 
werke  warden  1047  und  1649  verdffentlicht, 
niimlich  De  vita,  moribus  et  placitis  Epicuri 
seu  anhnadversiones  ad  Itbrum  decimwn 
Dioyenis  Laerlii  (1647)  und  Syntagma  philo- 
sophiae Epicuri,  cum  refutatione  dogmatwn, 
quae  contra  / idem  christianorum  ab  eo 
asserta  sunt  (1649).  Sein  „ Syntagma  philo- 
sophicum f' , welches  seine  eigne  Lehre  ent- 
wickelt  und  hauptsachlich  seine  logischen 
Schriften  enthiilt,  bildet  den  zweiten  und 
dritten  Band  seiner  „ Opera  omnia*,  welche 
von  Montraort  und  Sorbiere  1658  zu  Lyon 
und  spiiter  von  Averrani  in  Florenz  (1728* 
hcrausgegeben  wurden.  Sein  Freund  Bernier 
fasstespttter  Gassendi’s  philosophischesSystcm 
in  einem  Auszuge  zusammen  unter  dem  Titel 
„Abrege  de  la  philosophic  de  Gassendi 
(Lyon,  1678).  Durch  seine  Ehrenrcttung 
des  persOnlichen  Charakters  von  Epikur  uiui 
die  Erneucrung  seiner  Philosophic  als  des 
durchgeftthrten  Gcgensatzes  zu  Aristoteles 
wurde  die  Atomistik  aus  dem  Altertlmme 
wieder  hervorgezogen  und  dadurch  dexeu 
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Fortbildnng  durch  sp&tere  Naturforschcr 
veranlasst.  Doch  hat  daroit  Gassendi  als 
Philosoph  kcinen  Einfhiss  gewonnen;  unter  den 
„Ga$$endistenu,  die  man  cine  Zeitlang  den 
Cartesianern  entgegenstellte , sind  Physiker 
verstanden,  welche  mitatomistischen  Theorien 
die  Wirbeltheorie  des  Cartesius  bestritten. 
Die  Ieitenden  Gedanken  der  Lelire  Gassendi’s 
aind  diese:  Philosophic  ist  die  Liebe,  das 
Stndinm  und  die  Ausilbung  der  Weisheit, 
welche  durch  ihre  Ilauptgegenstande,  W ahr- 
heit  und  Tugend,  sich  in  Physik  und  Ethik 
gliedert,  deren  Propddeutik  die  Logik  ist 
In  Bezug  auf  die  Erkenntniss  und  das 
Kriterium  der  Wahrheit  muss  man  die 
Mittelstrasse  zwischen  den  skeptischen  und 
den  dogmatischen  Philosophen  w&hlen.  Wir 
hiben  in  uns  selber  ein  uoppeltes  Kriterium 
der  Wahrheit,  einraal  den  Sinn,  wodurch  wir 
das  Zeichen  des  Gegenstandes  wahrnelimen, 
sodann  den  Geist  oder  die  Vernunft,  wodurch 
«ir  mit  Hiilfe  von  Schltlssen  die  verborgeue 
Sache  erkennen.  Alle  Vernunfterkenntniss 
entspringt  aus  den  Sinnen ; der  Vernunft 
geht  nothwendig  immer  ein  sinnliches  Zeichen 
voran,  welches  dieselbe  zur  Erkenntniss  der 
yerborgenen  Ursachen  hinleitet.  Obwolil  der 
Sinn  biswcilen  t&nscht  und  kein  sicheres 
Zeichen  ist,  so  kann  doch  die  Vernunft,  welche 
fiber  dem  Sinne  steht,  die  Wahrnehmung  des 
Sinnes  berichtigen,  ehe  sie  ein  Urtheil  ffillt. 
Nur  aus  dem  Sinne  entspringen  die  Ideen 
oder  Vorstellungen  im  Geiste;  eingeborne 
Ideen  giebt  es  nicht;  jede  Vorstelluug  wird 
entweder  durch  die  Sinne  dem  Geiste  ein- 
gedriickt  oder  aus  solchen  Vorstellungen  ge- 
bildet,  welche  in  die  Sinne  kommen,  und  zwar 
entweder  durch  Zusammensetzung  und  Ver- 
einigung  mehrerer  oder  durch  Erweiterung, 
Vcrminderung , Uebertragung,  Vergleichung 
von  Vorstellungen.  Alle  durch  die  Sinne  ein- 
gedrflckten  Vorstellungen  sind  einzelne;  aus 
einzelnen  einander  &hn lichen  Vorstellungen 
bildet  der  Geist  allgemeine  Vorstellungen. 
DieEinzelvorstellung  ist  um  so  vollkommeuer, 
je  mehr  Theile  und  Eigenschaften  einer  Sache 
aevorstellt;  die  allgemeine  Vorstellung  aber 
wu  so  vollkommcner,  je  vollst&ndiger  sie 
id  nnd  je  reiner  sie  aas  Gemeinsame  dcr 
tinzelnen  Vorstellnngen  darstellt  Die  ersten 
Fnncipien  der  Dinge  und  der  ursprtlngliche 
Stoff  derselben  sind  die  Atome.  Atom  ist 
nichts  Leeres  mehr  in  sich  enth&lt  und 
feat  und  compact  ist,  dass  es  durch  keine 
Gewalt  in  der  Natur  zcrtheilt  werden  kann. 
^dlauaserordentlich  klein,  kdnnen  die  Atome 
wch  durch  das  allersch&rfste  Gesicht  nicht 
**hrgenommen  werden.  Die  Nothwendigkeit 
Atome  licgt  darn , dass  es  eine  erste 
Matoie  geben  muss,  die  unerzeugt  und  un- 
▼flderblieb  ist  und  in  die  sich  Allcs  zuletzt 
wflbsen  I3sst;  denn  da  die  Natur  Nichts 
WiNichts  macht  oder  in  das  Nichts  zurilck- 
fiibrt,  so  muss  bei  der  Auflbsung  des  Zu- 


sammengesetzten  etwas  Unauflosliches  tibrig 
bleiben,  welches  nicht  mehr  weiter  zersetzt 
werden  kann.  Grbsse,  Gewicht  (Schwere) 
und  Gestalt  sind  die  Eigenschaften,  wodurch 
sich  die  Atome  von  einander  unterscheiden. 
Sind  nun  die  Atome  die  Elemente  aller 
Korper,  so  dient  das  von  den  Atomen  un- 
zertrennliche  Leere  nur  zum  Ort  und  zur 
rrrennung.  Dass  nun  aber  die  Welt  in  ihrer 
bisin’sKleinste  herabreichenden  wunderbaren 
Gliederung  durch  ein  zufalliges  Zusammen- 
tTeffen  von  Atomen  entstanden  sei , ist  un- 
denkbar.  Es  muss  ein  Gott  existiren,  welcher 
die  Atome  und  die  Welt  hervorgebracht^d.  h. 
aus  Nichts  geschaffen  und  die  in  der  Welt 
waltende  Ordnung  hergestcllt  hat.  Er  wollte 
die  Welt  und  die  Menschen  scliaffen,  um 
ihnen  seine  Giite  mitzutheilcn  und  seine 
eigne  Verherrlichung  zu  bewirken.  Da  nun 
aber  nur  der  Mensch  im  Stande  ist,  Gott  zu 
erkennen  und  das  Geschaffene  auf  Gott  zuriick- 
zufiihren,  so  sind  alle  iibrigeu  Dinge  der 
sichtbaren  Welt  nur  des  Menschen  wegen 
da.  Wie  sich  in  alien  Menschen  ein  gewisscr 
ahuungsvoll  vorgefasster  Begriff  von  eincm 
gdttliclien  Wesen  findet,  so  aucli  von  einer 
gottlichen  Vorsehung  ilber  die  von  Gott 
geschalTenen  Dinge,  die  im  Dasein  nicht  fort- 
bestehen  konnten , vvenn  sie  von  der 
schopferischen  Ursache  nicht  stets  erhaltcn 
wtlrden.  Im  Menschen  ist  eine  natiirliche 
und  eine  verniluftige  Seele  zu  unterscheiden; 
jeneistkdrperlieherNatur,weilihreFunctionen 
kbrperlich  sind,  denu  sie  ist  eine  bestimmte 
Modification  der  alle  Dinge  durchdringcndeu 
allgemeinen  Lebenswarme,  sie  entsteht  durch 
Zeugung  und  lost  sich  im  Tode  auf.  Dagegen 
ist  die  verntinftige  Seele  nichft  aus  Atomen 
zusammengesetzt,  soudern  ist  etwas  w'esent- 
lich  Unkorperliche8  und  entsteht  unmittclbar 
durch  gottiiche  Schbpfung.  Im  Gehiru  sind 
die  sinniiche  und  die  verniluftige  Seele  mit 
einander  verbunden.  Aus  der  Immaterinlitiit 
der  letztern  folgt  auch  ihre  Unsterblichkeit. 
Die  Freiheit  des  Willcns  ist  in  der  indifferenz 
des  Widens  begrilndet,  vermoge  deren  or 
sich  dem  einen  oder  dem  andern  von  mehreren 
Giltcru  zuwenden  kanu.  Die  Indifferenz  des 
Widens  ist  aber  in  der  Indifferenz  und 
Flexibilit&t  des  Verstandes  begrilndet,  wonach 
dieser  niemals  von  vornlierein  zu  einem 
Urtheil  bestimmt  ist,  sondern  sein  Urtheil 
andern  kann.  Jenachdem  nun  dcr  Verstaud 
sein  Urtlieil  fiber  ein  Gut  Sudert,  so  iiudert 
sich  auch  der  Entschluss  des  Widens.  In 
der  moglichst  grbssten  Freiheit  von  Uebeln 
und  im  Besitz  der  moglichst  grdssteu  Summe 
von  Giitern  bestelit  das  Wesen  der  Gliick- 
sedgkeit.  Nach  Lust  oder  Genuss  streben 
wir  um  ihrer  selbst  widen  und  um  ihrer 
widen  begehren  wir  alles  Uebrige.  Als 
dauernder  Zustand  besteht  aber  der  Genuss 
in  der  Schmerzlosigkeit  des  Kbrpers  und  in 
der  Kuhe  der  Seele.  Was  uusere  Gltick- 
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seligkeit  hindert,  sind  tlieils  dieSchmerzen  des 
Kdrpers,  tlieils  die  Storungen  im  Gleichgewickt 
der  Seele.  Die  Arzuci  fiir  die  Seele  sind 
die  Tugendeu,  welche  den  Zweck  haben, 
die  Hindemisse  der  GlUckseligkeit  zu  ent- 
fernen,  d.  li.  die  Bewegungcn  der  Seele  in 
den  rechteu  Schranken  zu  erhalten  und 
dadurch  die  GlUckseligkeit  zu  begrUnden. 

(■alnker,  Thomas,  war  1574  in  London 
geboren , zu  Cambridge  gebildet  und  seit 
1011  Hector  der  Kirche  von  Rotherhithe  bei 
London,  wo  er  1G54  starb.  Neben  seinen 
theologischen  Scbriften  hat  er  sicli  urn  die 
Erliiuterung  der  stoischen  Lehre  verdient 
gemacht  durch  eine  Abhandlung  „De  dis- 
ciplina  stoica  cum  sect  is  aliis  cot  lata,  deque 
corum,  qui  hanc  sequuti  sunt,  Senecae , 
Epicteti,  Marci  scriplis welche  er  seiner 
im  Jalire  1652  erschienenen  Ausgabe  und 
lateinischen  Uebersetzung  der  Schrift  des 
Kaisers  Marcus  Aurelius  ( Marci  Antonini 
imperatoris  de  rebus  suis  libri  XII  cum 
versione  lalina  et  commentariis ) voraus- 
geschickt  hat. 

(iaunilo,  cin  Moncli  im  Kloster  Mar- 
moutier  unweit  Tours,  soli  ein  nach  er- 
littenen  Unglficksf&llen  Moueh  gewordener 
Graf  von  Montigui  gewesen  sein  und  noch 
im  Jalire  1083  in  jenem  Kloster  gelebt  haben. 
Er  griff  in  einer  anonymen  Schrift  „ Liber 
pro  Insipiente  adversus  S.  Anselmi  in  Pros- 
logio  ratiocinationem u den  von  Anselm  von 
Canterbury  gefiihrten  ontologischeu  Beweis 
fUr  das  Dasein  Gottes  an , indem  er  nach- 
wies,  dass  derselbe  auf  einem  Fehlschlusse 
beruhe,  da  aus  dem  Verstehen  des  Gottes- 
begriffes  noch  nicht  ein  Sein  Gottes  im  Ver- 
stande  des  denkenden  Subjects  folge,  w'oraus 
sich  weiterhiu  ein  Sein  desselben  in  der  Wirk- 
lichkeit  ableiten  lasse,  vielmehr  miisse  das 
reale  Sein  des  Objects  im  Voraus  feststehen, 
damit  aus  seinem  Wesen  seine  Priidikate 
sich  crsehliessen  lassen.  Mit  gleichem  Hechte 
(hebt  Gaunilo  hervor)  wie  man  aus  deiu  Be- 
griffe  Gottes,  als  des  vollkommensten  Wesens, 
auf  das  Dasein  desselben  schliessc,  wUrde 
sich  auch  die  Existenz  einer  vollkommenen 
lnsel  folgem  lassen. 

(jiaiisleiiiis,  siehe  Jos  cell  in  us  von 
S o i s s o u 8. 

(lanterns  de  Mauritania  (Gauthier 
de  Mortagne),  siehe  Walther  von 
Mauritanien.  * 

(■aza,  Theodores,  war  1398  in  Thessa- 
lonich  geboren  und  fiiicktete  um  das  Jahr 
1430,  nachdem  seine  Vaterstadt  von  den 
TUrken  eingenommen  worden  war,  als  ge- 
lehrter  Grieche  nach  Italien,  lernte  in  Mantua 
lateinisch  und  trat  1440  als  offentlicher  Lehrer 
des  Aristotelismus  in  Ferrara  auf,  wurde 
1451  vom  Papst  Nikolaus  V.  nach  Rom  ge- 
zogeu  und  in  das  Gefolgc  des  Cardinals 
Bessarion  aufgenoumieu , mit  welchem  er, 


obwohl  er  ein  Gegncr  Plcthon’s  war,  in  gutem 
Einvernehmen  stand.  Nachdem  er  einige 
Zeit  am  Hofe  des  Konigs  Alfons  in  Neapel 
zugebracht  hatte,  lebte  er  spilter  wieder  in 
Rom  und  Ferrara,  zuletzt  auf  einer  ihm  in 
Calabrien  verliehenen  PfrUnde,  wo  er  1478 
starb.  Filr  die  Geschichte  der  Philosophic 
hat  er  sich  als  Uebersetzer  von  Scbriften 
des  Aristoteles  und  Theophrast  Verdienste 
erworben.  Auch  hat  er  eine  Uebersetzung 
von  Cicero’s  Scbriften  „Cato  sive  de  senectutd ‘ 
und  „Somnium  Scipionis“  in’s  Griechische 
geliefert,  welche  1519  im  Druck  erscliien. 

(■(‘dalios  war  ein  persoulicher  Schiller 
desNeuplatonikers  Porphyries,  der  ihm  seinen 
grossern  Commentar  fiber  die  Kategorien  des 
Aristoteles  in  sieben  BUchern  gewidmet  hat 

(ie  mist  os  PletliOn.  siehe  Georgios 
Gem  is  to  s,  gcnannt  Piet  h on. 

Cieiiiiadios,  siehe  Georgios  Gen- 
nadies. 

(ienovesi , Antonio,  war  1712  zu 
Castiglione  bei  Salerno  geboren  und  1721 
von  seinem  Vater  wider  seinen  Willen  in  ein 
Kloster  gebracht.  Sphter  wurde  er  von  seinen 
Obern  in  einem  Seminar  seiner  Vaterstadt 
als  Lehrer  der  Beredsamkeit  verwandt.  Seine 
Besch&ftigung  mit  der  Philosophic  ftlhrte  ihn 
zu  Ueberzeugungen,  die  ihn  bei  seinen  Obern 
verdachtigraaehten,  gcgenderen  Verfolgungen 
erjedoch  (lurch  seinen  Conner  und  Frennd,  den 
Erzbi8chof  Galiani  von  Tarent,  sicher  gestellt 
wurde.  Nachmals  wurde  er  Professor  der 
Philosophic  in  Neapel,  wo  er  1769  starb. 
Die  Logik  (Pc  arte  logica,  1742)  gait  ihm 
nur  als  wissenschaftliche  Methodenlehre, 
w’elche  unsera  Geist  von  Irrthtlmern  reinigen 
und  zur  Entdeckung  der  Wahrheit  auleiten, 
richtig  urtheilen  und  schliessen  und  nnsere 
Gedanken  richtig  zu  ordnen  lehren  soil.  In 
seiner  Metaphysik  (Elementa  scientiarum 
rnetaph gsicarum,  1743,  in  ftlnf  Bftnden),  die 
er  in  Ontosophie,  Cosmosophie,  Theosophie 
und  Psychosophie  gliedert,  steht  er  auf  dem 
Boden  der  WolfFschen  Philosophie.  Nachdem 
er  seine  „Vorlesungen  fiber  biirgcrliche  Oeko- 
nomie*  (1757)  in  zwei  BUnden  herausgegeben 
hatte,  w'elche  als  ein  klassisches  Werk  in 
dieser  Wissenschaft  Epoche  machten,  arbeitete 
er  seine  beiden  philosophischen  Werke  zu 
zwei  kleinern  Scbriften  in  italienischerSprache 
um:  Logica  de'  giovanetti  (Logik  ftlr  die 
Jugend)  und  Delle  scienze  mctafisiche  (1766) 
und  gait  um  deren  willen  als  Wiederhersteller 
der  Philosophie  in  Italien. 

Cientilianus,  siehe  Amelius  Genti- 
1 i a n u s. 

(ieorg  aus  Brfissel  (Georgius  Bruxel- 
1 e n s i 8)  verOffeutlichte  Interprelationes  super 
sumtnulas  Petri  Hispani  (1489'  und  dieselben 
cam  notis  Thomae  Pricoti  (1495',  sowie  Ex~\ 
positiones  in  Logicam  Aristoteiis  (1500)  und 
dieselben  una  cum  Thomae  Pricoti  text* 
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(1504),  worin  er  sich  als  ein  eifriger  Scho- 
Iistiker  von  der  scotistischen  Secte  der  so- 
genannten  Terministen  zeigt. 

George,  Leopold,  war  1811  in  Berlin 
geboren  und  daselbst  lange  Zeit  Privatdocent, 
bis  er  als  Professor  der  Philosophic  nach 
Greifswalde  bemfen  wnrde,  wo  er  1874 
starb.  In  seiner  durch  das  Strauss’sche 
.Xeben  JesnM  hervorgernfenen  kleinen  Schrift 
Jtfythus  und  Sage,  Versuch  einer  wissen- 
achaftlichen  Entwiekelung  dieser  Begriffe  und 
ihres  Verhftltnisses  zum  christlichen  Glauben44 
(1836»  hat  er  den  Mythus  ,und  die  Sage  aus 
dem  Begriffe  der  Geschichte  abgeleitet  und 
to  unterschieden,  dass  beim  Mythus  die  Idee 
orsprtinglich  gegeben  und  dann  in  eine  That- 
sache  eingekleiaet  worden  sei,  w&hrend  bei 
der  Sage  umgekehrt  die  Thateaclie  das  ur- 
aprtingnch  Gegebne  sei,  welches  sich  allm&lig 
in  ein  Ideelles  verfltichtigt  liabe.  In  seiner 
Schrift  „Princip  und  Methode  der  Philo- 
sophic, mit  besonderer  Rtlcksicht  auf  Hegel 
und  Schleiermacher44  (1842)  sucht  er  die 
Methode  Beider  zur  Einheit  eines  neuen 
Princips  zu  vermitteln,  welches  die  Wahrheit 
der  beiderseitigen  einseitigen  Principien  cnt- 
halten  soli,  und  zerf&llt  die  Dreitheilung  der 
Hegel’schen  Methode  in  einen  neungliedrigen 
Rythmns  des  dialektischen  Prozesses.  Den 
am  Schlusse  in  kurzem  Ueberblick  gegebnen 
Entwurf  des  Systems  flihrt  das  ^System 
der  Metaphysik44  (1844)  weiter  aus,  indem 
sich  die  neuntheilige  Gliederung  durch  die 
ganze  dialektisch  entwickelte  Reihe  der 
metaphysischen  GnindbegrifFe  hindurchzieht. 
Kachdem  George  1846  mit  der  kleinen  Schrift 
«Nicht  Schrift,  nicht  Geist,  aber  Geist  der 
Schrift44  gegen  Wisliccenus  in  Halle  in  Sachen 
der  „protestantischen  Freunde44  sein  Votum 
abgegeben  hatte,  suchte  er  in  der  Abhand- 
lung  „Die  fUnf  Sinne44  (1846)  die  Theorie  der 
Sinoesempfindungen  zur  Grundlage  der  Psy- 
ehologie  zu  machen , deren  System  das 
JLehrbuch  der  Psychologie44  (1854)  zur 
Darstellung  bringt.  Auch  die  Vorlesungen 
Schleiermacher’s  hat  George  aus  dem  Nadi- 
haje  desselben  fUr  dessen  siimmtliche  Werke 
(1864)  herausgegeben  und  seine  literarische 
Tbatigkeit  mit  einer  „Logik  als  Wissen- 
•ehaftslehre44  (1868)  beschlossen. 

Gedrgios,  mit  dem  ehrenden  Beinamen 
Gemistos  spkter  genannt,  war  urn’s  Jahr 
1385  In  Konstantiuopel  geboren  und  kam  im 
Jahr  1438  mit  andem  griechischen  Theologen 
im  Oefolge  des  griechischen  Kaisers  zu 
loner  Kirchenversammlung  nach  Ferrara  und 
Fkrenz.  welche  die  griechische  und 
lateiniscne  Kirche  vereinigen  sollte.  Seinen 
Beinamen  ^Gemistos44  (d.h.  der  Vollgewichtige) 
hatte  er  wegen  seiner  geschichtlichen , geo- 
graphiscken  und  philosophischen  Gelehrsam- 
heit  erhalten,  denselben  aber  in  den  gleich- 
bedeutenden  Namen  Plethdn  verftndert, 
uui  dnrch  diesen  an  Platon  anklingenden 

tag.  KwJwtrtarkacfc. 


Namen  seine  Ergebenheit  an  die  Lehre 
Platon’s  anzudeuten.  Darum  war  er  wegen 
der  im  Abendlande  zu  seiner  Zeit  herrschen- 
den  Philosophic  des  Aristoteles  und  des  rau- 
hamedanischen  Aristotelikers  Averroes  (Ibn 
Roschd)  den  Lateinem  abgeneigt  und  be- 
trachtete  dieselben  als  Barbaren,  die  auch 
von  Aristoteles  wenig  verst&nden  und  viel- 
mehr  von  den  Griechen  lernen  sollten.  In 
der  Platonischen  Philosophic,  die  Neupla- 
toniker  mit  eingeschlossen , sah  er  dagegen 
eine  von  Zoroaster  und  den  Persern  Tier 
durch  Pythagoras  und  Platon  bis  auf  die 
neueste  Zeit  fortgepflanzte  Ueberlieferung, 
die  nur  durch  Aristoteles  und  die  Ungunst 
der  Zeiten  gestbrt  worden  sei.  Um  nun  die 
platonische  Philosophic  auch  in  Italien  wieder 
zu  Ehren  zu  bringen,  hielt  er  in  Florenz 
Vortr&ge  tiber  dieselbe,  wodurcherden  Cosmo 
von  Medici  daftir  gewrann  und  dadurch  den 
Aniass  zur  Vereinigung  platonischer  Freunde 
zur  Floreutini8chen  Akademie  gegeben  hat. 
Ausserdem  veroffentlichte  er  wahrend  seines 
Aufenthaltes  in  Italien,  zur  Widerlegun^  der 
Aristoteliker  und  ihres  arabischen  Matadors 
Averroes  und  insbesondere  der  Streitschrift 
des  Aristotelikers  Georgios  von  Trapezunt 
(Trebisonde)  eine  kleine  Schrift  *Ueber 
den  Unterschied  der  platonischen 
und  aristotelischen  Philosophic44, 
worin  er  die  Punkte  hervorhob,  in  denen 
Aristoteles  mit  Platon  streite.  Dieses  Schrift- 
chen  wurde  spkter  nebst  lateinischer  Ueber- 
setzung  von  Bernadinus  Donatus  (1532) 
herausgegeben.  Einen  nocli  eifrigern  Gegner, 
als  dieser  Georg  von  Trapezunt  und  neben 
ihm  Theodor  Gaza  waren , fand  Plethon 
spkter  an  seinem  frtlhern  kirchenpolitiscben 
Gesinnungsgenossen  Georgios  Scholarios,  mit 
dem  Beinamen  Gennadios,  welcher  den  Plethon 
nach  dessen  Rtickkehr  in  den  Peloponnes 
wegen  dessen  Schrift  „Ueber  die  Gesetze44 
aufs  Heftig8te  angriff  und  verketzerte,  indem 
er  ein  Exemplar  derselben  in  Konstantin opel 
dem  Feuer  tlberlieferte.  Ausser  seiner  Ver- 
theidigungsschrift  gegeu  Gennadios  (die  erst 
neuerdings  durch  W.  Gass  herausgegeben 
wurde)  und  einigen  historisch-geographischen 
Arbeiten  Uber  den  Peloponnes  hat  Plethon 
auch  eine  Schrift  „Ueber  das  Schicksal44, 
ferner  eine  „Uebersicht  Zoroastrischer 
und  Platonischer  Lehrsiitze44  und  eine 
Abhandlung  „Erklilrung  der  vier  [Kar- 
dinal-]Tugendenuin  griechischer  Sprache 
verfasst,  von  denen  die  letztere  mit  lateinischer 
Uebersetzung  1552  gedruckt,  die  erstere  erst 
durch  H.  S.  Reimarus  1722  mit  lateinischer 
Uebersetzung  veroffentlicht  uud  neuerdings 
in  der  Sammlung  „Alexandri  Aphrodisiensis, 
Amrtionii,  Plotini,  aliorum  de  fato“ , ed. 
Orelli,  (1824)  wieder  abgedruckt  wurde.  Von 
seinen  Gegnern  wurde  dem  Plethon  der  Vor- 
wurf  offener  Verktlndigung  einer  modernen 
VielgOtterei  in  philosophischen  Gewaude  ge- 
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macht,  die  er  mittelst  der  Keizmittel  seiner 
Gclehrsamkeit  wnd  stilistischen  Eleganz  zu 
verbreiten  gesucht  babe,  um  die  christliche 
Kirche  zu  untergraben.  In  der  That  eroffnete 
Plethon  die  theosophische  Richtung  des 
PIatoni8mus,  ohne  den  iiltern  vom  jttngern 
(der  Neuplatoniker)  zu  unterscheiden  und 
die  Abweiehungen  einzelner  platonischen 
Lebren  von  christlichen  Dogmen  in  Anschlag 
zu  bringen.  So  ist  Plethon  als  der  eigent- 
liche  Grllnder  des  im  Abendlande  erneuerten 
eklektischen  Platonismus  anzusehen,  welchem 
Marsilius  Ficinus,  Picus  von  Mirandola, 
Reuchlin  und  im  17.  Jahrhundcrt  in  England 
Theophilus  und  Thomas  Gale,  Cudworth  und 
Henry  More  angehbren.  Ganz  in  der  Weise 
der  Neuplatoniker  stellt  er  das  scliiechthin 
unvergleichbare  Eine,  in  welchem  Bestand, 
Moglichkeit  und  Wirksamkeit  zusammen- 
fallen,  an  die  Spitze  des  Alls.  Vom  Einen 
gehen  die  lebendigen  Ideen,  als  selbstiindige 
vernllnftige  Geister,  aus  und  bilden  die 
zweite  Stufe  des  Seins  oder  der  niedern 
Gbtter.  Nach  dem  Vorbilde  dieser  von  einer 
httchsten  Idee  oder  eincm  hdchsten  Geiste 
beherrschten  Idealwelt  ist  dnrch  letzteren, 
dem  Ureinen  zunftchst  stehenden,  Geist  die 
Sinnenwelt  geschaflfen  worden,  w&hrend  zu- 
leich  als  dritte  Stufe  des  Seins  die  Welt 
er  Seelen  von  der  Welt  der  lebendigen 
Ideen  ausgegangen  ist.  Die  von  Gott  ge- 
schaffene  Materie  ist  als  das  Unbestimmte 
auch  der  letzte  Grund  des  Mangels  und  der 
Unvollkommenheit,  welche  den  geschopflichen 
Dingen  anhiingen.  Nach  ihrem  wahren  Sein 
dagegen  sind  diese  letztern  von  ihren 
hochsten  Grllnden  iu  der  idealen  Welt  be- 
stimmt  Den  Wechsel  des  Lebens  und  seiner 
Geschicke  bestimmt  das  Verhftnguiss  oder 
Schicksal  voraus,  und  das  scheinbar  Zuftlllige 
ist  nur  aus  dem  Zusammentreffen  mehrerer 
Ursachen  zu  erkl&ren.  Dnrch  die  freie 
Selbstentscheidung  des  Wollens  und  Denkens 
wird  das  Schicksal  nicht  nur  nicht  auf- 
gehoben,  sondern  kommt  erst  in  ihr  zu 
Stande.  Die  den  Menschen  beherrschende 
Nothwendigkeit  ist  eine  illtere  Herrschaft, 
als  seine  Freiheit,  und  eins  mit  der  hdchsten 
Macht,  zugleich  znsammenfallend  mit  der 
Iiervorbringung  des  Guten,  welches  vom 
hochsten  Gott  in  uns  verursacht  und  dnrch 
Leitung,  Zucht  und  Strafe  aufrecht  erhalfeu 
wird. 

W.  Gass,  Gennadius  und  Pletho,  Aristotelismns 

und  Platoniamus  in  der  griechischen  Kirche. 

I.  II.  G844). 

Fr.  Schultze,  Georgios  Gemistos  Plethon  und 

seine  reformatorischen  Bestrebuugen  (1871). 

GeArgios  Scholarios,  mit  dem 
Beinamen  Gennadi  os  (d.  h.  der  Adelige) 
war  aus  Konstantinopel  gebllrtig  und  lebte 
zur  Zeit  der  griechischen  Kaiser  Johannes 
Palaiologos  und  Konstantinos.  Auf  dem 
Florentiner  Concil  (1438)  war  er  der  kirchen- 


politisclie  Gesinnungsgenosse  des  Georgios 
Gemistos  (Plethon),  indem  er  gleich  diesem 
der  Wiedervereinigung  der  griechischen  mit 
der  lateinischen  Kirche  sich  widersetzte. 
Nach  der  Eroberung  Konstantinopels  (1453) 
hattc  er  sich  die  Gunst  des  Sultans  Mu- 
hammed  II.  erworben,  derilm  zum  Patriarchen 
von  Konstantinopel  emannte.  Als  solcher 
griff  er  in  einer  griechisch  geschriebenen 
Abhandlnng  „ Wider  Plethon’s  Bemftngelung 
des  Aristoteles*,  welche  durch  M.  Minas 
(1858'i  herausgegeben  wurde,  den  Plethon 
an,  dessen  betreffende  Schrift  er  zugleicli 
in  Konstantinopel  verbrennen  liess.  Nach- 
dem  er  seines  Patriarchates  mftde  geworden 
war,  ging  er  in  ein  Kloster,  wo  er  urn’s 
Jahr  1464  starb.  Als  eifriger  Aristoteliker 
hat  er  zu  mehreren  aristotelischen  Schriften, 
unter  andern  fiber  die  Kategorien  und  fiber 
den  Gedankenausdruck , daneben  auch  zur 
„Einleitungu  des  Porphyrios  Commentare  ge- 
schrieben  und  einige  Schriften  von  lateinischen 
Scholastikern , namentlich  des  Thomas  von 
Aquino  und  Gilbertus  Porretanus,  ins 
Griechische  tibersetzt. 

W.  Gass,  Gennadius  und  Pletho.  I.  II.  (Gennadii 
et  Pletlionis  scripta  quaedam  edita  et  inedita) 
1844 

GeArgios  (mit  dem  Beinamen)  Pachy- 
meres (d.  h.  der  Plumpe)  stammte  aus  einer 
in  Konstantinopel  ansiissig  gewesenen,  aber 
von  dort  vertriebenen  Familie  und  war 
1242  in  Nicaea  (in  Bithynien)  geboren,  jedoch 
1261  nach  Konstantinopel  zurfickgekehrt, 
wo  er  in  den  Klerus  trat  und  zu  Hof-  und 
Kirchenfimtern  gelangte.  Er  ist  eine  und 
dieselbe  Persbnliehkeit  mit  einem  als  Georgios 
oder  Gregorios  Aneponymos  (d.  h.  ohne 
Beiname)  genannten  Griechen  und  war  ein 
eifriger  Vertreter  der  aristotelischen  Philo- 
sophic im  dreizehnten  Jahrhundert.  Ausser 
theologischen  VVerken  und  einer  byzan- 
tinischen  Geschichte  hat  er  eine  Paraphrase 
der  Werke  des  angeblichen  Areopagiten 
Dionysios  in  griechischer  Sprache,  welche 
1561  durch  Wilhelm  Morell  zu  Paris  heraus- 
gegeben  wurde,  und  einen  griechischen  Aus- 
zug  aus  Aristoteles  als  Uebersicht  der 
aristotelischen  Philosophic  verfasst.  welcher 
1548  griechisch  gedruckt,  dann  aber  unter 
dem  Titel  „ Compendium  philosophiae  sen 
organi  Aristolelis e<  in  lateinischer  Ueber- 
setzung  durch  Ph.  Bechius  herausgegeben 
wurde.  Den  griechischen  Text  mit  lateinischer 
Uebersetzung  hat  Joh.  Wegelin  unter  dem 
Namen  „ Gregorii  Anepont/tni “ 1600  zu 

Augsburg  verijffentlicht 

<«i‘6rgios  Trapezfintios  (wie  er  sich 
selber  nannte,  weil  seine  Familie  aus  Trape- 
zunt  stammte)  war  1395  in  Kreta  geboren 
und  kam  mit  andern  Griechen  1438  zur 
Kirchenversammlung  nach  Florenz,  welche 
die  griechische  und  lateinische  Kirche  ver- 
einigen  sollte,  und  dann  auf  Einladung  des 
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Francesco  Barbaro  nach  Venedig,  lernte 
dort  die  lateinische  Sprache  und  gab  dffent- 
liehen  Unterricht  im  Griechischen , ging  dann 
nach  Padua , wo  er  mit  Franciscus  Philelphus 
(Francesco  Filelfo)  Freundschaft  schloes,  und 
urn’s  Jahr  1430  (unter  dem  Pontificate 
Eugen’s  IV.)  nach  Rom,  wo  er  apoatoliacher 
Secretir  wuxde  und  dies  auch  unter  dem 
Papste  Nicolaus  V.  blieb,  welcher  ihn  zum 
Uebersetzen  griechischer  Schrifsteller,  haupt- 
sichlich  Kirchenvater,  aber  ancli  von  Werken 
des  Aristotele8  in’s  Lateinische  veranlasste. 
Er  war  ein  eifriger  Vertheidiger  des  Aristoteles 
and  wiithender  Gegner  Platon’s,  in  welchem 
er  den  Urheber  aller  Ketzerei  erblickte.  In 
diesem  Sinne  veroffentlichte  er  eine  Schrift 
unter  dem  Titel:  „ Comparatio  philosophorum 
Aristotelis  et  Platonis“ , die  1523  gedruckt 
wurde.  Gegen  diese,  in  der  gehfissigsten 
Weise  fiber  Platon  herfallende  Schrift  war, 
oline  dass  Georgius  als  Gegner  genannt 
wurde,  Bessarion’s  Vertheidigungsschrift 
„In  calumniaiorem  Plaionis  libri  IV“  (1503 
und  1516  in  Venedig  gedruckt)  gerichtet. 
In  Folge  dieser  gehassigen  Angriffe  auf 
Platon  erechien  er  auch  als  Gegner  Bessarions 
und  musste  (1452)  Rom  verlassen.  Er  ging 
zunachst  nach  Neapel,  wo  er  vom  Kbnig 
Alfons  eine  Unterstfitzung  genossen  zu  haben 
scheint  Spater  (1459)  finden  wir  ihn  wieder 
in  Venedig,  wo  er  seine  (noch  ungedruckte) 
Uebersetzung  der  platonisclien  Bilcher  von 
den  Gesetzen  vollendete  und  eine  AnstelUing 
als  Lehrer  erhielt  Enter  Papst  Sixtus  IV. 
finden  wir  ihn  (1468)  wieder  in  Rom,  wo  er 
1483  oder  1484  starb.  Seine  Uebersetzungen 
melirer  aristotelischer  Schriften  sind,  mit 
Ansnahme  der  im  Jahr  1525  gedruckten 
Uebersetzung  der  Rhetorik,  nur  handschrift- 
lich  vorhanden,  da  die  Uebersetzungen  des 
Theodor  Gaza  in  der  damaligen  gelehrten 
Welt  den  Vorzug  erhielten.  Dagegen  warden 
zu  seiner  schon  gegen  Ende  des  15.  Jahr- 
hnnderts  zum  ersten  Male  und  dann  in 
Strassburg  1513  und  1519  wiederholt  ge- 
druckten Schrift  „De  re  dialectical  spater 
von  Johannes  Noviomagus  Scholien  ver- 
Offentlicht  (1530). 

Georgius  Venetus,  siehe  Zorzi 
(Georg). 

Gcrando,  siehe  Ddgdrando. 

Gerard  von  Bologna,  ein  Karmeliter- 
mfinch,  hatte  in  Paris  studirt  und  als  Doctor 
der  Theologie  dort  einige  Zeit  gelehrt,  wrar 
1*297  General  seines  Ordens  geworden  und 
starb  1317  zu  Avignon.  Von  seinen  Werken 
Ut  nur  eine  „Glossa  super  Sententiis  Petri 
Lombardi u 1612  zu  Venedig  im  Druck  er- 
fchienen.  Ausserdem  hat  er  eine  Surnma 
theotoffiae,  Quaestiones  ordinariae  und 
(juodlibetae  verfasst,  welche  sich  lmndschrift- 
lksh  in  der  Pariser  Nationalbibliothek  be- 
fiodcn.  Er  bokitmpfte  als  strenger  Thomist 


die  Lehre  des  Duns  Scotus  von  der  Realit&t 
der  Ailgemeinbegriffe. 

Gerard  von  Cremona  war  (nicht  zu 
Carmona  in  Andalusien,  sondern)  zu  Cremona 
in  Oberitalien  im  Jahre  1114  geboren  und 
ebendaselbst  1187  gestorben.  Er  hatte  sich 
frfih  dem  Studium  der  Philosophic  gewidmet 
und  einige  Zeit  in  Spanien  aufgehalten,  urn 
arabisch  zu  lemen  und  mit  den  philosophi- 
schen  Werken  der  Araber  bekannt  zu  werden 
und  ist  als  Uebersetzer  verscliiedener  Werke 
aus  dem  Arabischen  in’s  Lateinische  thiltig 
gewesen,  unter  andern  des  Almagest  von 
Ptolemfius  und  einiger  Schriften  des  Aristo- 
telikers  Alexander  von  Aphrodisias.  Auch 
Alfarabi’s  Schrift  „de  scientiisu  und  ein 
Bucli  des  Isaak  Honein  „de  definitionibus** 
hat  er  fibersetzt.  Keine  dieser  Arbeiten  ist 
jedoch  zum  Druck  gekommen. 

Gerard  Teerstege,  gewohnlich  Ge- 
rardus de  monte  domini  (Uerrenberg) 
genannt,  lelirte  seit  1431  bis  zu  seinem  Todes- 
jahre  (1480)  in  Kdln,  wo  er  zugleich  Rector 
des  Gymnasiums  vvar,  welches  nach  ihm  den 
Namen  des  Montaner  Gymnasiums  ( bursa 
montis)  erhielt  Er  gehorte  zur  Schule  des 
Thomas  von  Aquino  und  verfassto  ausser 
einem  Commentar  zur  Schrift  des  Thomas 
„de  ente  et  essentia “ eine  Schrift,  welche 
auf  die  Vereinigung  der  Lehren  des  Albertus 
Magnus  und  des  Thomas  abzieite  und  urn’s 
Jahr  1489  in  Kdln  gedruckt  wurde,  und  im 
Zusammenliang  mit  dieser  Schrift  eine  andere 
unter  dem  Titel  vApotogetica“ . Diese  drei 
Schriften  sind  zusammen  in  Kdln  urn’s  Jahr 
1492  gedruckt  wordem 

Gerhard  de  Raedt  oder  Gerhard 
von  Harderwyk  (in  Gelderu)  -war  zu 
Kdln  gebildet  und  dort  Lehrer  am  Collegiiun 
Laurent iamun  ( bursa  Laurentiana ),  dann 
Rector  an  der  Ilochschule  und  starb  1503. 
Er  hat  Commentare  zu  den  vier  BUchem 
der  }inova  logicat(  des  Albertus  Magnus 
(1494  in  Kdln  gedruckt)  und  zu  den  „$u/n- 
midae“  des  Petrus  Hispanus  (1488  in  Kdln 
gedruckt)  verfasst,  worin  er  sich  als  treuen 
Anhilnger  und  Ausleger  des  Albertus  Magnus 
zeigt. 

Gerbert  war  zu  Aurillac  in  der  Auvergne 

Seboren  und  in  einem  Kloster  erzogen,  dann 
[dnch  geworden  und  zur  Vollenduug  seiner 
Ausbilduug  nach  Spanien  gereist,  wo  er  sich 
zu  Barcellona,  wahrsoheinuch  aus  arabischen 
Quellen,  seine  mathematischen  und  astrono- 
mischen  Kenntnisse  erwarb,  um  deren  wilien 
er  seinen  Zeitgenossen  als  ein  Wuuder  von 
Gelehrsarakeit,  ja  sogar  als  ein  Magier  gait 
Nachdem  er  einige  Zeit  zu  llheims  gelehrt 
hatte,  wurde  er  Lehrer  des  nachinaligeu 
deutschen  Konigs  Otto  III.,  in  dessen  Gegen- 
wart  er  zu  Ravenna  im  Jahre  970  mit  einem 
gewissen  Otricus  eine  Streitunterredung  hatte, 
fiber  deren  Gegenstand  er  nachmals  eine 
Abhandlung  (fiber  das  Vernfiuftige  und  den 
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Vemunftgebrauch)  verfasste.  Ala  Abt  von 
Bobbio  wurde  er  (991)  zum  Erzbiachof  von 
Rheims  erw&hlt  und  durch  Otto  III.  (997) 
zum  Erzbiachof  von  Ravenna  erhoben.  Durch 
Otto’s  Bemtihungen  gelangte  er  im  Jahre  999 
auf  den  pftpstlicheu  StuhY,  aia  Sylvester  II., 
starb  achon  1003.  Als  philosophischer  Denker 
zeigt  er  aich  in  der  genannten  Abhandlung 
„ De  rationali  el  ratione  uti“  durchaua  un- 
selbat8tttndig  und  lediglich  in  den  Schulllber- 
lieferungen  dea  frtlhern  Mittelaltera  befangen. 
Er  will  darin  unterauchen,  wie  ea  mbglich 
aei,  da88  vom  vernlinftigen  Weaen  auagesagt 
werden  kbnne,  daas  ea  die  Vernunft  ge- 
brauche,  indein  ea  vernlinftig  denkt;  er  be- 
wegt  8ich  iedoch  dabei  uur  in  sophiatiachen 
Spitzfindigkeiten  ohne  eigentlich  eingehende 
logiache  L'nterauchungen,  nur  daaa  gelegent- 
lich  dieaer  unntttzen  Erdrterungen  allerlei 
Schulweiaheit  aua  den  Schriften  dea  Bobtiua 
au8gekramt  wird.  VernUnftigea  und  Vernunft 
Gebrauchendes  (meint  er)  seien  im  Bereiche 
dea  Intelligibeln  gleichwerthige  Begriffe,  von 
welchen  die  Setzung  dea  einen  nothwendig 
auch  die  Setzung  dea  andern  nach  aich  ziehe; 
werde  dagegen  das  Intelligible  mit  dem  Sinn- 
licken  verbunden  gedacht,  ao  konne  die  Seele 
nur  von  der  moglichen  zur  wirklichen  Th&tig- 
keit  Ubergehen,  ao  daas  hier  der  vernlinftigen 
Seele  der  Vemunftgebrauch  nur  nebenher 
zukomme.  Die  Abhandlung  ist  abgedruckt  in 
den  „Oeuvres  de  Gerber t,  collationnees sur 
les  manuscrils,  precedees  de  sa  biographie, 
suivies  de  notes  critiques  pur  A.  Oiler  is “ 
(1867),  pag.  297  — 310. 

(itardil  (Gerdy  l),  Hyacinth  Sigmund, 
war  1718  zu  Samoena  in  Savoyen  geboren, 
wurde  achon  frtth  Barnabitermonch,  atudirte 
in  Bologna,  iehrte  spater  in  Macerata,  in 
Caaale  una  an  der  UniversitUt  zu  Turin 
Philosophic,  war  dann  Erzieher  dea  nach- 
maligen  Kbniga  Karl  Emmanuel  IV.  von 
Piemont,  wurde  vom  Papat  Piua  VI.  1776 
nach  Rom  berufen  uud  zu  mancherlei  Ge- 
schafteu  de8  h.  Stuliles  gebraucht  und  zum 
Biachof  von  Ostia  erhoben,  floh  nach  dem 
Einzuge  der  Franzoaen  1798  in  seine  Abtei 
zu  Piemont,  kehrte  jedoch  unter  Piua  VII. 
nach  Rom  zurtlck,  wo  er  1802  ala  Vierund- 
achtzigjahriger  starb.  Sehen  wir  von  Gerdil’s 
Arbeiten  liber  Geometrie  und  liber  hiatorische 
GegenstSude  ab,  so  zeigt  er  aich  in  scinen 
ersten  philosophischcn  Schriften  ala  unter 
dem  Eiufluase  von  Carteaius  und  Malebranche 
stehend.  Er  verttffentlichte  1747  die  beiden 
Abhandlungen:  „Limmaterialite  de  I'dme 
demontree  contre  M.  Locke“  und  „ Defense 
du  sentiment  du  P.  Malebranche  sur  la 
nature  el  I'origine  des  idces  contre  1'examen 
de  M.  Locke“,  worin  er  den  Locke’achen 
Empirismus  bekilmpft  uud  die  Ideenlehrc  von 
Malebranche  weiter  zu  begrllnden  aucht.  Ira 
weiteren  Verlaufe  seiner  Studien  kain  er  von 
der  unbediugtcn  Auhiinglichkeit  au  Male- 


branche mehr  und  mehr  ab  und  wurde  Eklek- 
tiker,  indem  er  die  Systeme  der  Philosophic 
vorzugaweiae  nach  ihrer  Verwendbarkeit  flir 
die  Erl&uteruug  und  Vertheidigung  der  christ- 
lichen  Lelire  schatzte.  In  dieaem  Sinne  er- 
acheint  aein  bedeutendstes  Werk  „ Intro- 
duzzione  alio  studio  della  religione“  (1755) 
ala  erster  Versnch  einer  Religionaphilosophie. 
Wir  aehen  (so  aussert  er  aich  darin),  daaa 
die  verschiedenen  Wege  der  Philosophic  auf 
dieselben  religioaen  Grundwahrheiten  hin- 
filhren,  mag  man  nun  mit  Platon  durch  die 
leuchtenden  Raume  idealer  Welten  wandeln, 
oder  mit  Aristoteles  die  nattlrlichen  Prin- 
cipien  der  Dinge  aufspiiren,  oder  mit  Carteaius 
alle  mdgliclien  Combiuationen  dea  Mechanis- 
mua  aufsuchen,  oder  mit  Newton  die  Be- 
wegungskrafte  des  Wcltganzen  abwagen,  oder 
mit  Leibniz  mittelst  der  beiden  logiachen 
Grundgeaetze  operiren.  Plato  lehrt  una  in 
den  gOttlichen  Idcen  die  ewigen  Wahrheita- 
und  Mciglichkeitsgrilnde  der  Dinge  kennen, 
Aristoteles  im  ersten  Bewegereine  intelligente, 
in  aich  ruhende  Eine  und  untheilbare  Kraft, 
Carteaius  die  einzig  mogliche  Uraache  aller 
Ortlichen  Bewegung  der  an  aich  tragen 
Materie  erkennen,  Newton  zeigt  ihn  una  ala 
den  einzig  mdglichen  Ordner  des  Univerauma, 
Leibniz  als  d*is  vermdge  der  wideraprucha- 
loaeu  Denkbarkeit  seines  Sein3  wirklich  Exi- 
stirende  und  erste  Bestimmende  aller  Seins- 
wirklichkeit.  Im  Jalir  1760  verdfFentlichte 
Gerdil  „Recueil  de  dissertations  sur  quel- 
ques  principes  de  philosophic  et  de  religion <{, 
8uchte  dann  in  den  „ Dissertations  sur  I'in- 
compatibilite  des  principes  de  Descartes  et 
de  Spinozat(  die  Mangel  dea  Systems  von 
Spinoza  aufzudecken,  indem  er  aich  hier  als 
einen  Cartesiauer  zeigt,  der  sich  an  Leibniz 
ann&hert.  Seine  eigene  ideologiache  Lehre 
filhrt  Gerdil  auf  folgende  Hauptpunkte  zurttck. 
Bei  der  Auffaaaung  eines  Objects  muss  man 
die  Affection  des  erfaasenden  Intellects  unter- 
acheideii  von  dem  intelligibeln  Bilde,  durch 
welches  dem  Intellect  das  wirkliche  Object 
dargestellt  w'ird.  Bei  der  einfachen  Percep- 
tion verhiilt  sich  der  Verstand  paasiv,  gemiias 
dem  achon  von  Aristoteles  aufgestellten  Grund- 
aatze.  Die  erste  Operation  dea  Veratandes, 
die  einfache  Apprehension,  ist  keinem  Irr- 
thum  unter worfen;  aie  wird  namlich  in  unaerm 
Geiate  durch  eine  Thatigkeit  Gottes  hervor- 
gerufen , aofern  dieaer,  der  die  Ideen  aller 
Dinge  in  sich  befaaat,  deren  intellectuelle 
Abbilder  als  unmittelbare  GegenstAude  der 
Perception  dem  Geiate  eiugepnigt.  Auaaer 
mehreren  in  italieniacher  Sprache  abgefjiaaten 
Schriften  „Uber  den  Ursprungdea  moraliachen 
Sinnea*  und  „llber  die  Principien  der  christ- 
lichen  Moral  so  wie  einer  „Geachichte  der 

philoaophischeu  Sectenw  iat  Gerdil  auch  ala 
Gegner  Rousseau’s  mit  einem  „ Anti- Emile , 
ou  reflexions  sur  la  theorie  et  la  pratique 
de  V education  contre  les  principes  de  J.  J. 
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Rousseau “ (1763)  hervorgetreten.  Dnrch 
die  Fllrsorge  seines  Freunaes,  des  Cardinals 
Fontana,  wurden  die  „Oeuvres  completes  du 
cardinal  Gerdil " zu  Rom  1806  — 1820  in 
15  Banden  herausgegeben. 

Gerson,  siehe  Charlier  (Johannes) 
aus  Gerson. 

Gersonides,  siehe  Levi  ben  Gerson. 

Gerstenberg,  Hans  Wilhelm  von, 
war  1737  zu  Tondern  im  Herzogthum  Schles- 
wig geboren  und  in  Altona  gebildet,  studirte 
1758  in  Jena,  lieferte  als  Dichter  auch  Bei- 
trkge  fiir  den  Vossischen  und  andere  Musen- 
almanache,  bekleidete  seit  1771  diplomatische 
Stellen  in  Kopenhagen  und  Ltibeck  und  war 
1789  — 1812  Lotteriedirector  in  Altona,  wo 
er  in  den  Privatstand  zurtlckgekehrt , 1823 
starb.  Nachdem  er  1772  Beattie’s  „Versuch 
fiber  die  Natur  und  Unveranderlichkeit  der 
Wahrbeit*  aus  dem  Englischen  in’s  Deutsche 
flbersetzt  hatte,  wandte  er  sich  spit  ter  zum 
Stndinm  der  Kant’schen  Philosophic,  als 
diese  ihre  Reise  durch  die  Welt  zu  machen 
begonnen  hatte,  und  trat  1795  mit  einer  im 
Sinne  Kant’s  verfassten  Schrift  „die  Theorie 
der  Kategorien  entwickelt  und  erl&utertu 
hervor.  Im  Jahr  1801  verdffentlichte  er  ein 
Sendschreiben  an  Charles  de  Villers,  aus 
Veranlassung  seines  Werkes  „ Philosophic 
de  Kant“,  welches  er  spilter  nnter  dem 
Titel  „ liber  ein  gemeinscnaftliches  Princip 
der  theoretischen  und  praktischen  Philoso- 
phic* (1821)  aus  seinen  vermischten  Schrif- 
ten  mit  ZusStzen  besonders  abdrucken  Hess. 

Geulings  oder  Geulingx  (auch  Geu- 
lincx undGeulincs  geschrieben),  Arnold, 
war  1625  zu  Antwerpen  geboren,  hatte  in 
Lbwen  Theologie  und  Philosophic  stndirt  und 
wnrde,  schon  1646  in  Lbwen  als  Lehrer  der 
Philosophic  angestellt.  Da  er  sich  aber 
dnrch  seine  Angriffe  auf  die  alte  scholastische 
Philosophic  und  auf  das  Mdnchswesen  und 
die  Geistlichkeit  missliebig  machte,  wurde 
er  1658  seiner  Stelle  entsetzt  und  lebte 
lingere  Zeit  ktlmmerlich  in  Leiden,  bis  ihra 
dnrch  Abraham  Heidan  1665  zu  einer  Pro- 
fessor an  der  dortigen  Universitkt  verholfen 
wnrde,  die  er  bis  zu  seinem  Tode  (1669) 
bekleidete.  In  seiner  Philosophic  folgt  er 
dem  Cartesius.  Von  seinen  Schriften  sind 
gerade  die  zur  Kenntniss  seiner  Philosophic 
wichtigsten  erst  nach  seinem  Tode  herans- 
gekommen.  Bei  seinen  Lebzeiten  erschienen: 
^Saturnalia  sive  quaestiones  quodlibelicaeu 
in  3.  Auflage  1660),  seine  Logik  unter  dem 
Titel  „Logica  / undamentis  suis  restiiuta “ 
(1662),  die  unvollendet  gebliebene  Schrift 
, PniOt  otavxov  sive  Ethica “ (1665).  Nach 
seinem  Tode  wurden  verdffentUcht : „ Com- 
pendium physicum“  (1688),  „Annotata  prae- 
oorentia  in  Cartesium  de  principiis  philo- 
iophdaef*  (1690),  worin  er  einen  Commentar 
n Cartesius  lieferte,  „Metaphysica  vera  et 
ad  mentem  peripateticamtf  (1691).  Seine 


Abwcichung  von  der  Lehre  des  Cartesius 
betrifft  das  Verh&ltniss  zwischeu  Korper  und 
Geist,  indem  er  in  folgerichtiger  Fortbildung 
der  cartesianischen  Unterscheidung  von  Kdr- 
per  und  Geist,  als  zwei  verschiedener  Sub- 
stanzen,  die  unter  dem  Namen  des  „Occa- 
sionalismus<(  bekannt  gewordene  Hypothese 
der  gelegentlichen  Ursachen  aufstellte.  Der 
Geist,  dessen  Wesen  das  Denken  ist  (so 
lehrt  Geulinx)  ist  vom  Sinnlichen  absolut 
verschieden.  Unter  den  vielen,  als  von  mir 
unterschieden  wahrgenommenen  materiellen 
Objecten  finde  ich  auch  ein  solches  mit  mir 
eng  verbundene8  Object,  meinen  Leib,  wel- 
cher  die  gelegentliche  Ursache  ist,  dass  ich 
andere  Objecte  ausser  mir  vorstellen  kann. 
Obgleich  ich  diesen  meinen  Leib  mannich- 
fach  willktlrlich  bewegen  kann,  so  bin  ich 
doch  niclit  selber  die  Ursache  dieser  Be- 
wegung,  noch  sehe  ich  ein,  wie  sie  hervor- 
gebracht  ist;  noch  viel  weniger  aber  bringe 
ich  eine  Bewegung  ausser  meinem  Kbrper 
hervor,  da  Alles,  was  ich  thue,  in  mir  haften 
bleibt  und  weder  in  meinen  eignen,  noch  in 
einen  andern  Kbrper  tlbergehen  kann,  sondem 
meine  Wirkungen  ebensowenig  liber  mich 
selbst,  wie  die  Wirkungen  der  Aussenwelt 
ilber  die  materielle  Welthinausgehen  kbnnen, 
da  sie  an  meinem  Kdrper  ihre  Grenze  haben. 
Bin  ich  also  blosser  Zuschauer  dieser  Welt, 
so  ist  es  Gott  allein,  welcher  durch  unmittel- 
bares  Eingreifen  das  Aeussere  mit  dem  Innern 
und  das  Innere  mit  dem  Aeussern  verbindet 
und  ebenso  die  Sussere  Welt  dem  Geiste 
anschaulich  raacht,  wie  er  die  Bestimmungen 
des  Willens  zu  kusserer  That  werden  Iksst. 
Gott  hat  auf  unaussprechliche  und  unbe- 
greifliche  Weise  die  Bewegungen  der  Materie 
und  die  Willktir  meines  Willens  so  unter 
einander  verbunden,  dass,  wenn  mein  Wille 
will,  gerade  die  Bewegung  erfolgt,  die  er 
will.  Die  Vereinigung  von  Geist  und  Kdrper, 
dieser  beiden  von  einander  ganz  verschiedenen 
Substanzen,  ist  darum  ein  Wunder,  und  der 
Menscli  ist  als  Zuschauer  der  Welt  selber 
das  grdsste  und  unaufhdrliche  Wunder. 

Gilbert  de  la  Porrde  (Gilbertus 
oder  auch  Gislebertus  Porretanus 
d.  h.  aus  Poitiers  stammend)  war  um  1070 
zu  Poitiers  geboren  und  Schiller  des  Bern- 
hard  Sylvestris  in  Chartres  und  des  Anselm 
in  Laon.  Nachdem  er  zuerst  in  Chartres 
und  dann  zu  Paris  als  Lehrer  der  Dialektik 
und  Theologie  aufgetreten  war,  wurde  er 
1142  Bischof  von  Poitiers,  wo  er  sein  Lehr- 
amt  fortsetzte,  aber  durch  seine  Lehre,  dass 
der  Eine  Gott  in  den  drei  Personen  die 
Eine  Gottheit  oder  Gottwesenheit  oder  die 
Eine  Form  sei,  wodurch  Gott  eben  Gott  sei 
und  sich  in  drei  Personen  informire,  auf  dem 
Concil  von  Rheiras  (1148)  mit  andern  Theo- 
logen  und  mit  der  kirchlichen  Autoritftt  in 
Conflict  kam  und  sich  gefallcn  lassen  rausste, 
dass  seine  Schriften  vom  Papst  Eugen  HI. 
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so  langc  verboten  warden,  als  sie  nicht  von 
der  romischcn  Kirclie  berichtigt  worden  seien. 
Da  sich  Gilbert  diesem  Urtheilsspruche  unter- 
warf,  durfte  er  unangefocliten  nach  Poitiers 
zurflckkehren , wo  er  1158  starb.  Seine 
Commentare  zu  den  dem  Boetius  zuge- 
schriebenen  Schriften  „de  trinitate“  ferner 
„de  praedicatione  triurn  personarum“  und 
„de  duabus  naturis  etuna  persona  in  Christo “ 
sind  in  die  Ausgabe  der  Schriften  des  Boetius 
vom  Jahre  1570  (Basel)  pag.  1128  — 1273 
und  auch  in  die  Ausgabe  des  BoStius  in  der 
Migne’schen  Patrologie  aufgenommen.  Seine 
Schrift  „de  sex  principiisu  ist  von  Arnold 
Woestefeld  (1507)  herausgegeben , tiberdies 
in  die  meisten  altera  lateinischen  Werke  des 
Aristoteles  aufgenommen  worden.  Letztere 
Schrift  ist  ein  schwaches  Machwerk,  welches 
nur  durcli  Albertus  Magnus  zu  Ansehen  kam 
und  von  SpStera  oft  commentirt  wurde.  Sie 
handelt  von  den  sechs  letzten  aristotelischen 
Kategorien:  actio,  passio,  ubi,  quando , situs, 
habere,  welche  von  Gilbert  als  in  Bezug 
auf  Anderes  der  Substanz  „assistirende  For- 
menu  aufgefasst  werden.  Die  leitendenGrund- 
gedanken  der  philosophischen  Anschaunng 
Gilbert’s  sind  folgende:  Glaube  ist  die  Per- 
ception einer  Wahrheit  mit  der  Zustimmung 
nnserer  Seele  und  bildet  nicht  bios  filr  die 
wissenschaftliche  Erkcnntniss  des  Ewigen 
und  UnverHnderlichen,  sondern  auch  filr  die 
Erkcnntniss  des  Zeitlichen  und  dem  Wechsel 
Unterworfenen  den  festen  Rlickhalt.  Beide 
sollen  einander  ffrrdern;  Vernunft  und  Glaube 
milasen  sich  daher  aufs  Innigste  verbinden; 
aus  dem  Glauben  soli  die  Vernunft  Wfirde 
und  Ansehen,  aus  der  Vernunft  der  Glaube 
feste  Zustimmung  erhalten.  Im  scholastischen 
Univcr8alienstreit  nimmt  Gilbert  durcli  seinen 
Begriff  der  Substanz,  der  ilirn  als  der  hftchste 
Gattungsbegriff  von  alien  kdrperlichen  und 
unkorperlichen  Wesen  gilt,  eine  bestimmte 
Parteistellung  ein.  Er  unterscheidet  am  Be- 
griffe  der  Substanz  zwei  Seiten,  wonacli  bei 
einem  Wesen  sowohl  dasjenige,  was  es  ist, 
als  dasjenige,  wo  durcli  cs  ist,  als  seine 
Snbstanz  bezeichnet  wird.  Hiernach  definirt 
er  den  Begriff  der  Natur  oder  dasjenige, 
wodurch  Etwas  sein  Sein  hat,  kurzweg  als 
den  die  Wesen  formenden  und  artbildenden 
Unterschied  oder  als  die  substantielle  Form 
und  die  damit  verflochtenen  Bestimmtheiten. 
Die  substantiellen  Formen  aber  haben  ihren 
eigentlichen  Umkreis  in  den  Einzeldingen, 
als  in  welchen  Form  und  Stoff  vereinigt 
sind.  In  diesem  Bereiche  kann  dann  unser 
Gcist  auf  Grundlage  der  Sinneswalirnchmung 
und  des  Gediichtnisses  diese  substantiellen 
Formen  des  natttrlichen  Seins  auch  abstract 
erfassen  und  Arten  unter  Gattungen  zu- 
sammenfassen.  Das  menschliche  Denken 
abstraliirt  die  Allgemeinbegriffe  von  den 
Einzeldingen,  um  sich  dadurch  die  Natnr 
und  Eigenschaften  der  letztern  zur  Erkennt- 


niss  zu  bringen.  Die  Gattungs-  und  Artbe- 
gTiffe  haben  also  ein  anderes  Sein,  als  die 
Dinge  selbst,  namlich  als  formgebende  All- 
gemeinbegriffe gegcntlber  den  existirenden 
Einzeldingen.  Als  metaphysisclie  Grundbe- 

S'iffe  gelten  ihm  Wesenheit,  Wesenhaftigkeit, 
estandheit  (Substanz)  und  Person.  An  diese 
Grundbegriffe  lehnt  sich  der  Unterschied 
von  Materie  und  Form  an,  aus  deren  Ver- 
bindung  das  Einzelwesen  hervorgeht.  Die 
Formen  der  Dinge  haben  ihren  hflchsten  und 
letzten  Grand  in  der  Urform,  welche  Gott 
ist.  In  Gott  ist  weder  Materie  noch  Be- 
wegung,  sowie  auch  die  Kategorien  auf  Gott 
nicht  anwendbar  sind,  da  er  nie  dasjenige 
ist , was  durcli  Begriffe  ausgedriiekt  wird, 
indem  sich  seine  einfache  Wesenheit  vielmehT 
iramer  nur  nach  einem  gewissen  Verh&ltniss 
oder  einer  Aehnlichkeit  bezeichnen  Iksst 
Daher  ist  Gott  zwar  denkbar,  aber  nicht 
vollkommen  begreifbar.  Die  alien  Korpern 
gemeinsame  Materie  ist  die  Unterlage,  an 
welcher  und  i n welcher  die  Form  zum  Aus- 
drack  kommt.  Die  Verbindung  von  Fora 
und  Materie  wird  von  Gott,  als  dem  Schdpfer 
beider,  bewerkstelligt.  Als  erste  Form  ist 
Gott  auch  der  erste  Act,  und  durch  die 
Schbpfung  erhftlt  jedes  Ding  seinen  Bestand. 
Und  wie  das  hochste  Sein  ein  Gutes  ist,  so 
ist  auch  alles  von  ihm  Gesetzte  ein  von  ihm 
ausgegangenes  Gutes.  Das  Sein  des  Leibes 
und  aas  Sein  der  Seele,  beide  als  Einheit 
raiteinander,  sind  das  einheitliche  Wesen  des 
Menschen  oder  seine  Persbnlichkeit,  welche 
im  Tode  g£nzlich  aufhbrt,  obwohl  ilire  Be- 
standtheilc  ihr  Dasein  nicht  verlieren  und 
die  von  Natur  vergangliche  Seele  als  ein  fttr 
sicli  seiendes  Wesen  durch  die  gdttliche  Gnade 
unvergiinglich  fortexistirt. 

Gioberti,  Vincenzo,  war  1801  zu 
Turin  geboren,  wo  er  Theologie  studirte 
und  1823 — 1825  sich  durch  gldnzende  Prtt- 
fungen  den  Doctorgrad  und  die  geistlichen 
Weilien  erwarb.  Nachdem  er  in  seiner 
Vaterstadt  1825  eine  Professur  der  Philo- 
sophic erhalten  und  sich  mit  Studien  des 
klassischen  Alterthums,  der  Geschichte  und 
der  Religionsphilosophie  befasst  hatte,  wurde 
er  zugleich  Kaplan  beim  Kronprinzen  Karl 
Albert.  Als  er  jedoch  von  Ildflingen  der 
Theilnahme  an  den  Bestrebungen  des  ungen 
Italiens*  verdhclitigt  und  nach  viermonatlicner 
Gefangenschaft  aus  seinem  Vaterlande  ver- 
bannt  worden  war,  lebte  er  1834,  ohne  die 
ihm  von  Karl  Albert  angebotene  Pension 
anzunehmen,  zuerst  in  Paris  und  wurde  dann 
in  Brtissel  Lehrcr  an  einem  Pri vatin sti tut. 
Hier  entfaltete  er  zugleich  eine  bedeutende 
literarische  Thatigkeit.  Nachdem  er  1835 
einige  „ Opera  1aiina(<  veroffentlicht  hatte, 
folgten  1838  in  italienischer  Sprache  „ Be- 
trachtungen  tiber  die  Religionslelire  Victor 
Cousin’s M (welcher  seinerscits  fiber  Gioberti 
urtheilte,  dass  er  gar  kein  Pliilosoph  sei) 
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und  dann  eine  „Tbeorie  des  Uebernatitr- 
lichen44,  1839  und  1840  aber  sein  philoso- 
phiscbes  Haupt  werk  „Introduzione  alio  studio 
della  filosofia“ , in  3 Biinden,  worin  er  nacii 
vorausgeschickterKritik  der  bisherigeu  Theo- 
ries von  Raum  und  Zeit  bei  Hobbes,  Clarke, 
Newton,  Leibniz,  Malebr&nche , Kant  den 
Verfall  der  wahren  Theorie  deni  sogenannten 
Psvebologismus  zur  Last  legt,  welchem  Des- 
cartes in  der  Philosophic  Balm  gebrochen 
habe.  Diesem  Psychologismus,  als  dem  heid- 
nischen  und  protestantischen  Verfahren,  dessen 
Consequenz  Skepticismus  und  Nihilismus 
seien,  setzt  er  seinen  „Ontologismus‘*  odcr 
die  ontologisclie  Methode  als  das  einzige 
katholische  und  rechtgliiubige  Verfahren  in 
der  Philosophic  entgegen,  wodurch  dieGeister 
dnrcli  das  Wissen  mit  der  Religion  verso  lint 
cud  der  wissenschaftlicke  Gott  aufgefundcn 
werde.  Indem  er  mit  Aufnahme  der  plato- 
nischen  Ideenlehre  die  Lehre  von  der  OfFen- 
barung.  vom  Uebernatdrlichen  und  Ueber- 
begreiflichen  zu  vereinigen  strebt  und  die 
Hegel’sche  Logik  und  Dialektik  in  christliche 
Offenbarungsmetaphysik  umsetzt,  tritt  er  als 
italienischer  Scholastiker  des  neunzehnteu 
Jahrhunderts  hervor,  welcher  den  Satz  ver- 
triti:  „Wer  nicht  Katholik  ist,  kann  nicht 
volikommener  Philosoph  sein,  und  jede  Philo- 
sophic, welche  sich  vom  Glauben  losmaclit, 
jat  Mtfrderin  ihrer  selbst;  denn  der  Unglaube 
ist  der  Selbstmord  der  Seele*.  Er  vertritt 
diesen  Standpunkt  zunkchst  polemisch  gegen 
Be  Lamennais  in  seiner  },Lettre  d'un  Italien 
a vn  Francois  sur  les  doctrines  de  M.  de 
Lamennais 11  (1840)  und  naclidem  er  dazwischen 
in  zwei  italienisch  geschriebenen  Abliand- 
lungen  ( Traitato  del  Hello  1841  und  Trattato 
del  Buono , 1842)  seine  ksthetisclien  und 
ethischen  Anschauungen  dargelegt  liatte, 
trat  er  polemisch  auch  gegen  die  Lehre  seines 
Landmannes  Rosmini  mit  dem  Werke  hervor: 
rfiegti  errori  filosofici  di  Antonio  Rosmini “ 
0842,  in  drei  Biinden),  worin  er  sein  Urtlieil 
tlber  diesen  in  den  Worten  znsammenfasst : 
,Er  bleibt  in  seiner  Philosophic  unfruchtbar, 
sc*  ling  er  orthodox  sein  will,  indem  er  sich 
vereagt,  die  in  seinen  Principien  einge- 
whlossenen  Consequenzen-  an’s  Licht  zu 
zielien,  und  somit  seine  wissenscliaftliche 
hnpotenz  einer  schuldvollen  Zeugung  vor- 
xiebt.  W&ren  aber  Rosmini  und  seine  An- 
liioger  weniger  fromm  und  schUchtern,  als 
aie  sind,  so  w'tirde  man  bald  in  Italien  den 
Pantheismus  cines  Fichte  und  Hegel  erstehen 
when,  zu  welchem  die  Rosmini’schen  Prin- 
dpien  gleich  denen  der  kritischen  Philosophic 
uabweialieh  fflhren,  um  endlich  zu  absolutem 
Skepticismus  und  Nihilismus  durchzudringen, 
welebe  das  letzte  Resultat  des  Psychologis- 
«u  »ind,  wie  der  gegen  wkrtige  [1842]  Zu- 
stud  der  Hegel’schen  Schule  beweist.*  Im 
Jahre  1843  erschien  Gioberti’s  politisches 
Haoptwejk:  mDel  primuto  civile  e morale 


degV  Italiani M,  in  drei  Biinden , wozu  1845 
nocli  * Prolegomcni  al  Primal  o*  erschienen. 
Die  Idee  dieses  Wcrkes  war  die  Wiedcr- 
herstellung  der  Grdsse  und  Macht  Italiens 
dnrcli  ein  refonnirtes  Papstthnm,  als  w odurch 
Italiens  nationale  Einheit,  Unabhkngigkeit  und 
btlrgerliche  Freiheit  erftillt  werden  sollten. 
Das  Ziel  war  ein  Fbdcrativbund  der  ita- 
lienisclien  Staaten  unter  dem  Vorsitze  des 
Papstes  und  gesttttzt  durcli  die  Waffen- 
gewalt  Sardiniens.  Dieses  Werk  liatte  in 
Italien  einen  beispiellosen  Erfolg  und  machte 
Gioberti’s  Namen  schnell  auf  der  ganzen 
apenniniscbenHalbinselbertlhmt  Es gab  durcli 
den  lebhaften  Ausdruck  der  uationalen  Idee 
der  Zeitbewegung  einen  gewaltigen  Ruck  und 
erwarb  dem  Papste  Pio  nono  bei  seinen  an- 
fknglichen  Reform  - Bestrebungen  die  be- 
geisterte  Verehrung  der  Italiener.  Im  Jalire 
1845  begab  sich  der  verbannte  Turiner 
wiederum  nacii  Paris,  von  wo  aus  er  1846 
und  1847  zu  Lausanne  sein  siebenbiindigcs 
Werk  „//  Gesuita  modemo “ ersclieinen  liess, 
welches  von  Julius  Cornet  in  deutscher  Ueber- 
setzung  „Der  moderne  Jesuitismus  von  Vin- 
cenz  Gioberti,  in  drei  Biinden  (1849)  erschien. 
Der  politische  Aufscliwung  des  J&hres  1847 
fflhrte  den  Verbannten  zu  Anfang  1848  im 
Triumph  in  seine  Vaterstadt  znrilck.  Er 
wurde  Senator  und  Mitglied  der  Deputirten- 
kammer  und  stand  im  December  1848  einige 
Wochen  lang  an  der  Spitze  des  von  ilirn, 
nach  dem  Sturze  des  Ministeriums  Pinelli- 
Revel,  gebildeten  demokratischen  Ministe- 
riums. Aber  das  nftchstfolgende  Ministerium 
entfernte  ihn  zu  Anfang  des  Jahres  1849 
mit  einer  Mission  nach  Paris  aus  Turin.  Er 
blieb  dort  nach  dem  ungltlcklichen  Ausgange 
des  Unabk&ngigkeitskampfes  gegen  Oester- 
reich  in  freiwilliger  Selbstveroannung  und 
veroffentlichte  dort  sein  Werk  „ Del  rinuo- 
vamenio  civile  d’  Italia u (1851,  in  zwei 
Biinden).  Erst  51jhhrig  starb  er  1852  zu 
Paris,  indem  er  einen  reichen  Schatz  un- 
vollendeter  philosopbischer  und  bistorisch- 
politiscber  Schriften  hinterliess,  welcbe  als 
seine  Opere  inedite  (Vol.  1 — 6)  in  den  Jabren 
1859  und  GO  herausgegeben  wurden,  nacli- 
dem  schon  vorher  ans  seinem  Nachlass  (lurch 
Massari  das  unvollendet  gebliebenc  Werk 
„Della  Protologia w (1857,  in  zwei  Biinden) 
verdffentlicht  worden  war.  In  diescr  nacb- 
gelassenen  Sclirift  zeigen  sich  Gioberti’s  An- 
schauuugen  von  der  strengen  Orthodoxie 
etwas  raehr  entfernt  und  dem  absoluten  Idealis- 
mus  der  deutschen  Philosophic  etwas  niiher 
gertlckt,  indem  an  die  Stellc  der  frtlhern 
Ontologie  eine  „Protologiew  (erste  Philo- 
sophic) tritt,  worin  der  absteigcnde  Process 
vom  Absoluten  durcli  die  Sehdpfung  zum 
Dasein  und  der  aufstcigendc  Process  als 
RUckgang  des  Daseins  zu  Gott  entwickelt 
wird.  Ausser  Massari  baben  sich  Foroar, 
De  Giovannis,  Chiarolanza  und  Toscano  an 
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dieLehreGiobeTti’s  als  Schtiler  angeschlossen. 
Die  leitenden  Gedanken  seiner  Philosophic, 
wie  sich  dieselbe  in  Gegensatz  zur  Lehre 
Rosmini’s  stellt,  sind  folgende.  Wesentliche 
Anfgabe  der  Philosophic  ist,  sich  in  der 
ErkenntnisslehTe  von  den  Consequenzen  der 
cartesischen  psychologischen  Methode,  dem 
Sensualismus  und  Skepticismus  zu  befreien. 
Das  ideelle  Sein  kann  nicht  das  reale  Seiu 
verbdrgen  und  dem  Wissen  nicht  die  wahre 
Objectivit&t  verschafFen.  Von  einer  That- 
sache  des  Bewusstseins  ausgehen,  heisst  eben 
so  viel  als  das  Nothwendige  und  Allgemeine 
auf  das  Zuf&llige  grilnden  und  sich  in  die 
Erscheinung  einsperren.  Die  Kette  der  Ueber- 
lieferung  ist  die  Philosophic  der  Menschheit, 
und  mit  ihr  brechen  zu  wollen,  ist  verkehrt. 
Darum  sind  Malebranche,  Vico  und  Leibniz 
die  letzten  echten  Philosophen  gewesen. 
Princip  und  Methode  der  Philosophic  sind 
nicht  im  Subject,  sondem  im  Object,  in  der 
Idee  zu  suchen,  deren  geistige  Anschauung 
den  Menschen  eigentlich  erst  zum  verntlnftigen 
Wesen  macht.  Da  der  menschliche  Geist 
seinem  Object,  der  Idee,  nicht  g&nzlich  ent- 
sprechend  ist,  so  geht  die  Idee  liber  die  Be- 
greiflichkeit  hinaus.  Daher  ist  eine  erste 
Sttliche  Offenbaruqg  unentbehrlich,  welche 
er  begreiflichen  Seite  der  Idee  eine  ge- 
heimnissvolle  Seite  hinzufllgt.  Der  Mensch 
ist  Nichts  ohne  Gott  und  die  Wissenschaft 
Nichts  ohne  Offenbarung,  das  natlirliche 
Licht  nichts  ohne  Entzilndung  durch  das 
tlbernattlrliche , die  Psychologic  ist  Nichts, 
wenn  sie  nicht  aus  der  Ontologie,  und  die 
Ontologie  ist  Nichts,  wenn  sie  nicht  aus  der 
Glaubensanschaunng  fliesst.  Der  Glaube  ist 
aber  seiner  Natur  nach  nicht  analytisch, 
sondem  synthetisch;  denn  in  der  religitisen 
Anschauung  ist  die  ganze  Wahrheit  von  vorn- 
herein  angesammelt  und  eingeschlossen.  Alle 
Erkenntniss,  alle  Philosophic  ist  daher  von 
vornherein  nur  Reproduction  des  Glanbens- 
inhaltes  in  Form  der  Reflexion,  welche  in 
einer  Reihc  von  Erkenntnissstufen  von  Statten 
geht.  Diese  Stufenreihe  beginnt  mit  einer 
ursprllnglichen,  aber  in  unvordenklicher  Zeifc 
durch  den  Silndenfall  verscherzten  Einigung 
der  menschlichen  Anschauung  mit  der  gdtt- 
lichen.  Diese  ursprllngliche  Einheit  des 
Schauens  wieder  zu  erlangen  ist  das  in  der 
Zukunft  zu  erreichende  Ziel.  Dem  mcnsch- 
lichcn  Intellect  ist  ein  instinctives  Gefllhl 
seiner  Unzureichendheit  eingepflanzt,  welches 
zugleich  das  Bewnsstsein  von  der  I'eberbe- 
greiflichkeit  der  ErkenntnissgegenstUnde  ist 
und  daher  die  Superintelligenz  des  Menschen 
genannt  werden  kann.  In  der  Reflexion  des 
Verstandes  wird  unvermeidlich  immer  unteT- 
schieden,  was  nicht  zu  unterscheiden  ware, 
und  verendlicht.  was  an  sich  ein  Unendliches 
ist.  Soweit  sich  der  Verstand  auch  begriff- 
lich  bestimmen  mflge,  so  schlllpft  doch  immer 
das  wahre  Wesen  der  Dinge  zwischen  seinen 


Bestimmungen  hindurch  und  fallen  ihm  Inhalt 
nnd  Form  auseinander,  welche  in  der  Ur- 
offenbarung  eins  waren  und  am  Ende  der 
Dinge  eins  sein  werden.  Derreflectirende  Ver- 
8tand  hat  den  Glaubensinhalt  zu  systematised), 
d.  h.  die  AbhUngigkeit  der  gesammten 
menschlichen  Erkenntniss  vom  absoluten 
Princip  zu  beweisen  und  ihre  organischc  Ein- 
heit darzuthun.  Gott  als  das  absolute  Princip 
zur  begrifflichen  Erkenntniss  zu  erheben, 
ist  das  Gesch&ft  des  Ontologismus.  Gegen- 
tlber  der  pantheistischen  Dialektik  der  Hegel’- 
schen  Philosophic  will  Gioberti  die  dialektische 
Methode  in  directe  Beziehung  zur  Schbpfung 
der  Welt  gesetzt  wissen,  und  indem  er  die 
Sttliche  SchQpferthtttigkeit  als  die  Ur- 
ialektik  sclber  bezeichnet,  nennt  er  die 
Schtfpfung  selbst  du»  gdttliche  Dialektik  nnd 
bezeichnet  seine  Methode  als  eine  Dialektik 
derSchdpfungslehre.  Indem  er  die  Schdpfungs- 
idee  zum  Princip  seines  Systems  macht,  lantet 
seine  ontologische  Formel:  Gott  schafft  die 
Dinge,  dasSeiende  schafft  die  seienden  Wesen, 
das  Ursein  schafft  die  Einzelseienden , d.  h. 
das  Absolute  als  erste  Substanz  bringt  durch 
freie  Schdpfung  die  Vielheit  von  Snbstanzen 
und  zweiten  Ursachen  hervor.  Der  Fort- 
gang,  den  die  wirkende  Drsache  von  Anfang 
bis  zu  Ende  in  der  allmahligen  Entwickelnng 
der  Schdpfung  beschreibt,  entspricht  dem 
intellectuellen  Processe,  den  der  Geist  von 
den  ersten  Principien  bis  zu  den  letzten 
Folgerungen  in  der  allmfthligen  Entwickelung 
der  Wissenschaft  durchlftuft;  das  Raisonnement 
des  Menschen  ist  parallel  und  analog  dem 
Fortgange  der  Natur,  und  die  Logik  oder 
Syllogistik  begegnet  sich  mit  der  Kosmologie. 
An  die  Ontologie  und  ihre  platonische  Ideen- 
lehre  schliessen  sich,  als  zweite  Grnppe  von 
Wissenschaften,  die  Mathematik,  die  Logik  und 
die  Moral  an,  welche  das  Absolute  nach  seiner 
dem  Endlichen  zngekebrten  Seite  aus- 
drtlcken.  Die  der  Mathematik  zugehOrenden 
Ideen  von  Raum  nnd  Zeit  (mit  der  Zahl) 
drtlcken  die  Mtfglichkeit  der  SchSpfung  aus, 
wShrend  die  Logik  und  die  Moralphilosophie 
die  eigenthtimliche  Art  behandeln,  in  welcher 
Gott  auf  seine  geistigen  Creaturen  in  Bezug 
auf  ihr  Denken,  wie  in  Bezug  auf  ihr  Handeln 
gesetzgebend  einwirkt.  Die  Idee  als  Gegen- 
stand  der  Intelligenz  ist  das  Ziel  des  Strebens 
und  als  gebietend  die  Regel  des  Willens. 
Das  Gute  ist  eine  gdttliche  Vollkommenheit, 
an  welcher  sich  die  verntlnftigen  Geschdpfe 
betheiligen  kbnnen,  so  fern  sie  sich  durch 
freie  Wahl  dem  Gesetze  anpassen,  welches 
mit  der  Weltordnuug  eins  ist  nnd  als  das  zu 
Bewahrende  sich  geltend  macht.  Das  absolute 
Recht  Gottes,  das  sich  im  sittlichen  Imperativ 
kund  giebt,  schafft  im  Menschen  die  aosolute 
Pflicht.  Die  Seligkeit  als  das  Ziel  nnseTer 
Sehnsucht  besteht  in  der  Einigung  des  Daseins 
mit  dem  ewigen  Sein,  und  ihr  Wesen  ist.  die 
Liebe,  die  das  Endliche  mit  dem  Unendlichen 
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rerbiudet.  Eine  dritte  Gnippe  von  Disci plinen 
bilden  die  Physik  oder  Naturphilosophie,  die 
Aesthetik  als  Philosophic  des  Schdnen  und 
die  Politik.  Gioberti’s  Physik  ist  ein  mona- 
dologischer  Dynamismus,  und  hier  ist  Leibniz 
sein  Mann.  Zur  Physik  gehbrt  ihm  auch 
die  Psychologie.  Die  sinnliche  Empfindung 
ist  die  Brflcke  von  der  Aussern  SchOpfung 
zor  innern  nnd  von  dieser  zn  jener.  An  una 
fdr  sich  ist  die  sinnliche  Empfindung  nur 
Anlass  oder  Gelegenheit,  dass  die  vorherbe- 
grfindete  Harmonie  der  ideellen  und  realen 
Schopfungsreihe  uns  in’s  Bewusstsein  trete, 
sicb  zu  einem  real  erfttllten  Begriffe  steigere, 
am  rich  in’s  System  der  Wissenschaft  ein- 
zufBgen;  darum  ist  hier  Malebranche  mit 
seinem  Occasionalismus  sein  Mann.  Das  Er- 
habne  schafft  das  Schflne,  das  Schbne  kehrt 
zum  Erhabnen  zurtlck.  Das  Eine  wie  das 
Andere  entsteht  aus  der  Vereinigung  des 
Inteliigibeln  mit  einem  Sinn  lichen  in  der 
Einbildung.  Im  Erhabnen  tlberwiegt  die 
Idee  Qber  die  Form,  das  Schbne  stelit  ihre 
Harmonie  nnd  das  Gleichgewicht  her.  Das 
Schtine  hat  tlberall  seinen  Quell  im  ursprtlng- 
liehen  Schaffen  Gottes  in  der  Natur,  ebenso 
in  dem  nachahmenden  Schaffen  des  Menschen 
in  der  Kunst , welches  nur  die  erlflsende 
Wirkung  Gottes  in  Christo  der  Vollendung 
entgegenfilhrt  und  endlich  in  der  Politik,  als 
derjenigen  menschlichen  Kunst,  welche  sich 
an  der  menschlichen  Gesellschaft,  am  Reiche 
Gottes  flbt 

B.  Spaventa,  la  filosofia  di  Gioberti  (1864,  in 
2 Banden). 

Giuseppe  Massari,  vita  di  Vine.  Gioberti  (1848). 

Gioja , M elchiorre,  war  1767  zu 
Piacenza  geboren  nnd  im  dortigen  Lazarus* 
Collegium  fiir  die  geistliche  Laufbahn  vor- 
bereitet,  stndirte  aber  seit  1793  in  Pavia 
Mathematik  nnd  Physik  und  lebte  nachhcr 
nirfickgezogen  bei  seinem  Bruder  in  Piacenza. 
Im  Jahr  1796  verzichteto  er  auf  das  geist- 
liche Gewand  und  warf  sich  in  Mailand  auf 
politische  und  nationaldkonomische  Studien, 
fibernahm  1799  unter  franzdsischer  Herrschaft 
die  Leitung  des  dortigen  statistischen  Bureau 
rad  begann  eine  fruchtbare  literarische 
Thitigkeit  anf  geschichtlichem  und  national- 
Skonomischem  Gebiete,  indem  er  in  seinen 
Aibeiten  den  Werth  der  Statistik  fUrmoralische 
ind  nafionaldkonoraische  Forschung  hervor- 
hob.  hn  Jahr  1820  wurde  unter  andern 
Mitarbeitern  an  einem  von  Silvio  Pellico  ge- 
pflndeten  Tagblatte  auch  Gioja  neun  Monate 
lang  als  politisch  verdachtig  in  Haft  gehalten. 
Xach  seiner  Befreiung  verbffentlichte  er  die- 
jraigen  philosophischen  Schriften,  um  deren 
Gillen  er  sich  gefallen  lassen  musste,  von 
Gioberti  als  ^Sensualist*  bezeichnet  zu  werden. 
Kimlich:  Ideologia  (1822,  in  zwei  Bfinden), 
»orin  er  sich  wie  Galuppi  an  den  Kant’schen 
Kritieismus  anachloss,  den  cr  mit  Elementen 
der  aa  Condillac  sich  anschliessenden  franzo- 


sischen  Sensualistenschule  versetzte,  ferner 
„E!ementi  di  filosofia  ad  uso  delle  scuole“ 
(1822,  in  zwei  Banden).  Er  beschloss  seine 
literarische  Thiitigkeit  mit  einer  „ Filosofia 
statistical  (1826,  in  vier  Banden),  welche 
mit  Noten  und  Zusatzen  von  Romagnosi  1829 
und  1830  nochmals  herausgegeben  wurde, 
und  starb  1829. 

Gislebertus  Porretanus,  siehe 
Gilbert  de  la  Porr6e. 

Glanvil,  Josef,  war  1636  zu  Plymouth 
in  Devonshire  geboren  und  nachdem  er  in 
Oxford  studirt  hatte,  als  Magister  Artium 
1658  in  das  Collegium  von  Lincoln  aufge- 
nommen  woTden,  spater  in  geistlichen  Stellen 
als  Rector  zu  Wimbish  nnd  Bath  thfttig  und 
1680  in  Bath  gestorben.  Indem  er  in  ver- 
8chiedenen  Schriften  als  Skeptikcr  im  Interesse 
des  religibsen  Glaubens,  an  Montaigne  und 
Charron  sich  anschliessend,  den  philoso- 
phischen  Dogmatismus  bei  den  Aristotelikern, 
wie  bei  Hobbes  und  Descartes  bekampfte 
und  bei  der  Untersuchung  des  Causalgesetzes 
zu  dera  Ergebniss  gelangte,  dass  wir  den 
Causalitatsbegriff  nicht  eigentlich  erfahten, 
sondern  nur  erschliessen,  und  zwar  nicht  mit 
Sicherheit,  gehbrt  er  zu  der  kritischen  Geistes- 
strdmung,  welche  im  siebenzehnten  Jalir- 
hundert  in  England  der  Hume’schen  und 
Kant’schen  Philosophic  vorgearbeitet  hat. 
Die  von  ihm  in  diesem  Sinne  verdffentlichten 
Schriften  sind  folgende:  The  vanity  of  dog- 
matizing or  confidence  in  opinions,  mani- 
fested in  a discourse  of  the  shortness  and 
incer (amity  of  our  knowledge  and  is  causes 
with  some  reflections  on  Peripateticism  and 
an  apologie  for  philosophy  (1661);  sein 
Hanptwerk:  Scepsis  scientifica  or 

confessed  ignorance  the  way  to  science,  in 
an  essay  of  vanity  of  dogmatizing  and 
confident  opinion  (1665).  Diesc  Ueber- 
zeugungen  hinderten  ihn  jedoch  nicht,  1666 
mit  einer  Schrift:  „ Some  philosophical  con- 
siderations touching  the  being  of  witches 
and  witchcraft u als  Vertbeidiger  des  Aber- 
glaubens  sich  liber  die  Mbglichkeit  und 
Wirklichkeit  von  Spnkgeschichten  anszulassen. 
Nach  seinem  Tode  erschien  aus  seinem  Nach- 
lasse  1681  unter  dem  Titel  „ Sadducacismus 
triumphans “ eine  Sammlung  von  26  Spuk- 
geschichten , die  nachher  nochmals  mit  An- 
hSngen  von  H.  More  (1682)  herausgegeben 
wurde  und  1701  in’s  deutsche  tlbersetzt  er- 
8cbien.  Nachdem  er  in  den  Jahren  1668  bis 
1671  noch  einige  Streitschriften  verdffentlicht 
batte,  gab  er  1676  „ Essays  on  several  im- 
portant subjects  in  philosophy  and  religion  “ 
und  endlich  eine  Schrift  unter  dem  Titel: 
v Anti  fanatic  theology  and  free  philosophy “ 
heraus. 

GlaukAn,  ein  Bruder  Platons,  wird 
unter  den  Mitgliedem  dessokratischen  Kreises 
erw&hnt 
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Glisson,  Francis,  war  1596  zu  Ram- 
pisham  in  der  Grafschaft.  Dorset  geboren  und 
im  Cajus-College  zu  Cambridge  gebildet,  wo 
er  auch  Medicin  studirte  und  spkter  Professor 
derselben  wurde.  Von  dort  wurde  er  1639 
nach  London  als  Professor  der  Anatomie  beim 
Collegium  der  Londoner  Aerzte  berufen  und 
starb  bier  1677.  Neben  seinen  mediciniscben 
Scbriften  hat  er  sieli  in  der  Gescbicbte  der 
Pbilosopbie  einen  Platz  erworben  durcb  seinen 
„ Tractatus  de  natura  substantiae  energetica 
seu  de  vita  naturae  ejusque  tribus  primis 
facultatibus,  perceptica,  appetitiva  et  motived * 
(1672),  wrorin  er,  freilich  in  einer  verworrenen 
scholastiscbcn  Sprache  die  Substanzen  als 
selbstiindig  wirkende  KrSfte  betrachtet  hat, 
deren  Theilbarkeit  nnd  Ansdebnung  ein 
blosser  Schein  sei.  Durcb  diesen  mit  dem 
Begriff  der  Leibniz’scben  Monade  znsammen- 
fallenden  Substanzbegriff  ist  er  der  Vorl&nfer 
von  Leibniz  geworden.  Ausserdem  hat  er 
Empfindung  und  Vorstellnng  genau  von  ein- 
ander  untersebieden. 

GnAstiker  nannten  sich  ursprllnglich 
die  sogenannten  Scblangenbrflder  (Opbiten 
oder  Ophianer,  auch  Naasener) , eine  im 
nachapostolischen  Zeitalter,  seit  dem  Anfange 
des  zweiten  Jabrbunderts  hervorgetretene 
cbristlicbe  Secte,  welche  die  biblische  Schlange 
(die  Schlange  des  Sttndenfalls  und  die  von 
Moses  erhohte  Schlange)  zu  einem  gottlicben 
Wesen  erboben  und  diesem  eine  Rolle  im 
ErldsungspTocess  der  Menschbeit  zugetheilt 
batten.  Mit  demselben  Namen  „Gnostikeru 
werden  dann  w'eiterbin  sebon  im  christlicben 
Alterthnme  die  Stifter  oder  Fflhrer,  sowie 
die  Anhknger  solcher  Geistesrichtungen  be- 
zeichnet,  welche  von  dem  Streben  geleitet 
waren,  im  Ileidentbum  nnd  Judenthum  die 
Keime  der  Wabrbeit  und  dunkeln  Anklknge 
an  das  Christenthum  aufzuzeigen  und  die 
Zusammenbiinge  des  letztem  mit  den  vor- 
cbristlicben  Religionen  in  der  Weise  an’s 
Licbt  zu  stellen,  dass  auf  diesem  Wege  zn- 
gleioh  itber  die  niedere  nnd  beschrknkte  Stufe 
des  blossen  Glaubens  (der  Pistis)  zu  hdherm 
Erkennen  oder  zur  Gnosis,  vom  Niclit- 
wdssen  zum  Wissen  in  Bezug  auf  das  reli- 
giose Welt-  und  Lebensratbsel  fort^esebritten 
wtlrde.  Unter  dem  gemeinsamen  Namen  des 
G n 6 s t i c i s m n 8 wrird  demgemSss  eine 
bunte  Reibe  von  religionspbilosophischen 
Tbeorien  und  Svstemen  befasst,  welche  wSh- 
rend  des  zweiten  und  dritten  christlicben 
Jahrbunderts,  gleicbzeitig  mit  der  Entstehung 
des  neuplatonischen  Synkretismus  auf  dem 
Boden  des  rOmischen  Weltreiches,  in  ebrist- 
lichen  Lebenskreiscn  mit  der  gemeinsamen 
Tendenz  hervorgetreten  sind,  die  tiberlieferten 
TeligiOsen  und  philosopbiscben  Bildungs-Ele- 
mente  der  damaligen  Welt  dem  Christen- 
thume  anzueignen  und  die  von  jtldischer  w'ie 
grieebiseber  Weisbeitslebre  nnd  Wissenscbaft 
versuchten  Losungen  des  Weltratbsels  mit 


der  neuen  christlicben  Anschanung  zn  ver- 
mitteln.  Die  gnostischen  Systeme  sind  mit 
dem  au8dr(lcklicben  Anspmche  aufgetreten, 
auf  dem  Boden  des  Christenthums  zu  stehen, 
und  die  Gnostiker  zkblten  zu  den  Gebildet- 
sten,  geistig  Reicbsten  und  Gelehrtesten  des 
christlicben  Bekenntnisses  im  zweiten  Jahi- 
bundert.  Sie  stammten  vorwaltend  atis  heid- 
niseben  Familien,  und  ibre  vorziiglichsten 
Stifter  sebeinen  orientalischer  Herkunft  ge- 
wesen  zu  sein,  w?ie  z.  B.  Basileides  und 
Valentinus  aus  Alexandrien  stammten,  Satur- 
ninos  in  Antiochien,  Bardesanes  in  Edessa, 
Tatianos  in  Syrien,  Markion  im  Pontos,  Manes 
(Mani)  in  Persien  lebten.  Unter  den  vor- 
handenen  Bildungs-Elementen  des  Zeitalters, 
aus  denen  der  Gnosticismus  seine  Nabrong 
scbOpfte , ist  die  platonische  Pbilosopbie  in 
ihrer  damaligen  Gestalt  als  Neuplatonismiu 
das  wichtigste,  dessen  Einwirkung  auf  den 
Gnosticismus  so  bedeutend  war,  dass  der 
Kirchenvater  Tertullianus  den  Platon  als  den 
Patriarchen  der  Gnostiker  und  den  Gnosti- 
cismus als  christianisirten  Platonismus  be- 
zeiebnen  konnte,  nur  dass  dabei  die  pbilo- 
sopbiseben  Ideen  nicht  in  begrifflicber  Form, 
sondern  in  mythiseben  Personificationen  und 
geschicbtlichen  Hergbngen  dargestellt  werden, 
so  dass  die  ganze  Weltentwickelung  und  Welt- 
geschicbte  im  Wesentlicben  nichts  anders  ist, 
als  die  auf  Cbristus  zusteuernde  und  in  ibm 
begrilndete  Befreiungs  - Gescbicbte  des  von 
seinem  gOttlicbenUrsprung  abgefallenenWelt- 
geistes.  In  dem  vom  Gnosticismus  gemachten 
Versuch,  den  Ursprung  des  Bosen  zu  erkUren, 
wiirde  dasselbe  als  das  von  Gott  abgefallene 
und  mit  der  Materie  vermisebte  endliche 
Dasein  gefasst,  nnd  es  gait  nunmehr,  die 
Frage  zn  beantworten,  wie  dieser  Abfall  ge- 
sebeben  sei  und  wie  die  gefallene  Welt  wriedei 
zu  Gott  zurtlckgeftthrt  werden  konne.  Die 
in  alien  gnostischen  Systeraen  wiederkebren- 
den  Grundgedanken,  welche  bei  den  einzelnen 
nur  auf  unterschiedene  und  eigentbtimliche 
Weise  verkntlpft  werden,  sind:  der  vom 
Weltscbopfer  (Demibrgos)  und  Gesetzgeber 
(Judengott)  unterschiedene  hochste,  namen - 
lose  und  unerkennbare  Gott  ist  von  der 
Materie  durch  eine  unendliche  Kluft  getrennt. 
Diese  wird  durcb  eine  Stufenreihe  von  iibeT- 
irdiseben  GeisterwTesen  (Aionen)  ausgeftillt, 
welche  vom  bdebsten  Gott  ausstromen  imd 
sieli  in  gescblecbtlich  versebiedene  Gespann- 
sebaften  (Syzygien''  paaren,  alle  zusammen 
aber  die  gottliche  Ftllle  (das  Pleroma)  bilden. 
Aus  der  untersten  Aionenreibe  tritt  ein  Aion 
als  WeltschOpfer,  der  Judengott,  mit  der 
Materie  in  Verbindung  und  bewirkt  dnrclt 
gottliche  Beseelung  derselben  die  Scbopfung 
der  endlichen  Welt  mit  dem  Mensclien- 
gesehlecht,  welche  durch  die  Vermisdiung 
mit  der  Materie  unvollkommen  und  mangel- 
baft  und  der  Sitz  alias  Uebels  ist.  Aus  dieser 
Gebundenheit  an  die  Materie  strebt  sich  der 
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Weltgdgt  oder  die  Acham6th  (Chakmftth)  zu 
befreien.  Um  die  Rtickkehr  zum  Reiche  der 
remen  Geister  zu  erleicktern,  wurde  der 
uach  Erlosung  ringenden  Welt  vom  kochsten 
Gutt  ans  der  obersten  Reihe  der  Geisterwelten 
eia  Aiou  zu  Elfilfe  geschickt,  welclier  sich 
mit  dem  Menschen  Jesfls  in  einem  Scliein- 
korper  verband  und  die  Erlosung  vollbrachte, 
in  deni  er  den  endlichen  Geistern  den  Weg 
zht  Riickkehr  in  die  Geisterwelt  und  zu  Gott 
zeigte.  Dies  wird  dadurch  erreicht,  dass 
das  Leibliehe  als  ein  fremdartiges  und  std- 
rendes  Element  im  Menschen  mehr  und  melir 
rerneint  und  durch  Beherrschung  der  Ltiste 
sad  Entkaltsamkeit  zu  einem  dem  Menschen 
aohangenden  tkuschenden  Scheine  herab- 
geset it  wird.  Der  materielle  oder  sinnliche 
Mensch  soli  zun&chst  zu  einem  nach  dem 
Hdheren  strebenden  seelischen  und  endlich 
za  einem  pneumatischen  oder  reingeistigen 
Menschen  werden.  Aus  diesen  wesentlichen 
EJementen  der  gnostischen  Weltanschauung 
haben  sich  unter  verschiedenen  geographisch- 
rolkstkilmlicken  Bildungseinfliissen  die  wak- 
rend  des  zweiten  und  dritten  christlichen 
Jakrhunderts  hervorgetretenen  gnostischen 
Systeme  hervorgebildet  Man  hat  in  neuern 
Zeiten  von  Seiten  kirchen  - und  dogmen- 
geschichtlicher  Lehrer  verschiedene  Versuche 
gemaeht,  die  gnostischen  Systeme  nach  ge- 
vissen  allgemeinen  Gesichtspunkten  in  ein- 
zelne  Grnppen  «u  ordnen  und  zu  classificiren ; 
denn  da  die  Hauptvertreter  des  Gnosticismus, 
tnit  Ausnahme  des  jiingern  Maui,  sammtlich 
in  das  zweite  christliche  Jahrhundert  fallen, 
so  lisst  sich  die  bunte  Reihe  der  verschiedenen 
Systeme  nicht  unter  den  chronologischen  Ge- 
iicbtspunkt  von  Entwickelungsstufen  eines 
gemeinsamen  Grundgedankens  stellen,  sondern 
es  konnen  nur  gemeinsame  Mittelpunkte  auf- 
gesstellt  werden,  um  welche  sich  einzelne 
gnostische  Lehrsysteme  gruppiren.  Als  solche 
Mittelpunkte  kbnnen  nur  die  verschiedenen 
Wendungen  des  Verhaltnisses  betrachtet 
werden,  in  welches  bei  den  verschiedenen 
Sjstemen  die  drei  geschichtlich  vorliegenden 
Heligionen,  Heidenthum,  Judenthum  und 
Christenthum , zu  einander  treten.  Bei  der 
asten  Gruppe  oder  Klasse  von  Gnostikern 
wird  die  Einerleiheit  des  Christenthums  mit 
seiner  religidsen  Vorzeit  betont,  d.  li.  das 
Jadeathum  erscheint  als  blosse  Vorstufe  des 
Chritfenthuins  bei  Karpokratcs  aus  Alexan- 
dria, der  um  130  iehrte,  und  in  den  so- 
gsnannten  Clementinen  (Recognitionen 
sad  Homilien).  Bei  einer  zweiten  Klasse 
r«n  Gnostikern  erscheint  das  Christenthum 
alt  der  erzielte  Hdhepunkt  seiner  Vor- 
rdigionen:  so  bei  dem  Syrer  Basileidcs, 
velcher  um  125  in  Alexandrien  Iehrte,  bei 
Valentinus,  der  um  140  aus  Alexandrien 
naeb  Rom  kam,  und  iu  der  mit  der  Lehre 
Valentin’s  verwandten  gnostischen  Schrift 
JHstit  Sophia u.  Bei  einer  dritten  Klasse 


von  Gnostikern  erscheint  das  Christenthum 
wesentlich  als  die  allein  gOttliche  Religion: 
so  bei  dem  Syrer  Saturuinos,  der  seit 
125  in  Antiochia  Iehrte,  bei  dem  Syrer 
Bardesanes,  der  um  170  in  Edessa  Iehrte, 
und  bei  dem  Pontier  Markion,  der  um 
150  Iehrte.  Trat  schon  bei  Bardesanes  cine 
Verbindung  der  parsischen  Anschauung  vom 
Gegensatz  eines  licliten  und  finstem  Princips 
mit  christlichen  Elementen  hervor,  so  wurde 
dieser  dualistisch-christliche  Gnosticismus  seit 
240  durch  den  Parsen  Manes  zum  System 
ausgebildet,  welches  unter  dem  Namen  des 
Manickaismus  noch  zur  Zeit  des  Kirchen- 
vaters  Augustin  in  BlUthe  stand.  Aus  der 
Bekampfung  des  Gnosticismus  durch  Cle- 
mens von  Alexandrien  entwickelten  sich 
die  Grundgedanken  einer  kirchlichen  Gnosis, 
welche  von  Origenes  zu  einem  Systeme 
chri8tlicher  Glaubenswissenschaft  entwickelt 
wurde. 

Matter,  histoire  critique  du  gnosticisms.  Paris, 
1828  und  1843  (3  vols.) 

F.  Chr.  Baur,  die  christliche  Gnosis  oder  Re- 
ligionspkilosophie.  1835. 

R.  A.  Lipslus,  Gnosticismus.  (Aus  der  All- 
gemeinen Encyclopedic  der  Wissonschaftcn 
und  Kvinste,  I,  71  besonders  abgedruckt.) 
1860. 

A.  Harnack,  zur  Quellenkritik  der  Geschichto 
des  Gnosticismus  1873. 

Goclenius , Rudolf,  liiess  eigentlich 
Gockel  und  latinisirte  nach  damaliger  Ge- 
lehrtensitte  seinen  Namen  in  Goclenius. 
Er  war  1547  zu  Corbach  (im  Waldeckischen) 
geboren,  studirte  1568  — 1570  in  Marburg 
und  Wittenberg  Philosophic  und  Theologie, 
wurde  1571  in  Wittenberg  Magister  der 
Philosophic  und  Privatdocent  derselben,  1575 
Rector  des  Padagogiums  zu  Cassel,  1581 
Professor  der  Physik  und  seit  1589  der 
Logik,  Ethik  und  Mathematik  in  Marburg, 
wo  er  1628  starb.  In  seinen  Anschauungen 
der  damals  noch  herrschenden  aristotelischen 
Philosophic  abgeneigt,  war  er  ein  Ankanger 
des  Petrus  Ramus  (Pierre  Ramee) , dessen 
Logik  er  in  Deutschland  zur  Geltung  brachte. 
In  seiner  „ Isagoge  in  organon  AristoteUs “ 
(1598)  stellte  er  zuerst  den  nach  ilim  ge- 
nannten  „Goclejaniscken  umgekehrten  Ketten- 
satzw  in  der  Logik  auf,  nackdem  er  schon 
vorher  andere  logische  Schriften  verOffent- 
licht  hatte,  wie  „ (Juaestiones  et  disputationes 
logicae  de  ordine  et  methodo  didascalica“ 
(1593),  ferner  „ Ratio  ad  solvendas  vitiosas 
argument  ationes “ (1597),  woran  sich  seine 
„ Praxis  logicau  (1598)  und  f,Institutionwn 
logicarum  liber  mats  de  invent ioneu  (1598) 
und  derselben  r Jibri  tresu  (1600),  sowie 
„ Controversiae  logicae u (1604)  anscklossen. 
Auch  BeitrUge  zur  Metaphysik  hat  er  unter 
dem  Titel  ^Metaphysical  (1597),  dergieichen 
zur  Naturphilosophie  unter  dem  Titel  „ Philo- 
sophiae  naturalis  libri  II u (1596),  sowie 
zur  Psychologie  unter  dem  Titel  „ Psycho- 
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login  h.  e.  de  hominis  perfectione,  animo 
et  inprimis  ortu  hujus“  (1590),  auch  ethische 
und  politische  Versuche  „ Exercitationes 
ethicae  et  politicoes  (1592),  neben  ver- 
schiedenen  Abhandlungen  liber  rationale 
Theologie,  fiber  Physik,  Kosmographie  und 
Grammatik  geliefert.  Schliesslich  gab  er  in 
der  Schrift  „ Idea  philosophiae  Platonicae* 
(1612)  einen  Abriss  der  platonischen  Lebre, 
wodnrch  er  sich  bei  seinen  bewundernden 
Landsleuten  den  Elirennamen  dea  „Marburger 
Platon44  erwarb. 

Goddam,  siehc  Adam  Goddam. 

GodtTroy  de  Fontaines  (Godefre- 
dns  de  Font  a no  oder  de  Fontibus) 
auch  Godefredus  de  Leodio  (LUttich) 
oder  Leodiensis  genannt,  hatte  zu  Paris 
studirt  und  eine  Zeit  lang  dort  gelehrt.  Im 
Jahr  1280  erscheint  er  als  Kanzler  der 
Pariser  Universit&t  und  als  eifriger  AnhSnger 
der  Lehre  des  Thomas  von  Aquino.  Er 
starb  um  das  Jahr  1290  und  wurde  von 
seinen  Zeitgenossen  mit  dem  Namen  „ Doctor 
venerandus*  beehrt  Weder  sein  „ Tractatus 
contra  mendicantesu  (d.  h.  gegen  die  Bettel- 
rabnche),  noch  seine  * Quodlibeta 44  sind  ge- 
druckt  worden.  W&hrend  er  sich  in  letztercr 
Schrift  in  der  Lehre  von  den  Universalien 
(Allgeraeinbegriffen)  ganz  an  die  Lehre  des 
Aquinaten  anschliesst,  weicht  er  von  dieser 
doch  darin  ab,  dass  er  (in  Uebereinstimmung 
mitGdthals)  alien  realen  Unterschied  zwischen 
Sein  und  Wesenheit,  zwischen  Natnr  und 
Unterlage  laugnet  und  sich  gegen  die  Theorie 
vomPrincip  der  Individuation  erkl£rt,  welches 
man  immer  in  Etwas  suche,  was  ausser  dem 
Wesen,  ausser  der  Substanz  liegt,  was  also 
zu  dieser  erst  als  ein  Zufllliges  hinzukommt, 
und  nach  einem  solchen  kbnnen  doch  Sub- 
stanzen  nicht  unterschieden  werden,  noch 
auch  konnen  solche  zufiillige  Bestimmungen 
die  Ursache  oder  dasPrincip  der  Individuation 
sein,  da  sie  vielmehr  ihre  IndivualitSt  oder 
Besonderheit  von  der  Substanz  haben,  und 
nicht  umgekehrt.  Die  Frage , woher  die 
Individualist  der  Dingo  komme,  erscheint 
ihm  darum  eine  ganz  mtlssige,  da  jedes 
Wesen  gerade  dadurch,  dass  es  als  wirklich 
gesetzt  wird,  auch  individuell  ist  und  es  eine 
reale  Allgemeinheit  nicht  giebt,  indem  nur 
Einzelnes  existiren  kanu.  Das  Princip  der 
Individuation  ist  nichts  anders  als  der  Act 
der  Existenz  selbst;  indem  Gott  schafft, 
schaflft  er  das  Wirkliche,  und  dieses  kann 
nur  individuell  sein,  folglich  muss  das  Princip 
der  Individuation,  wenn  von  einem  solchen  die 
Rede  sein  soli,  ira  schdpferischen  Act  Gottes 
selbst  gesncht  werden.  Hiermit  hat  Gottfried 
der  sogenannteu  Nominalistenschule  den  Weg 
gebahnt 

GOrres,  Joseph,  war  1776  zu  Coblenz 
geboren,  wo  er  sich  in  den  neunziger  Jahrcn 
zuerst  als  Publicist  durch  Ilerausgabe  der 
Zeitschrift  ndas  rothe  Blatt“,  und  nach  dessen 


Unterdrtlcknng  unter  dem  Titel  „Rflbmhl 
im  blauen  GewandeM,  mit  feuriger  Begeistemng 
der  Verbreitung  der  Ideen  der  franzdsiscken 
Revolution  widraete,  aber  nach  der  Revolution 
des  18.  Bmmaire  (1799)  in  Napoleon  den 
ktlnftigen  Tyrannen  erkaunte,  und  des  poli- 
tischen  Lebens  satt  geworden,  im  Jahr  1800 
die  Stelle  eines  Lchrers  der  Naturgeschichte 
und  Physik  an  der  Secundirschule  seiner 
Vaterstadt  annahm.  Er  verdffentlichte  als 
solcher  einige  Schriften  in  Form  von 
Aphorismen  Uber  die  Kunst  (1802),  fiber 
Organomie  (1802),  fiber  Organologie  (1805), 
Eposition  der  Physiologic  (1805),  worm  cr 
ein  grlindliches  Studium  der  Schelling’schen 
Naturphilosophie  beurkundete  und  mit  be- 
geisterterAnerkennungFichte’sundSchelling’s 
sich  fiber  die  damaligen  neuesten  philo- 
sophischen  Bestrebungen  aussprach,  zugleich 
aber  auch  entschiedenen  Widerspruch  ein- 
legte  wider  die  eitle  Anmaassung  aer  Heroen 
in  Kunst  und  Wissenschaft , sich  als  „Im- 
peratoren  der  Wissenschaft14  zu  geberden. 
Im  Jahre  1806  wandte  sich  Gdrres,  wahrend 
ihm  seine  Stelle  in  Coblenz  offen  gehalten 
wurde,  nach  Heidelberg,  um  dort  Vorlesungen 
fiber  Physik  und  Mythologie  zu  halten,  in 
der  kleinen  Schrift  „Glaube  und  Wissenu 
(1806)  den  Schelling’schen  Pantheismus  mit 
romantischen  Gedanken  Friedrich  Schlegels 
verquickt  zu  verkfindigen,  1807  die  deut3chen 
„ Volksbflcher44  herauszugeben  und  mit 
glanzender,  phantasievoller  Bercdsarakeit  die 
Herrlichkeit  des  Mittelalters  zu  preisen.  Da 
er  als  Docent  in  Heidelberg , bei  allera 
geistreichen  Inhalt  seiner  Vorlesungen,  doch 
wegen  Mangel  eines  gereglten  und  zusaramen- 
hangenden  wissenschaftlichen  Vortrags  kein 
Glllck  machte,  kehrte  er  1806  in  seine  Lehr- 
stelle  nach  Coblenz  zurfick  und  gab  aus 
seinen  Heidelberger  mjdhologpschen  Vor- 
lesungen 1810  seine  „ Mythengeschichte  der 
asiatischen  Welt44  heraus,  worin  er  obne 
Rast  und  Halt  auf  seinem  romantischen 
Ilippogryphcn,  der  geflfigelten  Phantasie,  die 
Geschichte  der  Vblker  durchjagte.  Nicht 
prflfender,  sichtender  Verstand,  sondern  die 
Willkfir  der  Phantasie  war  es,  welche  das 
NUchste  mit  dem  Entferntesten  verknfipfend, 
historisches  und  mythologisches  Detail  in  den 
Goldrahmen  einer  Weltanschauung  einwob, 
in  welcher  sich  ahnungsvolle  Gedanken  mit 
den  willkfirlichsten  Einf^llen  bunt  durch- 
kreuzen.  Die  philosophische  Romantik  fubr 
bei  ihm  mit  vollen,  geschwellten  Segeln  fiber 
den  Strom  des  Wissens  daliin,  um  mit  dem 
kfihnen  Schwunge  der  Einbildungskraft  die 
„ Curve  des  Fortschritts  in  der  geschicht- 
lichen  Welt44  zu  zeichnen.  Mit  der  Grttndung 
der  Zeitschrift  „Der  rheinische  Merkur,  er- 
dffnete  Gdrres  1814  von  Neuem  sein  politisch- 
publicistisches  Wirken,  jetzt  aber  ftir  die  na- 
tionale  Sache,  mit  solchem  Erfolg,  dass  das  Blatt 
von  Napoleon  die  „filnfte  Macht*4  genannt  and 
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achon  zu  Anfangl816  von  Preuasenunterdrtickt 
wurde.  Daffir  trat  Gdrres  1816  mit  der  Sehrift 
„ Deutschlands  kfinftige  Verfassungw  liervor, 
worin  die  Heratellung  der  deutschen  Kaiser- 
wfirde  im  Habsburgischen  Hau3e  gefordcrt 
wurde.  In  der  Sehrift  „ Deutschland  und 
die  Revolution “ (1819)  hielt  Gdrres  FUrsten 
und  Vdlkern  gleichermaassen  einen  Spiegel 
vor,  worin  sie  ihre  eigne  und  dea  Vaterlandea 
Schmach  erblicken  sollten.  Da  er  in  dem 
bureaukratischen  Poiizeistaate  vergebena  die 
freie  Geistesbewegung  suchte,  fUr  die  er 
gliihte,  so  auchte  er  nun  in  der  katholischen 
Kirche,  in  der  Gdrres  erzogen  war,  die 
Tr&gerin  und  Bewahrerin  der  vora  Staate 
mit  Ffissen  getretenen  idealen  Intereaaen. 
In  Frankfurt  a.  M.,  wo  sich  Gorres  damala 
aufhielt,  ereilte  ihn  ein  Verhaftsbefehl;  er 
entranu  mit  knapper  Noth  (1820)  naeh  Strasa- 
burg,  von  wo  er-  naeh  einiger  Zeit  in  die 
Schweiz  ging,  um  dort  in  den  Jahren  1821 
und  1822  wiederum  in  mehreren  publiciatiseh- 
politiachen  Schriften,  unter  andern  „Europa 
und  die  Revolution  “ (1821)  ffir  die  religids- 
politiache  Widergeburt  dea  Zeitaltera  in  die 
Schranken  zu  treten.  Er  hoffte  nun  die 
Verwirklichung  aeiner  Hoffnungen  von  einer 
einkeitlichen  Macht  der  katholischen  Kirche, 
ftlr  deren  Interesaen  er  fortan  kkmpfte.  Die 
gedruckte  „Standrede  an  den  K5nig  Ludwig  “ 
^von  Bayern),  die  Gdrres  dem  Kurffirsten 
Maximilian  von  Bayern  in  den  Mund  legte, 
hatte  1827  aeine  Berufung  an  die  neuerrichtete 
Univeraitfit  MUnchen  zur  Folge,  wo  er  ala 
Profeasor  der  Geschichte  „das  in  Kampf  und 
Streit  atets  wachaende  Reich  Gottes  in  aller 
Geschichte  zu  deuten“  fibernahm.  Die  Welt- 
geachichte  im  Sinne  und  zur  Verherrlichung 
dea  Katholici8inu8  aufzufasaen,  dazu  hatte 
aich  Gdrres  durch  seine  politisch-kirchliehen 
Flugschriften  ala  der  rechte  Mann  erwieaen. 
Eine  Probe  aeiner  phantaatiachen  Construction 
der  Geachichte  aua  den  Principien  der 
ultramontanen  Weltanschauung  gab  er  nun 
in  aeiner  im  Jahr  1830  erschienenen  Sehrift 
* Leber  dieGrundlage,  Gliederung  und  Zeiten- 
folge  der  Weltgeschichte  kk,  worin  er  naeh  der 
Norm  dea  biblischen  Siebentagewerka  die 
ganze  Weltgeschichte  gliederte.  Nachdera 
Gdrres  in  dem  preussischen  Kirchenstreit 
fiber  die  gemischten  Ehen  ala  freiwilliger 
Sachwalter  dea  Kolner  Erzbiachofa  mit  seiner 
Sehrift  „ Athanasius*  (1837)  aufgetreteu  war 
und  1838  die  Grfindung  der  „historisch- 
politischen  Blitter  fUr  das  katholische  Deutsch- 
land “ veranlasst  hatte,  liess  er  in  den  fiinf 
Banden  seiner  „christlichen  Mystik*  (1836  bis 
1842;  dieGeister  deaMittelalters,  unbekfimuiert 
um  geachichtliche  Wahrheit,  ala  die  Nacht- 
geapenster  seines  Greisenaltera  an’s  Licht 
treten.  „Gebt  die  Mystik  auf,  und  die 
Heiligen  achwinden  euch  dahin.  Im  Geruche 
der  Heiligkeit8tehen,  ist  nicht  bildliche  Redens- 
art;  denn  ein  Wohlgeruch  geht  wirklich  aus 


von  denen , die  ein  heiliges  Leben  ffihren*. 
Nochmals  lieas  Gorres  im  Jahr  1845  seine 
Stimme  erschallen  zur  Verherrlichung  des 
katholischen  Fetischdienste3  in  der  kleinen 
Sehrift  „die  Wallfahrt  naeh  Trier “,  um  der 
Welt  klar  zu  machen,  dass  er  selbst  als  der 
„ Odysseus  der  deutachen  Romantiker‘k  (wie 
ihn  Arnold  Ruge  genannt  hat)  kindisch  ge- 
worden  war.  Wenige  Wochen  vor  der  Februar- 
revolution  1848  starb  er,  als  gut  katholischer 
Christ  mit  der  letzten  Wegzelinmg  veraehen. 

Joseph  von  Gorres.  Eine  Skizze  seines  Lebeus. 

1848. 

(iOsthel,  Karl  Friedrich,  war  1784 
zu  Langensalza  in  Thiiringen  geboren,  auf 
dem  Gymnasium  zu  Gotha  gebildet,  und  nacli- 
dem  er  seit  1803  in  Leipzig  Rechtswiaaen- 
schaft  studirt  hatte,  1807  in  aeiner  Vaterstadt 
Advokat  gewoyden,  1817  als  Oberlandes- 
gerichtsrath  naeh  Naumburg  und  1834  als 
HUlfaarbeiter  im  Juatizmiuisterium  naeh  Berlin 
tlbergesiedelt,  wo  er  1839  Mitglied  des  Ober- 
censurcollegiuma , 1845  Staatsrath  und  Pre- 
sident des  Consistoriums  fUr  die  Provinz 
Sachsen  iu  Magdeburg  wurde.  Als  solcher 
wurde  er  1848  wegen  seiner  starren  Au- 
hfinglichkeit  an  das  Altlutherthum  in  Ruhe- 
8tand  versetzt  und  siedelte  1849  naeh  Berlin, 
1861  aber  naeh  Naumburg  fiber,  wo  er  1862 
starb.  Wfihrend  seiner  Wirksamkeit  in 
Naumburg  war  er  zunfichst  in  rechtsphilo- 
sophischem  Iuteresse  mit  der  Hegei’schen 
Philosophie  bekannt  geworden,  in  welcher 
er  das  Mittel  zur  wisaenschaftlichen  Recht- 
fertigung  des  positiven  Christentkums  vor 
dem  denkendeu  Bewusstsein  der  Gebildeten 
erblickte.  In  diesem  Sinne  veroffentlichte  er 
1829  „Aphorismen  fiber  Nichtwissen 
und  absolutes  WissenimVerhfiltniss 
zum  christlichen  Glaubensbekennt- 
ni8a“,  wofUr  ihn  Hegel  aelbat  in  einer 
Recension  dieser  Sehrift  in  den  „ Jahrbfichern 
fttr  wisaenschaftliche  Kritik1*  mit  einem 
„dankbaren  Ililndedruck  k‘  begrUaste.  Naeh 
dem  Tode  Hegels  trat  er  mit  der  Sehrift 
„der  Monism  us  des  Gedankeus“(1832) 
her  vor,  die  er  als  eine  Apologie  der  gegen- 
wfirtigen  Philosophie  am  Grabe  ihres  Stifters 
bezeichnete  und  worin  er  ffir  das  Princip 
der  Hegel’schen  Methode,  die  Einheit  von 
Denken  und  Sein,  gegen  die  Angritfe  des 
Leipziger  Philosophen  Christian  Hermann 
Weisse  seine  Lanze  einlegte,  wiihrend  er  in 
der  Sehrift  „ Hegel  und  seine  Zeit,  mit  Rfick- 
sicht  auf  Goethe  “ (1832)  des  letztern  ehrist- 
liche  Gesinnung  darzuthun  suchte.  Als  naeh 
Hegels  Tode  sich  desaen  Schule,  hauptsiich- 
lich  in  RUcksicht  auf  die  Fragen  naeh  der 
Persdnlichkeit  Gottes,  naeh  der  persfinlichen 
Unsterblichkeit  und  naeh  der  vorbildlichen 
Einzigkeit  Christi,  in  eine  rochte  (orthodoxe) 
und  linke  i^heterodoxe)  Seite  spaltete,  stand 
Gdschel  auf  der  fiussersten  Rechten,  zunfichst 
in  den  Streitigkeiten,  die  aich  fiber  die  per- 
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sonliche  Unsterblichkeit  cntspannen.  Er  trat 
1835  mit  der  Schrift  „Von  den  Beweisen 
f Ur  die  Unsterblichkeit  der  mensch- 
lichen  Seele  ini  Lichte  der  speculativen 
Philosophic14  hervor,  woran  sich  1836 
„Die  siebenffiltigeOsterfrage^anschloss. 
In  der  durch  die  christologische  Schlussab- 
handlung  zum  „Lebcn  Jesu44  von  David 
Friedrich  Strauss  hervorgerufenen  Bewegnng 
erschien Gdschel  1838  mit  seinen  „Beitr&gen 
zur  speculativen  Philoso  phie  von  Gott, 
dem  Menschen  und  dem  Gottmenschen44 
als  Kkmpe  ffir  den  Urmenschen,  welcher  als 
ein  „ Moment  in  Gott44  zugleich  als  Seele  in 
der  geschaffenen  Menschheit  lebe,  und  ver- 
offentlichte  1850  sein  philosophisehes  Ver- 
mfichtniss  unter  dem  Titel  „ Zur  Lehre 
von  den  letzten  Dingen;  cine  Ostergabe44. 

Gftthals,  Heinrich  (latinisirt:  Hen- 
ricus  BonicolliuB),  gewfihnlich  Hein- 
rich von  Gent  (Henricus  de  Gandavo  oder 
Gandaviensis)  genannt,  war  um  1217  zn  Muda 
bei  Gent  geboren,  daher  bisweilen  anch  Mu- 
danus  genannt,  und  hatte  zu  Kdln  unter 
Albert  dem  Grossen  seine  Studien  gemacht. 
Nachdem  er  in  Gent  eine  Zeit  lang  als  theo- 
logischer  Lehrer  gewirkt  hatte,  ging  er  um 
1245  nach  Paris,  wo  er  an  der  Sorbonne 
lehrte  und  sich  den  Ehrenuamen  des  „ Doctor 
solemn  is*  (der  festliche  Lehrer)  erwarb,  und 
starb  1293  als  Archidiakonus  in  Tournay. 
Seine  Quodlibeta  theologica,  die  naclimals 
auch  „ Quodlibeta  aurea 44  genannt  wurden 
und  1518  zum  ersten  Male  gedruckt  er- 
8chienen,  cnthalten  einen  Bericht  Uber  die 
von  ihm  1278  gehaltenen  allgemeiuen  Dis- 
putationen  (im  Ganzen  15),  woriu  fiber 
399  verschiedene  Punkte  cntschieden  wird 
und  alle  wichtigen  spekulativen  Fragen, 
welche  die  damalige  Zeit  beschilftigten,  ein- 
gehend  erortert  wurden.  Die  ffir  seinen 
philosophisch-8cholaatischen  Standpunkt  wicli- 
tigste  Schrift  war  die  Sumrna  quaestionum 
ordinariwn,  welche  1520  in  zwei  Bfinden 
zuerst  gedruckt  wurde  und  woriu  er  in  75  Ar- 
tikelu  zuerst  von  der  Wissenscbaft  fiberhaupt, 
dann  von  der  Theologie  insbesondere,  zuletzt 
von  Gott  und  seinen  Eigenschaften  gehandelt 
wird.  Daran  schliesst  sich  die  Sumrna  theo- 
logica an,  welche  ebenfalls  1520  zuerst  ge- 
druckt wurde,  wkhrend  seine  Commentare 
zu  den  „ Sentenzen 44  des  Petrus  Lombardus 
und  zur  Physik  und  Metaphysik  des  Aristo- 
teles  ungedruckt  geblieben  und  nur  hand- 
schriftlich  erhalten  sind.  In  seinen  gedruckten 
Werken  schfipft  er  vorzugsweise  aus  den 
Schriften  des  Kirchenvaters  Augustinus,  des 
heiligen  Bernhard  von  Clairvaux  und  des 
Hugo  von  St.  Victor,  w&hrend  er  unter  den 
Arabern  meistens  dem  Avicenna  folgt.  Gegen 
den  Aristotelismus  des  Albert  und  Thomas 
vertheidigt  er  eine  dem  platonisch  - augusti- 
nischen  Standpunkt  sich  anschliessende  Lehr- 
weise.  Er  wire  der  ausgesprochenste  Pla- 


toniker  gewesen,  wenn  nicht  der  damalige 
arabische  Aristotelismus  als  Autorit&t  ge- 
herrscht  hktte,  so  dass  er  es  schliesslich  mr 
das  Beste  halt,  den  Platon  und  Aristoteles 
mit  einander  zu  verbinden.  Dem  Albert  und 
Thomas  gegenfiber  behauptet  er  als  Domini- 
kaner,  wenn  er  wirklich  ein  solcher  gewesen 
ist,  eine  freie  Stellung  und  weiclit  namentlich 
von  letzterem,  ohne  direct  gegen  denselben 
zu  poleinisiren , doch  in  vielen  Punkten 
wesentlich  ab.  Er  erkannte  im  gfittlichen 
Geiste  nur  Idcen  als  die  Musterbilder  der 
Gattungen  und  Arten,  nicht  aber  zugleich 
der  Individuen,  wie  es  bei  Thomas  geschieht, 
an  und  fasste  diese  Musterbilder  entschieden 
platonisch  als  selbststilndige  Wesen,  indem 
er  die  gdttliche  Erkenntuiss  der  Inaividuen 
als  bereits  in  der  Erkenntniss  ihrer  Gattungen 
mit  einbegriffen  annahm.  Die  Materie  der 
sinnlichen  Objecte  will  er  nicht  als  etwas 
Nichtreales  aufgefasst  wissen,  sondern  als 
ein  wirkliches,  zur  Anfnahme  der  Formen 
ffihiges  Wesen  gelten  lassen;  ja  schon  der 
als  formungsf&hige,  absolute  Lnterlage  aller 
Entwickelung  von  Gott  geschaffenen  materia 
prima  (ersten  Materie)  wird  schon  ein  Grad 
von  Wirklichkeit  zugesprochen , so  dass  in 
der  Annahme  einer  ohne  alle  Form  existi- 
renden  Materie  kein  Widerspruch  gefunden 
wird.  Das  „Princip  der  Individuation 44  in 
den  Dingen  wird  demgemass  auf  eine  doppelte 
Negation  reducirt,  durch  welche  er  sich  das 
Einzelwesen  in  der  Weise  bedingt  denkt, 
djiss  durch  die  wirkende  Ursache  die  speci- 
fische  Form  als  in  sich  selbst  ganz  ungetheilt 
und  von  jedem  andern Einzelwesen  geschieden 
gesetzt  wird,  wonach  die  Vervielfhltigung 
der  Individuen  in’s  Unendliche  gehen  kann, 
walirend  die  Viellieit  der  in  Gott  ideal  vor- 
gebildeten  Arten  oder  Wesenheiten  der  Dinge 
eine  beschriinkte  ist  Dadurch  erscheint 
Gfithal8  in  der  Auffassung  des  Allgemeinen, 
abweichend  von  der  thomistischen  Auffassung, 
als  ein  Vorlaufer  der  Lehre  des  Duns  Scotus. 
Er  will  fiberdies  vom  Betrieb  der  Wissen- 
8chaft  nur  insofern  wissen.  als  sie  der  Theo- 
logie dient.  Auch  beim  bios  natfirlichen  Er- 
kennen  ist  ihm  der  helfende  allgemeine 
Eintluss  der  hdchsten  (gottlichen)  Intelligenz 
nicht  ausgeschlossen.  Das  Organ  des  Gottes- 
bewusstseins  im  Menschen  enthitlt  den  Schltls- 
sel  zur  Erkenntniss  der  im  gfittlichen  Lichte 
liegenden  wahren  Wesenheiten  und  ist  eigent- 
licli  ein  Geschenk  der  Gnade  Gottes,  der  sie  be- 
liebig  dem  Einen  verleiht,  dem  Andern  ent- 
zieht.  Erst  auf  Grund  dieser  natfirlichen 
Erkenntniss  Gottes  konnen  wir  eine  rationale 
oder  begriffliche  Erkenntniss  gewinnen. 
Ausser  der  die  eigentlich  unterscheidende 
Wesensform  des  Menschen  bildenden,  intel- 
lectiven  oder  vernflnftigen  Seele  ist  im  Men- 
schen nocli  in  Folge  der  in  ihm  vorhandenen 
verschiedenen  Mischung  der  Elemente  die 
Kfirperform  zu  unterscheiden,  welche  der 
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infelligibeln  Seele  untergeordnet  ist,  so  dass 
letztere  dem  Menschen  erst  die  specifische 
Volleiidnng  seines  Seins  giebt.  Die  Snbstanz 
der  Seele  schliesst , als  Princip  der  Thiitig- 
keit,  nigleich  die  KrSfte  der  Seele  ein,  die 
sieh  nur  insofern  nnterscheiden,  als  sich  die 
Thltigkeit  anf  verschiedene  Gegenstilnde 
richtet.  Die  Freiheit  des  menschlichen  Willens- 
aetes  steht  unter  keiner  zwingenden  Lrsache, 
sondern  der  zu  den  verschiedenen  Objecten 
rich  gieichgfiltig  verhaltende  Wille  kann  sick 
raeh  eigner  Wahl  ftir  das  Eine  oder  Andere 
eutschciden,  und  zwar  ist  diese  Entscheidung 
niebt  an  das  Urthcil  des  Verstandes  gebunden, 
da  gieh  dieser  nicht  bewegend  nnd  deter- 
arimrend  verhalt;  sondern  der  Wille  kann 
sich  anch  fllr  dasjenige  entscheiden,  was 
ihm  der  Verstand  als  das  minder  Gute  vor- 
stdft.  DeT  Wille  steht  darum  in  jeder  Be- 
riehong  hdher  als  der  Verstand. 

Fr.  Huet,  recherches  liistoriques  et  critiques  snr 
1*  vie,  les  ourrages  et  la  doctrines  tie  Henri 
de  Gand.  1838.' 


Gorgias  war  zu  Leontion,  einer  jonischen 
Pftanzstadt  in  Sicilien,  um  483  vor  Chr.  ge- 
boren  nnd  kam  als  ein  in  seiner  Vaterstadt 
hoehangesehener  Lehrer  der  Beredtsamkeit 
in  Jahre  427  vor  Chr.  an  der  Spitze  einer 
Gesandtschaft  nach  Athen,  um  ftir  seine  Mit- 
bdiger  eine  Htllfleistnng  gegen  die  SyTa- 
knsaner  zn  erlangen.  Nachmals  trat  er  in 
Athen  und  anderen  griechischen  St&dten  als 
Lehrer  der  Beredtsamkeit  auf  und  hat  sich 
durch  die  von  ihm  iiber  die  verschieden- 
utigsten  GegenstSnde  bei  Gelegenheit  der 
regelm&ssig  wiederkehrenden  Volksfeste  zu 
Olympia  nnd  Delphi  gehaltenen  Prunkreden 
Knhm  und  Geld  erworben.  Durch  die  in  diesen 
Vc.Ttragen  ausgesprochenen  Anschauungen 
®ad  GrundsStze  waT  er  einer  der  frlihesten 
Vertieter  der  griechischen  Sophistik  (siehe 
diesen  Artikel).  Er  war  der  Erste,  der  sich 
utbeisehig  machte,  aus  dem  Stegreif  tiber 
jatea  beliebigen  Gegenstand  einen  Vortrag 
ra  halten  nnd  auf  jede  Frage  sofort  ant- 
varten  zu  kdnnen.  Er  scheint  in  der  Natur- 
tfcloBophie  ein  Schtiler  des  Agrigentiners 
Dnpedokles  gewesen  zu  sein  und  von  diesem 
nth  die  hochgetragene,  rednerisch  schwung- 
vtjlle  Weise  gelernt  zu  haben,  die  Platon  im 
%mposioa  nachgebildet  hat.  Er  soil  das 
ETSMeinen  des  platonischen  Dialogs  „Gor- 
par  noch  erlebt  und  sich  zuletzt  zu  Larissa 
at  Thessalien  aufgehalten  haben , wo  er  im 
Gemmae  von  Speise  und  Trank  hochst  miissig 
tat  Alter  von  mehr  als  hnndert  Jahren  er- 
nsehte  und  erst  nach  dem  Tode  des  Sokrates 
®n  375  einen  sanften  und  schmerzlosen  Tod 
find.  Eins  seiner  geistreichen  Witzspiele 
hat  uss  Plutarch  von  ChUronea  liberliefert, 
woaaeh  er  die  Bedeutung  des  Tragischen 
<Urin  setzte,  dass  dasselbe  eine  T&uschung 
«4,  bei  welcher  der  Tauschende  bcsser  ist, 
als  der  NichtUuschende,  der  Get&uschte  aber 


klilger,  als  der  Nichtgetduschte.  Seine  Philo- 
sophic und  Erkenntnisstheorie,  (lie  sich  mit 
der  seines  sopbistischen  Vorg&ngers  Prota- 
goras nahe  bertihrte,  legte  Gorgias  sclion  in 
seinen  jtingeren  Jahren  in  einer  kleinen 
Schrift  nieder,  welcher  er  den  seltsamen 
Doppeltitel  gab  „Von  der  Natur  oder  dem 
Nichtseienden1*,  aus  welcher  uns  bei  Sextus, 
dem  sogenannten  Empiriker,  und  in  der  an- 
geblich  aristotelischen  Schrift  „Uber  Melissos, 
Xenophon  und  Gorgias**  Bnichstiicke  erhalten 
sind.  Er  benutzte  bei  seinen  Beweisftthrungen 
die  einander  widerstreitenden  Satze  frttherer 
Pbilosophen,  um  dieselben  in  ein  rhetorisches 
Spiel  zu  verkehren,  und  knllpft  namentlich 
an  die  Lehren  der  Eleatischen  Schule,  ins- 
besondere  des  Zenon  und  Melissos  an.  Vom 
Standpunkt  dieser  Schule  fund  er  in  unserm 
Bewusstsein  einen  unaufloslichen  Wider- 
spruch.  Da  uns  das  ewig  Eine  (Absolute) 
nieraals  als  solclies  entgegentritt,  viclmehr 
tiberall  nur  Bedingtes  und  Einzelnes  erschcint, 
so  stellte  Gorgias  drei  von  den  spilteren 
Skeptikern  vielfach  wiederliolte  paradoxe 
Satze  auf,  die  einen  philosophischen  Nihilis- 
mus  enthalten.  Namlich:  1)  es  ist  ttber- 
haupt  Nichts  wirklich  (d.  h.  es  giebt 
kein  Seiendes);  denn  wenn  ctwas  ware,  so 
mtisste  dasselbe  entweder  geworden  oder  ewig 
sein.  Nun  aber  kann  es  weder  aus  dem 
Seienden,  noch  aus  dem  Nichtseienden  ge- 
worden sein,  nnd  eben  so  wenig  kann  es 
ewig  sein,  weil  es  dann  zugleich  unendlich 
sein  mtisste,  das  Unendliche  aber  weder  in 
sick  selber,  noch  in  eincm  Andern  sein  kann, 
also  nirgends  ist.  2)  Ware  aber  auch  etwas, 
so  konnte  das  Seiende  doch  wenig- 
steiis  nicht  gedacht  oder  erkannt 
werden;  denn  wenn  es  eine  Erkenntniss 
des  Seienden  gabe,  so  mtisste  das  Gedaeht- 
werden  ein  Seiendes  sein  und  das  Nicht- 
seiende  auch  nicht  einmal  gedacht  werden 
kdnnen,  und  es  gabe  also  auch  keinen  Irr- 
tlium,  wahrend  es  doch  Thatsache  ist,  dass 
Vieles  gedacht  werden  kann , was  kein 
Seiendes  ist.  3)  Gabe  es  aber  auch  eine 
Erkenntniss,  so  ware  sie  doch  an 
Andere  nicht  mittli eilbar,  da  man 
durch  die  Worte,  als  die  herkbmmlicken 
Zeichen  ftir  Gedanken  oder  Vorstellungen, 
das  davon  verschiedene  Bezeichnete  oder  Vor- 
gestellte  nicht  eigentlich  ausdrtlckcn  und  also 
davon  Andern  keine  Vorstellung  beibringen 
kann. 

Gottfried  von  Fontaines,  siehe 
Godefroy  de  Fontaines  (Godefredus 
de  Fontano  oder  de  Fontibus. 

Goudin,  Antoine,  war  1639  oder  40 
zu  Limoges  unweit  Poitiers  geboren,  trat 
1658  in  den  Dominikanerorden , lebrte  zu 
Avignon  an  einem  Gymnasium  Geschichtc 
und  Literatur  und  kam  1672  als  Professor 
der  Theologie  nach  Paris,  wo  er  1695  starb. 
In  seinem  Lehrbuche  der  Philosophie,  welches 
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unter  dem  Titel  Pliilosophia  juxia  inconcussa 
tutissimaque  divi  Thomae  dogmata,  Logicam, 
Physicam,  Moralem  et  Metaphysicam  com- 
plectens  (1679)  erschien  uud  dfters  aufgelegt, 
zuletzt  von  Roux  - Lavergne  1855  in  Paris 
neu  lierausgegeben  wurde,  zeigt  cr  sich  als 
treuen  Ausleger  und  Vertreter  des  Stand- 
punkts  von  Thomas  Aquinas. 

Gousset,  Jacques  (Gussetius, 
Jacobus)  war  1635  zu  Blois  an  der  Loire 
geborcn,  hatte  zu  Saumur  studirt,  wurde  1662 
Prediger  in  Poitiers  und  giug  nacb  der 
Zurticknahme  des  Edicts  von  Nantes  nach 
Calais,  dann  nach  England  und  zuletzt  nach 
Holland,  wo  cr  1687  Prediger  bei  der 
Wallonischen  Gemeinde  in  Dordrecht  wurde. 
Im  Jahr  1692  folgte  er  einem  Ruf  als  Pro- 
fessor der  Theologie  und  hebraischen  Sprache 
nach  Groningen,  wo  er  1704  starb.  Von 
seinen  zahlreicken  theologiscben  Schriften 
abgesehen,  griff  er  in  der  Schrift  „ Causarum 
primae  et  secundarum  realis  operatio(‘ 
(1700)  das  System  des  Malebranche  an  und 
halt  die  Realitat  der  sogenannten  „zweiten 
Ursachenu  fest. 

Grand,  Antoine  lc,  sieheLegrand 
(Antoine). 

Gratry,  Auguste,  war  1805  zu  Lille 
geboren,  brachte  seine  Knabenzeit  in  Deutsch- 
land zu,  wo  sich  sein  Vater  bei  der  franzo- 
sischen  Armee  befand,  und  machte  dann  seine 
Studien  in  Tours  una  in  Paris.  Aus  seinem 
frtihern  Unglauben  wurde  er  liber  Nacht 
durch  eine  V ision  zum  katholischen  Glauben 
zurllckgeflihrt,  studirte  darauf  in  der  poly- 
technischeu  Schule  die  exacten  Wissenschaftcn 
und  wurde  Artillerie- Lieutenant  in  Metz. 
Nach  einer  zweiten  Vision  liess  er  sich  in 
das  Redemptoristenkloster  zu  Beichcmberg 
bei  Strassburg  aufnehmen,  wo  er  bis  1830 
blieb.  Dann  schloss  er  sich  als  Wcltgeist- 
licher  an  die  religionsphilosophischen  An- 
schauungeu  des  Abbd  Bautain  an,  unterwarf 
sich  aber,  nachdem  Bautain’s  Philosophic  die 
Verurtheilung  durch  die  Kirche  erfahren 
hatte,  dem  Urtheil  der  Kirche.  Er  ging 
nach  Paris,  wo  er  1846  bei  der  Ecole  normale 
eine  Anstellung  erbielt,  trat  dann  in  das 
dortige  geistliche  Oratorium  ein  und  begann 
seit  1850  eine  Reihe  philosophischer  Werke 
zu  verbffentlichen , die  ihm  einen  Ruf  in 
der  sogenannten  theologisck-pkilosophischen 
Schule  begrtindeten  und  1863  eine  Professur 
der  evangeliselicn  Moral  an  der  Sorbonne  und 
1867  die  Mitgliedschaft  bei  der  Akademie 
der  Wissenschaften  verschafften.  Er  starb 
1872  in  Paris.  In  seinen  philosophischen 
Schriften  sucht  er  in  einer  nachlSssigen  und 
selbstgefailigen , bald  rhetorisch  - pogtischen, 
bald  leidenschaftlich  erregten  und  polemischen 
Sprache  gegen  die  philosophischen  „Sophistenu 
und  das  „ruchlosc*  literarische  Gesindel 
auf  philosophischen)  Gebiete  kiimpfend,  ohne 
wissenschaftliche  Ordnung  und  Methode  und 


Gratry 

» 

unter  hkufigen  Abschweifungen  von  der 
Sache  der  durch  De  Maistre  und  De  Bonald 
in  Frankreich  eingeleiteten  religidsen  Specu- 
lation seine  Dienste  zu  Ieisten  und  dafllr 
die  philosophischen  Errungenschaften  der 
Neuzeit  mdglichst  zu  verwerthen,  indem  er 
auf  eine  Ueberflihrung  der  Erkenntnisslehre 
in  die  Ontologie  verzichtet  und  sich  mit  einem 
psychologischen  Unterbau  flir  die  Religion 
und  Moral  begntigt.  Die  Schriften  des  AbW 
Gratry,  welche  die  Philosophic  bertlhren, 
sind  folgende:  Etude  sur  la  sophistique 
contemporaine  (1851),  worin  er  unter  den 
Sophisten  das  „abscheuliche  Geziichtu  der 
Hegelianer  versteht;  ferner:  De  la  con - 
naissance  de  Dieu  (1855,  in  zwei  B&nden); 
Logiquc  (1856,  in  zwei  B&nden),  wrodurch  er 
das  Princip  der  Identitkt  in  Verbindung  mit 
dem  Princip  der  Transscendenz  als  die  beiden 
Wurzeln  der  Vernunft  ansieht,  w’orin  die 
Seele  das  Unendliche  (Gott)  ebenso,  wie  die 
endlichen  Wesen  (die  Welt  und  sich  selbst) 
empfindet.  Ferner:  De  la  connaissance  de 
fame  (1857,  in  zwei  Bknden),  Philosophic 
du  Credo  (Philosophic  des  Glaubensbe- 
kenutnisses)  1861;  Les  sophistes  et  la  critique 
(1864);  La  morale  et  la  loi  d'histoire  (1808, 
in  zwei  B&nden).  Nach  der  Ansiclit  des 
Abbd  Gratry  haben  die  Alexandrinischen 
Philosophen,  d.  h.  die  Neuplatoniker  die 
Andeutungen,  die  sie  bei  Platon  und  Aristoteles 
tiber  den  natlirlichen  Glauben  der  Menschen- 
seele  fanden,  weiter  entwickelt  und  nament- 
lich  hat  Proklos  darliber  viel  Treffliches 
gesagt.  Wenn  Cartesius  durch  sein  zw  ischen 
diesen  Glauben  und  seinen  Gegenstand  sich 
eindr&ngendes  Raisonnement  die  Verirrungen 
des  Idealismus  und  Skepticismus  hervorrief, 
so  hat  Kant  diesen  philosophischen  Trug 
zerstbrt  und  nachdriicklich  auf  einen  unver- 
a,u88erlichen  Vernunftglauben  hingewiesen, 
an  welchem  sich  das  menschliche  Denken 
orientiren  milsse.  In  Bezug  auf  das  Ver- 
halten  des  Erkennenden  zum  hochsten  Ziele 
der  Erkenntniss  unterscheidet  er  eine  ge- 
sunde,  eine  verkehrte  und  eine  faule  Ver- 
nunft Die  gesunde  Vernunft  ist  der  Reflex 
der  gbttlichen  Lichtftllle  oder  des  gdttlichen 
Wortes  in  der  menschlichen  Seele.  Die  Ver- 
nunft will  sehen  und  wissen.  Wissen  aber 
heisst  uichts  anders,  als  in  Betreff  des  ver- 
w'orrenen  undzerstreutenSchaubildes  der  W eU 
nnter8cheiden  und  einigen.  Weil  es  abeT 
zwei  Arten  von  Einhcit  giebt,  die  Einheit 
der  Substanz  und  die  Einheit  von  Crsache 
und  Wirkung,  so  hat  die  Vernunft  zwei 
Einigungsprincipien  uud  dem  entsprechen<i 
ein  doppeltes  logisches  Verfaliren , daj 
syllogisti8che  und  das  inductive,  welches  ar 
der  Hand  der  innern  Erfahrung  zu  Got 
fiihrt.  Das  Evangelium  ist  das  Gesetzbucl 
des  Fortschritts,  und  die  Zukunft  der  Wei 
ist  an  den  Triumph  des  Evangeliums  ere. 
kniipft. 
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Gravesande,  Wilhelm  Jacob, 
stammte  aus  einer  alten  patrizischen  Familie 
in  Delft,  die  eigentlich  Storm  van’s  Grave- 
sande hiess,  und  war  1688  za  Herzogen- 
busch  geboren,  studirte  1704 — 7 in  Leyden 
Matbematik  nnd  Astronomie  und  hielt  bei 
Niederlegung  des  Rectorates  1724  eine  nnter 
dem  Titel  r,Oratio  de  evidential  im  Druck 
erschienene  Rede,  worin  er  die  mathematische 
Gewissheit  ftlr  das  alleinige  Kriterinm  der 
Wahrheit  erklfirte.  wfihrcnd  er  die  Be- 
st&tigung  der  moralischen  Gewissheit  in  den 
Willen  Gottes  setzte.  Seit  1734  war  er  zu- 

fleich  Professor  der  Philosophic  und  trat 
ieses  Amt  mit  einer  Rede  an,  welche  unter 
dem  Titel  „ Oratio  de  vera  et  nunquam 
vituperata philosophia“  gedruckt  wurde  und 
worin  er  nach  Dariegung  der  Mftngel  der 
bisherigen  Philosophic  die  wahre  Liebe  zur 
Weisheit  darin  findet,  dass  ein  Jeder  dem 
Zwecke  entspreche.  wozu  er  erschafFen  sei, 
und  diese  Philosopliie  habe  zu  alien  Zeiten 
in  Achtung  gestanden.  Er  starb  1742  zu 
Leyden.  In  der  Naturphilosophie  beurkundete 
er  sich  durch  Erlfiuterung  der  Schriften 
Newton’s  in  seinen  „lnstitutiones  philo- 
sophiae  Nervtonianae “ (1723)  als  einen 
Anhanger  Newton’s,  wfilirend  er  in  der  pliilo- 
sophis<Hien  Grundanschauung  zur  Schule 
Locke’s  zfihlt,  dessen  Principien  er  nach 
individuellen  Bedtirfnissen  uud  Spinozischen 
Einflilssen  modificirte.  Sein  Hauptwerk 
erschien  unter  dem  Titel  „Introductio  ad 
philosophiam , Logicam  et  Melaphysicam 
continent <l  (1736)  und  in  franzbsischer 
Uebersetzung  (1737),  auch  in  einer  jetzt  kaum 
noch  geniessbaren  deutschen  Uebersetzung 
unter  dem  Titel  „Einleitung  in  die  Welt- 
weisheit44  (Halle,  1755).  Er  gab  darin  zu- 
gleich  eine  sorgffiltige  Analyse  der  Seelen- 
vermOgen  und  iuteressante  Erdrterungen 
fiber  die  Wahrscheinlichkeit,  kam  aber  durch 
die  in  dieser  Schrift  vorgetrageue  Lehre  von 
der  Freiheit,  die  er  als  das  physische  Ver- 
mfigen  des  Menschen  erklfirte  zu  thun,  was 
er  wolle,  wie  auch  die  Bestimmung  seines 
Willens  sein  mdge,  in  den  Verdacht  des 
Spinozismus.  Seine  aus  Journalen  gesammelten 
kleinern  Schriften  wurden  unter  dem  Titel 
Oeuvres  philosophiques  et  mathematiques,< 
(1774,  in  zwei  Bfinden)  durch  J.  N.  S.  Allamand 
verbffentlicht. 

Greathead  (GrossetSte,  Capito), 
siehe  Robert. 

Gregorios  Aneponymos,  siehe 
GeOrgios  Pachymeres. 

Gr£gorios(syTisch  G r igftr  i o s),  genauer 
nach  seinem  arabischen  Namen:  A-bul- 
faradsch  Dschordschis,  latinisirt  Abul- 
faragius,  war  der  Sohn  eines  ursprfinglich 
jlldischen,  spliter  zum  Christenthum  der 
Jakobiten-Secte  tlbergetrfctenen  Arztes,  woher 
er  den  Beinamen  Barhebraeus  (Bar  Ebraja) 

Mock,  Hudw&rUrback. 


erhielt,  unter  welchem  er  sehr  haufig  angeftihrt 
wird.  Er  war  zu  Malatia  in  Kappadokia 
(rechts  vom  Euphrat)  1226  geboren  uud  liatte 
sich  neben  dem  Studium  der  arabischen  und 
griechischen  Sprache  auch  der  Philosophic, 
Theologie  und  Medicin  gewidmet.  Als  die 
Tartaren  in  seine  Heiraath  eindrangen,  war 
er  1244  mit  seinen  Eltern  nach  Antiochien 
geflohen,  lebte  dann  einige  Zeit  in  Tripolis 
(an  der  syrisch  - phonizischen  Kfiste),  wurde 
1246  als  Bischof  nach  Gubos  (Guba)  bei 
Malatia  berufen,  1252  nach  Aleppo  (Haleb) 
und  1264  zum  Primas  (Maphrian)  der  Jako- 
biten  erhoben.  Er  starb  1286  zu  Maraga. 
Ausser  seinem  berQhmten,  in  syrischer  Sprache 
verfassten  „ Chronicon  Syriaciun “ (syrische 
Chronik),  wovon  er  selbst  eine  arabische 
Uebersetzung  ausarbeitete,  hat  Abulfaradsch 
in  syrischer  Sprache  unter  dem  Titel  „Butter 
der  Weisheit  oder  Buch  der  Weisheit  der 
Weisheiten*  eine  Bearbeitung  der  philoso- 
phischen  Wcrke  des  Aristoteles  verfasst, 
welche  als  kurzgefasste  Darstellung  der  peri- 
patetischen  Philosophic  bei  den  Syrern  in 
hohem  Ansehen  stand,  aber  nur  handschrift- 
lich  in  verschiedenen  Bibliotheken  vorhanden 
ist.  Gedruckt  erschien  von  ihm  syrisch  und 
lateinisch:  Veter  is  philosophi  Syri  carmen  de 
sapientia  divina. 

Gregorios  vonNazianz  war  in  (oder 
nalie  bei)  Nazianz,  im  sfidwestlichen  Kappa- 
dokien,  urn’s  Jahr  330  n.  Chr.  geboren  und 
reiste  zu  seiner  Ausbildung  nach  Cfisarea 
in  Palftstina,  dann  nach  Alexandrien  und 
Athen,  wo  er  mit  seinem  aus  C&sarea  in 
Kappadokia  gebiirtigen  Landsmanne  Basilios 
(spater  der  Grosse  genanut)  enge  Freuud- 
schaft  schloss.  Beide  lebten,  als  sie  360  in 
ihre  Heimath  zurllckgekehrt  waren,  einige 
Zeit  zu  Pontos,  wo  sie  gemeinschaftlich  eme 
Anthologie  aus  den  Schriften  des  von  ihuen 
hochverehrten  alexandrinischen  Kirchenvaters 
Origenes  veranstalteteu.  Im  Jahre  361  wurde 
Basilios  zum  Presbyter  geweiht.  Von  den 
der  Lehre  des  Athanasius  folgenden  und  treu 
an  den  Lehrbestimmuugen  aes  Nicfinischen 
Glaubensbekenntnisses  liiingeuden  Christen 
zu  Konstantinopel  dorthin  berufen,  erlangte 
er  als  Kauzelredner  einen  solchen  Ruf,  dass 
er  381  dort  Bischof  wurde.  In  Folge  der 
von  den  Arianern  gegen  den  zur  Lehre  des 
Athanasius  haltendcn  Bischof  geschmiedeten 
Ran  ken  legte  er  jedoch  dieses  Amt  bald 
wieder  nieder  und  kehrte  in  seine  Heimath 
zurUck,  wo  er  in  liindlicher  Zurilckgezogen- 
heit  389  oder  390  starb.  Seine  Bedeutung 
als  Theologe  besteht  hauptsiichlich  darin, 
dass  er  sich  der  philosophischen  Begrtindung 
der  Lehre  von  der  gbttlicheu  Trinitilt  widmete. 

K.  Ullmann,  Gregor  von  Nazianz  der  Theologe. 
1825. 

H.  Weiss,  die  grossen  Kappadokier  Basilius, 
Gregor  von  Nazianz  uud  Gregor  von  Nyssa 
als  Exegotcn.  1872. 
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Gregorios  von  Nyssa  war  um  330 
zu  Ciisarea  in  Kappadokien  geboren  und  ein 
i lingerer  Bruder  des  rnit  Gregor  von  Nazianz 
befreundeten  Basilius  des  Grossen.  Seit  dem 
Jabre  372  Bischof  von  Nyssa  in  Kappa- 
dokien, wurde  er  375  verbannt,  aber  378 
zurlick  gerufen  und  starb  daselbst  im 
Jahre  394.  In  seinem  Werke  „die  grosse 
katechetische  Rede*  hat  er  zuerst  den  ganzen 
Inbegriff  der  Nicaniseken  Dogmen  aus  der 
Vernunft  zu  begrtinden  gesucht,  wobei  er 
sick  in  der  Form  der  Darstellung  an  Origenes 
anschloss.  dabei  aber  dessen  Lekre  von  einem 
vorirdisenen  Dasein  der  Seele  bek&mpfte, 
wahrend  er  sick  wiederum  in  der  Lekre  von 
einer  endlicken  Wiederbringung  der  Dinge 
zur  Gemeinsckaft  mit  Gott  oder  Welt  - Er- 
neuerung  zu  den  Anschauungen  des  Origenes 
kinneigt.  In  seinen  zur  Begrttndung  der 
gottlicken  Einkeit  in  den  drei  Personen  unter- 
nommenen  Untersuckungen  aber  das  Verkalt- 
niss  der  allgemeinen  Wesenheit  zu  den  Indi- 
viduen  ist  er  ein  Vorlaufer  der  spateren 
scliola8tiscken  Streitfrage  von  der  Bedeutung 
der  Allgemeinbegriffe  oder  Universalien.  Er 
betont  die  menschliche  Freikeit  bei  der  An- 
eignung  des  Heils  als  den  Vorzug  des  Men- 
scken  vor  dem  Tkier  mit  der  Bemerktmg, 
dass  Gott  voraussehc,  wie  sich  der  Mensch 
entsckeiden  wtirde,  und  danack  dessen  Loos 
bestimmt  habe.  Das  um  der  Freikeit  willen 
notkwendige  sittliche  Bbse  ist  das  einzig 
wirklicko  Uebel;  aber  aus  Gottes  unendlicher 
GUte  folgt  die  sckliessliche-Rettung  aller  ver- 
ntlnftigen  Wesen.  Wenn  der  Wille  Aller  in 
Gott  ist,  so  wird  fUr  das  Bose  kein  Platz 
mekr  sein.  — Ausserdem  bat  Gregor  ein  Ge- 
sprach  „Uber  die  Seele  und  Auferstekung* 
(ueutsck  von  II.  Sckmidt,  1804),  ferner  „Uber 
das  Sckicksal*  und  endlick  *tiber  die  Er- 
8chaffung  des  Menschenu  besondere  Sckriften 
verfasst.  In  letzterer  Abkandlung  werden 
biblische  Satze  mit  platoniscken  und  aristo- 
teliscken  Anschauungen  combinirt.  Eine  Aus- 
wakl  der  wichtigsten  Sckriften  Gregor’s  von 
Nyssa  in  deutscker  llebersetzung  befindet 
sick  in  Oekler’s  Bibliothek  der  Kirchenvater, 
Bd.  I — IV  (1858  und  59). 

J.  Rupp,  Gregor’s  des  BLschofs  von  Nyssa  Loben 
und  Moinungen.  1834. 

Stigler,  die  Psychologic  des  heiligen  Gregor 
von  Nyssa,  1857. 

Gregorius  von  Rimini  (Ariminensis) 
war  zu  Endc  des  13.  Jakrkunderts  zu  Rimini 
(Ariminum)  im  Kirchenstaate  geboren  und 
Augustiner  - Monck  geworden.  Er  liielt  als 
Doctor  der  Thcologie  in  Paris  Vorlesungen 
Uber  die  „Sentenzen“  des  Petrus  Lombardus 
mit  solckein  Beifalle,  dass  er  den  Ehren- 
namen  des  „ autkentiscken  Lekrers*  erkielt. 
Urn’s  Jahr  1350  nack  Italien  zurttckgekehrt, 
lchrte  er  in  seinem  Ordenskloster  zu  Rimini, 
wurde  1357  General  seines  Ordens,  starb 
aber  sckou  1358  auf  einer  Reise  in  Wien. 


Das  ETgebniss  einesTheils  seiner  Vorlesungen 
wurde  nachmals  als  »Lectura  prirni  Iwri 
sententiarum*  (1482  und  bfter)  und  „In 
secundum  libnan  sententiarum * (1494)  ge- 
druckt,  wahrend  die  „ Lectura  in  tertiwu  et 
quartum  seyitentiarum  librum * ebenso,  wie 
seine  „ Quaes  Hones  metaphysicales “ noch 
ungedruckt  sind.  Er  wollte  aus  der  Logik 
das  Dogma  ganz  ausgeschieden  wissen,  damit 
sick  die  Theologen  nickt  unter  einander  und 
mit  den  Ketzern  herumstritten.  In  der  Be- 
kandlung  logischer  Fragen  sckliesst  er  sick,  als 
entsckiedener  Vertreter  der  nominalistiscken 
Geistesrichtung  unter  den  Sckolastikern  des 
Mittelaiters,  an  Wilhelm  Occam  an.  Wahrend 
die  unsinnlicken  Dinge  der  Offenbarung  vor- 
bekalten  bleiben  sollen,  lasst  er  fttr  die 
sinnlicken  Dinge  nur  eine  unbestimmt  all- 
gemeine  und  verworrene  Erkenntniss  librig. 
Abweickend  von  seinem  Vorbilde  Occam  er- 
blickt  jedock  Gregor  in  der  Annakme  einer 
reprasentativen  Gattung  den  einzig  moglicken 
Erklarung3grund  dafttr , dass  aie  Sinnes- 
eindrtlcke  abwesender  Gegenstande  in  be- 
stiramter  Weise  festgehalten  und  erkannt 
werden.  Die  Tkeologie  gilt  ihm,  wie  dem 
Occam,  als  eine  speculative  Wissensckaft, 
deren  Gegenstand  Gott  in  seinem  Verkaltniss 
nack  aussen  ist.  Dabei  werden  in  Betreff 
der  gdttlicken  Personen,  nack  der  bei  den 
spatern  Scholastikern  beliebten  Weise,  die 
spitzfindigen  Unterscheidungen  auf  die  Spitze 
getrieben  und  unter  Anderm  bckauptet,  Gott 
konne  macken,  dass  Vergangenes  nickt  ge- 
wesen  sei.  Aeknlicke  Spitzfindigkeiten  linden 
sick  bei  der  Untersckeidung  der  Sinnenseele 
und  der  intellectiven  Seele.  Auck  iiber  das 
den  Engeln  zukommende  Denken  wird  weit- 
laufig  gekandelt  und  bei  den  Erorterungen 
Uber  den  Urzustand  und  den  Fall  Adams 
das  Erstaunlichste  eines  unfrucktbaren  und 
milssigen  Sckarfsinns  geleistet.  Alle  Hand- 
lungen  derUnglaubigen  gelten  dem  Augustiner- 
monck  natUrlich  als  silndkafte  Acte,  weil  sie 
der  Beziehung  auf  Gott  ermangeln. 

Greve,  Heinrich,  war  urn’s  Jakr  1450 
in  Gbttingen  geboren  und  dort  Baccalaureus 
juris  geworden.  Spater  lekrte  er  als  Pro- 
fessor der  sckonen  Wissenschaften  in  Leipzig, 
wo  er  zu  Anfang  des  1G.  Jakrkunderts  starb. 
Abgeseken  von  juristiscken  Sckriften  hat  er 
eine  Bearbeitung  der  sogenannten 
logicalia “ unter  einem  weitlaufigen  Titel  (zu 
Ende  des  '15.  Jakrkunderts  okne  Angabe 
des  Ortes  und  Jakres  gedruckt)  geliefert, 
worin  er  sick  auf  dem  nominalistischen  Stand- 
punkte  der  damaligen  nTerministen“>  bew^i 

Griechisclie  Fliilosopliie.  Mit  dem 
Namen  „ Philosophies  wurde  das,  was  man 
liberkaupt  unter  Philosophic  vereteht,  durch 
die  Griecken  (Hellenen)  zuerst  in  die  WeLt- 
gesckickte  eingefiikrt.  Auf  dem  Boden  der 
kelleniscken  Welt  traten  gleiclizeitig  mit  dem 
Beginne  der  moraliscken  Reflexion,  die  sich 


Digitized  by  Google 


Griechisohe  Philoaophie  323 


Griechische  Philoaophie 


a pwktischen  Sittensprflchen  auspr&gte,  wie 
bus  golche  von  den  sogenannten  „sieben 
Weisen^  fiberliefert  worden  sind,  bei  deren 
ilteatem  Vertreter  Thales  aus  Milet  seit 
dor  Mitte  des  siebenten  vorchristlichen  Jahr- 
haaderts  die  ersten  schOpferischen  Antriebe 
rad  gnmdlegenden  Gedanken  zu  einer  ein- 
heitlichen  theoretischen  Weltauffassung  auf 
erfithrungsmassiger  Grundlage , ohne  Bei- 
miBchnng  mythisch  - pobtischer  Phantasieen 
liber  Weltbildnng  und  Weltentwickelung,  in 
der  sogenannten  jonisehen  Naturphilo- 
sophie  hervortraten,  welche  ausserdem  durch 
des  Thales  Landsleute  und  jiingere  Zeitge- 
Dossen  Anaximander  und  Anaximenes  ver- 
treten  wurde.  Ein  halbes  Jalirhundert  sphter 
vurdein  den  westgriechischen  Pflanzstadten,  in 
Gmsgriechenland.  durch  Pythagoras  ein 
Band  wissenschaftlich  atrebender  und  prak- 
tiach  thatiger  Manner  gestiftet,  welche  eine 
wf  die  Harmonie  der  Zahl  gegrttndete  Welt- 
anschauung und  eine  auf  das  richtige  Maass 
der  Seelen  - Thatigkeiten  gerichtete  sittliche 
Lebens-Ordnune  erstrebten.  Nachdem  der 
Ephesier  Herakleitos  urn’s  Jahr  500  die 
Ordnung  der  Welt  auf  den  Process  der  Be- 
wegung  und  Yeranderung  gegrtindet  und 
dag  in  AUes  sich  umwandelnde  Fener  fflr 
das  Grundelement  der  Welt,  die  Seele  aber 
sis  trockenen  Dunst  vom  Urfeuer  erkldrt 
hatte»  stellte  in  der  ersten  Halfte  des  fUnften 
Wirhnnderts  der  Klazomenier  Anaxagoras, 
der  Zeitgenosse  und  Freund  des  Perikles,  die 
Ftlle  der  elementarischen  Stoffe  unter  den 
Geaichtspunkt  der  Mischung  und  Entmischung, 
wihrena  ein  ewiger  verntinftiger  Geist  als 
zweckmassig  ordnendes  Princip  das  Welt- 
ganze  durch walte.  Waren  die  Urstoffe  des 
Anaxagoras  bereits  eine  Art  von  Atomen,  so 
vnrde  durch  seinen  jttngeren  Zeitgenossen 
bfemokritos  folgerichtig  zu  einer  rein  ato- 
oistisehen  Weltanschauung  fortgeschritten, 
worm  die  Atome  als  das  Voile  und  eigentlich 
Seiende  dem  Leeren  als  dem  Nichtsein  gegen- 
ttber  stehen,  in  der  allgemeinen  Naturnoth- 
wendigkeit  aber  fttr  Zweck  - Ursachen  kein 
Plato  Ubrig  bleibt.  (Siehe  den  Artikel  „Ato- 
marten**.)  Die  Forderungen  einer  zutreffenden 
Vorstellung  des  einheitlichen  Bandes  in  der 
Mannigfaltigkeit  der  Welt- Erscheinungen 
wurde  das  Problem,  dessen  LOsung  im  fUnften 
iahrhundert  die  Schule  derEleaten  (Xeno- 
phanes, Parmenides,  Zenon)  versuchte,  denen 
aieh  der  Samier  Melissos  anschloss.  (Siehe 
dm  Artikel  „Eleatenw.)  Dagegen  erkiarte 
dtt  Agrigentiner  Empedokles  alle  Ver- 
iaderungen  in  der  Welt  aus  Mischung  und 
TBenmmg  der  vier  Elemente  Feuer,  Wasser, 
Uft  nnd  Erde  durch  das  Walten  der  Liebe 
tad  den  Streites  nach  dem  Gesetz  der  wir- 
hoden  Ursache.  Im  Perikleischen  Zeitalter 
hndkten  die  Sophisten  (Protagoras,  Gor- 
giag,  Hippiae,  Prodikos)  in  die  Entwickelung 
da  griecliischen  Philoaophie  eine  erste  Krisis, 


indem  sie  den  Menschen,  wie  er  geht  und 
steht,  und  die  unmittelbarc  Sinnesempfindung 
ftir  das  Maass  aller  Dinge  erklarten,  die 
Willkttr  des  Einzelnen  von  derUeberlieferung 
und  vom  Zusammenhang  mit  dem  Ganzen 
emancipirten  und  durch  Reflexion  und  Zweifel 
die  volksthUmliche  Grundlage  des  Sittlichen 
aufldsten.  Aus  dieser  Krisis  ging  durch 
Sokrates  die  Philosophie  verjttngt  hervor, 
indem  dieser  von  der  Selbsterkenntniss  aus- 
gehend,  als  den  Kern  und  Stern  der  Philo- 
sophie das  praktisch-  sittliche  Wissen  erfasste 
und  den  darauf  gerichteten  philosophischen 
Trieb  zur  Einheit  von  Wissen  und  Gesinnung 
zu  entwickeln  suchte.  Durch  die  Wirksam- 
keit  des  Sokrates  angeregt,  sind  die  ur- 
sprtinglich  von  vorsokratischen  Richtungen 
des  philosophischen  Denkens  ausgegangenen 
Manner  Eukleides  aus  Megara,  Antistnenes 
aus  Athen  und  Aristippos  aus  Kyrene  die 
Haupter  der  sogenannten  kleincren  sokrati- 
schen  Schulen,  der  Megariker  (welche  die 
eleatische  Geistesrichtung  fortsetzten) , der 
Kyniker  (die  durch  Epikuros  fortgesetzt 
wurden)  und  der  KyTenaiker  (die  Vorlaufer 
der  Stoiker)  geworden.  Durch  des  Sokrates 
grdssten  Schuler  Platon  wurde  die  Philo- 
sophie innerhalb  der  Schranken  des  helle- 
nischen  Geistes  zu  ihren  hOchsten  theore- 
tischen und  praktischen  Aufgaben  crlioben, 
indem  er  den  sokratischen  Begriff  dor  Philo- 
sophie. wonach  dieselbe  zugleich  als  wissen- 
schaftlicher  und  als  praktischer  Trieb  nach 
der  das  selige  Leben  mit  einschliessenden 
hbchsten  Bildung  des  Menschen  bestimmt 
wuTde,  in  seiner  ganzen  Ausdehnung,  Hbhe 
und  Tiefe  entwickeltc.  Durch  Erkenntniss 
des  verntinftigen  Wesens  des  Menschen  suchte 
Platon,  unter  Benutzung  der  vorsokratischen 
Gesiclitspunkte , zur  Erkenntniss  der  Welt 
zurtickzukehren  und  wies  die  Welt  der 
Sinneserkenntniss  dem  Werden  und  Wechsel 
zn,  wahrend  die  Welt  der  Ideen,  als  Gegen- 
stand  der  sich  auf  sich  selbst  besinnenden 
Vernunft,  das  wandellose  und  unvergangliche 
Reich  der  SchSnheit,  Wahrheit  und  Gilte 
bildet,  wovon  die  Erscheinungswelt  nur  ein 
schwaches  und  unvollkommenes  Nachbild 
ware.  Den  hierin  enthaltenen  unvermittelteu 
Gegensatz  der  materiellen  und  geistigcn  Welt 
suchte  der  Stageirite  Aristoteles  dadurch 
zu  tlberwinden,  dass  er  die  Ideenwelt  als  das 
innerste  Wesen  und  die  bewegende  Kraft  der 
Erscheinungen  darzuthun  strebte.  Indem 
aber  der  „Meister  derer,  welche  wissen  “ 
die  Philosophie  einseitig  zur  bios  theoretischen 
Erforschnng  der  letzten  GrUnde  aller  Dinge 
herabsetzte,  entfremdete  er  dieselbe  zugleich 
wieder  von  ihrer  sokratisch  - platonischen 
Universalitat  und  entzog  ihr  die  ethische 
Triebkraft  sittlich-praktischer  Lebensweisheit, 
wahrend  er  zugleich  als  Vater  der  formalen 
Logik  und  Metaphysik  die  lebendig  pulsirendc 
Macht  der  Philosophie  zur  scholastischen 
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Begriffsweisheit  erstarren  Hess.  Platon’s 
Schule  setzte  sich  in  der  Akademie  (siehe 
diesen  Artikel)  fort,  w&hrend  die  Anh&nger 
des  Aristoteles  schon  in  nkchster  Zeit  mit 
Hintansetznng  der  dialektisch-metaphysiseben 
Untersnchungen  die  realistische,  aut  die  Pflege 
der  besondern  Wissenscbaften  gerichtete  Seite 
der  Pbilosopbie  in  Pflege  nahmen.  Dureh 
Aristoteles’  Zeitgenossen  Pyrrho n wurde  die 
Schnle  der  Skeptiker  gegrtindet,  welche 
dureh  die  sogenannte  mittlere  Akademie 
(Arkesilaos  und  Karneades)  weitergefUhrt 
wurde,  w&hrend  sich  die  Scbulen  Epikur’s 
und  der  Stoa  mit  der  Aufsuchung  des  sitt- 
lichen  Lebensideales  wiederum  mit  dem 
sokratiseben  BegrifFe  der  Philosophic  be- 
fruchteten,  indem  Epikuros  zugleicb  Erneuerer 
der  Atomenlebre  Demokrit’s  und  Fortsetzer 
der  kyniseben  Schule  wurde  und  die  Stoiker 
. zugleicb  mit  der  Fortsetzung  der  kyrenaiseben 
Schule  den  Standpunkt  des  Anaxagoras  in 
einepantheistische  Weltanschauung  umbogen. 
Wfth rend  unter  den  Rbmem  die  pbilo- 
sopliischen  Standpunkte  der  Griecben  mit 
tiberwiegender  Richtung  auf  die  praktisebe 
Seite  ekiektisck  reproducirt  und  popularisirt 
wurden,  erhob  sich  zugleicb  im  ersten  Jahr- 
hundert  der  Kaiserzeit  in  Alexandrien  ein 
dureh  den  Juden  Pbilon  vertretener  jtidiseb- 
grieehiseber  und  ein  neupythagori&seher 
Synkretismus,  indem  der  christlich- 
gnostische  Synkretismus  am  Neuplatonismus 
sein  heidnisebes  Gegenstttck  fand,  dessen  letzte 
Vertreter  das  Edict  des  Kaisers  Justinian 
(529)  erlebten,  wodurcb  die  beidniseben 
Philosophenschulen  gescblossen  wurden,  urn 
der  Ausbreitung  der  cbristlicb-kirchlicben 
Religionspkilosophie  Piatz  zu  macben. 

Chr.  A.  Brandis,  Handbuch  der  griechisch- 
romiseken  Philosophic.  1835 — 60  (3  Theile 
in  5 Abtheiluugeu) ; derselbe:  Geschichto  der 
Eutwickelungen  dor  griechischen  Philosophic 
und  ihrer  Nachwirknugen  im  romischen 
Keiche.  1862  und  64  (in  zwei  Banden). 

L.  Strllmpell,  Geschichto  der  griechischen 
Philosophic.  1854  (1863). 

A.  Schwegler,  Geschichto  der  griechischen  Philo- 
sophie,  hg.  von  Kostliu.  1859  (1870). 

E.  Zeller,  die  Philosophic  der  Griechen. 
1844  — 52  (in  3 Theilen),.  in  2.  Aullage 
(5  Theile)  1856—1868;  in  3.  Auflage 
(I  und  II,  1)  1869  und  75. 

G.  H.  Lewes,  the  history  of  philosophy.  I (the 
ancient  philosophy)  1866.  Deutsch  (von 
A.  ltuge)  1871  (1873). 

Griepenkerl,  Friedrich  Konrad, 
war  1782  zu  Peine  (im  Ftlrstcntbum  Hildes- 
beim)  geboren  und  hatte  1805—8  in  Gottingen 
Theologie  und  Pbilosopbie  studirt,  wo  er  zu 
Ilerbart’s  eifrigsten  Schiilem  gehortc.  Nach- 
dem  cr  auf  llerbart’s  Rath  und  Empfeklung 
einige  Jabre  Lebrer  am  Fellenberg’scken 
Institute  zu  Hofwyl  bei  Bern  gewesen  war, 
wurde  er  1821  Doctor  der  Pbilosopbie  una 
Lebrer  am  Carolinum  in  Braunschweig, 


spater  am  dortigen  Gymnasium,  wo  er  1849 
starb.  Im  Sinne  der  Lebre  Herbart’s  gab  er 
ein  „Lehrbuch  der  Logik1*  (1828,  in  2.  Aufl. 
1831)  und  ein  „Lehrbuck  der  Aesthetik44 
(1827,  in  zwei  Theilen)  und  „Briefe  an  einen 
jiingem  gelehrten  Freund  liber  Philosophic 
und  besonders  liber  Herbarts  Lebre*4  (1832) 
heraus. 

Groliniaiin,  Johann  Christian,  war 
1770  zu  Gross -CoTbetha  bei  Weissenfels  ge- 
boren, 1792  in  Wittenberg  Privatdocent  und 
1803  dort  Professor  der  Logik  und  Metaphysik, 
1809  Professor  der  theoretiseben  Philosophic 
am  Gymnasium  zu  Hamburg  geworden,  von 
wo  er  1833,  nachdem  er  in  den  Rubestand 
getreten  war,  nach  Dresden  libersiedelte, 
woselbst  er  1847  starb.  Ursprlinglicli  dureh 
die  Vortrage  Platner’s  fllr  psychologische 
Forschungen  und  zum  Studium  der  Werke 
Kant’s,  angeregt,  zeigt  er  sich  zun&chst  als 
einen  Anh&nger  der  Kant’schen  Lehre  in 
den  Schriften : Ideen  zu  einer  physiognomischen 
Anthropologie  (1791),  Ueber  das  Verh&ltniss 
der  Theorie  zur  Praxis  (1795),  Neue  Beitrftge 
zur  kritiseben  Philosophic  und  ipsbesondere 
zur  Logik  (1796),  Ueber  den  Begriff  der 
Gescbichte  der  Philosophic  (1797),  Neue  Bei- 
trdge  zur  kritiseben  Philosophic  und  der  Ge- 
sckichte  der  Pbilosopbie  (1798),  Kritik  der 
cbristlichen  Oftenbarung  als  einzig  mdglicber 
Standpunkt,  die  Offenbarung  zu  beurtheilen 
(1798),  Ueber  das  Verbaltniss  der  Kant’scben 
Kritik  zur  Herder’scben  Metakritik  (1802), 
Dem  Andenken  Kant’s  oder  die  neuern 
pbilo8opbiscben  Systeme  in  ihrer  Nichtigkeit 
(1804).  W&hrend  seiner  Thiitigkeit  in  Ham- 
burg (1810—1833)  wandte  er  sich  vorzugs- 
weise  der  Psycbologie  und  ihrer  praktischen 
Verwerthung  fllr  die  Erziehung,  die  geriebt- 
licbe  Medicin  und  psyebiseben  Krankbeiten 
zu.  In  dieser  Richtung  verdffentlichte  er 
folgende  Schriften:  Psycbologie  des  kind- 
lichen  Alters,  an  Eltern  und  Erzieber  in 
Briefen  (1812);  Mittheilungen  zur  Aufklfirung 
der  Criminalpsychologie  und  des  Strafrecbts 
(1833);  Untersucbung  der  Phrenologie  oder 
Gall’scben  Schadellehre;  ftlr  Menschen- 
kenntniss,  Seelenleben  und  Padagogik  (1842). 

Groot,  Huig  de,  bekannter  unter 
seinen  latinisirten  Naraen  Hugo  Grotius, 
war  1583  zu  Delft  geboren  und  beglcitete 
sebon  im  16.  Lebensjabre  als  Doctor  juris 
seinen  Gonner  Oldenbarnevelde,  als  Gesandtcn 
der  bollandischen  Repubiik,  nach  Paris,  wo 
er  wegen  seiner  Gelehrsamkeit  als  ^d:ts 
Wunder  von  Holland u angestaunt  wurde. 
In  seinem  24.  Jabre  (1607)  wurde  er  General- 
advokat  von  Holland  und  1613  Pensioner 
und  Syndikus  von  Rotterdam  und  dadurch 
Mitglied  der  bollkndiscben  Generalstaater. 
Im  Jabr  1609  entwickelte  er  in  seiner  Schrift 
r,Mare  liberum"  (das  freie  Meer)  die  Principien 
des  Seerechts  und  vertbeidigte  die  Freineit 
des  Handels  in  vblkerrecbtlicber  HinsichL 
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Wlhrend  der  religiSsen  Streitigkeiten  der 
Arainianer  und  Gomaristen  veroffentliclite 
Grotius  die  Schrift  .,Dc  veritate  religionis 
christianae“  (1619),  worin  er  mit  einer 
Widerlegung  des  Heidenthums,  Judenthnms 
und  Islam3  die  Vertheidigung  der  den  christ- 
Iichen  Confessionen  gemeinsamen  Lehren 
nnteniahm.  Nachdem  in  demselben  Jalire 
sein  Gdnner  Oldenbarnevelde  entliauptet 
worden  war,  wurde  Hugo  Grotius  rait  andern 
Mitgliedern  der  Generalstaaten  gefangen  ge- 
setzt  und  zu  lebenslanglicher  Ilaft  verurtheilt, 
veil  er  gegen  die  Religion  und  den  Frieden 
des  Landes  gesprocben  babe.  Vom  Schlosse 
Ldwestein  wurde  er  jedoch  1621  durcb  seine 
Gattin  in  einer  leer  aus  dem  Gef&ngniss 
znrfickgehenden  Bticherkiste  befreit  und  ent- 
floh  nach  Paris,  wo  er  zehn  Jahre  als  Privat- 
mann  lebte  und  sick  der  vielseitigsten, 
namentlich  theologiscken  Sckriftstellerei  ergab 
und  1625  sein  bertthmtes  Hauptwerk  „de 
jure  belli  et  pacis“  (Hugo  Grotius,  vom 
Reehte  des  Kriegs  und  Friedens,  deutscb 
von  H.  J.  von  Kirchmann,  1869,  als  16. 
Band  der  „ Philosophischen  Bibliotliek44)  ver- 
offentlichte,  welches  ungeheures  Aufsehen 
machte,  eine  neue  Epocbe  in  der  Gesckickte 
der  Rechtsphilosophie  eroffnete,  seinen  Namen 
in  alle  L&nder  tmg  und  schon  1627  von  der 
rdmischen  Curie  verboten  wurde.  Nachdem 
er  sich  1631  nach  Hamburg  begeben  hatte, 
wurde  er  zum  schwedischen  Gesandten  am 
franzttsischen  Hof  emannt  und  reiste  1645 
fiber  Holland  nach  Schweden  zurttck.  Da 
er  sich  dort  nicht  behaglich  ftthlte,  dachte 
er  in  sein  Vaterland  zurttckzukehren  und  dort 
seine  letzten  Lebensjahre  zu  verbringen,  er 
erkrankte  aber  schon  auf  der  Reise  und 
starb  1645  in  Rostock.  Obwohl  er  in  seinem 
genannten  Hauptwerk e aucli  die  Ansichten 
grieehischer  und  rttmiscker  Philosophen  be- 
rficksichtigt,  insbesondere  den  Aristoteles 
ond  Karneades  bekiimpft,  kommt  er  dock 
vomgsweise  auf  das  rcchtsphilosophische 
Werk  des  Jean  Bodin  „vom  Staate44  zurtlck. 
Seine  epochemachende  Bedeutung  hat  das 
Werk  des  Grotius  dadurch  erlangt,  dass  er 
zuerst  vom  tiberlieferten  Recht  auf  das 
Naturrecht  als  letzte  Rechtsquelle  zurtlck 
ging  und  die  Idee  des  gesellschaftlichen 
Ganzen  zum  maassgebenden  Gesichtspunkt 
seiner  Rechtsauffasstmg  machte.  Wtihrend 
daa  „g5ttliche  Recht4*  auf  den  Vorschriften 
deaAlten  und  Neuen  Testaments  berulit,  hat 
dai  ^menscblicke  Recht4*  einen  natttrlicken 
Cisprung  und  ist  entweder  nattirliches  oder 
httwilliges  Recht.  Ersteres  fliesst  mit  Noth- 
wttidigkeit  aus  der  mensch  lichen  Natur  selbst, 
lefcteres  beruht  auf  positiven  Bestimmungen. 
Da  der  mit  Vernunh  und  Sprache  begabte 
Mensch  zum  Leben  in  der  Gemeinschaft  be- 
stimmt  ist,  so  entspringt  das  natttrliche  Recht 
der  geselligen  Natur  des  Menschen,  von 
belcher  schon  Aristoteles  alles  Gemeinschafts- 


bedtlrfni8s  hergeleitet  hatte.  Die  der  mensch- 
lichen  Vernunft  angemessene  Bewahrung  der 
Gesellschaft  ist  die  Quelle  des  Naturrechts. 
Ebenso  folgt  aus  diesem  angebomen  Gesellig- 
keitstriebe  als  allgemeinstes  Rechtsgebot  das 
Wohlwollen  gegen  Andere  oder  die  Menschen- 
liebe  und  hieraus  die  llbrigen  Pflichten. 
Allerdings  entspringt  aucli  das  Naturrecht 
zuletzt  aus  dem  freien  Willen  Gottes,  aber 
dasselbe  wllrde  auch  dann  bestehen,  wenn 
wir  annehmen  wollten,  es  sei  kein  Gott,  der 
sich  um  die  menschlichen  Angelegenkeitcn 
bektlmmere.  Das  Naturrecht  ist  so  unver- 
Underlich , dass  es  Gott  selbst  nicht  llndern 
kann.  Auf  vernunftgemUsser  Anwendung 
eines  natttrlicken  Rechts  auf  besondere  Fttlle 
beruht  auch  das  Herkommen  und  das  daraus 
hervorgehende  Gewohnheitsrecht.  Ursprttng- 
lich,  so  lange  die  Menschen  im  einfachen 
Naturzustande  lebten,  hatten  Alle  das  Recht 
auf  Alles,  und  diese  Giltergemeinschaft  ist 
das  naturgemfisse  Verhaltniss.  Erst  durcli 
die  Stinde  1st  ein  gewaltsamer  Rechtsschutz 
und  ein  Privateigenthum  ndtliig  geworden. 
Mit  dem  erwachten  Bestreben  der  Menschen, 
sich  einen  verfeinerten  Lebensgenuss  zu  ver- 
schaffen , kamen  dieselben  durch  einen 
ausdrttcklicken  oder  stillschwreigenden  Vertrag 
mit  einander  ttberein,  die  Gttter  zu  theilen 
und  das  einem  Jeden  Zufallende  oder  was 
er  sich  erwarb,  als  sein  Eigenthum  anzu* 
erkennen.  Im  Gesellschaftstrieb  der  mensch- 
lichen Natur  ttberhaupt  und  in  dem  Bedttrfniss 
des  Rechtsschutze8  und  der  gegenseitigen 
Untersttltzung  liegt  der  natttrliche  Grund  der 
staatlichen  Gemeinschaft,  zu  dercn  wirklichem 
Hervortreten  es  jedoch  eines  ausdrttcklicken 
oder  stillschweigenden  Vertrags  bedurfte, 
wodurch  sich  die  Menschen  verpflichteten, 
sich  demjenigen  zu  unterwerfen,  was  entweder 
die  Mehrheit  der  Gesellschaftsmitglieder  oder 
ein  mit  der  Herrschaft  betrauter  Einzelner 
anordnen.  Damit.  entstand  auf  der  Grundlage 
des  Naturrechts  das  positive  Recht,  welches 
sich  als  jus  civile  voluntarhtm  vom  jus  gentium 
(bttrgerliches  und  Vblkerrecht)  unterscheidet. 

H.  Lliden,  Hngo  Grotius,  nnch  seinen  Bchick- 
snlen  und  Schriften.  1806. 

Guerinois,  Jacques  Casimir,  war 
1640  zu  Laval  geboren,  im  16.  Lebensjahre 
Dominikaner  geworden  und  hatte  im  Kloster 
seines  Ordens  zu  Paris  schone  Wissenschaflten 
und  Theologie  studirt,  die  er  nachher  in 
Bordeaux  lenrte,  wo  er  1703  starb.  Er  hat 
sick  als  Gegncr  des  Cartesianisinus  in  einem 
vierbttndigen  Werke  bekannt  gemacht,  welches 
unter  dem  Titel:  „ Chjpeus  philosophiae 
Thomisticae  contra  veter es  et  novos  ejus 
impugnatoresu  (1703)  erschien  und  im 
1.  Bande  die  Logik,  im  2.  und  3.  Bande  die 
Plrysik,  im  letzten  die  Metaphysik  und  Ethik 
behandelt. 

Gunther,  Anton,  war  1785  zu  Lindenau 
in  Bbhmen  geboren,  hatte  zu  Raab  (in  Ungarn) 
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seine  Studien  gemaclit,  war  1820  Priester  ge- 
worden  und  Hess  sich  als  Weltpriester  in 
Wien  nieder,  wo  er  als  philosophischer 
Schriftsteller  tliatig  war  und  1861  start), 
naehdem  1857  sein  religionsphilosophisches 
System  nach  mehrjilhrigen  Verhandlungen 
von  dcr  kirchlichen  Autoritkt  verworfen 
worden  war,  welchem  Urtheilsspruch  er  sicli 
pflichtsclmldigst  unterwarf.  Seine  wichtigsten 
philosophiselien  Schriften  sind  folgende:  Vor- 
schule  zur  speculativen  Theologie  (1828  in 
zwci  Banden),  Sttd-  und  Nordlichter  am 
Horizonte  speculativer  Theologie  (1832), 
Januskopfe  fttr  Philosophic  unu  Theologie 
(1834,  mit  seinem  Freunde  J.  H.  Pabst,  einem 
Arzt  in  WTien  herausgegeben),  die  Justemilieus 
in  der  deutschen  Philosophic  gegenwiirtiger 
Zeit  (1838\  Eurystheus  und  Herakles,  meta- 
logische  Kritiken  und  Meditationen  (1843). 
Die  von  Gttnther  und  Veith  1849 — 54  heraus- 
gegebene  Zeitschrift  „ Lydia u war  das  wissen- 
schaftlicho  Organ  der  Giinther’schen  Philo- 
sophic , zu  welcher  sich  ausser  Johann 
Heinrich  Pabst  auch  Carl  von  Hock,  J.  Merten 
und  einige  andere  katholische  Philosophen 
bekannten.  Obwohl  Gegner  Hegel’s  und 
Herbart’s,  hat  sich  Gtinther  doch  an  die 
Grundbegriffe  und  dialektische  Methode 
Hegel’s  angeschlossen , nur  dass  er  dem 
Ilegel’schen  Pantheismus  einen  Dualismus 
entgegensetzte,  worin  Gott  antipantheistisch 
Uber  die  Welt  gestellt  und  dieso  als  „Contra- 
osition14  Gottes  gefasst  wird.  Von  einer 
cheidung  der  speculativen  Theologie  von 
der  Philosophic  will  Gtinther  ganz  im  Sinne 
Hegel’s  Nichts  wissen,  sondem  verlangt,  dass 
beidc  eins  seien  und  dieselbe  Methode  liaben. 
Nicht  bios  die  natiirlichen  oder  sogenannten 
Vcrnunftwahrheiten  gehbren  zur  Philosophic, 
sondem  auch  die  sogenannten  Mysterien 
milssen,  wenn  auch  nicht  hinsichtlicli  ilires 
„Wiew,  doch  hinsichtlich  ihres  wWarumM 
wissenschaftlich  begriffen  und  vor  demDenken 
gercehtfertigt  werden.  Der  Mensclicngeist 
ist  auch  an  sich  dazu  f&hig,  und  wenn  ihm 
dies  allerdings  in  Folge  der  Stlnde  erschwert 
ist,  so  kommt  ihm  die  Offenbarung  zu  Httlfe. 
Darum  steht  der  nach  einem  beharrlichen 
und  einem  beweglichen  Inhalto  zu  unter- 
seheidende  christliche  Lehrbe^riff  in  Bezug 
auf  seine  dogmatisch-philosophische  Begriffs- 
bestimmung  stets  unter  dem  Einflusse  der 
jezeitigen  Wissenschaft  und  erfordert  die  freie 
Bethiitigung  des  forsclienden  Geistes.  Da 
sich  das  Sein  nur  in  seiner  Erscheinung  und 
durch  dieselbe  bezeugt,  so  ist  all  unser  Wissen 
urn  das  Sein  ursprtinglich  ein  Glauben.  Der 
dcnkendo  Geist  glaubt  demgemass  eben  so 
sehr  an  sich  selbst,  als  an  Gott  und  an  die 
Natur,  indem  er  iu  aufstcigonder  Richtung 
hinter  und  Uber  der  Erscheinung  das  Sein 
als  den  Grund  und  die  bewirkende  Ursache 
der  Erscheinung  erfasst  und  festhftlt  Erst 
durch  dicsen  Glauben  ist  ein  Wissen  moglich, 


welches  darin  besteht,  dass  in  absteigende: 
Richtung  nunmehr  die  Erscheinung  an*  dem 
Sein  als  aus  ihrer  Wurzel  und  dann  das 
Sein  selber  wieder  aus  seinem  hdchsten 
Grunde,  durch  den  es  bedingt  ist,  begriffen 
wird.  Hat  sich  der  Glaube  einmal  zum 
Wissen  erhoben  und  in  diesem  sich  vollendet, 
so  ist  er  damit  zugleich  als  blosser  Glaube, 
wie  fern  dieser  die  Voraussetzung  fill  das 
Wissen  ist,  UberflUssig  geworden.  Indem  ich 
mich  im  Selbstbewusstsein  als  Ich  erfasse, 
welches  sich  nach  Seiten  der  Receptivity 
im  Erkennen  und  nach  Seiten  der  Spontaneity 
im  Wollen  beth&tigt,  wird  das  Selbstbewusst- 
sein mit  dem  Ichgedanken  die  Grundlage 
und  der  Ausgangspunkt  aller  weitern  philo- 
sopliischen  Erkenntniss.  Indem  der  Geist  im 
Ich  sein  Sein  erfasst,  erkennt  er  dieses  zu- 
gleich als  ein  in  seiner  Kraftibissening  bc- 
schriinktes  und  bedingtes,  welches  noth- 
wendig  ein  unbedingtes  Sein  voraussetzt.  Der 
Geist  kann  sich  nicht  als  Ich  erfassen, 
ohne  zugleich  Gott  als  das  Unbedingte 
mitzuerfassen  und  muss,  wie  er  sich  selbst 
als  ein  reales  Sein  denkt,  nothwendig  auch 
das  im  Ichgedanken  mitgedachte  Unbedingte 
(Gott)  als  real  denken.  Weil  aber  der  Geist 
sich  selber  als  das  reale  Princip  seiner  eignen 
ThUtigkeiten  in  und  aus  diesen  selber  findet, 
so  muss  er  fUr  alle  andem  Erscbeinungeo, 
die  er  nicht  auf  sich  selbst  als  den  Realgrund 
ihres  Daseins  beziehen  kann,  einen  andero 
Realgrund  ausser  ihm  selbst  voraussetzen. 
Dieser  ist  das  Princip  der  Natur,  welches  in 
der  blossen  Erscheinung  aufgeht  und  nicht 
zum  Ichgedanken  vnrzudringen  vermag. 
Damit  hat  sich  aus  der  Analyse  des  Selbst- 
bewusstseins  ein  dreifaches  Sein  ergeben: 
Gott,  Geist  und  Natur,  welches  ein  weiterer 
Gegenstand  speculativer  Forschung  wird. 
Diese  weist  nun  wiederum  im  Begriffe  Gottes 
das  Selbstbewusstsein  als  die  wesentliche 
Form  seines  Seins  nach.  Indem  sich  Gott 
sein  eignes  Wesen  entgegensetzt  und  somit 
durch  Emanation  sich  verdoppelt,  dann  aber 
die  beiden  Glieder  im  Gegensatze  wieder 
einander  gleichsetzt,  somit  ein  Drittes  im 
gdttlichen  Selbstbewusstsein  setzt,  erhfilt  die 
gottlicho  Wesensdreiheit  die  Bedeutung  eines 
ewigen  theogonischen  Processes,  in  welchem 
Gott  sich  selbst  als  wirklich  setzt  und  sein 
absolutes  Selbstbewusstsein  hat  Indem  aber 
Gott  als  ein  dreifaches  Ich  sich  setzt,  folgt 
wiederum  aus  der  wechselseitigen  formalen 
Negation  der  drei  gottlichen  Factoren  der 
Geaanke  eines  dreifachen  gdttlichen  Nicht 
Ich  oder  die  Idee  der  Weltcreatur  sowohl 
an  sich,  als  auch  in  ihrer  dreifachen  Gliederang 
als  Geist,  als  Natur  und  als  Einheit  beider, 
d.  h.  als  Mcnsch.  Real  gesetzt  wird  jedoch 
die  Weltcreatur  erst  durch  die  Schdpfung, 
indem  Gott  um  der  Vollendung  seiner  eignen 
Sclbstoffenbarung  willen  nothwendig,  naoh 
Seiten  seiner  Allmacht  wie  seiner  Liebe 
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eine  mm  seiner  eignen  wesentlich  verschledene 
Snbetau*  ausdrticklich  setzt,  nm  die  gtittliche 
SeOgkeit  an  Geschdpfe  mitzutheilen.  Die 
alien  Creaturen  zum  Grande  iiegende  Sub- 
stanz  ist  ein  unmerisch  einheitliches  Sein, 
dessen  Erscheinungen  eben  die  Naturproducte 
sind.  Indem  sich  diese  Naturmonade  in  be- 
stimmte  Unterschiede  zertheilt  nnd  vertiussert, 
strebt  sie  durch  diese  Ver&usserung  zn  jener 
Yerinnerung  zu  gelangen,  welcbe  das  Wesen 
des  Bewusstseins  ausmacht.  Aber  die  Natur- 
monade  gelangt  bloss  zum  Gedanken  ihrer 
Erscheinungen,  nickt  zugleich  zum  Gedanken 
des  Ich,  welchen  nur  das  Geistwesen  im 
Procease  seines  Selbstbewusstseins  erreicht. 
Im  Menschen  erhebt  sich  das  Naturprincip 
rar  Psyche,  welche  seine  hdchste  Verinnerang 
ist  Die  Psyche  ist  aber  vom  Leibe  ebenso 
imterschieden,  wie  vom  Geiste,  welcher  dem 
darch  die  Natur-  Psyche  lebendigen  Leibe 
dnrch  gdttliche  Schopfung  eingeschaffen  wird 
und  das  eigen  tliche  Ich  im  Menschen  ist. 
Hiernach  vollzieht  sich  im  Menschen  neben 
dem  niedrigen  oder  sinnlichen  Erkennen 
xngleich  ein  hdheres  Oder  vemttnftiges  Er* 
kennen,  nnd  in  der  Region  des  Widens  neben 
dem  niedern  oder  sinnlichen  Begehren  das 
hohere  und  eigentliche  Wollen.  Der  Wille 
der  Natur-Psyche  ist  nicht  Gott  zugewandt, 
sondern  nur  der  sinnlichen  Lust  Das  B5se 
entspringt  daraus,  dass  der  Wille  des  Geistes 
den  Geliisten  der  Natur-Psyche  folgt  Daran 
schliesst  sich  im  Giinther’schen  Systeme  die 
Theorie  des  Sflndenfalles  und  der  Erldsung, 
bei  deren  Ausfiihrung  der  speculative  Theologe 
is  der  Christologie  eben  so  wie  in  seiner 
Aufiassung  der  gdttlichen  Trinit&t  dem  kirch- 
lichen  Dogma  nicht  gerecht  wurde.  Die 


Umsetiung  der  Hegel’schen  Philosophic  des 
Absoluten  aus  der  Immanenz  der  dialektischen 
Selbstbewegung  der  Idee  in  die  Transscendenz 
der  dualistisch  - kirchlichen  Weltanschauung 
konnte  hier  nicht  durchdringen. 

Guilelmus  Parisiensis,  siehe  Wil- 
helm von  Auvergne. 

Guiidllng,  Nicolaus  Hieronymus, 
war  1671  zu  Kirchen-Sittenbach  bei  Nttrn- 
berg  fgeboren,  hatte  seit  1690  in  Altdorf, 
Jena  und  Leipzig  Theologie  studirt  und  war 
1695  als  Hofmeister  einiger  junger  Leutc 
von  Stande  nach  Halle  gekommen,  wo  er 
durch  Thomasius  veranlasst,  sich  dem  Studium 
der  Rechtswissenschaft  widmete  und  1700 
Doctor  der  Rechte  wurde.  Eben  dort  erhielt 
er  1703  eine  Professur  der  Philosophic, 
spater  auoh  der  Dichtkunst  und  Beredsamkeit, 
noch  spftter  des  Natur-  und  Vdlkerrechts. 
und  starb  daselbst  1729  als  Consistorial  - und 
geheimer  Rath.  Wfthrend  er  in  seinem  „Jus 
naturae  et  gentium “ (1714)  auf  dem  Stand- 
punkt  seines  Lehrers  Thomasius  sich  bewegte, 
bekennt  er  sich  in  seinem  philosophischen 
Werke  „ Via  ad  veritatem  moralem  “ im 
Wesentlichen  zur  empirisch-sensualistischen 
Richtung  Locke’s,  vertheidigt  auch  gelegent- 
licli  Hobbes  gegen  Angriflfe  Anderer,  entlehnt 
aber  auch  Manches  von  der  damals  in  Halle 
bltlhenden  Lehre  Wolff’s  und  zeigte  sich 
somit  als  einen  Eklektiker.  In  seiner  nicht 
weiter  fortgesetztenfrlihestenSchrift  „Hisloria 
philosophiae  moralis,  P.  I (1706)  Hess  er  sich 
vom  Pater  Harduin  anstecken , in  der 
Geschichte  der  Philosophic  tiberall  den 
AtheUmus  aufzuspiiren,  wodurch  er  in 
allerlei  gelehrte  Streitigkeiten  verwickelt 
worden  war. 


Hales,  siehe  Alexander  von  Hales 
(Ales  ins). 

Hamann,  Johann  Georg,  war  1730 
n KAnigsberg  in  Preussen  geboren,  wo  er 
wit  1746  sich  erst  theologischen,  nachher 
joristischen  Studien  zugewandt  hatte,  dann 
d>er  auch  mit  Philologie  nnd  Kritik  und  mit 
Eomanleetare  sich  befasste.  Im  Jahr  1752 
Mhm  er  eine  Hofmeisterstelle  in  Livland  an, 
wa  welcher  er  jedoch  nach  einigen  Monaten  zu 
oner  andern  Stelle  in  Kurland  Uberging,  die 
a ebeafalls  nicht  lange  versah.  Im  Auftrag 
ihm  befreundeten  Kaufmannshauses  in 
Kga  reiste  er  1756  tlber  Danzig,  Berlin, 
Hamburg,  Amsterdam  nach  London,  wo  er 
i*  Frtthjahr  1767  ankam,  ohne  jedoch  dort 


den  Erwartungen  seines  Hauses  zu  geniigen, 
da  er  sich  in  die  Vergnflgungen  und  Aus- 
schweifungen  des  Weltlebens  und  dadurch  in 
einen  Zustand  innerer  Verzweiflung  stiirzte, 
den  er  selbst  in  den  „ Gedanken  Uber  meinen 
Lebenslauf  “ mit  grosser  Offenheit  schilderte. 
Durch  Bibellesen  wieder  innerlich  beruhigt, 
kehrte  er  nach  Riga  zurtick,  wo  er  in  dem 
befreundeten  Hause  theils  einen  Theil  der 
Gorrespondenz  besorgte,  theils  der  Schwester 
desselben  Unterricht  gab.  Im  Jahr  1759 
ging  er  nach  Kdnigsberg  zurtick  und  widmete 
sich  neben  der  Pflege  seines  alten  Vaters 
einige  Jahre  lang  eifrigen,  wiewohl  unzu- 
sammenhangenden  Studien.  Nachdem  er 
darauf  wieder  einige  Zeit  im  Gesch&ftsleben 
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thUtig  gcwesen,  wurde  er  1767  in  Kdnigsberg 
Uebersetzer  bei  der  Accisedirection  und 
1777  Packhofverwalter , welche  Stelle  ilim 
Musse  genug  liess,  urn  seinen  Bilchern,  seiner 
Freundschaftscorrespondenz,  sowie  dem  Um- 
gang  mit  Hippel,  Kant,  Kraus  und  Schulze 
zu  leben.  Nachdem  1784  sein  Gebalt  erheb- 
licli  vermindert  worden  war  und  er  bald 
nachher  mit  einer  geringen  Pension  in  Ruhe- 
stand  getreten  war,  wurde  er  dnrch  die 
Freigebigkeit  eines  begeisterten  Verehrers 
seiner  Schriften  von  Sorgen  befreit,  indem  ihm 
dieser  ein  bedeutendesKapital  fdr  jedes  seiner 
Kinder  schenkte.  Er  starb  im  Jahr  1788  in 
Mlinster,  als  er  bei  eben  diesem  Verehrer  (Buch- 
holz  von  Walbergen)  sich  aufhielt  und  die 
RUckreise  nach  Kdnigsberg  antreten  wollte. 
Hamann’s  Schriften  sind  sRmmtlich  Gelegen- 
heitsschriften  und  lauter  kleine  Aufshtze,  die  er 
selbst  „fliegende  Blatter*  nannte.  Durch  ein* 
gestreute  lokale  Beziehnngen,  Anspielungen 
auf  seine  jeweilige  Lecture  und  den  Ausdruck 
zufHlliger  persbnlicher  Stimmnngen,  sowie 
durch  einen  seltsamen,  oft  barocken  Styl, 
oft  aber  auch  durch  die  Tiefe  der  ausge- 
sprochenen  Gedanken  erschienen  die  fliegen- 
den  Blatter  Hamann’s  schon  seinen  Freunden 
und  VerehTern  hcichst  dunkel  und  schwer 
versthndlich,  wodurch  er  sich  bei  diesen  den 
Namen  des  „ Magus  ans  Norden*  erwarb. 
Er  schrieb  unter  andern:  biblische  Be- 
trachtungen  eines  Christen  (1758),  Sokratische 
Denkwtirdigkeiten  (1759),  Kreuzzilge  eines 
Philologen  (1762),  eine  Anzeigc  von  Kant’s 
Beobachtungen  liber  das  Gefllhl  de8  Schbnen 
und  Erhabnen  (1764),  des  Ritters  Rosenkreuz 
Willen8raeinung  (gegen  Herder’s  Preisschrift 
liber  den  Ursprnng  der  Sprache),  hierophan- 
tischc  Briefe  (eine  Apologie  des  Lutherthums 
gegen  den  Darmstadter  Ilofprediger  Stark), 
Fragraente  Uber  apokalyptische  Mysterien 
(gegen  Stark’s  Apologie  des  Freimaurer- 
ordens\  Golgatha  und  Scheblimini  (gegen 
Mendelssohns  Jerusalem),  eine  Metakritik 
liber  den  Purismum  der  reincn  Vernunft 
(gegen  Kant),  welche  jedoch  bei  seinen  Leb- 
zeiten  nicht  mehr  erschienen,  sondern  erst 
in  Rink’s  „Mancherley*  (1800)  verbffentlicht 
worden  ist.  Zur  Kenntniss  seiner  Ansichten 
sind  auch  seine  Briefe  unentbehrlich , von 
welchen  die  an  seinen  Freund  Friedrich 
Heinrich  Jacobi  gerichteten  im  vierten  Bande 
von  des  Letztern  Werken  enthalten  sind. 
Ilamanns  Schriften  wurden,  nachdem 
E.  I).  Cramer  unter  dem  Titel  „Sibyllinische 
Blatter  des  Magus  in  Nordenu  (1819)  eine 
Blttthenlese  Hamann’scher  Gedanken  ver- 
oflentlicht  hatte,  zuerst  von  Roth  (1821 — 42) 
in  aclit  Banden  vollstandig  gesammelt,  spater 
wieder  heransgegcben  von  Gildemeister: 
Ilamanns  Leben  und  Schriften  (1851 — 68) 
in  fUnf  Banden , wozu  als  sechster  noch 
„ Hamannstudien  “ (1873)  kamcn.  Hamann 
besass  einen  grllndlichen  Widerwillen  gegen 


alle  Einseitigkeiten  und  Abstractionen  und 
bezeichnet  Giordano  Bruno’s  principium 
coincidentiac  opposilorum  oder  die  Ver- 
einigung  der  Gegensatze  und  Widersprtiche 
der  abstTahirenden  Vernunft  als  das  Hdchste, 
was  zu  erstreben  sei.  Darum  will  er  auch 
von  einem  Gegensatze  des  Gbttlichen  nnd 
Menschlichen  Nichts  wissen,  da  Alles  gbttlich 
und  menschlich  sei.  Ebenso  lengnet  er  einen 
Gegensatz  zwischen  Natur  und  Geschichte, 
zwischen  Vernunft  und  Offenbarung,  die 
vielmehr  zusammenstimmen  und  eins  seien. 
Nur  die  Schul vernunft,  meint  er,  trennt 
Idealismus  und  Realismus,  von  deren  Gegen- 
satze die  adite  Philosophie  Nichts  weiss. 
Die  Aufklarung,  dieses  „Nordlicht  unsers 
Jahrhunderts*,  wie  er  sie  nannte,  und  die 
Freigeisterei  des  franzSsischen  Materialismns 
waren  ihm  in  der  Seele  zuwider.  Auch  die 
Kant’sche  Trennung  von  Sinnlichkeit  und 
Verstand  will  ihm  nicht  in  den  Sinn,  da 
diese  beiden  Stamme  der  menschlichen  Er- 
kenntniss  ohne  ihre  gemeinsame  Wurzel  ver- 
dorren  miissten.  Die  Trennung  von  Materie 
und  Form  gilt  ihm  als  der  Grundmangel  der 
Kant’schen  Philosophie,  in  welcher  die  hohe 
Bedeutnng  der  Sprache  verkannt  nnd  die 
Biederkeit  der  Sprache  in  ein  sinnloses 
magisches  Schattenspiel  verwandelt  werde. 
Dem  gegenltber  lobt  er  Hume,  doss  er  an 
die  Stelle  des  Wissens  die  subjective  Ge- 
wissheit  des  Glaubens  gestellt  nnbe.  Der 
Glaube  (hebt  Hamann  hervor)  ist  kein  Werk 
der  Vernunft  und  kann  deshalb  auch  keinem 
Angriff  derselben  unterliegen,  weil  Glauben 
eben  so  wenig  durch  Grttnde  geschieht,  al3 
Schmecken  und  Ftihlen  und  Sehen.  Da  der 
Glaube  zu  den  natllrlichen  Bedingnngen 
unserer  Erkenntnisskraflte  und  zu  den  Grund- 
trieben  unserer  Seele  gehQrt,  sogar  jeder 
allgemeine  Satz  auf  gntem  Glauben  beruht 
und  nnser  eignes  Dasein,  sowie  die  Existenz 
aller  Dinge  nur  geglaubt  werden  kann;  so 
berauben  sich  die  berlihmtesten  Speculanten 
unserer  Zeit  ilber  Religion  selbst  ihrer  Vorder- 
sktze  und  Mittelbegriflfe,  die  zur  Erzeugung 
vernllnftiger  Schlussfolgen  nothwendig  sind, 
schilmen  sich  ihrer  eignen  Werkzenge  und 
machen  ein  Geheimniss  daraus,  wo  kein 
Geheimniss  stattfinden  kann.  Glaube  hat 
Vernunft  eben  so  nbthig,  wie  diese  jenen. 
Die  Philosophie  ist  aus  Idealismus  nnd 
Realismus,  wie  unsere  Natur  ans  Leib  und 
Seele  zusammengesetzt;  nur  die  Schulvernunft 
theilt  sich  in  Idealismus  und  Realismus. 
Jede  kchte  und  rechte  Philosophie  besteht 
aus  gewisser  und  ungewisser  Erkenntniss, 
aus  Idealismus  und  Realismns,  aus  Sinnlich- 
keit und  Schlftssen.  Empfindnng  kann  in 
der  menschlichen  Natur  eDen  so  wenig  von 
Vernunft,  als  diese  von  der  Sinnlichkeit  ge- 
schieden  werden.  Empfindnng  und  Vernnnft- 
erkenntniss  beruhen  beiderseits  aufVerhklt- 
nissen  der  Dinge  und  ihrer  Eigcnschaften 
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mit  den  Werkzeugen  unserer  EmpfHnglich- 
keit,  wie  auf  den  Verhaltnissen  unserer 
Vorjtellangen.  Es  ist  reiner  Idealismus, 
Glauben  und  Empfinden  vom  Denken  ab- 
znaondem.  Wenn  wir  unsern  Empfindungen, 
nnsern  Vorstellungen  glauben,  dann  bbrt 
aDer  Unterschied  auf;  wir  kdnnen  ftfr  uns 
dieserZeugen  nicht  entbehren,  aber  Niemanden 
dorch  ihre  Uebereinstimraung  widerlegen. 
Gianbe  ist  nicht  Jedermanns  Ding  und  auch 
nicht  mittheilbar,  wie  eine  Waare,  sondem 
das  Himmelreich  nnd  die  Hblle  in  uns. 
Zwischen  Sein  und  Glauben  ist  eben  so  wenig 
Zusaramenhang,  als  zwischen  Ursache  und 
Wirkung,  wenn  ich  das  Band  der  Natur 
entzwei  geschnitten  habe.  Wenn  diejenigen 
Nirren  sind,  welche  in  ihrem  Herzen  das 
Dagein  Gottes  leugnen,  so  kommen  mir  die- 
jenigen  noch  unsinniger  vor,  welche  dasselbe 
erst  beweisen  wollen.  Die  Leute  reden  von 
Vernunft,  als  wenn  sie  ein  wirkliches  Wesen 
wire,  und  vom  lieben  Gott,  als  wenn  selbiger 
Niehts  als  ein  Begriff  ware.  Weiss  man  erst, 
was  Vernunft  ist,  so  lidrt  aller  Zwiespalt  mit 
der  Offenbarung  auf.  Vernunft  ist  fUr  mich 
ein  Ideal,  dessen  Dasein  ich  voraussetze, 
aber  nicht  beweisen  kann.  Vernunft  ist  die 
Quelle  aller  Wahrheit  und  aller  Irrthtlmer; 
sie  ist  der  Baum  der  Erkenntniss  Gutes  und 
Boses:  also  liaben  beide  Theile  Recht  und 
Unrecht,  die  sie  vergdttern  und  die  sie  ver- 
Idstern.  Glaube  ist  eben  so  die  Quelle  des 
lugiaubens,  als  des  Aberglaubens.  Sein, 
Gianbe,  Vernunft  sind  lauter  Verbal tnisse, 
die  sich  nicht  absolut  behandeln  lassen;  sie 
snd  keine  Dinge,  sondem  reine  Schulbegriffe, 
Hfilfsmittel,  unsere  Aufmerksamkeit  zu  er- 
vecken  und  zu  fesseln.  Unsere  Vernunft 
moss  warten  und  hoffen,  Dienerin  und  nicht 
Gesetzgeberin  der  Natur  sein  wollen.  Er- 
iahning  und  Offenbarung  sind  einerlei  und 
onentbehrliche  PlUgel  und  Krtlcken  unserer 
Venmnft,  wenn  sie  nicht  lahm  bleiben  und 
krieehen  soil.  Die  Gnade  und  Wahrheit 
wird  nicht  durch  die  Vernunft  erkannt, 
sondem  muss  geschichtlich  offenbar  werden; 

lisst  sich  nicht  ergrtlbeln,  noch  ererben, 
noch  erwerben.  Bei  mir  ist  nicht  sowohl  die 
Frage:  was  ist  Vernunft,  sondern  was  ist 
•Sprache?  V ernunft  istunsichtbarohne  Sprache. 
Ich  mache  die  ganze  Philosophic  zu  einer 
Gnmmatik,  zu  einem  Elementarbuch  unserer 
Erkenntniss.  Ich  will  Erfahrung  der  reinen 
Venumft  entgegensetzen.  Allen  Sprachen 
begt  eine  allgemeine  zu  Grunde:  Natur, 
dweo  Herr  und  Stifter  ein  Geist  ist,  der 
allenthalben  und  nirgends  ist,  dessen  Sausen 
hdrt,  ohne  zu  wissen,  woher  und  wohin. 
Natur  and  Geschichte  sind  die  zwei  grossen 
Commentare  des  gdttlichen  Wortes  und  dieses 
d*l  einzige  Schlfissel,  uns  eine  Erkenntniss 
in  beiden  zu  erbffnen.  Eine  gesunde  Philo- 
sophic mnss  auf  die  Harraonie  dieser  Offen- 
banmgen  dringen ; Naturkunde  und  Geschichte 


sind  die  zwei  Pfeiler,  auf  denen  die  wahre 
Religion  beruht.  Ohne  das  sogenannte  Ge- 
heinmiss  der  gbttlichen  Dreieinigkeit  scheint 
mir  gar  kein  Unterricht  des  Christenthums 
mbglich  zu  sein ; Ende  und  Anfang  fiillt  weg ; 
in  der  Menschwerdung  ist  dieses  Geheimniss 
enthtlllt,  aller  philosophischer  Widerspruch 
und  das  ganze  historische  Riithsel  unserer 
Existenz  sind  durch  die  Urkunde  des  fleisch- 
gewordenen  Wortes  aufgeldst.  Gott  allein 
entdeckt  uns  Neues ; die  Offenbarung  Gotte3 
im  Fleisch  ist  die  einzige  Neuigkeit,  die  ftlr 
die  Erde  und  ihre  Bewohner  wichtig,  allge- 
mein  und  wirklich  neu  ist,  ja  niemals  auf- 
horen  wird,  neu  zu  sein.  Gott  wiederholt 
sich  in  der  Natur,  in  der  Schrift,  in  der 
Regierung  der  Welt,  in  der  Aufbauung  der 
Kirche,  im  Wechsellaufe  der  Zeiten.  Die 
Zeugnisse  der  menschlichen  Kunst,  Wissen- 
schaft  und  Geschichte  dienen  alie  zum  Siegel 
der  Offenbarung.  Alles  ist  gdttlich,  und  die 
Frage  vom  Ursprung  des  Uebels  liiuft  am 
Ende  auf  ein  Wortspiel  und  Schulgezank 
hinaus;  alles  Gdttliche  ist  aber  auch  mensch- 
licli,  und  diese  Einheit  der  gbttlichen  und 
menschlichen  Natur  ist  der  Hauptschlttssel 
aller  unserer  Erkenntniss.  Unser  Selbst  ist  in 
dem  Schbpfer  desselben  gegrttndet ; wir  mtissen 
bis  in  den  Schooss  der  Gottheit  dringen, 
um  das  ganze  Geheimniss  unsers  Wesens  auf- 
zulbsen.  Der  Christ  allein  ist  ein  lebender 
Mensch,  weil  er  in  Gott,  ja  selbst  fUr  Gott 
lebt,  sich  bewegt  und  da  ist.  Der  Christ 
thut  Alles  in  Gott;  wer  in  Gott  lebt,  nur 
der  allein  wacht;  der  natttrliche  Mensch 
schlaft.  Die  Analogie  zum  Schopfer  ertheilt 
alien  Creaturen  ihren  Gelialt  und  ihr  Ge- 
prftge;  jeder  Eindruck  der  Natur  im  Menschen 
ist  ein  Unterpfand  der  Grundwahrheit , wer 
der  Herr  ist;  jede  Gegenwirkung  des  Monschen 
in  die  Creatur  ist  Brief  und  Siegel  von 
unserm  Antheil  an  der  gbttlichen  Natur  und 
dass  wir  seines  Geschlechtes  sind. 

In  solcher  Form  von  hingeworfenen  Ge- 
dankenbruchstUcken , Brocken,  Grillen  und 
EinfUllen  (wie  er  sie  selber  nennt)  hat  Hamann 
seine  Ahnungen  und  Anschauungen  aus- 

Sesprochen,  da  er  Wahrheiten,  Grunds£tzen, 
ystemen  nicht  gewachsen  sei.  Indera  er  sich 
in  tiefsinnigen,  theils  mystischen , theils 
theosophischen  Gedankenblitzen  vor  der 
nttchternen  AufklUrungstendenz  seiner  Zeit 
rettete,  gab  er  durch  den  Einfluss,  den  er 
auf  Herder  und  Jacobi  austtbte,  den  eigent- 
lichen  Anstoss  zur  Begrllndung  der  soge- 
nannten  Glaubensphilosophie , die  durch 
Herder  und  Jacobi  weiter  entwickelt  wurde. 

M.  Petri , Johann  Georg  Hamann’s  Schrifton 
und  Hriefe.  1872  tind  73,  in  vior  Thoilen. 
G.  Poel,  J.  G.  Hamann  der  Magus  im  Nordon. 
Sein  Leben  und  Mittheilungen  aus  seinen 
Schriften.  1874  und  76  (in  zwei  Bandcn). 

Hamilton . William,  war  1788  zu 
Glasgow  geboren  und  zun&chst  dort,  spater 
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in  Edinburg  gebildet,  wo  er  ursprtlnglich 
Rechtswissenschaft  stndirte  und  1821  Pro- 
fessor der  Universalgeschichte  wurde,  als 
welcher  er  sich  1829  bis  1832  durch  eine  Reihe 
von  Abbandlangen  in  der  Edinburgh  Review 
bekannt  machte,  welche  sp&ter  von  ihm 
nnter  dem  Titel  „ Discussions  on  philosophy 
and  literature , education  and  university 
reform u (1852)  gesammelt  herausgegeben 
wurden.  Nachdem  er  in  Edinburg  1836  die 
Professur  der  Logik  und  Metaphysik  erhalten 
hatte,  wirkte  er  durch  seine  Vorlesungen  im 
Sinn  und  Geist  der  schottischen  Schule  des 
„ Common  sense “ (desgemeinen  Bewusstseins) 
und  hat  dadnrch,  dass  er  die  Grand- 
anschauungen  dieser  Schule  mit  den  Gedanken 
deutscher  Philosophen,  insbesondere  Kant’s 
scharfsinnig  und  geschickt  zu  verbinden 
wusste,  eine  hdhere  Entwickelung  jener 
Schule  herbeigefiihrt.  Nachdem  er  sich  1846 
durch  die  Herausgabe  der  Werke  Reid’s  ver- 
dient  gemacht  hatte,  filgte  er  der  zweiten 
Ausgabe  derselben  (1849)  erliluternde  Ab- 
handlungen  ( supplementary  dissertations)  bei, 
welche  den  Wertli  eines  selbstandigcn  Werkes 
liber  Erkenntnisstheorie  besitzen  und  worin 
er  eine  grilndliche  Kenntniss  der  philo- 
sophischen  Literatur  alier  Zeiten  und  ins- 
besondere eingehendes  VersUndniss  der 
deutschen  Philosophic  mit  Durchbildung  des 
eignen  philosopliischen  Denkens  und  Reife 
des  Urtheils  verbindet.  Die  von  ilim  1854 
begonnene  Herausgabe  der  Werke  Dugald 
Stewart’s  hat  er  nicht  mehr  voilendet,  da  er 
schon  1856  starb.  Aus  seinem  Nachlasse 
wurden  seine  im  Winter  1836  — 37  nieder- 
geschriebenen  Vorlesungen  nebst  einem  An- 
hangc  unvoilendeter  Abhandlungen,  Entwtlrfe 
und  Keflexionen  verdffentlieht  unter  dem  Titel: 
„ W.  Hamilton’s  Lectures  on  Metaphysics 
(/  II)  and  Logic “ {III  u.  IV),  edited  by 
H.  L.  Mansel  und  John  Veitch,  1859 — 63, 
in  vier  Banden.  In  seiner  Logik  und  Er- 
kenntnisslehre,  die  den  Mittel  - und  Schwer- 
punkt  seiner  Geistesarbeit  bildet,  zeigt  er 
bei  engem  Anschluss  au  die  Principien  Reid’s 
und  Stewart’s  zugleich  Kant’sche  Einfltlsse, 
oline  dadnrch  jedoch  die  empirische  Richtung 
der  schottischen  Schule  aufzugeben.  Er  ge- 
langte  zu  dem  Ergebnisse,  dass  der  mensch- 
liche  Geist  mit  seinem  durch  die  Erfahrnng 
bedingten  und  auf  Erfahrnng  beschr&nkten 
Bewusstsein  nicht  nur  kein  Erkennen  und 
Wissen  vom  Wesen  Gottes  besitze,  sondern 
auch  nicht  einmal  einer  Vorstellung  Gottes 
als  des  Unbedingten  oder  Absoluten  fahig, 
ja  dass  das  Absolute  tiberhaupt  undenkbar 
und  der  Gedanke  Gottes  unmoglich  sei.  Die 
ursprflnglichen  Thatsachen  des  Bewusstseins 
geltcn  bei  Hamilton  als  die  Grundlagen  und 
dor  Ausgangspunkt  der  Philosophic.  An 
ihnen  als  unmittelbaren  Erscheinungen  unsers 
Bewusstseins  lasse  sich  nicht  zweifeln,  womit 
jedoch  nicht  zugleich  bewiesen  sei,  dass 


unsern  Wahrnehmungen  anch  ftussere  Gegen- 
stUnde  entsprechen.  Dieser  Beweis  lasse  sich 
nur  dadnrch  flihren,  dass  jeder  Zweifel  an 
der  Wahrheit  der  Aussagen  unsers  Bewusst- 
seins liberhaupt  als  unberechtigt  erscheint 
Dazu  aber  werde  eine  Analyse  und  Kritik 
dieser  ersten  Annahmen  des  gemeinen  Be- 
wusstscins  erfordert,  die  weder  von  Beattie 
und  Oswald,  noch  von  Reid  geliefert  worden 
sei.  Diese  ersten  und  unmittelbaren  An- 
nahmen oder  Thatsachen  des  Bewusstseins 
unter8cheiden  sich  von  andern  Annahmen 
oder  Maximen  durch  ihre  Unbegreiflichkeit, 
ihre  Einfachheit,  ihre  verhaltnissmissige  Ge- 
wissheit  und  Evidenz  und  ihre  Nothwendig- 
keit  und  absolute  AUgemeinheit  Wir  glauben 
an  die  Existenz  einer  iinssern  Welt  nur 
darum,  weil  wir  sie  als  existirend  unmittelbar 
inne  werden.  Seinen  Vorgdngern  in  der 
schottischen  Schule  gegenllber  entwickelt 
nun  Hamilton  eine  neue  Theorie  der  Per- 
ception, indem  er  die  unmittelbar  vergegen- 
wdrtigende  (prftsentative)  Perception  von  der 
vermittelten  vorstellenden  Perception  nnter- 
scheidet.  Ein  Ding  wird  unmittelbar  erkannt, 
wenn  wir  es  in  ihm  selber  erkennen,  mittel- 
bar  dagegen,  wenn  wir  es  in  oder  durch 
etwas  numerisch  von  ihm  Verschiedenes  er- 
kennen. Die  unmittelbare  Perception  eines 
Dinges  schliesst  die  thatsichliche  Wirklicb- 
keit  seiner  Existenz,  die  mittelbare  Erkennt- 
niss  dagegen  nur  die  Mdglichkeit  seiner 
Existenz  ein.  In  jener  priisentirt  sich  das 
Ding  selbst  unserer  Anscliaunng  und  das  er- 
kannte  Ding  ist  mit  dem  existirenden  Ding 
eins  und  dasselbe;  in  der  vermittelten  Per- 
ception ist  das  erkannte  Ding  nur  durch  ein 
Anderes  reprftsentirt  Auf  dieser  Unter- 
scheidung  beruht,  nach  Hamilton,  der  nattlr- 
liche  oder  reprUsentative  Realismus  unserer 
Weltanschauung,  worin  die  Erkenntniss  der 
Qualitkten  der  Korper  eingeschlossen  ist 
Indem  sich  somit  die  ganze  Philosophic,  mit 
Ausnahme  derNaturphilosophie,  bei  Hamilton 
in  Psychologie  verwandelt,  wird  zugleich  ge^ 
fordert,  dass  die  Geisteslehre  zuerst  als 
„Phanomenologieu  alle  Erscheinungen  und 
Aeusserungen  des  Geistes  anfickhle,  dann  als 
„ Nomologiew  die  diesen  Erscheinungen  zu 
Grunde  liegenden  Gesetze  aufsuche  und  end 
lich  als  „Ontologie  oder  Metaphysik"  an* 
diesen  aufgefundenen  Gesetzen  Folgerungen 
ttber  das  Wesen  des  Geistes  ziehe. 

John  Stuart  Mill,  Examination  of  W.  Hamilton's 

philosophy.  1865. 

John  Veitch,  Memoir  of  Sir  William  Hamilton. 

1869. 

Hnitsch,  Michael  Gottlieb,  war 
1683  zu  Mtiggenhahl  bei  Danzig  geboren 
und  1703  in  Leipzig  Magister  geworden,  wo 
er  bis  1711  Vorlesungen  hielt  Spkter  pb 
er  einen  Theil  der  Keppler’schen  Schriften 
heraus.  Als  Philosoph  bekannto  cr  sich  *n 
Leibniz  und  machte  den  Versuch,  desien 
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soitrente  Aeusserungen  fiber  Philosophic, 
oboe  irgend  etwas  von  dem  Seinigen  hinzu- 
zuftlgen,  in  ein  zusammenhfingendes  Ganzd 
za  bringen,  wobei  er  sich  die  mathematische 
Meihode  Spinoza’s  znm  Vorbild  nahm:  „Leib- 
ntiii  prindpia  philosophiae  more  geometrico 
demonstrate*  (1728).  In  demselben  Jahie 
verfiffentlichte  er  eine  „ Medicina  mentis  eo 
corporis  uf  nachdem  er  sehon  vorher  eine 
^Diatribe  de  enthusiasmo  Platonico  cum 
cpistola  Leibnizii * (1716)  und  „ Selecta  mo- 
rolia “ (1720)  und  eine  ^Ars  inveniendi u 
(1727)  heraasgegeben  hatte.  Er  ftthrte  ein 
mwtetes  Leben  und  bielt  sich  spfiter  in  Wien 
wf,  wo  er  eine  Schrift  „ Trias  meditationum 
logicarum*  (1734)  verbffentlichte,  wegen  der 
ik  Christian  Wolff  des  Piagiats  beschuldigte. 
Er  scheint  um  das  Jahr  1752  gestorben 
iu  sein. 

Hardenberg,  Friedrich  von,  ge- 
vSklieh  mit  seinem  Dichternamen  Nov&lis 

^mt,  war  1772  in  der  Grafschaft  Mans- 
aaf  seinem  Familiengute  Wiederstedt 
geboren  und  streng  religios  im  Sinne  der 
Henenhuter  Gemeinde  erzogen.  Nachdem 
er  seine  Vorbildung  auf  dem  Gymnasium  zu 
Eisleben  erhalten  hatte,  studirte  er  seit  1790 
zwei  Jahre  in  Jena  Philosophic,  dann  zu 
Leipzig  und  Wittenberg  Kecntswissenschaft 
und  wnrde  1795  als  Auditor  bei  den  Salinen 
zu  Weissenfels  angestellt  Der  Tod  seiner 
Veriobten  entwickelte  in  ilun  eine  tiefe  Sehn- 
sacht  naeh  dem  Tode  und  der  Uberirdischen 
Welt,  welche  er  in  den  um  diese  Zeit  von 
ihm  verfassten  „Hymnen  an  die  Nacht**  und 
in  den  „Lehrlingen  zu  Sa¥s“  zum  poetischen 
Aosdrnck  brachte.  Nachdem  er  1797  — 99 
noth  die  Bergakademie  in  Freiberg  besucht 
latte,  wurde  er  1799  Salinen -Assessor 
w Weissenfels  und  war  bereits  zum  Amts- 
baaptmann  des  thtiringischen  Kreises  ernannt, 
ah  er  1801  im  29.  Lebensjahre  zu  Weissen- 
feis  im  eUerliehen  Hause  an  der  Schwindsucht 
dub.  Seine  Freunde  Friedrich  von  Schlegei 
and  Ludwig  Tieck  gaben  seine  gesammelten 
•Sehriften*  1802  (in  zwei  Bfinden)  heraus, 
van  1846  noch  ein  drittes  Biindchen  kam 
and  endlich  sich  noch  weiter  anschliesst; 
•Friedrich  von  Hardenberg,  genannt  Nov&lis: 
rise  Kachlese  aus  den  Quellen  des  Familien- 
uriuvB**  (1873.)  In  seinem  unvollendet  ge- 
Wiebeoen  Rom  an  e „Heinrich  von  Ofterdingenw 
bnden  rich  eingeflochtene  Betrachtungen  fiber 
Xatar,  Geschichte,  Liebe,  Kunst  voll  tief- 
rinmger  Gedanken.  Wie  Alles,  was  er  ge- 
^ririieben  hat,  Fragment  geblieben  ist,  so 
lot  er  ans8er  seinen  in  ihrer  Art  klassischen 
•jjrirtlichen  Liedern**,  die  von  tiefster  reli- 
fber  Lnnigkeit  im  Herrenhuter’schen  Sinne 
darchweht  sind,  such  eine  gTosse  Zahl 
•Fragments  vermischten  Inhalts**  kinterlassen, 
die  flf  iwar  selber  nur  Blumenstanb  nannte, 
die  aber  ein  Blumenstaub  voll  herrlicher  Be- 
todrtaagskeime  sind.  In  diesen  zerstreuten 


keimkrfiftigen  Gedanken  spiegelt  sich  am 
deutlichsten  seine  philosopliische  Welt- 
ansicht,  welche  auf  Fichte’schem  Grunde  als 
poetisch-prophetische  Vorbedeutung  und  Be- 
vorwortung  philosophischer  Standpunkte  er- 
scheint,  aie  spfiter  von  Andern  weiter 
entwickelt  wurden.  Seine  Anschauungen 
lassen  sich  in  folgendem  Zusammenhangc 
tibersichtlich  an  einander  reihen.  Die  hochste 
Aufgabe  der  Bildnng  ist,  sich  seines 
transscendentalen  Selbst  zu  bem&chtigen,  um 
das  Ich  seines  Ich’s  zu  sein.  Die  vollstandige 
Darstellung  des  durch  diese  Handlung  zum 
Bewusstsein  erhobenen  geistigen  Lebens  ist 
die  Philosophie.  Sie  ist  eigentlich  Heimweh, 
der  Trieb,  Uberall  zu  Hause  zu  sein;  sie  wird 
darum  erst  im  vollst&ndigen  Systeme  aller 
Wissenschaften  recht  sichtbar  sein.  Die 
Philosophic  beruht  auf  hoherem  Glauben, 
der  vom  Idealismus  untrennbar  ist,  worin  der 
Geist  von  innen  heraus  die  Geisterwelt 
produeirt  Unglaube  ist  ein  Mangel  an 
gSttlichem  Organe  und  an  Gottheit.  Der 
Giaube  an  fichte  Offenbarung  des  Geistes  ist 
mehr,  als  Schauen,  Hdren  und  Ftihlen,  er 
ist  eine  Empfindung  unmittelbarer  Gewissheit, 
eine  Ansicht  unsers  wahrhaftesten,  eigensten 
Lebens.  Wir  denken  nns  Gott  persfinlich, 
wie  wir  uns  selbst  persbnlich  denken;  Gott 
ist  gerade  so  persdnlicli  und  individnell  wie 
wir;  denn  unser  sogenanntes  Ich  ist  niclit 
unser  wahres  Ich,  sondern  nur  dessen  Ab- 
glanz.  Jedes  Du  ist  ein  Supplement  zum 
grossen  Ich;  wir  sind  noch  gar  nicht  wirk- 
lich  Ich;  aber  wir  kdnnen  und  sollen  Ich 
werden,  wir  sind  Keime  zum  Ich-Werden. 
Wir  sollen  Alles  in  ein  Du,  in  ein  zweites 
Ich  verwandein ; nur  darum  erheben  wir  uns 
selbst  zum  grossen  Ich,  welches  Bins  und 
Alles  zugleich  ist  und  welchem  gleich  zu 
werden  sich  der  Mensch  sehnt.  Erregung 
des  wirklichen  Ich  durch  das  idealische  Ich 
ist  Philosophie,  und  Philosophiren  darum  eine 
eigentliche  Selbstoffenbarnng,  die  der  Grund 
aller  andern  Offenbarungen  ist  Die  hfihere 
Philosophie  behandelt  die  Ehe  von  Natur  und 
Geist  Natur  ist  ein  encyclopfidischer,  systc- 
matischer  Inbegriff  oder  Plan  unsers  Geistes. 
Um  die  Natur  zu  begreifen,  muss  man  sie 
innerlich  in  ihrer  ganzen  Folge  entstehen 
lassen.  Kehrt  der  denkende  Mensch  znr 
ursprflnglichen  Function  seines  Daseins,  zur 
schaffenden  Betrachtung,  zu  jenem  Punkt 
zurttck,  wo  Hervorbringen  und  Wissen  in 
wundervoller  Wechselwirkung  standen;  so 
entfaltet  sich  vor  ihm,  sobald  er  ganz  in  die 
Beschauung  dieser  Urerscheinung  versinkt, 
in  neuentstehenden  Zeiten  und  Rfiumen  die 
Erzengungsgeschichte  der  Natur.  Die  sorg- 
filltige  Beschreibung  dieser  innern  Geschichte 
der  Welt  ist  die  wahre  Theorie  der  Natur. 
Die  Natur  ist  eine  versteinerte  Zauberstadt; 
der  Mensch  ist  der  Messias  der  Natur,  und 
vielleicht  giebt  es  aiif  diese  Art  eine  fort- 
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wahrende  Erlosung  der  Natur.  Es  mllsste 
untersucht  werden , ob  nicht  die  Natnr  mit 
der  wachsenden  Cultnr  sich  wescntlich  ver- 
ilndert  hat.  Alles  Leben  ist  ein  fortwiihrender 
Erneuerungsprocess , welcher  nnr  ftusser- 
lich  den  Schein  eines  Vernichtungsprocesses 
bat.  Die  Philosophic  ist  die  Konst,  ein 
Weltsystem  aus  den  Tiefen  unsers  Geistes 
hcrans  zu  denken,  eine  rein  intelligible 
Welt,  die  Geisterwelt  von  innen  heraus  zu 
pToduciren.  Die  Anscliauung  des  Verstandes 
als  UniveTsum  ist  Mathematik,  deren  BegrifFe 
nnd  Verh&ltnisse  WeltbegrifFe  und  Weltver- 
hiiltnisse  sind.  Die  Thatigkeit  des  Raumes 
und  der  Zeit  ist  die  Schdpfungskraft,  und 
ihre  Verh&ltnisse  sind  die  Angeln  der  Welt. 
Die  Mathematik  ist  realisirter  nnd  vergcgen- 
stftndlichter  Verstand;  die  mathematische 
Kraft  ist  ordnende  Kraft.  Das  hdchste 
Leben,  das  Leben  der  Gdtter  ist  Mathematik. 
Mathematik  ist  Religion.  Der  Mathematiker 
weiss  Alles.  Der  Sinn  der  Welt  ist  die  Ver- 
min ft;  der  Entwurf  zur  Welt,  den  wir 
snchen,  sind  wir  selbst.  Im  sittlichen  Handeln 
Ibsen  sich  alle  R&thsel  der  mannigfaltigsten 
Erscheinungen ; sittliches  Geftlhl  ist  Gefllhl 
des  absolut  schbpferischen  Vermbgens,  der 
productiven  Freiheit,  der  eigentlichen  Gbtt- 
lichkeit  in  uns.  Nur  durch  (len  moralischen 
Sinn  wird  uns  Gott  vernehmlich ; unser  eigner 
sittlicher  Wille  ist  Gottes  Wille.  Das  Ge- 
wissen  ist  der  eingeborne  Mittler  jedes 
Menschen,  Gottes  Wort;  es  ist  das  eigenste 
Wesen  des  Menschen  in  voller  Verkl&rung, 
der  himmlische  Urmensch.  Indem  diis  Herz, 
abgezogen  von  alien  wirklichen  Gegenst&nden, 
sich  selbst  empfindet,  entsteht  Religion.  Gott 
ist  in  dem  Augenblick,  da  ich  ihn  glaube. 
Angewandter  irdischer  Glaube  ist  Wille; 
Glaube  ist  Walirnehmung  des  realisirten 
Willens.  Nacli  innen  geht  der  geheimniss- 
volle  Weg;  in  uns  ist  das  Weltall;  in  uns 
oder  nirgend  ist  die  Ewigkeit  mit  ihren 
Welten,  die  Vergangenheit  und  die  Zukunft. 
Wer  die  Sllndc  versteht,  der  versteht  die 
Tugend  und  das  Christenthum , sich  selbst 
und  die  Welt.  Die  christliche  Religion  ist 
die  cigentlichc  Religion  der  Wollust;  die 
hochste  Wollust  liegt  im  Schmerz;  deshalb 
licgt  im  Stindenbewusstsein  diese  Wollust, 
weil  nur  dadurch  die  Vereinigung  mit  der 
Gottheit  mbglich  ist.  Die  SUnde  ist  der 
grbsstc  Reiz  fUr  die  Liebe  der  Gottheit;  je 
stlndigcr  der  Mensch  sich  filhlt,  desto  christ- 
licher  ist  er.  Unbedingte  Vereinigung  mit 
der  Gottheit  ist  der  Zweck  der  Siinde  und 
der  Liebe.  Nichts  ist  zur  wahren  Religiosi- 
ty unentbehrlicher , als  ein  Mittelglied,  das 
uns  mit  der  Gottheit  verbindet:  die  walire 
Religion  ist  die,  welche  den  rechten  Mittler 
ftlr  das  Organ  der  Gottheit  halt,  ftir  ihre 
sinnlicheErscheinnng.  VernichtungderStlnde, 
dieser  alten  Last  der  Menschheit,  und  alles 
Glaubens  an  Busse  und  Sllhnung  ist  durch 


die  Offenbarung  des  Christenthums  eigentlieh 
bewirkt  worden.  Die  Lehre  vom  Mittler 
erleidet  auch  Anwendung  auf  die  Politik; 
auch  hier  sind  der  Monarch  und  die  Re- 
giemngsbeamten  Staatsmittler.  Der  vollkom- 
mene  Btirger  lebt  ganz  im  Staate;  aus  jedem 
Staatsbtlrger  leuchtet  der  Genius  des  Staates 
hervor,  sowie  in  einer  religibsen  Gesellschaft 
ein  persbnlicher  Gott  gleichsam  in  tausend 
Gestalten  sich  offenbark  Nur  pantheistisch 
erscheint  Gott  ganz,  und  nur  im  Pantheisms 
ist  Gott  ganz,  tiberall  in  jedem  Einzelnen. 
Jetzt  regt  sich  nur  hie  und  da  der  Geist; 
wann  wird  der  Geist  im  Ganzen  sich  regen? 
Wann  wird  die  Menschheit  in  Masse  sich 
selbst  zu  besinnen  anfangen?  Verg&nglich 
ist  Nichts,  was  die  Geschichte  ergriffen;  aus 
unzahligen  Verwandlungen  geht  es  in  inuner 
reifern  Gestalten  hervor.  Die  Aufklarer 
haben  jede  Spur  des  Heiligen  zu  vertilgen 
gestrebt;  aber  die  Zeit  der  Anferstehung  ist 
gckommen;  wahre  Anarchie  ist  das  Zeugungs- 
element  der  Religion,  die  aus  der  Vernichtung 
des  Positiven  ihr  Ilaupt  als  neue  Weltstifterin 
emporhebt.  Das  Neugeborne  wird  eine  grosse 
Versbhnung8zeit  sein,  ein  Heiland,  der  wie 
ein  achter  Genius  unter  den  Menschen  ein- 
heimisch,  nur  geglaubt,  nicht  gesehen  werden 
kann,  doch  unter  zahllosen  Gestalten  den 
Gl&ubigen  sichtbar,  als  Brot  und  Wein  ver- 
zehrt,  als  Geliebte  umarmt,  als  Luft  ge- 
athmet,  als  Wort  und  Gesang  vernommen 
und  mit  himmlischer  Wollust  als  Tod  unter 
den  hSchsten  Schmerzen  der  Liebe  in  das 
Innere  des  verbrausenden  Leben s aufgenom- 
men  wird. 

Hardouin  (Harduinus),  Jean,  war 
1646  zu  Quimper  in  der  Bretagne  geboren, 
trat  in  seinem  zwanzigsten  Jahre  in  die  Ge- 
sellschaft  Jesu  und  machte  zu  Paris  seine 
theologischen  Studien.  Nachdem  er  eine  Zeit 
lang  als  Lehrer  der  Rhetorik  verwendet 
worden  war,  wurde  er  Gehtilfe  und  spater 
(1683)  Bibliothekar  am  College  in  Clermont 
und  lelirte  daneben  noch  Theologie.  Er  starb 
1729  in  seinem  Ordenshause  zu  Paris.  In 
den  vcrschiedenartigsten  Gebieten  als  Schrift- 
steller  thatig,  hat  der  Pater  Harduin  durch 
seine  paradoxen  Ansichten  und  Behauptungen 
vielfaches  Aufsehen  gemacht  und  den  Wider- 
spruch  zeitgendssischer  Gelehrten  hervor- 
gerufen.  In  der  Philosophic  war  er  ein  Skep- 
tiker  und  dabei  leidenscnaftlicher  Gcgner  der 
Lehre  des  Cartesius.  In  seiner  Schrift  unter 
dem  Titel  ^ Atheist ae  detec ti u sah  er  die 
Geschichte  der  Philosophic  von  Atheisten 
wimmeln.  Auch  Platon  soil  ein  solcher  ge 
wesen  sein,  dem  die  Natur  als  Gott  gelte. 
In  neuerer  Zeit  erschienen  ihm  nicht  bios 
Descartes  und  Malebranche,  sondern  auch 
Arnauld  und  Pascal  als  Atheisten  und  er 
wttnscht,  dass  die  „verfluchten  Lehren“  von 
Descartes  und  Malebranche  mit  Stumpf  und 
Stiel  ausgerottet  werden  mdchten.  EincSamm- 
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long  anserw&hlter  Scliriften  des  paradoxen 
Paten  erschien  durch  cinen  seiner  Zeit- 
gowwen  noch  bei  Lebzeiten  Harduin’s  unter 
dem  Titel  „ Opera  selecla*  (1709),  eine  andere 
each  dem  Tode  desselben  unter  dem  Titel 
r Opera  varia  44  (1733). 

ilarpokrati6n  war  ein  Schiller  des 
Neaplatonikers  und  Aristotelesgegners  Attikos 
nnd  soil  eine  nicht  mehr  vorhandene  „Denk- 
schrift  auf  Platon44  verfasst  haben.  In  seinen 
Anachanungen  folgte  er  dem  Neuplatoniker 
Xnm&ios  in  der  Lehre  von  den  drei  hftchsten 
Gottern,  deren  ersten  er  bald  Uranos,  bald 
Kronos,  den  zweiten  bald  Zeus  oder  Herr- 
icher,  bald  aber  auch  den  ersten  wieder 
Zeus  nnd  Kdnig  der  Gedankenwelt  genannt 
babe.  Er  erklarte  mit  Numenios  die  Ver- 
bindnng  der  Seele  mit  dem  Leibe  filr  ein 
lrebel  nnd  leitete  aus  dem  Leibe  alles  Base  her. 

Hartley,  David,  war  1704  oder  1705 
:a  Illingworth , nach  Andern  zu  Armley  in 
der  Grafschaft  Yorkshire  geboren,  hatte  ur- 
<prtpglich  Theologie,  dann  Philosophic  und 
Mediein  im  Jesus  - Collegium  zu  Cambridge 
rtndirt  und  lebte  als  praktischer  Arzt  an 
verachiedenen  Orten,  zuletzt  in  Bath  am  Avon 
in  der  Grafschaft  Somerset,  wo  er  1757 
&rt>.  In  seinen  philosophischen  Anschauungen 
tfnAnhanger  Locke’s,  hat  er  sich  durch  seine 
Sehxifl  * Observations  on  man,  his  frame, 
fa  duty  and  his  expectation 44  (1749,  in  zwei 
binden)  berilhmt  gemacht,  welclie  ofter  auf- 
Selegt  (6.  Auflage  1834)  und  in’s  Fran- 
^feiache,  sowie  in’s  Deutsche  (David  Hartley’s 
Beobaehtungen  tlber  den  Menschen,  seine 
Bwichtung,  seine  Pflichten  und  seine  Hoff- 
wngen,  mit  Anmerkungen  und  Zusatzen  von 
Pistorraa , 1772  in  zwei  Banden)  Ubersetzt 
rnrde.  Einen  Auszug  daraus  gab  spater 
Priestley  unter  dem  Titel  „ Theory  of 
human  mind*  (1775)  heraus.  Indem 
Hartley  in  diesem  seinem  Lebenswerke  die 
Stdenfunctionen  auf  Ideenassociation  zurUck- 
fobrt  und  diese  von  Schwingungen  des  Nerven- 
itbeis  ableitet,  wusste  er  als  Determinist  und 
Materialist  doch  den  Glauben  an  Gott  und 
Usterblichkeit  festzuhalten  und  gab  den 
Tbeologen  seiner  Zeit  nur  dadurch  Anstoss, 

' er  die  Ewigkeit  der  Hdllenstrafen  leug- 
fcfe.  Nach  seiner  Lehre  geschieht  alle  Em- 
rfindung,  alle  Association  von  Vorstellungen 
od  alle  Muskelbewegung  durch  eine  Be- 
^rtmg  der  Nerven,  wodurch  in  denselben 
M&wingende  oder  zitternde  Bewegung 
^rvoigebracht  wird,  welche  sich  bis  in  das 
'j*  him  fortpfLanzt  Jeder  dadurch  im  Gehirn 
W rich  gehenden  Verftnderung  entspricht 
**  Vertnderung  in  unsern  Vorstellungen. 

Vertoderungen  im  Gehirn  werden 
*:«derum  in  Nichts  Andercm  bestehen,  als 
® lekwingenden  Bewegungen , die  sicfi  als 
jerhiltnisszeiger  der  verftndernden  Ursachen 
^tollen.  Die  schwingenden  Bewegungen 
konaes  verse  hi  eden  sein  in  Ansehung  ihrcs 


Grades,  sofern  sie  starker  oder  schwacher 
sind,  in  Ansehung  ihrer  Art  oder  Geschwindig- 
keit,  sofern  sie  mehr  oder  minder  zahlreich 
in  einem  gegebenen  Zeitpunkte  sind  und 
einen  grdssern  oder  geringcrn  kleinsten  Raum 
durchbeben,  ferner  in  Ansehung  des  Ortes 
im  Gehirn,  wo  sie  ursprlinglich  vor  sich 
gehen,  und  endlich  in  Ansehung  der  Ricli- 
tung,  je  nachdem  sie  verschiedene  Nerven- 
bahnen  zwischen  dem  Gehirn  und  dem  Um- 
kreis  des  Leibes  durchlaufen.  Oefter  wieder- 
holte  Schwii^gungen  verursachen  im  Gehirn 
eine  Disposition  zu  kleineren,  ihnen  ent- 
sprechenden  Schwingungen,  die  man  Miniatur- 
schwingungen  nennen  kann.  Nach  dem  Ein- 
druck  aus8erlicher  Empfindungen  geht  nam- 
lich  der  davon  betroffene  Theil  der  llirnmasse 
Anfangs  zwar  in  ihren  ursprUnglichen  Zu- 
stand  zurtick;  nach  und  nach  aber,  wenn 
sich  die  Sinnesempfindung  ofter  wiederholt, 
verliert  der  betreffende  Himtheil  den  an- 
genommenen  Zustand  immer  schwerer,  so 
dass  beim  Erzeugtwerden  neuer  gleichartiger 
Empfindungen  sich  das  Gehirn  immer  leichter 
in  die  schon  gelaufige  zitternde  Bewegung 
versetzt.  Diese  Miniaturschwingungen , die 
in  einer  bestimmten  Gegend  des  Gehirns 
ihren  Sitz  haben,  sind  den  ursprUnglichen 
Empfindungsschwingungen  vollkommen  ahn- 
lich,  nur  schwacher  als  diese,  also  nur  dem 
Grade  nach  verschieden,  dagegen  der  Art, 
dem  Orte  und  der  Richtung  nach  ihnen 
gleichartig.  Wird  eine  dieser  Miniaturschwin- 
gungen allein  eingedriickt,  so  ist  sie  ver- 
mdgend,  die  tibrigen  mit  ihr  ursprUnglich 
associirten  Schwingungen  ebenfalls  hervor- 
zubringen.  Bei  der  bleibenden  Disposition 
der  Hirntheile  zu  iliren  natUrlichen  nnd  ge- 
laufig  gewordenen  Schwingungen  wird  immer 
eine  durch  die  andere  modificirt  und  ver- 
andert;  die  durch  Association  erregten  Schwin- 
gungen aber  werden  in  ihrern  Fortgange 
immer  schwacher.  Aber  zusammengesetzte 
Schwingungen  konnen  aus  so  vielen  neben 
einander  seienden  oder  auf  einander  folgenden 
Theilen  bestehen  und  diese  wiederum  kdnnen 
einander  so  abandcrn  und  erhdhen,  dass  die 
resultirende  ErschUtterung  des  Gehirns  nicht 
langer  aus  schwkcheren  Schwingungen  be- 
steht,  sondern  diese  gerade  so  lebhaft  werden 
kOnnen,  als  die  ursprUnglichen  Empfindungs- 
schwingungen. Die  geistigen  Lust-  oder 
Unlustempiindungen  sind  entweder  grosser, 
als  die  ursprUnglichen  sinnlicheu  Empfin- 
dungen, oder  sie  sind  denselben  gleich,  oder 
sie  sind  schwacher  als  dieselbcn,  je  nachdem 
Jemand  mehr  oder  weniger,  lebhaftere  oder 
schwachere  Miniaturschwingungen  im  Gehirn 
vereinigt;  aber  im  Wesentlicheu  sind  auch 
die  geistigen  Lust-  und  Unlustempfindungen 
nichts  Anderes,  als  die  sinnlichen,  nur  von 
alien  Richtungen  her  angesammelt,  maunich- 
fach  unter  sich  gemischt  und  zusammen- 
gesetzt,  somit  erworben  und  gemacht  Werden 
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die  verwickelten  kleineren  Sckwingungen  dem 
Grade  nack  erhdht,  so  werden  die  ilrnen 
entspreckenden  zusammengesetzten  Vorstel- 
lungen  oder  Ideen  verkUltnissmilssig  auck 
erhoht  und  geken  so  in  geistige  Neigungen 
tiber,  die  sich  allesammt  aus  den  Spuren  der 
sinnlicken  Eindrtieke  oder  aus  deren  Zu- 
sammensetzung  und  VerknUpfung  verraittelst 
der  Association  erkl&ren  lassen.  Die  Er- 
scheinnngen,  welcke  die  Muskelbewegung  be- 
gleiten,  gesckehen  auf  dieselbe  Art,  wie  die 
Sinnesempfindungen  und  die  Vorstellungen. 
Zuerst  im  Gekirn  als  Miniaturschwingungen 
hervorgebracht,  steigen  oder  iaufen  sie  als 
Sckwingungen  langs  der  Bewegungsnerven 
herunter,  und  da  die  Miniaturschwingungen 
durck  gleickzeitige  oder  auf  einander  folgende 
Associationen  zusammenkkngen,  so  kdnnen  die 
zusammenhMngenden  Bewegungs-Erscheinun- 
gen  der  Muskeln  ebenfalls  genau  zusammen- 
Mngen  und  scknell  auf  einander  folgen. 
Haufen  und  Reiken  oder  Kniluel  von  zu- 
sammengesetzten und  associirten  Miniatur- 
sckwingungen  sind  es,  was  wir  Wille  nennen.  — 
Der  pkilosopkiscke  Arzt  Hartley  hat  mit  dieser 
Tkeorie  den  aknungsvollen  Gedanken  weiter 
zu  bestimmen  gesuckt,  welchen  Newton’s 
Genie  am  Scklusse  seiner  „matkematischen 
Principien  der  Naturphilosophie44  (1687)  aus- 
gesprochen  liatte,  dass  alle  Empfindung  und 
Gliederbewegung  durck  Sckwingungen  ker- 
vorgebrackt  werde,  welcke  durck  die  Nerven- 
fkden  von  den  aussersten  Sinneswerkzeugen 
bis  zura  Gehirn  und  vom  Gekirn  bis  in  die 
Muskeln  fortgepflanzt  werden.  Die  von  Hart- 
ley einstweilen  nur  erst  kypothetisch  kin- 
gestellte  Lelire  von  den  Nervenschwingungen 
wurde  von  Priestley  und  Darwin  aufgcnom- 
men  und  kat  durck  Dubois- Reymond’s  Ent- 
deckung  des  elektriscken  Nervenstromes 
(1849)  ikre  feste  Unterlage  erhalten  und  darf 
dieselbe  Sicherkeit  in  Anspruch  nekmen,  wie 
die  Sckwingungstheorie  in  der  Lekre  vom 
Licht,  vom  Schall,  von  der  Wftrrne,  von  der 
Elektricitiit  und  vom  Magnetismus,  deren 
Erregungcn  sick  begreiflicker  Weise  im 
lebendig  tkktigen  Nerven  ebenfalls  nur  als 
Sckwingungen  fortpflanzen  ktfnnen.  Die 
Nervensckwingungen  fallen  selbstverstUndlich 
unter  die  Gesetze  der  Wellenlekre,  welcke 
durck  die  Gebriider  Weber  in  Leipzig  (1815) 
begrttndet  worden  ist.  Auf  die  Schwingungs- 
bewegungen,  deren  Triiger  und  Unterlage 
die  Stromung  im  lebendig  tkiltigen  Nerven  ist, 
hat  zwar  allerdings  die  Wellenlekre  bisker 
nock  keine  Anwendung  gefunden,  da  die 
Wissenschaft  nock  keiu  Mittel  besitzt,  um 
die  schwingende  Wellenbewegung  im  erregten 
Nerven  dem  Experiment  zu  unterwerfen.  Die 
Fortentwicklung  der  neuerdings  begrUndeten 
^Psychophysik44  wird  frilher  oder  spilter 
auck  dieses  Ziol  erreichen. 

Ilawenclever,  Rickard,  war  1813  zu 
Ekringkausen  bei  liemsckeid  geboren,  katte 


in  Bonn  und  Berlin  Medicin  studirt  und  als 
praktiscker  Arzt  in  DUsseldorf  sich  nieder- 
gelassen.  Nackdem  er  einige  Zeit  Kreis- 
pky8ikus  in  Grevenbroich  gewesen  war,  nabm 
er  seinen  Aufentkalt  spkter  dauernd  in  DUssel- 
dorf , wo  er  im  Kriegsjahre  1870  — 71  an 
den  st&dtischen  Hospitfilem  eifrig  tkitig  war. 
Da  er  neben  seinem  ftrztlichen  Berufe  fort- 
wfthrend  auch  sein  Talent  fllr  Musik  aus- 
bildete  und  in  Dtlsseldorf  fUr  Musik  und 
Gesangvereine  th&tig  war,  so  trat  er  nicht 
bios  als  mediciniscker  Schriftsteller,  sondern 
auch  mit  einem  Werke  „ttber  die  Grundsatze 
einer  rationellen  musikaliscken  Erziehung  “ 
(1874)  hervor.  Als  Abgeordneter  im  ersten 
deutschen  Reickstage  war  er  als  ein  ent- 
8ckiedener  Gegner  der  Partei  des  vatica- 
nischen  Concils  aufgetreten  und  zuletzt  fllr 
die  Interessen  des  Altkatholicismus  und  die 
Ausbreitung  desselben  thktig  gewesen,  bis 
im  Jahre  1876  ein  Gehimschlag  seinem  Leben 
ein  Ende  mackte.  Der  pkilosophische  Grund- 
zug  in  seinem  wissenschaftlicken  Charakter 
tritt  in  den  in  seinem  Nacklasse  vorgefun- 
denen  Erdrterungen  wZur  Analysis  der  Raum- 
vorstellung*  und  in  den  „ Philosophiscben 
Skizzen*  kervor,  deren  Verdffentlichung 
durch  Preundeskand  im  Mirzheft  der  „Preus- 
siscken  Jakrbtlcher4*  (1877)  erfolgte.  Er  weist 
in  dieser  Abkandlung  anf  die  Sckwierig- 
keiten  kin,  in  welche  sick  die  kauptslchlich 
durck  Ernst  H a c k e 1 vertretene  heutige 
Welteinheitslekre  (Monismus)  notkwendig  ver- 
wickele,  so  lange  sie  s&mmtliche  Erschei- 
nungen  aus  meckanisck  - atomistiscken  lTr- 
sacken  erklkren  zu  konnen  meint,  und  dass 
dieselbe  ikren  Boden  verliere,  aobald  ea  sich 
um  eine  Erklilrung  der  Entstehung  des  Be- 
wusstseins  handle.  Indem  er  daran  fcstbalt, 
dass  der  Menschengeist  von  einer  Kraft  in 
Bewegung  gesetzt  und  erhalten  werde,  deren 
Ausgangspunkt  im  Unendlichen  liege,  setzt 
er  die  wesentliche  Energie  des  Geistes  in 
den  Trieb  nack  dem  Uebersinnlichen  und 
weist  auf  das  reale  Unendliche  (Gott)  als  die 
ausser  und  fiber  der  Welt  befindliche  Ur- 
sacke  aller  Dinge  hin. 

Havenreuter,  Johann  Ludwig,  war 
1548  zu  Strassburg  geboren,  katte  Medicin 
und  Philosophic  studirt  und  letztere  einige 
Zeit  in  Strassburg  gelehrt,  war  dann  1686 
zu  Tubingen  Doctor  der  Philosophic  and 
spUter  Professor  der  Metaphysik  und  PhyBik 
in  Strassburg  geworden,  welche  Stello  er 
jedoch  nur  bis  zum  Jahr  1589  bekleidete. 
Seitdem  widmete  er  sich  bis  zu  seinem  Tode 
(1618)  der  mediciniscken  Praxis.  Ausser  einer 
Analyse  des  ersten  Bucks  der  *spkt€rn 
Analytiku  des  Aristoteles  verfasste  er  auch 
Commentare  zur  Metaphysik  und  ein  Com- 

Sendium  zu  den  ackt  Bttchern  der  Physik 
es  Aristoteles,  so  wie  eine  ErklUrung  de* 
platoniscken  Staates  und  veranstaltete  eine 
Ausgabe  der  Schriften  dee  averroistiscken 
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Aristotelikers  Jacob  Zabarella.  Seinen  be- 
wundernden  Zeitgenossen  gait  er  als  ein 
„zweiter  Aristoteles44  und  zugleich  ala  ein 
„zweiter  Hippokrates44. 

llodonil  ker,  aiehe  Kyrenaiker. 
Ileerebord,  Hadrian,  war  gegen  das 
Ende  des  seckzeknten  Jahrhunderts  zu  Leiden 

Seboren  und  ebendaaelbst  1659  ala  Professor 
er  Philosophic  gestorben.  In  seinen  Schriften 
„Parallelismus  aristotelicae  et  carlesianae 
philosophiae  natural is“  (1643),  „Philosophia 
rationalis,  moralis  et  natw'alis“  (1654), 
„Meletetnala  philosophical  (1654)  und 
„Paeumaticau  (1659)  zeigt  er  sich  als  eifrigen 
Anhanger  der  Lehre  des  Cartesius  und  Ver- 
breiter  derselben  in  Holland. 

Hegel,  Georg  Friedrich  Wilhelm, 
war  1770  zu  Stuttgart  geboren  und  auf  dem 
Gymnasium  seiner  Vaterstadt  gebildet.  Zum 
Studium  der  Theologie  bestimmt,  bezog  er 
im  Herbst  1788  die  Universitat  Tubingen, 
wo  er  als  herzoglicher  Stipendiat  in  dem  am 
Neckar  gelegenen  theologischen  Stift  (Se- 
minar), einem  ehemaligen  Augustinerkloster 
wohnte , in  welchem  die  theologischen 
Studenten  unter  der  Aufsicht  von  besondern 
Repetentcn,  die  gleich falls  im  Stift  wohnten, 
zuerst  ihre  zweij&hrigen  vorbereitenden 
philosophischen  und  dann  ihre  dreijahrigen 
theologischen  Studien  in  klosterlicher  Zurilck- 
gezogenheit  betrieben.  Mit  seinem  Stifts- 
genossen  Friedrich  Hblderlin  stand  Hegel  in 
inniger  Freundschaft  und  studirte  mit  ihm 
und  andem  Freunden  Platon,  Kant  und 
Jacobi.  Erst  1790  trat  der  damals  flinfzehn- 
jahrige,  frllhreife  Sclielling  in  das  Stift  und 
in  den  Hegel’schen  Kreis.  Mit  beiden 
Freunden  nalim  Hegel  an  einem  politischen 
Clubb  der  Stiftsgenossen  Theil,  dessen  Mit- 
glieder  sich  lebhaft  fUr  die  Ideen  der  franzQ- 
sischen  Revolution  begeisterten,  whhrend  sich 
Hegel  sogar  als  Redner  fUr  *Freiheit  ,und 
Gleichlieit44  betheiligte.  Seine  nach  Vollendung 
des  philosophischen  Cursus  zur  Erwerbung 
der  Wttrde  eines  Magisters  (Doctors)  der 
Philosophie  abgefasste  Abhandlung  bezeugt 
ebensowohl  Hegel’s  Studium  der  Kant’schen 
Philosophie,  als  seinen  Kampf  mit  derselben. 
Im  Jahr  1793  erhielt  er  in  seiner  theolo- 
gischen CandidatenprUfung  das  Zeugniss  eines 
Menschen  von  guten  Anlagen,  aber  von 
massigem  Fleiss  und  Wissen,  eines  schlechten 
Redners  und  eines  Idioten  in  der  Philosophie. 
Als  solcher  ging  er  zu  Ende  des  Jahres  als 
Hauslehrer  nach  Bern,  wo  er  seine  Musse 
haupts&chlich  zu  theologischen  und  liisto- 
rischen  Studien  benutzte.  Namentlich  hat 
er  1795  ein  noch  im  Manuscript  vorhandenes 
vollst&ndiges  „Leben  Jesu44  ausgearbeitet, 
worm  er  alle  Wunder  eiufach  wegliess,  da 
er  von  einem  Versuche,  dieselben  exegetisch 
Oder  historisch  zu  erkl&ren  Nichts  wissen 
wollte.  SpUter  arbeitete  er  eine  ausfUlirliche 
nKritik  desBegriffs  der  positiven  Religion  “ 


aus  und  nalim  in  dieser  Zeit  auch  das  Studium 
der  Werke  Kant’s  wieder  auf.  Im  Jahr 
1796  wurde  ilun  durcli  seinen  Freund  Hblder- 
lin  eine  Ilauslehrerstelle  in  Frankfurt  a.  M. 
vermittelt,  die  er  im  Januar  1797  antrat. 
Er  verfasste  hier  einen  noch  handschriftlicji 
vorhandeneu  Commentar  zur  Kant’schen 
Metaphysik  der  Sitten  und  zur  Rechtslehre 
desselben.  Daneben  beschaftigten  ihn  poli- 
tische  Studien;  er  entwarf  eine  Kritik  des 
kurz  vorher  verOffentlichten  preussischen 
Landrechta  und  1798  eine  kleine  Abhandlung 
„ liber  die  neuesten  innern  Verhaltnisse 
WUrttemberg’s,  besonders  liber  die  Gebrechen 
der  MagistTatsverfassung.u  Zugleich  arbeitete 
er  1799  und  1800  in  stiller  Verborgenheit 
zu  Frankfurt  ein  eignes  System  der  Philo- 
sophie in  einem  noch  vorhandenen  umfaug- 
reichen  Manuscript  aus,  worin  er  bereits  den 
Satz  aufstellte:  „Das  Absolute  1st  Geist44. 
Doch  tmg  sein  damaliges  Philosopliiren  noch 
einen  theosophischen  Charakter,  es  begegnen 
uns  darin  auch  platonische  Anschauungen 
und  Wendungen,  aber  zugleich  bereits  die 
Gliederung  seines  spiitern  gereiften  Systems 
in  logische  Idee,  Natur  und  Geist.  Aus  dem 
Christenthum  sollte,  nach  seiner  Meinung, 
durcli  Vermittelung  der  Philosophie  eine  liber 
Katholicismus  und  Protestantismus  hinaus- 
fllhrende  dritte  Form  der  Religion  liervor- 
gelien.  Kach  dem  im  Januar  1799  erfolgten 
Tode  seines  Vaters  in  den  Besitz  eines 
kleinen  Vermogens  gelangt,  fasste  er  den 
Entschluss,  sich  nach  Jena  als  dem  damaligen 
Hauptherd  der  Philosophie  zu  begeben.  Als 
ein  DreissigjUhriger  habilitirte  er  sich  dort 
1801  als  l’rivatdocent  der  Philosophie  und 
beurkundete  gleichzeitig  seine  philosophische 
Physiognomic  durcli  eine  Schrift  unter  dem 
Titel:  „Die  Differenz  des  Fichte’schen 
und  Schelling’schen  Systems  der 
Philosophie14  (1801).  Schelling  gab  gerade 
damals  eine  Darslcllung  seines  Systems  der 
Identitiitsphilosophie  heraus,  wonach  Alles, 
was  ist,  dem  Sein  nach  eins  imd  dasselbe 
d.  h.  Gott  (das  Absolute)  ist  und  nur  ver- 
schieden  nach  der  Entwickelungsstufe , auf 
welcher  es  das  Absolute  zur  Erscheinung 
bringt.  Angesichts  dieser  Schelling’schen 
^Darstellung44  setzte  nun  Hegel  in  der  ge- 
nannten  Schrift  auseinander,  dass  im  Princip 
des  Ich  oder  des  reinen  Bewusstseins  bei 
Fichte  zwar  von  einer  Identitat  des  Sub- 
jectiven  und  Objectiven  die  Rede  sei,  dieselbe 
bleibe  aber  bei  ihm  nur  eine  subjective 
Identitat  beider;  Schelling  dagegen  stelle 
dem  subjectiven  Subject-Object  Fichte’s  das 
objective  Subject -Object  in  der  Naturphilo- 
sophie  entgegen  und  stelle  beide  in  einem 
Hdhern,  als  das  Subject  ist',  vereinigt  dar. 
Bei  Fichte  werde  das  Princip  der  Identitat 
nicht  zugleich  Grundprincip  des  Systems, 
sondern  dasselbe  werde  aufgegeben,  sowie 
das  System  sich  zu  bilden  anfange,  und 
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diesem  Systeme  gelinge  es  nicht,  die  Vielheit 
von  Endlichkeiten  durch  die  urspriingliche 
Identity  in  den  Brennpunkt  einer  Totalitat 
Oder  zur  absoluten  Selbstanschauung  zu- 
sammenzufassen.  Bei  Schelling  dagegen  sei 
das  Princip  der  Identitiit  absolutes  Grund- 
princip  des  ganzen  Systems,  und  dies  werde 
dadurch  erreiekt,  dass  beide  Seiten,  das 
Subject  wie  das  Object,  eben  als  Subject- 
Object  gesetzt  werden,  so  dass  sich  in  jedem 
von  Beiden  das  Absolute  darstelle  und  sich 
vollst&ndig  nur  in  beiden  finde,  indem  das 
Absolute  als  ikr  absoluter  Indifferenzpunkt 
beide  in  sich  schliesse,  beide  aus  sich  und 
sich  aus  beiden  gebiire.  In  der  absoluten 
Identitiit  seien  Subject  und  Object  auf  einander 
bezogen  und  damit  vernichtet;  sie  seien  darin 
aufgehoben,  aber  weil  sie  in  der  Identitiit 
sind,  so  bestehen  sie  zugleich,  und  dieses 
Bestehen  derselben  sei  es,  was  ein  Wissen 
mdglich  mache.  Eine  Identitiit  (sagt  Ilegel), 
die  durch  Vernichtung  der  Entgegengesetzten 
bedingt  ist,  kann  nur  als  eine  relative 
Identitiit  gelten;  das  Absolute  ist  darum  die 
Identitiit  der  Identitttt  und  Nichtidentitiit  • im 
Absoluten  ist  Entgegengesetztsein  und  Eins- 
sein  zugleich,  und  die  Identit&t  muss  sich 
als  Totalitilt  construiren.  Fichte  hat  nur 
das  Eine  der  Entgegengesetzten  in  das 
Absolute  gesetzt;  es  mttssen  aber  Beide  in 
das  Absolute  und  dieses  selbst  In  beide 
Factoren  gesetzt  werden,  zugleich  aber  mttssen 
beide  als  Getrenute  bestehen,  so  dass  das 
Subject  subjectives  und  das  Object  objectives 
Subject  - Object  sei.  In  der  Sckclling’scken 
Transscendentalphilosophie  ist  das  Subject 
als  Intelligenz  die  absolute  Substanz,  und 
die  Natur  ist  als  Object  nur  ein  Accidens; 
in  der  Naturphilosophie  dagegen  ist  die  Natur 
die  absolute  Substanz  und  dagegen  das  Sub- 
ject oder  die  Intelligenz  nur  ein  Accidens. 
Der  holiere  Standpuukt  nun,  welcher  die 
Einseitigkeiten  dieser  beiden  Wissenschaften 
aufhebt,  ist  weder  ein  solcher,  in  welchem 
die  cine  oder  die  andere  dieser  beiden  Wissen- 
schaften aufgehoben  und  entweder  nur  das 
Subject  oder  nur  das  Object  als  Absolutes 
behauptet  wird,  noch  ein  solcher  Standpunkt, 
in  welchem  beide  Wissenschaften  vermengt 
werden.  Ihrern  Zusammenliange  naeh  ist  jede 
dieser  beiden  Wissenschaften  der  andern 
gleich;  jede  ist  ein  Beleg  der  andern,  und 
Alles  ist  nur  in  Einer  Totalitilt.  In  jeder 
sind  beide  Pole  des  Erkennens  und  des  Seins 
vertreteu  und  beide  haben  also  aucli  den 
Indifferenzpunkt  in  sich.  Nur  aber  ist  im 
Systeme  der  Transscendentalphilosophie  der 
ideelle,  im  Systeme  der  Naturphilosophie  der 
reelle  Pol  ttberwiegend ; in  dem  eincn  System 
ist  Erkennen  die  Materic  und  Sein  die  Form, 
im  andern  Systeme  ist  Sein  die  Materie 
und  Erkennen  die  Form.  In  beiden  Systemen 
aber  ist  das  Absolute  dasselbe,  und  deswegen 
mttssen  beide  in  Einer  Coutinuitilt , als  eine 


einzige  zusammenlittn^ende  Wissenschaft  be- 
trachtet  werden,  da  Deide  als  Pole  der  In- 
differenz  in  dieser  selbst  zusammenhlingen. 
Der  Indifferenzpunkt  aber,  nach  welchem 
beide  Systeme  streben,  ist  das  Ganze  als 
eine  Seibstconstruction  des  Absoluten  vor- 
gestcllt,  d.  h.  als  die  Anschauung  des  sich 
selbst  gestaltenden  und  in  vollkommener 
Totalitat  objectiv  werdenden  Absoluten,  oder 
rnit  andern  Worten:  die  Anschauung  der 
ewigen  Menschwerdung  Gottes.  — Hatte  auf 
diese  Weise  Hegel  in  dem  damals  tiblichen 
abstracten  Begriffskauderwelsch  den  Stand- 
punkt  des  Schelling’schen  Identittttssystems 
im  Unterschiede  vom  subjectiven  Idealismus 
Fichte’s  als  einen  absoluten  Idealismus  be- 
zeichnet,  so  gait  er  selbst  nach  dieser  seiner 
ersten  offentlichen  Aeusserung  als  ein  An- 
littnger  Sckclling’s , und  die  „ Allgemeiue 
Zeitung44  konnte  die  Nachricht  bringen, 
Schelling  habe  sich  aus  seinem  Vaterlande 
einen  rttstigen  Vorfechter  geholt  und  time 
jetzt  durch  diesen  dem  staunenden  Publikum 
kund,  dass  auch  Fichte  ■ tief  unter  ihm  stehe. 
Beide  Freunde  und  Landsleute  traten  1802 
vereint  als  Ilerausgeber  einer  Zeitschriff 
unter  dem  Titel  „Kritisches  Journal 
der  Philosophies  hervor , worin  Beide 
ihre  Beitriige  ohne  Namensunterschrift  gaben 
und  dadurch  stillschweigend  erklarten,  dass 
sie  zusammen  als  Ein  Mann  vor  das  Publikum 
traten  und  ihre  Philosophic  recht  eigentlich 
als  ein  Compagniegeschaft  unter  der  Firma 
„Schelling  und  Hegel44  angesehen  wissen 
wollten.  Da  aber  Schelling  zugleich  seine 
„Neue  Zeitschrift  fttr  speculative  Physik** 
herausgab , so  ttberliess  er  das  kritische 
Journal  vorzugsweise  seinem  Freunde  Hegel, 
sodass  etwa  nur  ein  Viertheil  der  darin  ver- 
dffentlichten  Abhaudlungen  aus  Schelling's 
Feder  floss,  wahrend  als  Hegel’s  An- 
theil  unter  andern  die  Abhandluugen  fiber 
das  Wesen  der  philosophischen  Kritik,  fiber 
das  Verhttltniss  des  Skepticismus  zur  Philo- 
sophic, ttber  das  Verktiltniss  der  Naturphilo- 
sophie zur  Philosophic  iiberhaupt,  ttber  Gian- 
ben  und  Wissen,  ttber  diewisseuschaftlicheBe- 
handlungsart  des  Naturrechts  und  dessen  Stelle 
in  der  praktischen  Philosophic  erscheinen. 
Das  „kritiscke  Journal14  ging  schon  zu  Anfang 
des  Jakres  1803  wieder  ein.  Auf  dem  Ka- 
theder  hatte  Hegel  Anfangs  sein  System  in 
der  ganzen  Httrte  und  Strenge  seiner  ur- 
sprttnglichen  Conception  vorgetragen,  wimle 
aber  schon  durch  die  Erfahrungen  weniger 
Semester  zu  der  Einsicht  geftthrt,  dass  er 
eine  mehr  popullire  Darstellung  w&hlen 
mttsse.  In  diesem  Sinne  arbeitete  er  darum 
die  Philosophic  der  Natur  uud  des  Geistes 
um  und  stellte  in  den  Einleitungen  das  Be- 
dttrfni8S  der  Philosophic,  ihre  absolute  Be- 
rechtigung  und  ihren  Zusammenhang  mit  dem 
Leben  und  den  positiven  Wissenschaften  dar, 
indem  er  dabei  zugleich  gegen  die  Ausartungeu 
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der  Schelling’schen  Naturphilosophie  bei 
Schelling’s  Anhflngern  kiimpfte  mid  gegen 
die  Voraussetzung  protestirte,  als  ob  die 
Philosophic  ihrer  Natur  nach  nur  fUr  eine 
kleine  Schaar  Auserwilhlter  und  geborner 
Genie’s  exiatirte,  da  sie  vielmehr  recht  eigent- 
lich  ftlr  Alle  aei,  wenn  auch  nicht  Alle 
wirklich  dazn  gelangten.  Die  wenigsten 
Ver&nderungen  erfuhr  bei  dieserUmarbeitung 
die  Logik  nnd  Metaphysik,  die  meisten  die 
Philosophic  des  Geistes,  in  welch er  das  der 
ursprflnglichen  Conception  Hegel’s  noch  an- 
haftende  platonisch  - myatische  Element  jetzt 
zurttcktrat  und  einer  ntichternen  Versttlndig- 
keit  Platz  machte,  die  sogar  der  Philosophic 
zumnthete,  die  Religion  zu  eraetzen.  Am 
Schlu8se  seiner  Wintervorlesungen  (1805 — 6) 
aprach  er  die  bedentsamen  Worte  aua:  „Es 
ist  eine  neue  Epoche  in  der  Welt  entsprungen; 
es  acheint,  dasa  ea  dem  Weltgeiste  jetzt  ge- 
lungen  ist,  alles  fremde  und  gegenst&ndliche 
Weaen  von  aich  abzuthun  und  endlich  ala 
abaoluter  Geist  aich  zu  erfasaen  und  das, 
was  ihm  gegenst&ndlich  wird,  aua  aich  zu 
erzeugen  und  in  seiner  Gewalt  zu  behalten. 
Daa  endliche  Selbstbewusstsein  hat  aufgehdrt, 
das  bloa  endliche  zu  sein,  und  dadurch  hat 
andereraeit8  daa  absolute  Selbatbewusstaein 
diejenige  Wirklichkeit  erhalten , deren  es 
vorher  entbehrte.  Die  ganze  bisherige  Welt- 
geschichte  tlberhaupt  und  die  Geschichte  der 
Philosophic  insbesondere  stellt  nur  diesen 
Kampf  des  endlichen  und  des  absoluten 
Selbstbewusstscins  dar  und  scheint  da  an 
ihrem  Ziele  angelangt  zu  aein,  wo  das 
absolute  Selbstbewusstsein  aufgehdrt  hat,  ihr 
ein  Fremdes  zu  sein,  wo  also  der  Geist  ala 
Geist  wirklich  ist“.  Aus  den  Einleitungen 
zu  8einen  Vorlesungen  liber  Logik  und 
Metaphysik,  in  denen  Hegel  den  Begriff  der 
Erfahrung  entwickelte,  welche  das  Bewusst- 
aein  von  sich  selbst  mache,  entstand  seit 

1804  die  Anlage  zur  „Ph&nomenologie  des 
Geistes14,  deren  Erscheinen  als  Lehrbuch  von 
ihm  mehrere  Jalrre  hindurch  angekllndigt 
wurde  und  in  die  er  zugleich  die  Ergebnisse 
seiner  damaligen  Studien  ablagerte.  Dieses 
Werk  wurde  im  Sommer  1806  gedruckt, 
w&hrend  er  den  Inhalt  desselben  in  einem 
Auszuge  auf  dem  Katheder  vortrug.  Obwohl 
Hegel  gleichzeitig  mit  Fries  im  Febrnar 

1805  zum  ausserordentlichen  Professor  be- 
fbrdert  worden  war,  veranlasste  ihn  doch 
die  politische  Katastrophe  durch  die  Schlacht 
bei  Jena,  im  Frtthjahr  1807  nach  Bamberg 
tiberzusiedeln,  wo  er  durch  die  Vermittlung 
seines  Freundes  Niethammer  die  Stelle  als 
Hedacteur  einer  politiachen  Zeitung  erhielt. 
Hier  erschien  1807  die  „Philnomenologie 
des  Geistes1*,  ala  erster  Theil  dea  Systems 
der  Wissenschaft.  In  der  Vorrede  wendet 
er  aich  zun&chat  polemisch  gegen  die  dllnkel- 
hafte  Genialitat  eines  Philoaophirens,  welches 
sich  zu  gut  filr  den  Begriff  und  ein  an- 

luck,  Hudwtrterbnch. 


schauendea  Denken  halte  und  willkllr- 
liche  Combinationen  einer  durch  den  Ge- 
danken  nur  desorganiairten  Einbildungskraft 
zu  Markte  bringe,  d.  h.  Gebilde,  die  weder 
Fleisch  noch  Fisch,  weder  Poesie  noch  Philo- 
sophic seien.  Flir  die  Darstellung  der  Philo- 
sophic fordert  Hegel  die  Form  des  Begriffis, 
welcher  allein  die  Allgemeinheit  des  Wissens 
hervorbringen  konne,  durch  dessen  Selbst- 
bewegung  allein  die  Wissenschaft  existire. 
Was  Schelling  in  seinem  transcendentalen 
Idealiamus  als  eine  pragmatische  Geschichte 
des  menschlichen  Bewusstseins  bezeichnet 
hatte.  den  erkennenden  Menschengeist  in  den 
verschiedenen  Formen  seiner  Th&tigkeit  auf 
dem  Erfahrungswege  des  Bewusstseins  zu 
begleiten,  den  seiner  selbst  bewusstwerdenden 
Menschengeist  gleichsam  als  das  in  alien 
Denkenden  wirkende  allgemeine  Individuum 
in  seinem  Bildungsgange  zu  begreifen,  dies 
war  das  Thema  aes  Hegel’acnen  Werkes. 
Er  wollte,  wie  er  sich  ausdrllckt,  den  Weg 
der  Seele  betrachten,  wie  sie  die  Reihe  ihrer 
aufeinander  folgenden  Entwickelungsstufen 
als  ihre  Stationen  durchwandert,  um  vom 
ainnlichen  Bewusstsein  ausgehend  sich  all- 
mftlig  zum  wirklichen  Geiste  zu  l&utern,  in 
Sittlichkeit  undBildung,  in  Kunst  und  Religion 
sich  als  solchen  zu  bewHhren  und  endlich 
im  absoluten  Wiasen  ganz  er  selbst  im  reinen 
Elemente  der  Wahrheit  zu  aein.  Das  ein- 
zelne  Individuum  muss  auch  dem  Inhalte 
nach  die  Bildungastufen  des  allgemeinen 
Geistes  durchlaufen,  aber  als  vom  Geiate 
8chon  abgelegteGestaltenoder  bereits  zurilck- 
gelegte  Stufen  des  geschichtlichen  Wega. 
Weil  die  Substanz  dea  Individuums,  weil 
sogar  der  Weltgeist  die  Geduld  gehabt,  diese 
Formen  in  der  langeu  Ausdehnung  der  Zeit 
zu  durchlaufen  und  die  ungeheure  Arbeit  der 
Weltgeschichte  in  der  Herausgeataltung  seines 
ganzen  Inhaltes  zu  tibernehmen  und  weil  er 
durch  keine  geringere  Arbeit  das  Bewuast- 
sein  liber  sich  erreichen  konnte;  so  kann 
zwar  der  Sache  nach  das  Individuum  nicht 
mit  Weniger  seine  Substanz  begreifen,  aber 
ea  hat  doch  zugleich  geringere  Millie,  weil 
die  Arbeit  an  sich  achon  vollbracht  ist. 
Das  Wissen,  wie  es  zuerat  ist,  oder  der  un- 
mittelbare  Geiat,  ist  das  ainnliche  Bewusstsein. 
Um  zum  eigentlichen  Wissen  zu  werden, 
ist  das  Bewuaatsein  zuerat  die  beatimmte 
Beziehung  des  Ich  auf  einen  ihm  gegenllber- 
atehenden  Gegenstand.  Auf  der  n&chsten 
Stufe  ist  der  Gegenstand  des  Bewusstseins 
das  Ich  selbst  und  das  Bewusstsein  ist  Selbst- 
bewusstsein.  Auf  der  dritten  Stufe  ist  der 
Gegenstand  des  Bewusstseins  ein  Object, 
welches  eben  so  sehr  dem  Ich  angehort, 
n&mlich  der  Gedanke,  und  das  Bewusstsein 
ist  Vernunft,  deren  Wissen  nicht  mehr  bios 
ainnliche  Gewissheit,  sondern  auch  Wahrheit 
ist,  weil  Wahrheit  in  der  Einheit  der  Ge- 
wissheit und  GegenstilndUchkeit  besteht.  Auf 

22 


Digitized  by  Google 


Hegel 


338 


Hegel 


der  ersten  Stufe  beginnt  das  Bewusstsein  als 
einfaeh  sinnliches,  d.  h.  als  die  unmittelbare 
Gewissheit  von  einem  einzelnen  iiusserlichen 
Gegenstande;  es  schreitet  fort  und  wird 
wahrnehmendes  Bewusstsein,  welches  das 
Ding  mit  seinen  Merkmalen  oder  Eigen- 
schaften  zum  Gegenstande  hat,  bis  es  als 
Verstand  oder  verstiindiges  Bewusstsein  das 
Innere  der  Dinge  von  ihrer  Erscheinung,  die 
Kraft  von  ihrer  Aeusserung  unterscheidet. 
Auf  der  Stufe  des  Selbstbewusstseins  schaut 
das  Ich  sich  selber  an  und  strebt  sicli  in 
Allem  zugleich  das  Bewusstsein  seiner  selbst 
zu  geben.  Es  durchliiuft  in  dieseni  Streben 
die  Stufen  der  Begierde,  mit  deren  Befriedigung 
es  nur  zu  seinem  Selbstgeftthle  kommt,  dann 
des  anerkennenden  Selbstbewusstseins  mit  der 
Einsicht  in  das  Verbal tniss  der  Herrschaft 
und  Knechtschaft,  und  endlich  die  Stufe  des 
allgemeinen  Selbstbewusstseins,  worin  sich 
das  Ich  als  wesentliches  und  allgeraeines 
Selbst  oder  reine  geistige  Allgemeinheit  weiss, 
d.  h.  als  der  Familie,  aem  Staate,  dem  Vater- 
lande,  der  Menschheit  angehdrig.  Die  Stufen 
des  Standpunkts  der  Vernunft  oder  des  ver- 
nttnftigcn  Bewusstseins  sind  der  Glaube,  die 
Autklarung  und  das  absolute  Wissen.  Dem 
Glauben  gehdrt  der  Inhalt  des  Geistes  an 
ohne  Einsicht.  Er  ist  zwar  reines  Bewusst- 
sein  des  Wesens,  d.  h.  des  einfachen  Innem, 
aber  nur  unmittelbarcs  Denken , und  diese 
Unmittelbarkeit  erhalt  die  Bedentung  eines 
gegenstandlichen  Seins,  welches  ausser  dem 
Bewusstsein  des  Selbstes  liegt.  Die  reine 
Einsicht  dagegen  weiss  das  Wesen  nicht 
mehr  bios  als  etwas  Gegenstandliches,  sondem 
als  absolutes  Selbst.  Gegen  den  Glauben 
richtet  die  reine  Einsicht  die  verneinende 
Kraft  des  Begriffes,  es  tritt  der  Kampf  der 
Aufklarung  mit  dem  Aberglaubcn  hervor 
und  durch  deren  Geschaft  sinkt  der  Glaube 
in  dumpfes  Weben  des  Geistes  in  ihm  selbst, 
in  reines  Ftlhlen  zusammcn  und  wird  dainit 
inhaltlos.  Zwar  ist  auch  im  Glauben  der 
Inhalt  des  Vorstellens  Kichts  anders  als  der 
absolute  Geist,  aber  in  Gestalt  cines  Anderu 
und  Fremden,  wahrend  der  seiner  selbst  in 
seinem  Dasein  gewisse  Geist,  als  absolutes 
Wissen.  zum  Elementc  des  Daseins  Nichts 
anders  oat,  als  dieses  Wissen  von  sich  selbst 
als  Inbegriffes  alter  Wresenheit  und  alles 
Daseins.  Diese  letzte  Gestalt  des  Geistes 
ist  der  Standpunkt  des  begreifeuden  W’issens 
oder  die  W'issenschaft.  Die  Natur  ist  das 
lebendige,  unmittelbare  WTerden  des  Geistes; 
sie  ist  die  Bewegung,  welche  als  ihr  Ziel 
und  Ergcbniss  den  Geist  als  Subject  heraus- 
stellt.  Wie  die  Natur  der  noch  an  den 
Kaum  entausserte  Geist  ist,  so  ist  die  Ge- 
schichte  der  noch  an  die  Zeit  entausserte 
Geist  oder  sein  wissendcs  und  sich  ver- 
mittelndes  WTerden.  Dieses  Werden  steilt 
eiue  trOge  Bewegung  und  Aufeinanderfolge 
von  Gei8tcru  dar,  eine  Gallerie  von  Bildern, 


deren  jedes  mit  dem  vollstandigen  Reich* 
thume  des  Geistes  ausgestattet , eben  darum 
sich  so  trftge  bewegt,  weil  das  Selbst  diesen 
anzen  Reichthum  seiner  Substanz  zu  durch- 
ringen  und  zu  verdauen  hat.  Indem  seine 
Vollendung  darin  besteht,  seine  Substanz 
oder  das,  was  er  ist,  vollkommen  zu  wissen, 
so  ist  dieses  Wissen  ein  Insichgehen,  in 
w’elchem  er  fortsehreitend  sein  frdheres 
Dasein  veriest  und  seine  jedesmal  vergangenc 
Gestalt  der  Erinnerung  libergiebt.  In  seinem 
Insichgehen  ist  der  Geist  in  der  Nacht  seines 
Selbstbewusstseins  versunken,  aber  sein  ver- 
schwundenes  Dasein  ist  in  ihr  aufbewahrt, 
und  dieses  aufgehobene  Dasein  ist  als  au3 
dem  Wissen  neugeboren  eine  neue  W’elt  und 
Geistesgestalt  In  ihr  hat  der  Geist  unbe- 
fangen  wiederum  von  vorn  auzufangen  und 
sich  von  ihr  aus  wieder  gross  zu  zielien, 
als  ob  er  aus  der  Erfahrung  der  frtlhem 
Geister  Nichts  gelernt  h&tte.  Aber  die  Er- 
innerung  hat  dieselbe  aufbewahrt  und  ist  als 
das  Innere  zugleich  die  in  der  That  hOhere 
Form  der  Substanz,  sodass  der  Geist  immer 
auf  einer  hbhern  Stufe  von  vorn  anfangt. 
Das  Geisterreich,  welches  sich  auf  diese 
W’eise  im  geschichtlichen  Dasein  bildet,  macht 
eine  Aufeinanderfolge  aus,  worin  Einer  den 
Andern  abldste  und  ein  Jeder  das  Reich  der 
Welt  vom  Vorhergehenden  Ubernahm.  Das 
Ziel  dieser  Geistesentwickelung  ist  das  absolute 
WMssen,  oder  der  sich  als  Geist  wissende 
Geist,  welcher  zu  seinem  Wege  die  Erinnerung 
der  Geister  hat.  Ihre  Aufbewahrung  nach 
Seiten  ihres  noch  in  der  Form  der  ZuftUlig- 
keit  erscheincnden  Daseins  ist  die  Geschichte, 
nach  Seiten  ihrer  begriffenen  Organisation 
aber  die  W’issenschaft  des  ersebeinenden 
WTi8sens,  die  Phanomenologie  des  Geistes. 
Beide  zusammen,  die  begrifi'ene  Geschichte, 
bilden  die  Erinnerung  und  Schkdelst&tte  des 
absoluten  Geistes  und  die  walire  W’irklich- 
keit  und  Gewissheit  seines  Thrones,  ohne 
welche  derselbe  das  leblose  Einsame  ware; 
nur  aus  dem  Kelche  dieses  Geisterreiches 
schftumt  ihm  seine  Unendlichkeit! 

Damit  schliesst  das  merkwlirdige  Jugend- 
werk  Hegel’s,  welches  seit  Kant’s  Kritik  der 
reinen  Vernunft  und  Fichte’s  W'issenschaft  s- 
lehre  das  erstc  gediegene  philosophische  W erk 
des  deutschen  Geistes  und  zugleich  ein  walir- 
haft  philosophisches  Kunstwerk  war.  Die 
gauze  spUtere  Ausfiihrung  des  negel’scheu 
Systems  war  eigentlich  nur  ein  Auseinander- 
falten  und  Vervollstiiudigen  des  Inhalts  der 
„ Ph&nomenologic  des  Geistes4*.  Durch  die 
Bemlihungen  seines  Freuudes  Niethammer, 
welcher  mittlerweile  als  Oberstudienrath  nach 
Milnchen  versetzt  worden  war,  erliielt  Hegel 
im  Herbst  1808  die  Stelle  eines  Rectors  am 
Aegidien  - Gymnasium  zu  Nflrnberg,  wo  es 
ihm  namentlich  oblag,  den  Lnterricht  in  der 
Philosophic  und  Religion  zu  ertheilen  und 
seit  1813  auch  als  Schulrath  die  Candidaten 
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dea  Lehramtes  in  der  Philosopliie  zu  prttfen. 
Aus  den  Heften,  die  Hegel  in  den  Jahren 
1808—11  fiir  seinen  philosophisclien  Unter- 
ricbt  verfaaste.  unter  Benlitzung  der  Auf- 
zeichnungen,  aie  sick  die  Schiller  von  der 
mttndlichen  Erlauterung  des  Dictats  machten, 
ist  Hegel’s  „Philosopnische  PropSdeutiku 
{ 1840)  unter  den  Werken  Hegel’s  von  Rosen- 
kranz  herausgegeben  worden.  Neben  seinem 
Amte  behielt  Hegel,  nachdem  er  sich  1811 
mit  FrSulein  von  Tocher  aus  Niirnberg  ver- 
heirathet  hatte,  die  Musse  zur  Ausarbeitung 
seiner  ^Wissenschaft  der  Logik44, 
welche  in  drei  Bfinden  1812  — 16  erschien. 
Indem  er  die  von  Fichte  entworfene  Methode 
weiter  ausbildete  und  zur  sogenannten  dia- 
lektischen  Methode  entwickelte,  glaubte  er 
darch  dieselbe  Alles  aus  einem  einzigen 
Princip  in  nothwendiger  Entwickelung  als 
die  Selbstbewegung  des  Begriffs  ableiten  und 
begrtinden  und  die  Welt  selbst  als  einen 
logischen  Process  construiren  zu  kdnnen.  Auf 
diesem  Wege,  behauptete  er.  sei  die  Philo- 
sophic allein  fkhig,  eine  wirklich  demonstrir- 
bare  Wissenschaft  zu  werden.  Was  Schelling 
im  *Identit&tssystemM  als  absolute  Vernunft 
oder  als  Indifferenz  von  Natur  und  Geist 
kurz  abgefertigt  und  als  Identitiit  von  Object 
und  Subject  an  die  Spitze  des  Systems  ge- 
stellt  hatte,  sollte  jetzt  wirklich  als  solches 
erwiesen  und  gezeigt  werden,  dass  die  Ent- 
wickelung alles  nattlrlichen  und  geistigen 
Lebens  allein  auf  der  Natur  der  reiuen 
Wesenheiten  beruhe,  die  den  Inhalt  der 
Logik  ausmachen.  Die  Logik  sei  demnach 
zugleich  Metaphysik  und  als  absolute  Logik 
das  System  der  reinen  Vernunft,  und  aas 
Reich  des  reinen  Gedankens.  Jede  logisch- 
metaphysische  Bestimmung  oder  Kategorie, 
die  auf  dem  Wege  der  dialektischen  Begriffs- 
entwickelung  gewonnen  wurde,  sollte  zugleich 
als  eine  Definition  des  Absoluten  gelten,  und 
man  kdnne  sich  deswegen  auch  so  ausdrficken, 
dass  der  entwickelte  Inhalt  dieser  metaphy- 
aschen  Logik  die  Offenbarung  Gottcs  sei, 
wie  er  in  seinem  ewigen  Wesen  vor  der 
Erachaffung  der  Natur  und  des  endlichen 
GeUtes  sei.  — Im  Sommer  1816  erhielt  Hegel 
einen  Ruf  als  Professor  der  Philosophic  an 
die  Stelle  des  wieder  nach  Jena  zurttck- 
grufenen  Fries.  Er  trat  hier  zum  ersten 
Hale  mit  dem  Ganzen  seiner  Philosophic  her- 
vor,  indem  er  zum  Gebrauche  ftlr  seine 
kflnftigen  Vorlesungen  das  im  Wintersemester 
1816—17  gegebene  Dictat  im  Druck  ver- 
dffentlichte,  unter  dem  Titel:  „Encyclo- 
pidie  der  philosophischen  Wissen- 
iehaften  im  Grundrisse44,  worin  der 
ente  Theil  die  Logik,  der  zweitc  die  Philo- 
»phie  der  Natur,  der  dritte  Theil  die  Philo- 
wphie  des  Geistes  behandelte,  in  welcher 
leUteren  zugleich  die  Phknomenologie  des 
GetaUe  ihren  Platz  erhielt.  Er  war  darin 
so  antiken  (platonischen)  Dreigliederung  der 


Philosophic  in  Logik,  Naturphilosophie  und 
Ethik  zurttckgekehrt,  indem  er  die  aus  dem 
•Mittelalter  tiberlieferte  und  durch  Wolff  for- 
muiirte  Eintheilung  in  theoretische  und  prak- 
tische  Philosophic  beseitigte.  Die  Hegel’sche 
Encyclopfidie  der  Philosophic  wurde  das 
eigentlicne  Haupt-  und  Grundbuch  der  ab- 
solnten  Philosopliie  oder  des  absoluten  Idealis- 
mus.  In  seiner  Naturphilosophie  hielt  Hegel 
den  Primat  fest,  den  Fichte  dem  Geiste  vor 
der  Natur  gegeben  hatte,  folgtc  aber  im 
Uebrigen  bei  der  Auffassung  der  Stufenreihe 
der  Naturentfaltung  und  in  der  Bestimmung 
der  Stufen  als  mechanischer,  physikalischer 
und  organischer  Natur  den  Schelling’schen 
Anschau ungen  und  Gesichtspunkten.  In  ithn- 
licher  Weise  sucht  Hegel  im  ersten  Ab- 
schnitte  der  Geistesphilosophie,  in  der  Lehre 
vom  subjectiven  Geiste  oder  der  Psychologie 
die  von  Schelling  im  „ System  des  trans- 
scendentalen  Idealismusw  entwickelte  psycho- 
logische  Ansicht  der  Wissenschaftslehre  mit 
dem  ^verkliirten  Spinozismus44  des  Identitats- 
systems  zu  vereinigen.  Im  anthropologischeu 
Theil  der  Lehre  vom  subjectiven  Geiste  wird 
der  Mensch  als  Naturwesen  gefasst,  im  phsi- 
nomenologischen  Theil  wird  das  der  Natur, 
als  dem  Nicht-Ich,  sich  entgegensetzende 
Ich  als  Bewusstsein  betrachtet,  im  dritten 
Theil  tritt  der  Geist  als  mit  der  Natur  ver- 
sShnt  und  frei  auf,  sowohl  nach  Seiten  der 
Intelligenz , als  des  Willena  in  ihren  be- 
sondern  Entwickeluugsstufen.  In  der  Lehre 
vom  objectiven  Geist  unternahm  es  Hegel, 
die  Grundgedanken  von  Fichte’s  praktiseher 
Wissenschafts  - Lehre  vom  Standpunkte  des 
Identitlitssystems  durchzufUhrcn  und  schrieb 
darin  (wie  ein  Neuerer  treffend  bemerkt  hat) 
zugleich  das  Buch  zu  Kant’s  Titelblatte  einer 
die  Reclits-  und  Tugendlehre  einschliessenden 
Metaphysik  der  Sitten.  Der  Rechtsstandpunkt 
aber,  wie  die  MoraUtfit  bilden  bei  Hegel  nur 
untergeordnete  Momente  im  sittlichen  Gebiete, 
worin  in  antikem  Sinne  die  Familie,  die 
btirgerliche  Gesellschaft  und  der  Staat  be- 
trachtet, die  Verwirklichung  des  Vernunft- 
staates  oder  der  Freiheit  aber  als  das  Ziel 
der  Weltgeschichte  hingcstellt  wird.  Aber 
der  Geist  als  subjectiver  (einzelner),  wie  als 
objectiver,  ist  gleichwohl  noch  nicht  der 
vollendet  freie  Geist,  und  der  Meusch  ftthlt 
es,  dass  es  fiber  alien  diesen  weltlichen  Weisen 
seines  Daseins,  innerhalb  deren  die  Ver- 
sohnung  nur  gesucht  wird,  noch  eine  hOhere 
Sphfire  geben  mfisse,  in  welcher  der  Geist 
von  alien  Widersprttchen  wahrhaft  befreit 
und  alien  beengenden  Schranken  seines  end- 
lichen  Daseins  enthoben  ist.  Dies  ist  die 
Sphfire  des  absoluten  Geistes,  die  den  Schluss 
des  Systems  bildet.  Die  gesuchte  Versfihnung 
des  Geistes  in  und  mit  sich  selbst  wird  ob- 
jectiv  dargestellt  und  angeschaut  in  derKunst; 
sie  wird  subjectiv  als  eigene  Befriedigung 
geffihlt  und  erfahren  in  der  Religion.  End- 
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lich  aber  erhebt  sich  das  Bewusstsein  dieses 
Versbhntseins  zur  Form  des  vollendeten 
Wi88ens  in  der  Philosophic,  welche  sich 
selbst  und  ihre  Geschichte  begreift. 

Trotz  seines  kusserlich  nicht  sofort  an- 
sprechenden  und  durchaus  nicht  imponirenden 
Kathedervortrags  machte  Hegel  in  Heidel- 
berg bald  Aufsenen  und  befand  sich  in  seinen 
dortigen  Verhaltnissen  auch  ganz  zufrieden. 
Al8  ihm  jedoch,  auf  Vorschlag  des  Professors 
Solger,  die  nocli  erledigte  Professur  Fichte’s, 
wegen  der  schon  1816  bei  ihm  angefragt 
worden  war,  durch  das  Ministerium  Alten- 
stein  von  Neuem  angetragen  wurde,  meinte 
er,  der  Berliner  Sand  sei  ftlr  die  Philosophic 
eine  erapf&nglichere  Sphere,  als  Heidelberg’s 
romantische  Umgebungen.  Er  nahm  den 
Ruf  nach  Berlin  alsbald  an  und  erbffnete  im 
Wintersemester  1818 — 19  seine  dortigen  Vor- 
lesungen.  ImJahre  1820  wurde  er  zumMitglied 
der  wissenschaftlichen  Prttfungscommission  ftlr 
die  Provinz  Brandenburg  ernannt.  Den  Ein- 
tritt  Hegel’s  in  die  Berliner  Akademie  der 
"Wissenschaften  hintertrieb  Schleiermacher, 
mit  welchem  Hegel  innerlich  gespannt  lebte. 
Hatte  er  schon  in  seiner  Antrittsrede  ver- 
ktindigt,  die  Philosophic  im  „Staate  der  In- 
telligenz*4,  wie  er  Preussen  nannte,  zum 
Centralpunkt  aller  Geistesbilduug  erheben 
zu  wollen,  so  breitete  sich  sein  philosophischer 
Rohm  von  Jalir  zu  Jahr  mehr  aus.  Hunderte 
und  aber  Hunderte  von  Zuhorern  sammelten 
sich  urn  ihn.  der  trotz  der  Sehwerf&lligkeit 
und  Unbeholfenheit  seines  Kathedervortrags 
seine  Zuhdrer  zu  fesseln  und  ihrera  Denken 
die  Richtung  und  das  Geprdge  seines  Geistes 
zu  geben  verstand.  Von  der  Hohe  des  alle 
Wirklichkeit  in  sich  fassenden  „ absoluten 
Begriffesu  erstrebte  Hegel  nunmehr  das 
doppelteFreundschaftsbtindniss  mit  dem  Glau- 
ben  und  der  positiven  Religion  einerseits  und 
mit  dem  politischen  Conservatismus  anderer- 
seits.  Das  Vehikel  dieses  Bemuhens  ward 
von  ihm  in  der  Vorrede  zu  seinen  im  Jalir 
1822  veroffentlicliten  „Grundlinien  der 
Philosophic  des  Rechtsu  mit  dem 
merkwtirdigen  Satze  ausgesprochen : „Was 
verntinftig  ist,  das  ist  wirklich,  und  was 
wirklich  ist,  das  ist  verntinftig1*,  ein  Satz, 
dessen  Zweideutigkeit  darin  liegt,  dass  darin 
entweder  auf  das  „wirklichu  oder  auf  das  „ist** 
der  Ton  und  das  Hanptgewicht  Mit  und 
jenachdem  das  Eine  oder  das  Audere  ge- 
schieht,  ein  ganz  verschiedener  Sinn  entstent. 
Das  Eine  Mai  wird  damit  das  Wirkliche  als 
das  Bestehende  ftlr  verntinftig  erklart  und 
damit  gerechtfertigt;  im  andern  Falle  liegt 
die  Consequenz  darin.  dass  was  am  Bc- 
8tehenden  sich  nicht  als  verntinftig  erweist, 
auch  nicht  als  wahrhaft  wirklich  seiend, 
sondern  nur  als  Schein  oder  Zuf&lliges  in 
der  Erecheinungswelt  gelten  kann.  Mit 
letzterer  Hinterthtir  ward  dem  Geiste  der 
Schein  des  Rechtes  zur  Kritik  gewahrt,  wo- 


von  er  jedoch  als  guter  Christ  und  gehor- 
samer  Unterthan  keinen  Gebrauch  rnacht. 
Unter  dem  Scheine,  den  sogenannten  de- 
8tructiven  Tendenzen  in  Kirclie  und  Staat 
gegentlber,  den  verntlnftigen  Wahrheitskeni 
im  historischen  Staat  und  in  der  historischen 
Religion  mit  Htllfe  des  philosophischen  Be- 
griffes  zu  Ehren  zu  bringen,  wird  darauf 
Verzicht  geleistet,  das  Nichtverntlnftige  und 
Unberechtigte  am  Bestehenden  an’s  Licht 
zu  stellen.  In  seiner  Geschmeidigkeit  gegen 
die  bestehende  Wirklichkeit  bringt  der  Pliilo- 
soph  des  absoluten  Begrifls  in  seiner  „Philo- 
sophie  des  Iiechts**  den  auf  den  Karlsbader 
Beschitlssen  ruhenden  Polizeistaat  des  Re- 
staurationszeitalters , in  der  Religionsphilo- 
sophie  die  kircliliche  Orthodoxie  zu  Ehren. 
In  der  Vorrede,  welche  Hegel  zu  der  von 
seinem  Heidclberger  Schiller  H i n r i c li  s 
„tlber  die  Religion  im  innern  VerlMtniss 
zur  Wissenschaft**  (1822)  verdftentiichten 
Schrift  verfasste,  suchte  er  darzuthun,  dass 
ftlr  die  Religion  das  Geftihl  nicht  zum  Prin- 
cip  genommen  werden  kdnne,  um  darauf 
die  Dogmatik  und  Theologie  zu  grilnden. 
Damit  hatte  er  indirect,  ohne  dessen  Namen 
zu  nennen,  aber  deutlich  genug,  den  Stand- 
punkt  Schleiermacher’8  augegriffen,  welcher 
sein  System  der  Glaubenslehre  (1821)  auf 
das  Abh&ngigkeitsgeftlhl  des  Menschen  ge- 
grtlndet  hatte.  Er  selbst  nahm  1821  in  be- 
sondern  Vorlesungen  tlber  die  Religions- 
philosophie  zun&ehst  die  Construction  der 
eschicktlichen  Entwickelung  der  verschie- 
enen  Religionen  als  einer  Stufenreihe  in 
Angriff,  worin  sich  die  Religion  in  ihrem 
geschichtlichen  Verlauf  zu  ihrer  Vollendung 
in  der  christlichen  als  der  absoluten  Religion 
d.  h.  derjenigen  erliebe,  in  welcher  der  Be- 
gritf  der  Religion  erreicht  und  der  absolute 
Geist  offenbar  geworden  sei.  Indem  dabei 
festgehalten  wird,  dass  die  religiose  Vor- 
stellung  nur  der  Form  nach  vom  absoluten 
Begritfe  verschieden  sei  und  als  Vorstellung 
Gottes  mit  dem  Begriffe  des  Absoluten  we- 
sentlich  denselben  Inhalt  babe,  war  damit 
das  Vehikel  gewonnen,  im  religidsen  Gebiete 
so  ziemlich  Alles  als  beziehungsweise  ver- 
ntinftig zu  rechtfertigen,  wie  es  aus  irgend- 
welcher  Vernunft  zu  irgend welcher  Zeit 
hervorgegangen  ist.  So  brachte  Hegel  durch 
seine  willftihrige  Accommodation  an  die  reli- 
giose Vorstellungsweise  jenen  neuen  und 
hdchst  eigenthtlmlichen  Rationalismus  in  der 
Theologie  zu  Wege,  welcher  tlber  dem  Be- 
mtlhen,  den  „trtlben  Wein“  des  kirchlieheu 
Dogma  zu  kliren,  und  die  „Morgenrdthe 
des  Friedens  zwisclien  Glauben  und  \Vissen“ 
zu  verktlndigen , das  kritische  Geschaft, 
welches  auch  in  der  Entwickelung  des  re- 
ligidsen  Bewusstseins  neben  dem  beziehungs- 
weise Verntlnftigen  zugleich  das  in  Fortschritt 
des  sich  aufklkrenden  Bewusstseins  Ueber- 
wundene  aufzuzeigen  sich  bemtiht,  mit  vor- 
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nehmer  Miene  als  antiquirt  und  abgethan 
betrachtet,  dagegen  die  Wiederherstellung 
der  von  der  Verstandesaufklarong  auf  ein 
Minimum  reducirten  Kirclienlelire  als  die 
Aufjrabe  der  Philosophic  bestimmt,  die  den 
flberlieferten  Inlia.lt  der  Dogmen  vor  dem 
Be^riffe  rechtfertige.  Hegel  wurde  der 
scholastisch  - sophistische  Apologet  der  con- 
fessionellen  Orthodoxie,  indem  er  namentlich 
die  Lehren  von  der  gbttlichen  Dreieinigkeit, 
von  der  Einheit  der  Naturen  in  Christus  und 
von  der  Versbhnung  durch  speculative  Aus- 
nnd  Umdeutung  aus  der  Sphere  der  religittsen 
Vorstellung  in  den  Bereich  des  philo- 
sophischen  Begriffs  zu  erheben  suchte.  In 
diesera  Sinne  ist  atfch  eine  weitere  Arbeit 
bemerkenswerth , welche  Hegel  (1829)  als 
Vorlesung  benutzte  und  die  sp&terkin  als 
Anhang  zu  seinen  religionsphilosophischen 
Vorlesungen  im  Druck  erschien,  namlich 
eine  Abhandlung  „Ueber  die  Beweise  ftlr  das 
Dasein  Gottes“,  worin  er  den  sogenannten  kos- 
mologischen,  ontologischen  und  teleologischen ' 
Beweis  erttrtert  und  darzutliun  sucht , dass 
dieselben  von  der  Aufklarung  mit  Unrecht 
verachtet  wttrden,  da  sie  das  ausgesprochene 
Bewusstsein  ttber  den  Gang  enthalten,  den 
die  Erhebung  des  Menschen  zu  Gott  nelime. 
Geradeso  wie  das  vom  hinfalligen  Dasein 
nnbefriedigte  religiose  Gemttth  sich  ttber  jene 
Eitelkeit  erhebe,  so  schliesse  auch  das  kos- 
mologische  Argument  aus  dem  sich  selbst 
Anflieben  des  Zufalligen  auf  das  Noth wendige, 
wilurend  der  teleologische  Beweis  von  dem 
sich  anfhebenden  Begriffe  des  Mittels  zum 
Gedanken  eines  Endzweckes  und  Selbst- 


zweckes  getrieben  werde.  Was  aber  durch 
diese  beiden  Beweise  erreicht  werde,  ware 
nach  Hegel  unserer  christiichen  Vorstellung 
von  Gott  nicht  vollkommen  entsprechend, 
indem  das  kosmologische  Argument  nur  das- 
jenige  ableite,  was  in  der  griechischen  Re- 
ligion als  Scnicksal  das  Hbchste  gewesen 
sei,  wahrend  das  teleologische  Argument  dem 
rdmischen  Standpunkt  entspreche.  Dem  in 
ach  vertieften  christiichen  Geist  werde  viel- 
melir  erst  das  ontologische  Argument  vbllig 
gerecht,  indem  dasselbe  von  der  Mangel- 
naftigkeit  des  bios  Subjectiven  ebenso  aus- 
gehe,  wie  sich  der  christliche  Geist  der 
Endlichkeit  seiner  eignen  Subjectivitat  be- 
»TMst  werde.  Im  Winter  1822  — 23  trng 
Hegel  zum  ersten  Mai  „ Philosophic  der 
Geachichte44  vor,  worin  er  den  Entwickelungs- 


gang  der  Weltgeschichte  als  den  nothwendigen 
Portgang  in  der  Verwirklichung  der  Frei- 
beit  betrachtet.  Wie  aber  Hegel  mit  Be- 
▼assteein  darauf  ausging,  Schule  zu  machen 
and  in  Berlin  keine  anuere,  als  die  „Philo- 
aophie  des  Absoluten44  aufkoramen  zu  iassen, 
so  wusste  er  es  durchzusetzen , dass  dem 
Doctor  Beneke,  der  seit  1820  als  Privatdocent 
im  Sinne  der  Erfahrungsphilosophie  auf  dem 
Katheder  und  in  Schriften  zu  Berlin  tbatig 


war,  das  Katheder  entzogen  wurde,  nachdem 
derselbe  in  seiner  „GrundIegung  zur  Meta- 
physik  der  Sitten44  (1822)  sich  in  eine.  wenn 
auch  nicht  namentliche,  doch  sachlicn  deut- 
lich  genng  hervortretende  Opposition  gegen 
die  „Philosophie  des  Absoluten44  gesetzt 
hatte.  Hegel  wurde  mehr  und  mehr,  als 
preussiseher  Staatsphilosoph  und  philoso- 

Bhischer  Examinator,  eine  wissenschaftliche- 
lacht.  Es  wurde  in  Berlin  Ton,  ihn  zu 
horen;  Manner  aus  alien  Standen  besuchten 
seine  Vorlesungen;  Studirende  aus  alien  Ge- 

§enden  Deutschlands,  aus  alien  europaischen 
taaten,  insbesondere  Polen,  aber  auch  Neu- 
griechen  und  Skandinavier,  sassen  zu  seinen 
Fttssen  und  lauschten  seinen  Orakelsprtichen, 
die  er  hustend,  schnupfend,  sich  rauspernd 
und  in  den  Papieren  seines  Hefts  wtthlend, 
unter  haufigen  Wiederholungen  und  in  langen, 
oft  unvollendet  bleibenden  Perioden  nicht 
ohne  Mtthseligkeit  hervorbrachte.  Und  wie 
er  selber  sich  selbst  und  seine  Philosophic 
als  eine  geschiehtliche  Nothwendigkeit  be- 
griffen  hatte,  so  erblickten  die  Jttnger  der 
Wissenschaft,  die  in  Berlin  studirten,  in  der 
Hegelianisirung  oder  wenigstens  in  dem 
Scheine  derselben  das  Mitt-el,  um  in  Preussen 
zu  einem  Lehrfache  befbrdert  zu  werden. 
Enthusiastische  Anhanger  und  lehrsttchtige 
Schtiler  verrichteten  das  Hochamt  zur  Ver- 
herrlichung  des  Meisters  und  schwangen  das 
Rauchfass  zu  seiner  Ehre.  Auf  Hegel’s  An- 
regung  wurde  im  Jahr  1827  mit  Unter- 
sttttzung  der  preussischen  Regiemng  eine 
kritische  Zeitschrift  unter  dem  Titel  „Jahr- 
bttcher  ftlr  wissenschaftliche  Kritik44 
gegrttndet,  welche  fortan  das  Organ  der 
Hegel’schen  Schule  wurde  und  ftlr  die  Lehre 
Hegel’s  Propaganda  machte.  In  demselben 
Jahre  (1827),  welches  den  Gipfelpunkt  von 
Hegel’s  Einflnsse  bezeichnet,  mochte  derselbe 
im  Ilochgeftthle  seiner  Bedeutimg  auch  leicht 
von  der  Eifersucht  ablassen,  womit  er  zu 
Anfang  der  zwanziger  Jahre  auf  einen  er- 
fahrungsphilosophi8chen  Gegner,  wie  Beneke, 
geblickt  hatte,  und  er  widersetztc  sich  jetzt 
nicht  mehr  der  Zulassung  desselben  zum 
philosophischen  Lehramt  in  Berlin,  so  dass 
Beneke  nunmehr  als  Privatdocent  wieder 
eintrat.  Wahrend  Hegel  an  den  „Jahr- 
bttchern44  sich  selbst  mit  einigen  ausftthr- 
lichen  Recensionen  ttber  Solger’s  nachge- 
lassene  Schriften,  ttber  J.  G.  Hamann’s 
Schriften , ttber  den  dritten  Band  von 
F.  H.  Jacobi’s  Werken  betheiligte  und 
Go8chel’s  Schrift  „Aphorisraen  ttber  Wissen 
und  absolutes  Nichtwissen44  (1829)  mit  einem 
dankbaren  Handedruck  begrttsste,  brachte 
die  lehrsttchtige  Anmaassung  und  ober- 
flachliche  Phraseologie  junger  Hegelianer  die 
^Hegelei44  beim  Publikum  in  Misscredit,  so 
dass  sich  in  Berlin  selbst  im  Stillen  von 
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vorbereitete.  Naclidem  im  Frtthjahr  1831 
Gruppe  unter  dem  Titel  „Die  Winde  oder 
ganz  absolute  Construction  der  neuem  Welt- 
geschichte  durch  Oberon’s  Horn,  gedichtet 
von  Absolutus  von  HegelingenM  anonym 
cine  Komodie  gegcn  die  Hegel’scbe  Schule 
verofFentlicht  hatte,  rttckte  derselbe  Ver- 
fasser  mit  der  unter  seinem  Namen  er- 
schienen  Sclirift  „AntausM  (1831)  vom  festen 
Boden  der  Erfahrung  aus  der  speculativen 
Philosophic  grlindlich  auf  den  Leib.  Schon 
nacli  dem  ersten  Erscheinen  der  Hcgel’- 
schen  „Logiku  hatte  ein  huraoristisch  scharf- 
sinniger  Landsmann  Hegel’s,  der  mathema- 
tische  Professor  Pfaff  in  Erlangen,  mit  welchem 
Hegel  von  Ntirnberg  aus  correspondirte,  sich 
nicnt  erwehren  kfinnen,  brieflich  gegen  Ilegel 
zu  fiussern,  dass  er  in  dieser  „LogikM  nur 
Postulate  und  keine  Beweise  finde,'und  den 
Verfasser  derselben  ironisch  zu  fragen,  ob 
solchesSpeculiren  etwa  darnm  von  „speculum“ 
(Spiegel)  abzuleiten  sei , weil  sich  dieses 
spiegelnde  Denken  als  Spiegelfechterei  heraus- 
stelle.  Der  Verfasser  des  „Antau8u  nannte 
sein  Buch  mit  diesem  aus  der  griechischen 
Mythologio  genommenen  Namen  desshalb, 
weil  dasselbe  einen  riesenhaften  Gegner  allein 
dann  richtig  bekampft  glaubte,  wenn  der 
Mensch  als  ein  Sohn  der  Erde  den  Boden 
niclit  unter  den  Ffissen  verliere^  aus,  welchem 
er  mit  seinem  Denken  und  Wissen  hervor- 
gewachsen  sei.  Die  speculative  Philosophic, 
in  ihrer  Gestalt  als  IlegePsche,  war  dieser 
Riese,  welchem  der  gewagte  Kampf  gait. 
Zwei  Monate  nach  dem  Erscheinen  dieses 
Buclies  starb  Hegel  am  14.  November  1831 
unerwartet  an  der  damals  in  Berlin  hausenden 
Cholera.  In  Folge  hdherer  FUrsprache  wurde 
ausnahmsweise  seine  Leiche  nicht  auf  den 
Cholerakirchhof  gebracht,  sondern  auf  dem 
Friedhofe  vor  dem  OranienburgerThore  neben 
Fichte  und  nahe  bei  Solger  an  der  Stfitte, 
die  er  sich  selbst  ausgewiihlt  hatte,  beerdigt. 

Ueber  dem  Grabe  Hegel’s  vereinigten  sich 
unter  den  Freunden  und  Schfilern  desselben 
Ph.  Marheineke,  J.  Schulze,  Ed.  Gans,  Leop. 
von  Henning,  H.  G.  Hotho,  K.  L.  Michelet 
und  F.  Forster  zuHerausgabe  einer  Gesaramt- 
ausgabe  seiner  bereits  gedruckten  Werke  in 
Verbindung  mit  seinen  Vorlesungen,  welche 
1832 — 45  in  18  B&nden,  davon  der  siebente 
in  zwei  und  der  zehnte  in  drei  Abtheilungen, 
crschienen.  Sie  enthalten : I.  Philosophische 
Abhandlungen,  herausgegeben  (und  mit  einer 
auch  besonders  gedruckten  Einleitung  ver- 
sehen)  von  Michelet  (1832,  2.  Aufl.  1845); 
H:  Phfinomenologie  des  Gcistes,  herausgegbeu 
von  J.  Schulze  (1832,  2.  Aufl.  1841);  III  bis 
V:  Wissenschaft  der  Logik,  herausgegeben 
von  Leop.  von  Henning;  1)  die  objective 
Logik,  erste  Abtheilung:  die  Lehre  vom  Sein; 
zweite  Abtheilung:  die  Lehre  vom  Wesen; 
2)  die  subjective  Logik  oder  die  Lehre  vom 
Begriff  (1833,  2.  Aufl.  1841)  in  drei  Bandcn; 


VI:  Encyclopfidie  der  philosophischen  Wissen- 
schaften  im  Grundrisse,  1)  die  Logik,  herans- 
gegeben  und  nach  Anleitung  der  vom  Ver- 
fasser gehaltenen  Vorlesungen  mit  Erlfiute- 
terungen  und  Zus&tzen  versehen  von  Leop. 
von  Henning  (1840,  2.  Aufl.  1843);  VU: 
1)  Vorlesungen  tlber  die  Naturphilosophie, 
als  zweiter  Theil  der  Encyclopfidie  der  Wissen- 
schaft, herausgegeben  von  K.  L.  Michelet 
(1842,  2.  Aufl.  1847);  VH:  2)  Die  Philo- 
sophic des  Geistes,  als  dritter  Theil  der 
Encyclopadie  der  philosophischen  Wissen- 
schaften,  herausgegeben  von  L.  Boumann 
(1845);  VIII:  Grundlinien  der  Philosophic 
des  Rechts  oder  Naturrecht  und  Staatswissen- 
schaft  im  Grundrisse,  herausgegeben  von 
Ed.  Gans  (1833,  2.  Aufl.,  besorgt  von  K. 
Hegel,  1840);  IX:  Vorlesungen  fiber  die 
Philosophie  der  Geschichte,  herausgegeben 
von  Ed.  Gans,  1837 ; X 1—3 : Vorlesungen  fiber 
die  Aesthetik,  herausgegeben  von  II.  G.  Hotho, 
in  drei  Bfinden,  1835  — 38;  2.  Aufl.  1842 
und  1843;  XI  und  XU:  Vorlesungen  fiber 
die  Philosophie  der  Religion,  nebst  eineT 
Schrift  fiber  die  Beweise  vom  Dasein  Gottes, 
herausgegeben  von  Ph.  Marheineke,  in  zwei 
Theilen  (1832,  2.  Aufl.  1840);  XIII  — XV: 
Vorlesungen  fiber  die  Geschichte  der  Philo- 
sophie, herausgegeben  von  K.  L.  Michelet, 
in  drei  Theilen,  1833—36,  2.  Aufl.  1840—44; 
XVI  und  XVH:  VermischteSchriften,  heraus- 
gegeben von  Fr.  Ffirster  und  L.  Boumann, 
2Theile,  1834  und  35;  XVIH:  Philosophische 
Propfideutik,  herausgegeben  von  K.  Rosen- 
kranz  (1840).  In  den  aus  Collegienheften 
der  verschiedensten  Zeiten  zusammengetra- 
genen  Vorlesungen  Hegel’s  fiber  die  Geschichte 
der  Philosophie  zeigt  sich  ein  grosses  Miss- 
verhaltniss  hinsichtlich  der  Ausffihrlichkeit 
der  Behandlung.  Die  griechische  Philosophie 
von  Thales  bis  herab  auf  die  Neuplatoniker 
reicht  bis  in  den  dritten  Band  herein,  die 
scholastiscile  Philosophie  des  Mittelalters  wird 
mit  „Siebenmeilenstiefelnu  durchlaufen,  wah- 
rend  die  neuere  Philosophie,  obwohl  sie  auf 
einer  weit  grfisseren  Scitenzahl  behandelt 
wird,  doch  am  Meisten  zu  kurz  gekommen 
ist.  Fichte  und  Schelling  werden  von  Hegel 
als  die  letzten  Philosophen  behandelt  und 
dann  das  Ergebniss  in  Bezug  auf  seinen 
eigenen  Standpunkt  gezogen.  Was  die  gegen- 
wfirtige  Zeit  an  selbstbewusster  Vernttnftig- 
keit  besitze,  sei  aus  der  Gedankenarbeit  aller 
vorausgegangenen  Geschlechter  hervorgegan- 
gen,  indem  der  Ausdruck  der  Weltanschauung 
und  Weisheit  einer  jeden  frfiheren  Zeit  un- 
verloren  blieb  und  im  denkeuden  Selbst- 
bewusstsein  unserer  Zeit  nachweisbar  ent- 
halten ist.  Unser  Standpunkt  (sagt  er)  ist 
das  Erkennen  der  Idee,  das  Wissen  der  Idee 
als  Geist,  als  absoluter  Geist,  der  sich  so 
dem  endlichen  Geiste  entgegensetzt,  dass  der 
absolute  Geist  ffir  den  endlichen  Geist  sich 
in  einer  Reihe  von  Gestaltungeu  ausprigt, 
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welche  das  walire  Geisterreich  ist,  eine  Reilie 
aber,  welche  nicht  eine  auseinanderfallende 
Vielheit  ist,  sondern  die  einzelnen  Momente 
oder  Entwickelungspunkte  in  deni  Einen  gegen- 
wartigen  Geiste  bildet,  als  dessen  Pulsachliige 
sich  jene  Vielheit  von  Gestaltungen  erweist. 

In  seiner  Lehre  (nm  von  dieser  einen 
Ueberblick  zu  geben)  knilpft  Ilegel  unmittel- 
bar an  Schelling  an  und  will  rait  ihm  vom 
Absolnten  ausgehen  und  ein  absolutes  Wissen 

S rumen,  zugleicli  aber  im  Untersehied  von 
elling  diesen  Standpunkt  des  absoluten 
Wissens  anch  wissenschaftlich  begrtlnden, 
denn  das  Absolute  sei  nicht,  wie  es  bei 
Schelling  erscheine,  ein  in  sich  verharrendes, 
sondern  es  soli  als  ein  sich  entwickelndes, 
als  ein  das  Endliclie  und  Besondere  aus  sich 
eneugendes  und  sich  in  ihm  verwirklichendes 
oder  mit  andern  Worten  als  der  absolute 
Gebt  erfasst  und  begriffen  werden.  Dazu 
ist  aber,  nach  Hegel,  erforderlich , dass  das 
Denken  die  verschiedenen  Stadien  seiner 
Entwickelung  im  Erkennen  nachbilde.  Wie 
das  absolute  Princip  alle  Dinge  mit  innerer 
Nothwendigkeit  nacheinander  hervorbringt, 
ebenso  mnss  die  Wissenschaft  die  ganze 
Mannichfaltigkeit  des  Seins  in  einem  be- 
stimmten  und  innerlich  nothwendigen  Fort- 
gange  durch  den  Denkprocess  von  einem 
einzigen  Punkt  aus  entstehen  lassen.  Dies 
geschieht  in  der  von  Hegel  sogenanntcn 
dialektischen  Me  thode,  in  welcher  sich 
unser  Erkennen  der  sachlichen  Bewegung 
des  Begriffs  ganz  und  gar  tiberl&sst.  Dieses 
Verfahren  schliesst  aber  drei  Momente  in 
sich  ein.  Zun&chst  das  abstract  verstkndige 
Moment,  worin  die  Begriffe  so  festgestellt 
*erden,  wie  sie  sich  unmittelbar  geben.  Da 
iedoch  das  Wirkliche  nicht  bios  ein  unraittel- 
bar  gegebenes  Sein,  sondern  eben  so  sehr 
ein  Vermitteltes  und  insofern  Bewegung  und 
Sdbstunterscheidung  ist,  so  bleibt  das  Er- 
kennen bei  der  ersten  Auffassung  des  Gegen- 
sUndes  nicht  stehen,  sondern  findet  an  dem- 
«lben  verschiedene  8eiten  und  Bestimmungen, 
die  sich  nicht  unmittelbar  vereinigen  lassen. 
Dadnrch  kommt  das  ruhende  Sein  des  Be- 
giffs  in  Fluss  und  schlhgt  in  Gegensatz  und 
Widerspruch  um,  und  damit  gelit  das  abstract 
vmtindige  Verfahren  in  ein  dialektisches 
Widerapiel  tiber,  wobei  das  Erkennen  gewahr 
^ird,  dass  der  Begriff,  welcher  in  seiner 
Unmittelbarkeit  durch  den  an  ihm  hervor- 
ttetenden  Widerspruch  aufgehoben  wird, 
seiner  Wahrheit  nach  in  einem  lidhern  Be- 
?riire  aufbewahrt  werde,  der  die  sich  wider- 
4feitenden  Momente  zur  Einheit  zurtlckfUhrt 
and  verknflpfU  Und  dieses  dritte  Moment 
ha  dialektischen  Verfahren  ist  erst  das  eigent- 
speculative  oder  positiv  verntlnftige, 
welehem  gegentiber  das  Moment  des  Wider- 
^ruchs  anch  als  das  bios  uegativ  verntlnftige 
°*aeiehnet  wird.  Nach  dieser  dialektischen 
Methode  betrachtet  nun  Hegel  das  Absolute, 


wie  es  sich  von  seiner  dtirftigsten  Gestalt, 
der  Stufe  des  reinen  Seins,  fortschreitend  zu 
immer  reichern  Bestimmungen  entfaltet  und 
schliesslich  im  absoluten  begreifenden  Wissen 
zu  seiner  vollendeten  und  hdchsten  Form, 
namlich  zur  Gestalt  des  seiner  selbst  gewissen 
und  sich  nach  seinem  ganzen  Inhaltc'  durch- 
sichtigen  absoluten  Geistes  gelangt.  Die 
Darstellung  dieses  absoluten  Wissens  ist  das 
System  der  Philosophic  oder  als  Ganzes  der 
Wissenschaft  die  Darstellung  der  absoluten 
Idee.  Die  Idee  aber  erweist  sich  als  das 
schlechthin  mit  sich  identische  Denken,  wel- 
ches zugleich  die  Tk&tigkeit  ist,  sich  selbst, 
um  ftlr  sich  zu  sein,  sich  gegenttberzustellen 
und  in  diesem  Andern,  als  seinem  eigenen, 
wiederum  nur  bei  sich  selbst  zu  sein.  Darauf 
grtlndet  sich  die  Dreitheilung  des  Systems 
der  Wissenschaft.  Das  sich  in  seiner  Rein- 
heit  entfaltende  Denken,  als  das  ewig  ein- 
fache  Wesen  in  sich  selbst,  bildet  den  Inhalt 
der  Lo^ik  oder  der  Wissenschaft  der  Idee 
an  und  f(ir  sich.  In  ihr  hat  sich  das  Denken 
weder  verwirklicht,  noch  ist  es  sich  wissender 
Gedanke.  Da  aber  der  Gedanke  alle  Wirk- 
lichkeit  ist,  so  muss  er  sich  auch  als  solchc 
setzen;  das  Wesen  muss  sich  entaussern. 
Das  dem  reinen  Gedanken  entgegengesetzte 
Andere  ist  die  Natur,  der  Abfall  desselben 
von  sich  selbst  und  die  Verzerrung  des  Ge- 
dankens  in  Raum  und  Zeit.  Die  Wissen- 
schaft der  Idee  in  ihrem  Anderssein  ist  also 
zweitens  die  Natur  philosophic.  Aus 
dieser  seiner  Entfremdung  kehrt  der  Gedanke 
in  sich  selbst  zurtlck,  er  hebt  das  Anders- 
sein der  Natur  wieaer  auf  und  wird  erst 
dadurch  wirklicher,  sich  wissender  Gedanke 
oder  Gei8t.  Die  Philosophic  des  Gei- 
stes ist  darum  die  dritte  Wissenschaft  im 
Systeme  der  Philosophic,  die  Wissenschaft 
der  aus  ihrem  Anderssein  in  sich  zurttck- 
kehrenden  Idee. 

Die  Logik,  als  spekulative,  weiss  nichts 
von  einer  Trennung  der  Form  des  Denkens 
vom  Inhalte  desselben.  Sie  vereinigt  darum 
dasjenige,  was  seit  Aristoteles  gewdhnlich 
formale  Logik  genannt  wird,  mit  der  so- 
genannten  Ontologie  oder  dem  ontologischen 
Theile  der  Metaphysik.  In  diesem  Sinne  hat 
die  Wissenschaft  der  Logik  das  Denken  und 
den  Umfang  seiner  Bestimmungen  znm  Gegen- 
stande,  sie  ist  das  Wissen  vom  Denken  in 
seiner  Wahrheit  d.  h.  vom  Denken,  wie  es 
alles  Sein  und  alle  Wahrheit  in  sich  enthUlt. 
Indera  sie  den  Gedanken  in  seinem  reinen 
Elemente  betrachte,  enthtillt  sie  nach  und 
nach  vor  unsern  Augen  alle  Gegens&tze  des 
Gedankens,  welche  sich  zuletzt,  den  Kreis 
ihrer  Entwickelungen  schliessend , in  die 
liGchste  Idee  zusammennehmen.  Der  Anfang 
der  Wissenschaft  ist  das  Einfachste  und  Un- 
entwickeltste;  es  wird  ausgegangen  vom  ein- 
fachen,  noch  ganz  leeren  Begriffe  des  Seins. 
Das  rein e Sein  ist  das  Leerste,  was  es 
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giebt,  die  ganz  allgemeinste  und  krmste  Be- 
stimmung, die  keinem  Dinge  abgesprochen 
werden  kann.  Das  reine  Sein  ist  das  reine 
Nichts.  Wenn  ich  das  reine  Sein  denke, 
denke  ich  in  der  That  Nichts.  Das  Sein 
hat  den  Gedanken  des  Nichts  an  ihm  selbst 
und  ist  in  denselben  ttbergegangen.  Beide 
schlagen  best&ndig  in  einander  um,  jedes 
verschwindet  in  seinem  Gegentheil.  Diese 
Bewegung  ist  das  Werden;  der  Uebergang 
vom  Nichts  zum  Sein  ist  Entstehen,  der 
Uebergang  vom  Sein  zum  Nichts  ist  Ver- 

Sehen;  Entstehen  und  Vergehen  sind  diebeiden 
[omente  des  Werdens.  Aus  dera  Werden 
geht  aber  das  Dasein  hervor,  und  jedes 
Dasein  ist  bestimmtes  Sein,  es  ist  Etwas,  es 
hat  seine  Qualitilt  durcti  das,  was  es  ist. 
Jedes  Etwas  weist  aber  auf  cin  Anderes  nnd 
hat  an  diesem  seine  Grenze,  es  ist  ein  End- 
liches.  Dem  Endlichen  steht  das  Unendliche 
gegentlber  und  giebt  sich  in  diesem  Gegen- 
satze  zun&chst  als  die  einfache  Negation  des 
Endlichen.  In  Wahrheit  aber  sind  beide 
ein  und  dasselbe.  Sofern  das  Unendliche 
das  Endliche  noch  ausser  sich  hat,  ist  es 
nur  das  schlechte  oder  abstract®  Unendliche 
und  ist  als  solches  selbst  ein  endliches  und 
begrenztes,  with  rend  das  Endliche,  welches 
durch  seine  Begrenzung  in’s  Unendliche 
hinausweist,  ebendamit  den  Fortgang  zum 
Unendlichen,  die  Unendlichkeit  an  sich  hat. 
Die  wahre  Unendlichkeit  ist  nur  da,  wo  das 
Unendliche  im  Endlichen  als  das  Wesen  des- 
selben  erkannt  wird.  Sofern  das  Dasein 
diese  innere  Unendlichkeit  gewonnen  hat, 
ist  es  Ftirsichsein.  Das  Ftirsichseiende  ist 
Eins  oder  Monade  und  bezieht  sich  als 
solches  nur  auf  sich  und  verh&lt  sich  aus- 
schliessend  gegen  Anderes.  Diese  Aus- 
schliessung  ist  aber  zugleich  eine  Beziehung 
auf  Anderes  und  verhiilt  sich  also  zugleich 
anziehend.  Damit  sind  viele  Eins  gesetzt, 
und  das  Eins  ist  also  ebensowohl  Vielheit, 
als  Aufhebung  dieser  Vielheit  durch  den 
fortwkhrenden  Uebergang  vom  Einen  zum 
Andem.  Das  aufgehobene  Ftirsichsein  oder 
Eins  ist  die  Qu  anti  tat,  diese  also  eine 
ununterbrochene  Continuitdt  in  sich  selbst; 
aber  da  sie  ebensosehr  das  Eins  enth&lt,  so 
hat  sie  ebenso  auch  das  Moment  der  Dis- 
cretion an  sich.  Die  Grdsse  ist  entweder 
continuirlich  oder  discret  und  ist  als  begrenzte 
Grdsse  ein  Quantum,  das  in’s  Unbcstimmte 
vermehrt  und  vermindert  werden  kann.  Es 
giebt  kein  Quantum,  ttber  das  nicht  ein 
grdsseres  oder  kleineres  gesetzt  werden 
konnte;  dasjenige  Quantum,  welches  das 
letzte  sein,  d.  h.  tlber  welches  kein  grdsseres 
oder  kleineres  gesetzt  werden  soil,  heisst 
das  uncndlich  Grosse  oder  das  unerfdlich 
Kleine;  aber  damit  hdrt  es  auf,  ein  Quan- 
tum zu  sein,  und  ist  ftir  sich  gleich  Null, 
d.  h.  es  hat  nur  noch  die  Beaeutung  als 
Bestimmung  eines  Verhaltnisses,  einer  Be- 


ziehung  auf  ein  Anderes.  Dies  ist  die  Bc- 
stimmung  des  mathematisch  Unendlichen. 
Das  Maas s ist  ein  specifisches  Quantum, 
insofern  es  nicht  kusserlich,  sondern  duTcli 
die  Natur  der  Sache,  durch  die  QualitAt  bc- 
stimmt  ist.  Indem  das  Maass  einer  Sache 
verSndert  wird,  verfindert  sich  die  Sache 
selbst;  da  sich  aber  durch  jede  Verkndernng 
der  Quantitkt  wieder  ein  neues  Maass  her- 
stellt,  so  geht  das  Maass  mit  sich  selbst  zn- 
sammen,  und  das  Sein  wird  zum  Wesen. 
Das  Wesen  ist  das  aus  seiner  Unmittel- 
barkeit  in  sich  zurttckgekehrte  Sein  oder 
das  in  sich  reflektirte  Sein,  in  welchem  sich 
Inneres  und  Aeusseres,  Dasein  und  Grnnd 
des  Daseins  unterscheiden.  Die  erste  Be- 
stimmung des  Wesens  ist  Identit&t,  die 
wesentliche  Einheit  mit  sich  selbst:  AHes 
ist  sich  selbst  gleich.  Die  zweite  Bestimmung 
des  Wesens  ist  der  Unterschied,  und  dieser 
ist  wiederum  entweder  als  Bestimmung  der 
Verschiedenheit  (es  giebt  nicht  zwei  Dinge, 
die  einander  vollkommen  gleich  sind)  oder 
als  Bestimmung  der  Entgegensetzung  (Etwas 
ist  entweder  A oder  nicht  A,  nnd  es  giebt 
kein  Drittes).  Die  dritte  Bestimmung  des 
Wesens  ist  diejenige,  dass  dasselbe  Grand 
ist  (Alles  hat  seinen  zureichenden  Grand). 
Was  aus  dem  Grande  hervorgeht  ist  die 
Existenz,  und  das  Existirende,  welches 
seine  verschiedenen  Beziehungen  in  sich 
selbst  als  ihrem  Grande  reflectirt,  ist  das 
Ding,  und  jene  Beziehungen  sind  seine 
Eigenschaften ; diese  selbst  aber  als  selbst- 
stiludig  gedacht,  sind  die  Materien,  aus 
denen  das  Ding  zusammengesetzt  ist.  Indem 
aber  die  Materien  zur  Einheit  eines  Dings 
vereinigt  sind,  durchdringen  sie  sich  gegen- 
seitig  und  ldsen  sich  in  einander  auf.  Als 
eine  sich  selbst  aufhebende  ist  die  Existenz 
Erscheinung.  Das  Wesen  muss  er- 
scheinen;  um  der  Identitkt  des  Grandes  nnd 
des  Existirenden  willen  ist  Nichts  im  Wesen, 
was  nicht  erscheint,  und  Nichts  in  der  Er- 
scheinung, was  nicht  im  Wesen  ist.  Die 
wesentliche  Beziehung  in  den  Bestimmungen 
der  Erscheinung  ist  das  Gesetz  derselben. 
Indem  diese  Bestimmungen  auch  in  der 
Form  selbstst&ndiger  Existenz  erscheinen, 
macht  ihre  Beziehung  aufeinander,  als  ein 
zugleich  durch  Anderes  Bestimmtsein , das 
Verhkltniss  aus.  Das  nnmittelbar  be- 
dingte  Verh&ltniss  ist  das  des  Ganzen  nnd 
der  Theile.  Das  G&nze  als  innere  thiitige 
Form  ist  die  Kraft,  die  keine  ilussere  Ma- 
terie  zu  ihrer  Bedingung  hat,  sondern  in 
der  Materie  selbst  tliatig  ist.  Es  ist  Nichts 
in  der  Aeusserang  der  Kraft,  was  nicht  in 
ihrem  Innera  ist;  darum  ist  das  Aeussere 
und  das  Innere  dasselbe,  nur  von  verschie- 
denen Seiten  angesehen.  Die  Substanz  ist 
das  unbedingte,  an  und  ftir  Bich  bestehende 
Wesen,  sofern  es  unmittelbare  Existenz  bat. 
Die  Substanz  ist  das  Bestehen  and  die 
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Macbt  ihrer  Accidenzen,  welche  in  ihrer 
TotilitSt  die  Substanz  ausmaclien.  Die 
Accidenzen,  sofern  sie  an  sich  in  der  Sub- 
stanz enthalten  sind,  sind  mfiglich.  Die 
innere,  vollst&ndige  Mdglichkeit  liegt  in  der 
Totalitat  der  an  sich  seienden  Bestimmungen 
der  Substanz.  Was  diese  innere  Moglich- 
keit  hat,  ist  unmittelbar  und  an  und  fttr  sich 
wirklich.  Die  MSglichkeit  der  Substanz  ist 
daher  ihre  Wirklichkeit.  Der  Zusammen- 
hang  der  Accidenzen  in  der  Substanz  ist 
ihre  Nothwendigkeit,  welche  die  Einheit  von 
Mflglichkeit  und  Wirklichkeit  ist.  Sofern 
sich  die  Substanz  im  Entstehen  und  Ver- 
schwinden  der  Accidenzen  manifestirt,  ist 
sie  Ursache  und  macht  als  solche  ihren  ur- 
sprflnglichen  Inhalt  zur  Wirkung  oder  zu 
einem  durch  Anderes  Gesetzten.  Sowohl 
der  Regress  einer  Reihe  von  Ursachen  und 
Wirkungen , als  auch  der  Progress  einer 
aolchen  ffihrt  in’s  Unendliche.  Sofern  die 
Wirkung  auf  die  Ursache  zurtlckgeht,  ist 
sie  selbst  Ursache,  ist  RUckwirkung,  die  der 
Wirkung  gleich  ist.  Die  Wechselwirkung 
besteht  darin,  dass  das  was  Wirkung  ist, 
sich  gegenseitig  Ursache,  und  was  Ursache, 
gegenseitig  auch  Wirkung  ist.  Die  Substanz 
ist  als  Ursache  nur  auf  und  in  sich  selbst 
thitig  und  steht  nur  in  Wechselwirkung 
mit  sich  selbst  oder  sie  ist  das  Allgemeine. 
In  der  Wechselwirkung  der  Dinge  kommt 
es  zum  Vorschein,  dass  ebenso  alles  Einzelne 
Eracheinung  des  Allgemeinen  ist,  wie  andrer- 
seits  das  Allgemeine  sich  als  Einzelnes  setzt. 
Die  absolute  Substanz  erweist  sich  als  das 
sich  von  sich  selbst  unterscheidende  und  in 
dieser  Selbstunterscheidung  mit  sich  identische 
Wesen,  als  in  sich  durchsichtigo  Totalit&t, 
als  der  Begr iff. 

Mit  der  Lehre  vom  Begriff  beschiiftigt 
sich  der  dritte  Theil  der  Hegel’schen  Logik, 
welcher  als  ^subjective  Logiku  bezeichnet 
»ird.  In  dieser  wird  aber  wiederura  die 
gewbhnliche  formale  Logik,  als  Lehre  von 
den  Formen  des  BegrifFes,  des  Urtheils  und 
des  Schlusses,  nur  als  erster  Theil  behandelt. 
Aber  auch  sie  werden  von  Hegel  nicht  bios 
als  Formen  nnsers  begreifenden,  urtheilenden 
undsehliessenden  Denkens  aufgefasst,  sondern 
ngleich  als  Formen  der  Sache  selbst,  sofern 
alles  Wirkliche  an  ihm  selber  die  Bestimmt* 
heit  habe,  erstens  unmittelbare  Einheit  mit 
rich  selbst  zu  sein,  zweitens  sich  in  seine 
Moments  zu  unterscheiden  und  diese  als 
•elbststtndige  zu  setzen,  drittens  aber  die- 
idben  wiederum  durch  den  Unterschied  mit 
neh  zu  vermitteln  und  in  sich  zur  Totalitkt 
ttsammenzuschliessen.  Aus  dieser  Bowegung 
wgiebt  sich  ein  durch  die  Aufhebung  der 
Vemittelung  entstaudenes  unmittelbares 
der  Begriff  nimmt  die  Gestalt  der 
Objectivity  an,  als  deren  drei  Formen 
•der  Begriflsstufcn  dcr  Mechanismus,  der 
Oteotanua  und  die  Teleologie  bestimmt 


werden.  Indem  nun  aber  die  Zweckbeziehung 
keine  bios  ilusserliche , sondern  eine  innere, 
den  Dingen  immanente  ist,  so  erweist  sie 
sich  damit  als  diejenige  Bewegung,  wodurch 
der  Begriff  sich  mit  sich  selbst  vermittelt 
oder  im  Object  sich  selbst  bestimmt.  Insofern 
sich  der  Begriff  in  dieser  Weise  selbst  ver- 
wirklicht,  und  in  seiner  Verwirklichung 
identisch  mit  sich  bleibt,  ist  er  die  Idee. 
Sie  ist  der  adequate  d.  h.  derjenige  Begriff, 
in  welchem  das  Dasein  dem  Begriff  als 
solchem  entspricht.  Die  Idee  ist  theils  Leben, 
theils  Erkennen,  theils  Wissenschaft.  Das 
Leben  ist  die  Idee  im  Elemente  des  Daseins. 
Das  Lebendige  ist  ein  solches  Ganze,  in 
welchem  die  Tlieile  Nichts  ftir  sich,  sondern 
nur  durch  das  Ganze  und  im  Ganzen  sind, 
als  organische  Theile.  Als  sich  verwirk- 
lichende  Selbstbewegung  ist  das  Leben  der 
dreifache  Process  der  Gestaltung  des  Indivi- 
duums  in  sich  selbst,  der  Selbsterhaltung 
desselben  gegen  seine  unorganische  Natur 
und  der  Erkaltung  seiner  Gattung.  Die  im 
Elemente  des  Denkens  sich  verwirklichende 
Idee  ist  das  Erkennen.  Die  Erkenntniss 
ist  die  Darstellung  eines  Gegenstandes  nach 
seinen  daseienden  Bestimmungen,  wiedieselbeu 
in  der  Einheit  seines  Begriffs  befasst  sind. 
Das  absolute  Wissen  ist  der  als  Begriff 
existirende  und  sich  aus  sich  selbst 
construirende  Begriff.  Das  absolute  Wissen 
hat  nichts  Aeusserliches , auf  irgend  eine 
Weise  Gegebnes,  sondern  nur  sich  selbst 
zum  Gegenstande.  Das  Leben  der  absoluten 
Idee  ist  der  Gedanke,  welcher  sich  im  Andern 
seiner  selbst  wieder  erkennt  und  darin  nur 
mit  sich  selbst  zusammengeht. 

Im  System  des  absoluten  Wissens  bildet 
die  Philosophie  der  Natur  den  zweiten 
Theil.  Indem  sich  die  Idee  als  absolute 
Einheit  des  reinen  Begriffs  und  seiner  RealitAt 
setzt,  somit  in  die  Unmittelbarkeit  des  Seins 
zusammen  nimmt,  ist  sie  so  als  die  Totalitftt 
in  dieser  Form  Natur.  Indem  sich  die 
Idee  entschliesst,  das  Andere  aus  sich  heraus- 
zusetzen  und  wieder  in  sich  zurUckzunehmen, 
um  als  Geist  zu  sein,  geht  sie  von  der  Form 
der  Allgemeinlieit,  die  sie  als  logische  Idee 
hat,  durch  die  Besonderheit,  die  Natur,  im 
endlichen  Geist  zur  Einzelheit  fort.  Wenn 
nun  das  kussere  Dasein  der  Idee  in  der 
Natur  eine  wesentliche  Bestimmung  ihTer 
Wirklichkeit  ist,  so  kann  sie  olme  diese  Form 
ihres  Andersseins  gar  nicht  gedacfit  werden, 
also  auch  nie  gewesen  sein.  Darura  ist  die 
Welt,  w'enn  auch  ihrer  Natur  nach  endlich 
und  insofern  nicht  ewig,  doch  ohne  Anfang 
in  der  Zeit  Die  Natur  ist  die  absolute 
Idee  in  der  Gestalt  des  unendlichen  Ausser- 
cinander8,  worin  sich  die  Momente  der  Idee 
als  gegen  einander  gleichgilltige  und  iiusser- 
liche  Dinge  gegenttber  stehen,  in  denen  der 
Begriff  zwar  als  inneres  Gesetz  wirkt,  aber 
noch  nicht  zu  sich  selbst  und  seiner  bewussten 


Digitized  by  Google 


Hegel 


346 


Hegel 


T 


Erscheinnng  gekommen  ist.  Die  Natnr  ist 
daher  das  Reich  der  iiussern  Nothwendigkeit, 
weil  ihre  Gebilde  nnfrei  von  aussen  bestimmt 
werden,  nnd  das  Reich  der  Zufhlligkeit,  weil 
eben  danim  Vieles  an  ihren  Gebilden  von 
iiussern  Bedingungen  abhftngt.  Aus  dieser 
unangeraessenen  Form,  welche  die  Idee  in  der 
Natur  hat,  muss  sie  sich  in  fortschreitender 
Entwickelung  befreien.  Die  Natur  bildet 
daher  ein  System  von  Stufen,  deren  eine 
aus  der  andern  nothwendig  hervorgeht, 
nUmlich  durch  Metamorphose  des  Begriffs, 
und  der  Fortschritt  ihrer  Gestaltungen  hat 
keincn  andern  Sinn,  als  das  zufallige  Ausser- 
einander  zu  tiberwinden  und  im  Geiste  die 
Idealitiit  des  Begriffs  wieder  her  zu  stellen. 
Dieser  Stufengang  in  der  Natur  ist  aber  nur 
ein  solcher  der  Dignititt,  welcher  im  Innern 
des  denkenden  Begriffs  [daher  oben  Mechanis- 
mus,  Chemismus  und  Teleologie]  seinen  Ver- 
lauf  hat,  nicht  aber  als  zeitliche  Aufeinander- 
folge  zum  Vorschein  kommt.  Die  Natur  hat 
daher  als  solche  keine  Geschichte,  und  was 
sich  dem  Analoges  fmdet,  ist  nur  RUckwirkung 
des  Geistes  auf  sie.  Sie  ist  vielmehr  Alles 
zumal;  denn  die  Nothwendigkeit,  welche  ihre 
Gestalten  fesselt,  erlaubt  nicht,  dass  die  eine 
olme  die  andere  sei,  und  weil  sich  also  die 
Natur  nicht  allm&lig  entwickelt  hat,  so  hat 
sie  sich  nicht  vervollkommnet,  sondern  ist 
ewig  dieselbe.  In  der  schroffsten  Weise  des 
Aussereinander  erscheiut  die  in  der  Natur 
objectivirte  Idee  zunSchst  unter  der  Form 
des  Mcchanismus,  und  die  erste  Wissenschaft 
in  der  Natur  ist  also  die  Mechanik,  welche 
zunfichst  als  „mathematische  Mechanik44  den 
Raum  und  die  Zeit  und  die  Einheit  beider, 
den  Ort,  betrachtet  und  die  Bewegung  als 
das  Vergehen  und  Sichwiedererzeugen  des 
Raums  in  der  Zeit  und  der  Zeit  im  Raume 
begrifflich  bestimmt,  wiihrend  aus  beiden  die 
Materie,  als  ihre  unmittelbar  identische 
daseiende  Einheit,  abgeleitet  wird.  Den 
Gegenstand  der  „endlichen  Mechanik4*  bildet 
die  Lehre  von  der  Schwere,  worin  die  Triig- 
heit  der  Materie,  Stoss  und  Fall  erdrtert 
werden.  Endlich  die  ^absolute  Mechanik** 
ist  die  Verwirklichung  der  Schwere  in  einem 
Systeme  von  frei  sich  bewegenden,  gegen 
einander  gravitirenden  Wcltkorpcr,  wobei 
zuer8t  die  allgemeine  Gravitation,  dann  die 
Gesetze  derhimmlischen  Bewegung  und  zuletzt 
die  Totality  des  Sonncnsystems  construirt 
warden.  Wiihrend  in  der  Mechanik  die 
logischen  Kategorien  des  Seins  herrschen, 
treten  in  der  zweitcn  Naturwissenschaft,  in 
der  Physik,  die  logischen  Bestimraungen 
des  Wesens  hervor;  dem  bios  Massenhaften 
tritt  jetzt  die  Form  als  das  innere  Wesen 
und  der  realisirte  Einheitspunkt  der  Materie 
gegendber.  In  der  „Physik  der  allgemeinen 
Inaividualitilt4*  wird  die  Lehre  vom  Licht 
und  den  leuchtenden  Himmelskbrpern  be- 
handelt,  dann  die  Lehre  von  den  Elementen 


(in  ihrer  alten  von  Empedokles  anfgestellten 
und  von  Aristoteles  adoptirten  Vierzahl) 
und  die  Meteorologie  als  elementarischer 
Process  dargestellt,  womit  der  Uebergang 
zur  „ Physik  der  besondern  IndividualitSt*4 
gemacht  wird,  welche  von  der  specifischen 
Schwere,  demKlange  und  der  Warme  handelt 
Die  dritte  physikalische  Wissenschaft  endlich, 
die  „Physik  der  totalen  Individualitilt**  oder 
der  Gestalt,  handelt  vom  Magnetismus  und 
der  Krystallisation,  dann  von  den  besondern 
Eigenschaften  der  Korper,  als  Licht  nnd 
Farben,  Geruch  und  Geschmack,  Elektricit&t, 
zuletzt  vom  chemischen  Processe,  welcher  die 
Eigenschaften  der  KQrper  veriindert  und  die 
Relativit&t  der  unmittelbaren  Substanzen  und 
Eigenschaften  zum  Vorschein  bringt,  dadurch 
aber  sich  als  die  Totalit&t  des  Gestaltens 
erweist  und  den  Uebergang  zu  dem  sich  selbst 
anfachenden  und  unterhaltenden  organischen 
Processe  bildet  Die  dritte  naturphilosophische 
Wissenschaft  ist  die  Organik,  worin  als 
wesentliche  Momente  des  Erdorganismus 
zuerst  der  geologische  Organismus  (Mineral- 
reich),  dann  der  pflanzliche  und  zuletzt  der 
thierische  Organismus  in  seinem  Gestaltungs-, 
Assimilations-  und  Gattungsprocesse  betrach- 
tet wird.  Indem  der  Organismus  stirbt,  geht 
tlber  diesem  Tode  der  Natur,  aus  dieser 
todten  HUlle  eine  schbnere  Natur,  der  Geist, 
hervor.  Das  Lebendige  ist  zwar  die  hdchste 
Weise  der  Existenz  des  Begriffs  in  der  Natur; 
aber  da  diese  Existenz  eine  der  Allgemein- 
heit  der  Idee  immer  nur  erst  noch  un- 
unangemessene  ist,  so  mnss  die  Idee  diesen 
Kreis  durckbrechen  und  sich  durch  Zerbrechen 
dieser  Unangemessenheit  Luft  machen.  Der 
Tod  ist  das  eigentliche  Ilervorgehen  der  Gat- 
tung  als  des  Geistes.  Die  Idee  existirt  hiermit 
in  dem  selbstiindigen  Stibjecte,  welches  denkt. 
Das  Denken  ist  das  Uusterbliche;  das  Sterb- 
liche  ist,  dass  die  Idee  oder  das  Allgemeine 
sich  nicht  angemessen  ist.  Dies  ist  der 
Uebergang  der  Natur  in  den  Geist.  Im 
Lebendigen  hat  die  N atur  sich  vollendet 
und  ihren  Frieden  geschlossen,  indem  sie 
in  ein  Hokeres  umschlagt.  Das  Ziel  der 
Natur  ist,  sich  selbst  zu  todten  und  ihre 
Rinde  des  Unmittelbaren,  Sinnlichen  zu  durch- 
brechen,  sich  als  Phdnix  zu  verbrennen,  um 
aus  dieser  Aeusserlichkeit  verjilngt  als  Geist 
hervorzutreten.  Die  Natur  selbst  ist  sich 
ein  Anderes  geworden,  um  sich  als  Idee 
wiederzuerkennen  und  sich  rait  sich  zu  ver- 
sijhnen.  Aber  es  ist  einseitig,  den  Geist  nur 
so  kurzer  Hand  als  Werden  aus  der  Natur 
hervorgehen  zu  lassen;  er  ist  ebenso  vor, 
als  nach  der  Natur,  und  als  Zweck  der  Natur 
ist  er  vor  ihr ; sie  ist  aus  ilirn  kervorgegangen, 
jedocli  nicht  erfahrungsm&ssig , sondern  in 
der  Weise,  dass  er  in  inr,  die  er  sich  selber 
voraussetzt,  immer  schon  enthalten  ist.  Der 
Geist  aber,  zunkchst  aus  dem  Unmittelbaren 
hervorkommend , will  sich  selbst  befreien, 
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i!s  die  Natur  aus  sich  heransbildend , und 
dieses  Thun  des  Geistes  ist  die  Philosophic. 
Der  Geist,  der  sich  erfasst  hat,  will  sich  auch 
in  der  Natur  erkennen.  den  Verlnst  seiner 
3elbst  wieder  anfheben.  Diese  Versdhnung  des 
Geistes  mit  der  NatnT  mid  der  Wirklichkeit 
ist  allein  seine  wahrhafte  Befreinng,  und  diese 
Befreinng  Yon  der  Natur  und  ihrer  Noth- 
wendigkeit  ist  der  Begriff  der  Naturphilosophie, 
deren  Schwierigkeit  eben  darin  liegt,  einmal 
dass  das  Materielle  so  widerspenstig  gegen 
die  Einheit  des  Begriffs  ist,  und  dann  dass 
hier  den  Geist  ein  Detail  in  Anspruch  nimmt, 
das  sich  immer  mehr  h&uft.  Aber  dessen 
nngeachtet  muss  die  Vernunft  das  Zutrauen 
za  sich  haben,  dass  in  der  Natur  der  Be- 
griff  zum  Begriffe  spricht  und  die  wahrhafte 
Gestalt  des  BegTifFs,  welche  unter  dem  Ausser- 
einander  der  unendlich  vielen  Gestalten  ver- 
borgen  liegt,  sich  ihr  zeigen  wird.  In  dieser 
Aensserlichkeit  nur  den  Spiegel  nnserer 
selbst  zu  finden,  in  der  Natur  einen  freien 
Reflex  des  Geistes  zu  sehen,  ist  das  Streben 
nnd  Ziel  der  Naturphilosophie.  — Die 
Hegel'sche  Naturphilosophie  ist  die  schwfichste 
Seite  seines  Systems.  Er  erscheint  darin  am 
Wenigsten  als  selbstUndig,  und  entspricht 
die  Eintheilung,  wie  der  Innalt  der  Mechanik, 
Pbysik  und  Organik  im  Wesentlichen  der 
Schelling’schen  Naturphilosophie,  nur  dass 
er  deren  Detail  in  das  Prokmstesbett.  des 
..Begriffs*  und  in  den  Rahmen  seiner 
speculativen  Construction  einzuzwHngen  sucht. 
Dabei  wird  er  nngerecht  gegen  die  empirischen 
Natnrforscher,  welche  das  Detail  der  Natur- 
vissenschaft  heraufzufbrdern  streben,  unge- 
recht  auch  gegen  Naturphilosophen  wie 
Steffens  und  Oken,  welche  die  Erfahmngs- 
fonchnng  am  hdchsten  geachtet  hatten,  deren 
Bedeutung  von  Hegel  ganz  unterschatzt.  wird. 

Den  dritten  Haupttheil  des  Hegel’schen 
Systems  bildet  die  Philosophic  desGei- 
ste  8.  Der  aus  der  Natur  zurtlckkehrende, 
Miner  selbst  bewusste  logische  Gedanke  ist 
der  Geist,  welcher  im  Gegensatze  gegen  die 
Katur  unteT  die  Kategorie  der  Freiheit  f&llt, 
iadem  seine  Gestaltungen  nicht  ausser  und 
neben  einander  sind , sondern  er  selber 
wesentlich  der  diese  Formen  durchlaufende 
Process  ist,  wodurch  er  sich  selber  zu  dem 
erst  macht,  was  er  seinem  Begriffe  nach 
ist.  Aus  der  Natur  heraustretend  und  sich 
aim  Bewusstsein  seiner  Freiheit  hindurch 
«beitcnd,  ister  zun^chst  subjectiver  Geist; 
iodem  er  diese  Freiheit  in  einer  von  ihm 
Herrorzubringenden  Welt  des  Rechts  und 
dtt  Sittlichkeit  realisirt,  tritt  er  sodann  als 
°hjectiver  oder  praktischer  Geist  auf;  in- 
tern er  sich  endlich  in  der  Einheit  seines 
Daseins  und  seines  Begriffs  erfasst,  vollendet 
w sich  als  absoluter  Geist  Hiemach 
wrfiUlt  die  Philosophic  des  Geistes  in  drei 
boondere  Wissenschaften.  In  der  Lehre  vom 
wbjeetiven  Geist  ergeben  sich  durch  den 


Fortschritt  des  Begriffs  wiederum  drei  Tlieile: 
sie  ist  zun&ehst  Anthropologie,  dann  Ph&no- 
menologie  und  endlich  Psychologie.  Der  Geist 
beginnt  in  seiner  Naturbestimmtheit  noch 
mit  seiner  Unfreiheit,  aus  der  er  sich  nach 
und  nacli  herauszuringen  hat.  So  ist  er 
noch  nicht  wirklich  als  Geist,  sondern  nur 
erst  als  Seele,  die  als  natilrliche  Seele  die 
ideelle  Einheit  ihres  Leibes  ist  und  die  indi- 
viduellen  Eigenthlimlichkeiten  des  Naturells, 
Temperaments  und  Charakters  zeigt  und  hier 
zugleich  vom  Unterschiede  der  Lebensalter, 
vom  Gegensatze  der  Geschlechter  und  vom 
Wechsel  zwischen  Schlaf  und  Wachen  be- 
rtlhrt  wird,  endlich  auch  in  den  Empfindungen 
der  aussern  Sinne  und  des  innern  Sinnes 
eine  Naturbestimmtheit  als  gegebenen  Inhalt 
in  sich  vorfindet.  Im  Fortgange  von  dunkeln 
und  verworrenen , rein  passiven  Geftlhls- 
zustanden  zum  Selbstgeftthle  bildet  sich  die 
natilrliche  Seele  zu  ihrem  gewohnheits- 
massigen  Dasein  aus.  Indem  die  Seele  durch 
die  Gewohnheit  ihrer  Leiblichkeit  machtig 
wird  und  die  letztere  in  der  Geberden-  und 
Tonsprache  zum  Ausdruck  ihres  Inneren 
benutzt,  unterscheidet  sie  sich  zugleich  von 
ihrem  aussern  Dasein  und  wird  als  Be- 
wusstsein sich  selbst  gegenstAndlich.  Die 
Analyse  des  Bewusstseins  und  seiner  auf- 
steigenden  Entwickelung  zum  wirklichen  Geist 
bildet  den  Inhalt  der  Phanomenologie.  Die 
wissenschaftliche  Betrachtung  des  Geistes  als 
solchen,  d.  h.  in  den  Bestimmungen  seiner 
Thatigkeit  innerhalb  seiner  selbst,  ist  der 
Gegenstand  der  Psychologie.  Dadurch,  dass 
der  Geist  die  an  ihm  seiende  leibliche  Natur 
Uberwunden  und  sich  als  freier  Mittelpunkt 
in  ihr  festgesetzt  hat,  ist  er  nicht  mehr  in 
die  Natur  versenkt,  sondern  nimmt  als  tlieo- 
retischer  Geist  deren  Inhalt  in  sein  Wissen 
auf  in  den  Stufen  der  Anschauung,  der 
Vorstellung  und  des  Denkens.  Innerhalb 
der  Anschauungsstufe  werden  wiederum  Em- 
pfiudung,  Aufmerksamkeit  und  eigentliche 
Anschauung  unterschieden.  Innerhalb  der 
Stufe  der  Vorstellung  treten  Erinnerung,  Ein- 
bildungskraft  und  Gedachtniss  auf.  Im  Be- 
reiche  der  Stufe  des  Denkens  treten  Verstand, 
Urtheil  und  Vernunft  als  Elemente  hervor. 
Hat  sich  die  Intelligenz  ihres  Inhalts  be- 
mftchtigt  und  ist  sich  ihrer  Kraft  bewusst 
geworden,  diesen  ihren  Inhalt  durch  sich 
selbst  zu  bestimmen,  so  wird  das  Denken 
zum  Wollen,  der  theoretische  Geist  zum 
praktischen  Geist.  Der  Wille  ist  nur 
das  Denken  selbst.  als  sich  in’s  Dasein  tiber- 
setzend,  das  praktisch  gewordene  Denken. 
Wie  der  Geist  als  denkender  seine  Unab- 
hangigkeit  von  allem  Gegebenen  bewahrt, 
so  ist  auch  die  Grundbestimmung  des  Willens 
seine  Selbstbestimmung,  seine  Freiheit.  Diese 
entwickelt  der  Wille  in  seinem  Fortgange 
von  seinem  unmittelbaren  nattlrlichen  Dasein, 
als  sinnlichem  Willen,  durch  seine  Ver- 
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mittelung  als  reflectirender  Wille,  zur  Stufe 
des  wahrhaft  freien  Willens.  Indem  alle 
Triebe,  Neigungen  und  Leidenschaften  einem 
Allgemeinen,  der  Glttckseligeit,  untergeordnet 
werden,  wird  dadnrch  der  Uebergang  zum 
freien  Geiste  vermittelt.  Die  Freiheit  des 
Geistes,  welche  die  Freiheit  will,  ist  der  ob- 
jective Geist,  welcher  sich  ansser  ihm  selber 
in  einer  sittiichen  Welt  zum  Dasein  bringt. 
Dieses  Dasein  des  freien  Willens  ist  das 
Recht.  In  der  Spli&re  des  Rechts  tritt  der 
praktische  Geist  als  einzelnes  freies  Wesen, 
als  ausschlicssendes  Ich,  als  Person  auf.  Das 
Reclit  ist  zuerst  ein  unmittelbares  Dasein, 
welches  sich  die  Freiheit  im  Eigenthume 
giebt;  sodann  wird  es  im  Vertrage  zum  Ver- 
hhltniss  der  einen  Person  zur  andern,  und 
schlftgt  endlich,  indem  der  Wille  als  be- 
sonderer  sich  von  sich  als  allgemeinem  Willen 
unterscheidet,  in  Unrecht  und  Verbrechen 
urn.  Die  Wiederherstellung  des  Rechts  gegen 
die  Rechtsverletzung  ist  die  Strafe,  die  nicht 
bios  ein  Recht  gegen  den  Verbrecher,  son- 
dern  das  eigene  Recht  des  Verbrechers  selbst 
ist,  der  gerade  durch  seine  Bestrafung  als  ein 
verntlnftiger  geehrt  wird.  Die  affirmative 
Kehrseite  zu  dieser  Negation  des  rechts- 
widrigen  Willens  ist  die  Forderung  der  Mo- 
rality, deren  Inhalt  als  das  Rechte  und  Gute 
dem  noch  sinnlichen  und  selbstischen  Wollen 
nur  erst  noch  als  blosses  Sollen,  als  eine 
unendliche  Aufgabe  gegenwartig  ist.  Indem 
aber  so  das  nur  sein  sollende,  somit  nur 
abstracte  Gute  sich  als  unwirklich  und  die 
abstracte,  nur  gut  sein  sollende  Subjectivity 
sich  als  gehaltlos  und  bdse  erweist,  ist  damit 
die  Erghnzung  dieses  doppelten  Mangels  ge- 
fordert,  welclie  nur  darin  bestehen  kann, 
dass  einerseits  das  Gute  seinem  Inhalte  nach 
nkher  bestimmt,  andererseits  das  Selbstbe- 
wusstsein  mit  diesem  Inhalte  als  dem  seinigen 
erfttllt  wird.  Diese  lebendige  Einheit  des 
Guten  und  des  subjectiven  Willens  ist  erst 
die  Sittlichkeit,  in  welcher  zugleicb  auch 
das  Recht  und  die  Moral  oder  das  kussere 
und  innere  Dasein  der  Freiheit  mit  einander 
verkntipft  werden.  Erst  auf  dem  Standpunkte 
der  Sittlichkeit  erhftlt  das  Gute  ein  festes 
objectives  Sein;  die  sittliche  Idee  verwirk- 
licht  sich  in  einem  Gemeinwesen,  und  zwar 
in  der  Familie,  in  der  btlrgerlichen  Gesell- 
sehaft  und  im  Staate,  als  in  einem  Kreise 
von  sittiichen  Mkchten,  worm  der  einzelne 
Geist  seine  schroffe  Persdnlichkeit  aufgiebt 
und  sich  in  wesentlicher  Einheit  mit  dem 
Andern  weiss.  Indem  die  in  der  Familie 
und  durch  diese  zu  sittlicher  Sclbststkndig- 
keit  herangebildeten  Individuen  aus  der  Fa- 
milie heraustreten  und  neue  Familien  be- 
grtlnden,  gelit  die  Familie  in  eine  Vielheit 
von  einander  unabhkngiger  Familien  iiber, 
welche  die  btlrgcrliche  Gesellschaft  bilden. 
In  dieser  sind  sich  die  Einzelnen  einander 
Zweck,  indem  sie  die  Befriedigung  ihrer 


Interessen  und  BedUrfnisse  suchen,  wobei 
aber  die  Verwirklichung  dieser  besondern 
Zwecke  durch  die  Allgemeinheit  bedingt  und 
nur  in  diesem  Zusammenhange  das  Recht 
und  Wohl  der  Einzelnen  gesichert  ist.  Indem 
sich  die  besondern  Zwecke  der  gesellschaft- 
lichen  Einrichtungen  im  Staate  zusammen- 
fassen,  erhebt  sich  in  ihm  die  bilrgerliche 
Gesellschaft  zur  Einheit  des  sittiichen  Zweckes. 
Er  ist  in  ihm  die  sich  wissende  Substanz  der 
Individuen,  der  sich  wissende  Geist  desVolkes, 
dessen  inneres  Leben  sich  in  Sitten,  Gesetzco 
und  Verfassung  organisirt  Darum  ist  der 
Staat  geradezu  die  Wirklichkeit  der  sittiichen 
Idee  und  als  die  Verwirklichung  der  Frei- 
heit absoluter  unbewegter  Selbstzweck.  Alle 
Staaten  aber  und  alle  Volksgeister  sind  um 
ihrer  Besonderheit  willen  beschrhnktc,  und 
ihre  Schicksale  und  Thaten  in  ihrera  Ver- 
hiiltniss  zu  einander  sind  die  erscheinende 
dialektische  Bewegung  der  Endlichkeit  dieser 
Volksgeister,  aus  welcher  sich  der  allgeraeine 
Geist,  der  Weltgeist,  ebenso  als  unbeschrknkt 
hervorbringt , als  er  es  ist,  der  sein  Recht 
an  ihnen  in  der  Weltgeschichte  als  dem 
Weltgerichte  auslibt.  Die  Philosophie  der 
Geschichte  fasst  nicht  nur  das  Princip  eines 
Volkes  aus  seinen  Einrichtungen  und  Schick- 
salen  auf  und  entwickelt  aus  ersterem  die 
Begebenheiten , sondern  betrachtet  haupt- 
siicnlich  den  allgemeinen  Weltgeist,  wie  er 
in  einem  innern  Zusammenhange  durch  die 
Geschichte  und  Schicksale  der  Nationen  die 
verschiedenen  Stufen  seiner  Bildung  durch  - 
laufen  hat  Von  diesem  Gesichtapunkt  ans 
wird  in  den  Vorlesungen  tiber  die  Philosophie 
der  Geschichte  die  Entwickelung  der  Mensch- 
licit  in  vier  Epochen,  der  orientalischen, 
griechischen , romischen  und  germanischen 
Welt  betrachtet.  Der  Process  der  Welt- 
geschichte bringt  zugleich  den  absolnten  Geist 
zum  Bewusstsein  seiner  selbst  und  zu  seiner 
reinen  Darstellung.  Der  denkende  Geist  der 
Weltgeschichte,  indem  er  die  Beschranktheit 
der  besonderen  Volksgeister  und  seine  eigene 
Weltlichkeit  abstrei ft,  erfasst  seine  concrete 
Allgemeinheit  und  erhebt  sich  zum  Wissen 
des  absoluten  Geistes,  als  der  ewig  wirkliehen 
Wahrheit,  in  belcher  die  wissende  Vernunft 
frei  ftlr  sich  ist,  und  die  Nothwendigkeit, 
Natur  und  Geschichte,  nur  seiner  Offenbarung 
dienend  und  Gefksse  seiner  Ehre  sind. 

Der  subjective  und  objective  Geist  sind 
als  der  Weg  anzusehen,  auf  welchem  sich 
die  Seite  der  Reality  oder  Existcnz  des 
Geistes  ausbildet.  Im  Allgemoinen  kann 
diese  hdchste  Sphere  des  absoluten  Geistes 
als  der  Standpunkt  der  Religion  betrachtet 
werden,  welche  neben  der  Kunst  und  der 
Philosophic  als  solcher  den  nalicrn  Inhalt 
dcr  Wissenschaft  des  absoluten  Geistes  bildct 
Die  Kunst  stellt  den  Geist  noch  in  einzelner, 
individueller  Gestalt  dar  und  zugleich  ge* 
reinigt  vom  zufkiligen  Dasein  und  dessen 
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VerSnderungen  und  von  kussern  Bedingungen, 
und  zwar  objectiv  flir  die  Anschauung  und 
Vorstellung.  Das  Schdne  ist  Gegenstand  der 
Kunst,  und  die  Aesthetik  betrachtet  die 
nMhern  Formen  dieser  Darstellung  des 
Schbnen.  Die  Kunst  ist  die  hdchste  Ver- 
kiarung  der  Natur  als  eines  Symbols  der 
Gottheit;  die  Idee  als  Ideal  ist  in  der  Kunst 
in  unmittelbarer  Gegenwart  erschienen.  Aber 
die  Objectivity , die  Gott  in  der  Kunst  er- 
halt7  ist  noch  keine  von  der  Thktigkeit  des 
Subjects  unabhkngige,  sondern  es  ist  ledig- 
lich  die  productive  Phantasie  des  kilnst- 
lerischen  Genies,  sowie  die  Anschauung  des 
Betrachters  eines  Kunstwerks,  in  welchem 
das  Gbttliche  erst  Dasein  hat  und  durch 
welche  der  kussere  Stofl'  erst  zur  Erscheinung 
des  Gdttlichen  begeistert  wird.  Die  vom 
Subject  unabhiingige  Existenz  des  Gdttlichen 
ist  der  Standpunkt  der  Religionsphilo- 
sophie.  Das  Element  des  religidsen  Be- 
wusstseins  ist  die  gemeine  Vorstellung,  auf 
deren  Standpunkte  das  Absolute  oder  Gott 
dem  Bewusstsein  immer  noch  in  der  Form 
eines  Gegenstandlichen  und  Jenseitigen  er- 
scheint,  als  eine  jenseitige  Intellectualwelt, 
welcher  sich  das  Individuum  zu  unterwerfen 
bat  Dieser  Gegensatz  ist  aber  nur  der 
Anfang  der  Religion;  denn  jede  Religion 
geht  darauf  aus,  diesen  Gegensatz  aufzu- 
heben,  und  ist  nur  Religion,  sofern  ihr 
dieses  gelingt,  was  indessen  auch  wieder  nur 
auf  unvollkommene  Weise  geschieht.  Die 
Religion  ist  die  Form  der  Wahrheit,  wie  sie 
filr  alle  Menschen  ist.  Sie  ist  ein  Denken 
Gottes,  aber  ein  Denken  Gottes  in  der  Weise 
der  Vorstellung,  in  welcher  Gott  noch  nicht 
in  seinem  wahren  Wesen  erscheint.  Dies 
ist  erst  der  Fall  in  der  absoluten  oder 
vollendeten  Religion,  wie  sie  im  Christen- 
tbume  wirklich  geworden  ist  Das  mensch- 
liche  Bewusstsein  weiss  hier  Gott  nur  in- 
sofern,  als  Gott  sich  in  ihm  weiss.  Gott  ist 
Gott  nur  insofern,  als  er  sich  selber  weiss. 
Sein  Sicliwissen  ist  sein  Selbstbewusstsein 
im  Menschen,  und  das  Wissen  von  Gott, 
welches  zum  Sichwissen  des  Menschen  in 
Gott  fortgeht  So  ist  Gott  wahrhaft  Geist 
und  zwar  der  Geist  in  der  Gemeinde.  Erst 
hier  ist  offenbar,  was  Gott  ist;  er  ist  nicht 
mehr  ein  Jenseits,  ein  Unbekanntes;  denn 
er  hat  dem  Menschen  kundgethan,  was  er 
ist,  und  zwar  nicht  bios  in  einer  kussern 
Geschichte,  sondern  im  Bewusstsein.  Wir 
baben  also  hier  Offenbarung  Gottes,  indem 
Gott  sich  im  endlichen  Geiste  weiss.  Die 
offenbare  Religion  ist  als  solche  die  Religion 
des  Geistes  und  insofern  allein  auch  die 
Religion  der  Wahrheit  und  Freiheit.  Die 
gottUche  Selbstoffenbarung  ist  aber  eine 
dreieinige.  Als  das  allgemeine  Wesen, 
der  Gedanke,  welcher  die  Substanz  aller 
Binge  ist,  ist  Gott  der  Vater.  Das  Zweite 
ist  die  Idee  Gottes  im  Elemente  der  Vor- 


stellung, das  Reich  des  Sohnes,  d.  h.  der 
Natur  und  des  endlichen  Geistes.  Das 
Dritte  ist  die  Idee  Gottes  im  Elemente  der 
Gemeinde,  in  welcher  Gott  aus  seiner  Selbst- 
unterscheidung  ewig  zu  sich  zurUckkehrt, 
das  Reich  des  Geistes.  Hierin  ist  Gott  ab- 
solute Persdnlichkeit.  Weil  Gott  Geist  ist, 
setzt  er  ewig  das  Andere  seiner  selbst,  die 
sinnlicherscheinende  Welt,  sich  gegentiber;  die 
ewige,  nicht  zeitlich  gewordene  Schdpfung. 
In  der  Erschaffung  oder  dem  Auseinander- 
fallen  der  Momente  des  gdttlichen  Wesens 
liegt  zugleich  der  Abfall  von  Gott,  der 
ewige  Silndenfall.  Die  Natur  ist  an  sich 
nicht  bdse,  wohl  aber  die  Mogliclikeit  des 
Bdsen,  sofern  der  einzelne  Geist  sich  als 
bewusster  Gegensatz  gegen  die  gdttliche 
Substanz  fixiren  und  darin  die  Natur  zu 
einem  Mittel  und  Inhalt  seiner  Zwecke 
machen  kann.  An  sich , seinem  Begriffe 
nacli,  auf  innerliche  Weise  ist  der  Mensch 
gut;  er  muss,  sofern  er  Geist  ist,  was  er 
wahrhaft  ist,  auch  wirklich  filr  sich  sein. 
Er  soli  nicht  bleiben,  was  er  unmittelbar 
ist,  sondern  liber  seine  Unmittelbarkeit  hin- 
ausgehen,  das  ist  der  Begriff  des  Geistes. 
Mit  diesem  Hinausgehen  liber  seine  Natllr- 
lichkeit  ist  die  Entzweiung  unmittelbar  ge- 
setzt,  welche  der  Abfall  von  seiner  Nattir- 
lichkeit,  vom  Stande  der  Unschuld, 
dem  Zustande  des  Thiers  ist  Der  Mensch 
soil  schuldig  sein;  Unschuld  heisst  willenlos 
sein,  oline  bbse  und  damit  ohne  gut  zu  sein. 
Der  Mensch  muss  zur  bewussten  Spannung 
des  Geistes  in  sich  gelangen ; er  muss  dieses 
Bewusstsein  in  sicn  haben,  dass  er  im 
Innersten  diesen  Widerspruch  und  Gegen- 
satz des  wahren  Ich  und  des  nattirlichen 
Willens  ist.  Dieser  Schmerz  und  dieses  Be- 
wusstsein ist  die  Vertiefung  des  Menschen 
in  sich  selbst  und  damit  in  die  Entzweiung 
und  das  Bdse,  er  ist  das  Leiden  der  Welt 
Die  Tiefe  des  Gegensatzes  fordert  die  Ver- 
sbhnung,  das  Aufheben  des  Gegensatzes.  Im 
Cultus  der  Religion  ist  der  Gegensatz  inner- 
halb  des  religidsen  Bewusstseins  aufgehoben: 
das  andftchtige  Subject  weiss  sich  eins  und 
versbhnt  mit  seinem  Gotte.  Aber  die  wahre 
Versdhnung  muss  hervorgebracht  sein;  in 
der  Sittlichkeit  und  im  Staatsleben  ist  die 
Versdhnung  der  Religion  mit  der  Wirklich- 
keit,  der  Weltlickkeit  vorhanden  und  voll- 
bracht.  Auf  diesem  Wege  geht  die  Religion 
hintiber  in  die  Sitte,  in  den  Staat,  in 
welchem  der  wahrhaft  sittliche  Wille  zur 
Wirklichkeit  kommt.  Wie  nun  aber  die 
Schdpfung  und  der  Silndenfall  vom  gewbhn- 
lichen.  d.  h.  nicht  philosophischen  Bewusst- 
sein als  ein  vereinzeltes  Factum  und  kusseres, 
einmaliges  Geschehen  vorgestellt  wird, 
wkhrend  doch  dasselbe  ein  ewiges  gottliches 
Geschehen  ist;  so  wird  auf  dem  Standpunkt 
des  reiigibsen  Vorstellens  auch  die  Erlbsung 
an  die  vereinzelte  Geschichte  eines  Indivi- 
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cluums  gekntipft,  welches  als  gottlich  geboren 
und  aus  dem  Zwiespalte  des  Irdischen  wieder 
in  das  gbttliche  Reich  zurtlckgegangen  vor- 
gestellt  wird,  in  der  Geschichte  Christi,  und 

Sleichwie  auf  diesem  Standpunkte  in  Einem 
[enschen  (Adam)  alle  Menschen  als  von 
Gott  abgefailen  vorgestellt  werden,  so  sind 
in  einem  andern  Adam  (Christus)  wiederum 
Alle  mit  Gott  versohnt  und  erlost  worden, 
Was  die  Vorstellung  so  in  der  Zeit  aus- 
einander  halt,  das  ist  die  ewige  gdttliche 
Geschichte,  aie  sich  in  jedem  Einzelnen 
wiederholt.  Wird  die  Form  der  religidsen 
Vorstellung  abgestreift,  so  ergiebt  sich  der 
Standpunkt  der  Philosophic  als  der 
Standpunkt  des  absoluten  Wissens  oder  des 
reinen  Gedankens,  welcher  das  ganze  natttr- 
liche  und  geistige  Universum  aus  sich  re- 
producirt  und  sich  so  als  alle  Wirklichkeit 
weiss.  Der  Philosophic  ist  es  zwar  gelungen, 
die  Vernunft  mit  der  Religion  zu  versdhnen; 
aber  diese  Versohnung  ist  doch  nur  eine 
partielle,  ohne  Aussere  Allgemeinheit;  sie  ist 
in  dieser  Bezieliung  ein  abgesondertes  Heilig- 
thum,  und  ihre  Diener  bilden  einen  isolirten 
Priesterstand,  der  das  Besitzthum  der  Wahr- 
heit zn  htiten  hat.  Wie  sich  dagegen  die 
zeitliche  Gegenwart  aus  diesem  Zwiespalt 
herausfinde,  ist  ihr  selber  zu  iiberlassen. 
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„Hegel  macht  Schule  und  macht  sie  mit 
Absicht",  hatte  sich  schon  1828  Wilhelm 
von  Humboldt  geAussert.  Nachdem  seit 
1827  die  „Jahrbttcher  ftir  wissenschaftliche 
Kritik*  der  Sammelplatz  ftir  die  Anlulnger 
der  Hegel’schen  Philosophie  und  das  lite- 
rarische  Organ  der  Schule  geworden  waren, 
fiug  die  Hegel’8che  Philosophie  au , eine 
wissenschaftliche  Macht  zu  werden.  Haym 
hat  den  Charakter  und  die  Bedeutung  der- 
selben  in  folgenden  Worten  kurz  und  treffend 
dargelegt:  „Ein  Nachklang  unserer  grossen 
klassiscnen  Literaturperiode,  sncht  die  Hegel’- 
sche  Philosophie  auch  das  Denken  und  mit 
dem  Denken  das  Universum  in  eine  mit  dem 
Inhalte  sich  deckende  und  folglich  absolute 
Form  zu  bringen.  Sie  geht  ganz  auf  in  dem 
Ringen  zwischen  dieser  Formtendenz  und  den 
aller  abschliessenden  Formirung  widerstreben- 
den  Elementen  der  Welt  und  der  Geschichte, 
des  Denkens  und  der  Wahrheit.  Sie  erscheint 
daher  oberflachlich  betrachtet  als  ein  univer- 
sellcr  Harmonismus,  der  keinen  Gegensatz 
ausser  sich  hat  und  der  alle  Gegensatze  in  sich 


llberwAltigt  und  versdhnt  hat.  Sie  erscheint, 
bei  genauerer  Analyse,  als  eine  Musterkarte 
von  Widersprtichen  und  als  ein  Maximum  von 
Verwirrung.  Sie  ist,  um  Alles  zu  sagen,  der 
mit  List  und  Geschick  zum  Frieden  formu- 
lirte  Krieg  von  Allem  wider  Alles.  Sie  will 
sein  die  absolute  Versbhnung  von  Denken 
und  Wirklichkeit;  sie  ist  in  Wahrheit  eine 
spiritualistische  Verflttchtigung  des  Wirk- 
lichen  und  eine  methodische  Corruption  des 
reinen  Denkens.  Sie  spiegelt  vor,  als  ob 
sie  die  Freiheit  absolut  mit  der  Nothwendig- 
keit , den  kritischen  Verstand  mit  der  An- 
schauung,  das  Subjective  mit  dem  Sub- 
stantiellen  vermittele;  sie  treibt  in  Wahrheit 
nur  ein  betrtlgliches  Spiel  mit  den  MAchten 
der  Freiheit  und  des  Verstandes  und  des 
Subjectiven.  Sie  geht  aus  auf  eine  Ver- 
schmelzung  der  modernen  und  der  antiken, 
der  aufklArerischen  und  der  romantischen 
Denkweise;  sie  schiebt  in  Wahrheit  fort- 
wAhrend  die  eine  zwischen  und  liber  die 
andere  und  vexirt  das  asthetische  durch  das 
kritische,  das  kritische  durch  das  Asthetische 
Verhalten.  Sie  rilhmt  sich,  die  pantheistische 
Weltanschauung  mit  der  theistischen  auege- 
sbhnt  zu  haben:  sie  ist  in  Wahrheit  nur  die 
schlechthinige  Zweideutigkeit,  sich  weder 
zu  der  einen,  noch  zu  der  andern,  sich 
sowolil  zu  jener  wie  zu  dieser  zu  be- 
kennen.  Sie  scheint  jetzt  den  Geist  durchaus 
nur  als  geschichtlich  sich  entwickelnden  zu 
begreifen ; sie  biegt  jetzt  wieder  diese  geschicht- 
liche  Entwickelung  zu  einem  festen  Kreise 
zusammen.  1m  Ganzen  wie  im  Einzelnen  ist 
ihr  methodisches  Vermitteln  eine  Asthetisch- 
formalistische  Illusion.  Dieser  Formalisms 
aber  dient  endlich  der  Tragheit  und  Un- 
wahrheit  einer  Periode,  die  den  voraos- 
gegangenen  Spiritualismus  des  deutschen 
Lebens  fttr  die  Installirung  der  schlechtestcn 
Praxis  ausbeutete.  Die  Hegel’sche  Philosophie 
vollendete  ihr  VermittlungsgeschAft,  in  dem 
sie  den  gesammten  Lebens-  und  Wissens* 
elialt  ihrer  Zeit  zusammengreifend , anch 
ie  sittlichen  MAchte  unserer  Befreiungs-j 
periode  mit  der  nachmaligen  Abstiunpfuug 
und  Beschwichtigung  derselben  in  d« 
Restaurationsperiode  in  Verbindung  bringt.** 
So  Haym  (in  der  oben  angefiihrten  Schrid^ 
S.  461*  u.  f.),  dessen  Charakteristik  eben  so 
treflend  durch  Ludwig  Knapp  (System  dot 
Reehtsphilosophie , 1857,  S.  4 u.  f.)  hi 
folgenaen  Worten  ergAnzt  wird:  „Die  hodi* 
gesch  wungenen,  Zeit  und  Raum  umspannenden 
Linien,  die  der  Gedankenktinstler  Schelling 
andeutend  gezeichnet  hatte,  grAbt  der 
dankentechniker  Hegel  vermittelst  der 
Fichte’schen  Methode,  die  aus  einem  einzige# 
oberston  Satze  thetisch,  antithetisch  und 
synthetisch  eine  Welt  construirt,  zu  scliarf* 
eschnittenen  Formen  aus;  worin  der  Gusb 
er  reinen  Begriffe  erstarren  soil,  in  derca 
diamautenes  Netz  i^nach  Hegel’s  eignem  An* 
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drak'i  das  ganze  Universum  hineingebant 
ist  Nun  erst  wird  die  Philosophie  aus  einem 
menschlichen  Denkversuche  zu  einem  kos- 
mologischen  Acte,  in  welchem  der  Begriff 
als  hochste  weltscliaffende  Macht  endlich  zu 
fertigemSelbstbewu8st8einkommt  und  dadurch 
alle  Epochen  der  rtickliegenden  Ewigkeit 
als  seine  eigne  That,  also  klar  und  apodiktisch 
das  Werden  der  Welt  erkennt  Die  absolute 
Idee  (so  keisst  es  jetzt),  wie  sie  sich  in  der 
Logik  ergeben  hat,  ist  allein  Sein,  unver- 
gingliches  Leben,  sich  wissende  Wahrheit 
and  ist  alle  Wahrheit;  alles  Uebrige  ist 
Iirtkum,  Trtlbheit,  Meinung,  Streben,  Will- 
kltr  und  VergUnglichkeit.  Als  nun  dieser 
erhabene  freihangende  Wunderban  des  durch 
rein  logisch  fortsprossenden  Denkprocesses 
sich  selbst  und  die  "Welt  erzeugenden  Ge- 
dankens  vollendet  und  somit  das  letzte  und 
ganze  Geheimniss  der  speculativen  Ansprllche 
offengelegt  war , was  erfolgte  darauf  in 
der  zuschauenden  deutschen  Wissenschaft? 
Wihrend  des  langen  bundestUglichen  Winter- 
abends  der  zwanziger  Jahre  tiefemstes 
Erstaunen,  1830  nach  dreitUgigem  Seheinen 
der  Julisonne  partielle  Heiterkeit,  1848  nach 
dem  jahrelangen  Eisgang  der  Februar- 
revolution  allgemeine  Heiterkeit.  So  wandelte 
sich  die  Speculation,  als  sie  alle  Kkthsel  ge- 
I6st,  die  Entstehung  der  Natur  mit  angesehen 
und  den  ganzen  Geschichtsverlauf  als  noth- 
wendig  erkannt  haben  wollte,  rasch  aus 
einer  dunkel  grossartigen  Offenbarung  zu 
einer  scherzhaft  allverstkndlichen  Luge 
urn,  welche  jetzt,  wenn  sie  in  den  reellen 
d.  h.  den  wahrheitstrebenden  Wissenschaften 
mitreden  will,  eine  so  kurze  Abfertigung  er- 
fchrt,  wie  im  Drama  der  Poet,  der  sich 
zwischen  die  Feldherrn  driingt  Daneben 
jedoch  (fUgt  Knapp  nachtraglich  hinzu)  ent- 
wiekelt  Hegel,  wo  er  sich  ausserhalb  des 
Systems  ergeht,  eine  so  vornehra  leichte  und 
doch  tief  treffende  Behandlung  der  mannig- 
faltigsten  Einzelheiten,  dass  ihm  dadurch  die 
Zuneigung  aller  generfisen  Freisinnigkeit  und 
nieht  minder  der  beschUmte  Hass  der  mora- 
lisirenden  Plumpheit,  welche  nur  ihre  eigne 
(JeUtlosigkeit  gegen  seine  Ktlhnheit  in  Mit- 
bewerbung  setzt,  noch  lange  gesichert  bleibt. 
Burch  diese  glttckliche  hochmtlthige  Ueber- 
ffiegung  steiier  BeschrUnktheit  hat  Hegel 
aif  den  Ton  der  Wissenschaft  in  gleich 
erfolgreicher  Weise  befreiend  eingewirkt, 
wie  1 leine  und  Bdrne  auf  die  dffentliche 
Meinung  in  Sitte  und  Tagespolitik.  Darum, 
wefl  er  durch  die  ungenannten  Leistxmgen 
iesner  stilistischen  Methode  wichtiger  ge- 
worden  ist,  als  durch  die  bertthmte  Falsch- 
hdt  seiner  systematischen  Denkmethode, 
wollte  man  Hegel  nicht  bios  als  Philosophen, 
sondern  much  ttberhanpt  als  einen  „ Schrift- 
stelLer-  betrachten  und  als  solchen  gelten 
iasaen,  wenn  dies  auch  zur  Zeit  beleidigend 
klingt  und  gewiss  gegen  das  Iierkommcn 


verstdsst,  welchem  gemiiss  der  speculative 
Philosoph  entweder  als  achter  Prophet  an- 
gebetet  oder  als  falscher  ganzlich  verflucht 
sein  will*.  Die  Hegel’sche  Schule  liisst  sich 
am  Besten  in  eine  altere  und  jttngere  unter- 
scheiden,  die  man  auch  als  rechte  und  linke 
Seite  bezeichnet  hat  Die  altere  Schule  be- 
steht  vorzugsweise  aus  denjenigen  Anhkngern 
Hegel’s,  welche  entweder  seine  unmittelbaren 
Schuler  in  Heidelberg  und  in  Berlin  waren 
oder  wenigstens  noch  bei  seinen  Lebzeiten 
sich  als  seine  Anh&nger  kund  gaben.  Unter 
ihnen  sind  zu  nennen:  G.  A.  Gable  r; 
Hegel’s  Nachfolger  auf  dem  Lehrstuhl  in 
Berlin,  und  J.  G.  Mussmann,  der  Anfangs 
Hegel  fast  abgdttisch  verehrte,  H.  F.  W.  Hin- 
ric h 8,  ein  Schuler  derselben  in  Heidelberg, 
die  Berliner  Schuler  Leop.  von  Henning, 
K.  L.  Michelet,  Ed.  Gans,  die  Theologen 
C.  Daub,  Hegels  College  in  Heidelberg,  und 
Ph.  Marheineke,  Hegel’s  College  in 
Berlin,  die  beiden  Begrttnder  der  protestan- 
tischen  speculativen  Theologie  in  Deutsch- 
land, denen  sich  Hegel’s  Berliner  Schuler 
W.  Vatke  und  der  rheinhessische  Pfarrer 
C.  Conradi  anschloss,  ferner  C.  Fr.  GUschel 
und  H.  Th.  RQtscher.  Unter  den  ftltern 
AnhUngem  Hegel’s,  die  sich  mit  einer  ge- 
wissen  Aengstlichkeit  auch  in  der  Form  an 
den  Meister  anschlossen,  ahnte  man  vor 
Hegel’s  Tode  kaum  eine  Yerschiedenheit  der 
Ansichten  in  der  Auffassung  der  Lehre 
desselben.  Die  ungetrUbte  Einigkeit  der 
Schule  dauerte  jedoch  nicht  lange.  Hatte 
sich  doch  Hegel  selbst  dahin  gekussert: 
„Eine  Partei  bewUhrt  sich  erst  dadurch  als 
die  siegende,  dass  sie  in  zwei  Parteien  zer- 
fUllt;  denn  darin  zeigt  sie,  das  Princip,  das 
sie  bek&mpfte,  an  ihr  selbst  zu  besitzen  und 
hiermit  die  Einsamkeit  aufgehoben  zu  haben, 
in  der  sie  vorher  auftrat  Das  Interesse, 
das  sich  zwischen  ihr  und  der  andern 
theilte,  fUUt  nun  ganz  in  sie  und  vergisst 
der  andern,  weil  es  in  ihr  selbst  den  Gegen- 
satz  findet,  der  es  beschiiftigt.  Zugleich  aber 
ist  er  in  das  hbheret  siegende  Element  er- 
hoben  worden,  worm  er  gel&utert  sich  dar- 
stellt,  sodass  also  die  in  einer  Partei  ent- 
stehende  Zwietracht,  welche  ein  UnglUck 
scheint,  vielmehr  ihr  GlUck  beweist*.  Und 
dieses  Gltick  hat  die  Hegel’sche  Schule  in 
reichlichem  Maasse  gekostet.  Wie  allm&lig 
wilhrend  der  dreissiger  und  vierziger  Jahre 
die  Hegel’sche  Philosophie  an  den  meisten 
deutschen  UniversitUten  ihre  Vertreter  hatte, 
so  erhoben  sich  im  Schoosse  der  Schule 
namentlich  Uber  die  PersUnlichkeit  Gottes 
(ob  Hegel  einen  pantheistischen  oder  theisti- 
schen  Gottesbegrifif  habe),  Uber  die  Unsterb- 
lichkeit  des  Geistes  (ob  Hegel  eine  personliche 
Unsterblichkeit  des  Individuuras  oder  nur 
eine  Ewigkeit  des  Geistes  tiberhaupt  lehre) 
und  Uber  die  christologische  Frage  (ob 
Hegel  die  Einzigkeit  Christi  iin  Sinne  der 
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Kirchenlehre  festhalte  oder  die  Idee  der 
menschlichen  Gattung  als  die  Gottmenschheit 
fasse)  Meinungsverscniedenheiten,  welche  die 
Schule  in  zwei  Heerlager  snaltete,  indem  die 
JUngern  von  theologischer  Orthodoxie  im  Be- 
reiche  der  Philosophie  des  Absoluten  Nichts 
wissen  wollten  und  jene  Fragen  in  einem 
Sinne  ldsten,  der  den  Sltern  Hegelianern 
bedenklich  schien.  Daumer,  Weisse,  Gdschel, 
Schaller,  Rosenkranz  haben  die  tkeistiscke 
Gottesidee  des  gl&u bigen  Bewusstseins  der 
Ilegel’schen  Philosophie  zu  vindiciren  nnd 
dieselbe  aus  den  Principien  Hegel’s  zn  be- 
grtinden  gesucht,  wahrend  Blasehe,  Michelet, 
Strauss  und  Andere  die  pantheistische  Gottes- 
idee als  die  einzig  wahre  Consequenz  des 
Hegel’schen  Prineips  behaupteten  und  Gott 
als  die  allgeraeine  Substanz  oder  das  ewige 
Weltwesen  fassten,  welches  erst  in  der 
Menschheit  zum  absoluten  Selbstbewusstsein 
gelange.  Ferner  haben  Gdschel,  Hinrichs, 
Rosenkranz,  Schaller  und  Andere  den  kirch- 
lichen  Begriff  von  Christus,  als  dem  specifisch 
einzigen  Gottmenschen,  auch  philosopnisch  zu 
rechtfertigen  gesucht,  wSrend  Blasehe,  Con- 
radi,  Michelet,  Strauss  die  Einheit  Gottes 
und  der  Menschheit  nicht  in  Einem  Indivi- 
duum , ^ sondern  in  der  ganzen  Menschheit 
sich  verwirklichen  lassen,  so  dass  vielmehr 
die  Idee  der  Menschheit  die  Gottmenschheit 
sei.  Endlich  suchten  Gbschel,  Weisse,  Fichte 
(der  JUngere)  und  Andere  auch  die  Vor- 
stellung  einer  persdnlichen  Unsterblichkeit 
als  der  Hegel’schen  Lehre  zugehorig  dar- 
zuthun,  wogegen  Blasehe,  Conradi,  Daumer, 
Michelet,  Richter,  Feuerbach  die  Idee  der 
Unsterblichkeit  als  die  ewig  gegenwiirtige 
Qualit&t  des  Geistes  fassten  und  im  Unter- 
gange  der  Individuen  die  Ewigkeit  des  in 
immer  neuen  Individuen  erscheinenden  Geistes 
festhielten.  Da  die  „Jahrbttcher  fllr  wissen- 
schaftliche  Kritiku,  das  seitherige  Organ  der 
Schule,  solchen  freieren  Tendenzen  sich  mehr 
und  mehr  ungtinstig  zeigten  und  allmdlich 
zu  einem  einseitigen  und  exclusiven  For- 
malismus  erstarrten,  der  nur  insofern  toleranter 
wurde,  als  man  auch  andere  philosophische 
Richtungen  in  der  Zeitschrift  zum  Worte 
kommen  Hess,  wenn  sie  nur  der  theologischen 
Orthodoxie  gerecht  wurden;  so  wurden  seit 
dem  Jahre  1838  die  von  A.  Ruge  nnd  Th. 
Echtermeyer  gegrllndeteti  „Hallischen  Jahr- 
bilcher  ftlr  deutsche  Wissenschaft  und  Kunstu 
das  befreiende  Organ  der  jUngeren  Hegel’schen 
Schule.  Im  Juli  1841  als  „ Deutsche  Jahr- 
bttcher  fllr  Wissenschaft  und  Kunstu  von 
Halle  nach  Leipzig  verlegt,  hatten  sie  auch 
hier  mit  Censurschwierigkeiten  fortwahrend 
zu  kftmpfen.  bis  sie  im  Jannar  1843  in 
Sachsen  verDoten  wurden.  Die  gleichfalls 
im  Sinne  der  jttngern  Hegel’schen  Schule 
seit  1843  von  A.  Schwegler  in  Tubingen 
herausgegebenen  „ Jahrbtlcher  der  Gegenwart“ 
und  die  von  L.  Noack,  dam  als  in  Worms 


und  Oppenheim,  seit  1846  herausgegebenen 
„Jahrbttcher  fllr  speculative  Philosophie4, 
welche  zugleich  das  Organ  der  philosophi- 
schen  Gesellschaft  der  Berliner  Hegelianer 
waren,  verloren  in  der  politischen  Stunnflutli 
des  Jahres  1848  ihren  Boden.  Wie  w&hrend 
der  zwanziger  und  dreissiger  Jahre  den 
Hegelianern  in  Preussen  alle  Lehrstellen  offen 
gestanden  hatten,  so  reichte  wahrend  der 
Zeit  der  vormarzlichen  Reaction  und  in  den 
filnfzigcr  und  sechsziger  Jahren  der  Name 
„ Junghegelianer14  hin,  um  die  damit  Ge- 
zeichneten  von  Lehrstuhl  und  Kanzel  ans- 
zuschliessen.  Die  Tendenz  der  Hegel’achen 
Philosophie  war  durch  Strauss,  Feuerbach 
und  Ruge  praktisch  geworden  und  strebte 
in  das  Bewusstsein  und  in  den  WTillen  des 
Volkes  einzudringen , um  sich  in  That  und 
Leben  umzusetzen.  Mit  der  gewonnenen  Ein- 
sicht  in  die  Einseitigkeit  ihres  Princips  war 
sie  aber  als  Philosophie  ilberwunden,  und 
der  unsterbliche  Geist  der  Philosophie  schlug 
neue  Bahnen  ein  und  versuchte  andere 
Grundlegungen  der  Forschnng,  um  Hand  in 
Hand  mit  der  mSchtig  fortschreitenden  Natur- 
wissenschaft  (tern  Ritthsel  der  Welt  und  den 
brennenden  Fragen  des  Lebens  auf  dem 
Wege  der  Erkenntniss  beizukommen. 

ll(‘gdsiaN  aus  Kyrene  (in  Nordafrika 
gebtirtig,  wird  als  ein  Schiller  des  Kyre- 
naikers  Paraibates  nnd  als  dritter  Nachfolger 
des  kltern  Aristippos  genannt  und  lehrte  im 
dritten  Jahrhundert  v.  Chr.  in  Alexandrien 
einen  so  entschiedenen  Pessimismus,  wie  er 
sonst  im  Alterthum  uns  nicht  begegnet.  Er 
erwarb  sich  dadurch  den  Bcinamen  „Peisi- 
thanathos**  d.  h.  der  zum  Tode  Ueberredende, 
und  durch  seinen  Einlluss  nahmen  die  Selbst- 
morde  in  Alexandrien  so  sehr  tiberhand, 
dass  ihm  Ptolem&us  I.  (Lagi)  Schweigen  gebot. 
In  seiner  verlorenen  Schrift  ,,6  anoxaQr((*Zr“ 
d.  h.  der  nicht  Aushaltende  oder  sich  Aus- 
hungernde,  hat  er  einem  sich  freiwillig  dem 
Hungertode  Widmenden  seine  Lebensansicht 
und  Lebensgrundsdtze  in  den  Mund  gelegt 
Er  erkldrte  die  Gliickseligkeit  fttr  unmdglich 
und  das  Leben  ilberhaupt  wegen  seiner 
Uebel  und  Leiden  fllr  werthlos,  sodass  dem 
Weisen  Leben  und  Tod  gleichviel  geltcn. 
Das  Gute  besteht  in  der  Lust,  das  Bdse  und 
Uebel  in  der  Unlust;  freiwillig  thut  Niemand 
das  Schlechte,  darum  soli  man  die  Menschen 
wegen  ihrer  Fehler  nicht  hassen,  sondern 
belehren.  Es  fragt  sich  aber,  wo  in  einem 
Leben  voll  Mtthseligkeiten  die  Lust  zu  linden 
sei;  nach  Gliickseligkeit  jagen  nur  die  Thoren; 
fllr  den  Weisen  ist  es  genug,  wenn  es  ilim 
wenigstens  gelingt,  sich  frei  von  Schmerzen 
zu  erhalten.  Vollstdndige  Gemtttharuhe  findeu 
wir  nur,  wenn  uns  Alles.  was  Lust  odei 
Unlust  hervorbringt,  gleicngUltig  ist;  denn 
im  Grunde  hdngen  beide  nicht  von  der 
Dingen  ab,  sondern  von  der  Art,  wit 
wir  dieselben  auffassen,  also  von  unseri 
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S&nnmngen.  Von  Natnr  ist  nichts  angcnehm 
oder  unangenehm,  sondern  wird  dies  erst 
(torch  Mangel  oder  Sattigung.  Die  AnkAnger 
dieser  pessimistischen  Lehre  wurden  „Hege- 
siaker4*  genannt;  sie  verloren  sick  jedock  in 
der  kyrenaischen  Sckule  bald  wieder. 

H£gia$  war  ein  Enkel  des  Plutarch  aus 
Aiken,  Schiller  des  Neuplatonikers  Pro- 
klo8  und  Nachfolger  des  Marinos  als  Sckul- 
haupt  in  Athen,  wo  er  nock  in  den  ersten 
Jahrzeknten  des  secksten  Jakrhunderts  lehrte, 
aber  mehr  Eifer  ftir  den  Cultus  der  alten 
heidniscken  Religion,  als  fUr  die  Pkilosopkie 
zeigte,  deren  verstiegene  Uebersckw&nglick- 
keiten  ikm  so  wenig  zusagten,  dass  er  auch 
seine  beiden  Sdhne  Eupeitkias  und  Arckiadas 
nicht  filr  den  Neuplatonismus  zu  gewinnen 
verstand. 

Heiberg,  Johann  Ludwig,  war  1791 
zn  Kopenhagen  geboren  und  hatte  seit  1809 
Medicin  studirt,  von  welcker  ihn  jedoch 
seine  Neigung  zur  poetiscken  Production 
wieder  abzog.  Indem  er  sick  durck  seine 
Diebhingen  eine  angesehene  Stellung  in  der 
diniscken  Literatur  erwarb,  wurde  er  in 
seinem  Streben  nach  fester  Begrttndung  seiner 
poetischen  Welt-  und  Lebensansickt  zugleich 
zom  Studinm  der  dcutschen  Pliilosopkie  ge- 
ftlhjrt  und  erklkrte  sich,  nackdem  er  1824 
eine  Schrift  „tiber  die  mensckliche  Freiheit* 
and  1826  eine  Abkandlung  unter  dem  Titel: 
*der  Zufall  aus  dem  Gesichtspunkt  der  Logik 
betracktet,  als  Einleitung  zu  einer  Tkeorie 
des  Zufalls*  veriiffentlicht  hatte.  in  der 
Schrift  „ttber  die  Bedeutung  der  Pliilosopkie 
fcr  die  Gegenwart*  (1833)  filr  das  HegeP- 
sche  System.  Er  starb  1860  zu  Kopenhagen. 

Ueimerich  von  Campen  (Hemericus 
de  Campo)  wirkte  zu  Anfang  des  fUnf- 
zehnten  Jakrhunderts  zuerst  ais  Lehrer  der 
Philosophic  in  Cdln,  dann  der  Tkeologie  in 
Lfiwen,  wo  er  1460  starb.  Ausser  einem 
Compendium  liber  die  *SentenzenM  des  Petrus 
Lombardos  hat  er  in  seinem  Werke  „Pro- 
bkmata  inter  Albertwn  Magnum  et  Sanctum 
Tkomam  ad  utriusque  opinionis  intelligent 
tiam  multum  confer  enlia“  (welches  1491  in 
C6in  gedrnekt  wurde)  eine  Menge  von  lo- 
gisehen,  metapkysiseken,  kosmologiscken  und 
psychologischen  Differenzpunkten  und  Con- 
troversen  zwischen  den  beiden  grossen  Scho- 
tostikem  des  Dominikanerordens,  Albert  von 
BollstAdt  und  Thomas  von  Aquino  zu- 
ttmmengestelit  und  erortert,  wobei  er  sick 

die  Seite  der  Albertisten  seklug,  indem 
« in  der  wichtigen  sckolastiscken  Streitfrage 
des  Mittelalters  die  reale  Existenz  der  so- 
gWBsnnten  Universalien  (Allgemeinbegriffe) 
*a»erhalb  der  Seele  betonte  und  dabei  die 
Sdiolastiker  Occam,  Buridan  und  Marsilius 
ton  Ingkem  bekftmpfte. 

Heinecke,  Johann  Gottlieb,  ge- 
wdhnliek  Heineccius  genannt,  war  1681 
a Etoenberg  in  Sachsen-Altenburg  geboren 

laA,  Muitwhek. 


und  erst  zu  Franeker,  dann  zu  Frank- 
furt a.  d.  Oder,  zuletzt  in  Halle  Professor 
der  Jurisprudenz  und  starb  daselbst  1741. 
In  philosophischer  Rilcksickt  verdffentlickte 
er  eine  lateinische  Abkandlung  „iiber  die 
kalbchristlicken  PkilosopkenM(1714),worunter 
er  solche  Pkilosopken  dlterer  und  neuerer  Zeit 
verstand , die  sick  zwar  ausserlick  zum 
Ckristentkum  bekannten,  in  ihren  philoso- 
pkischen  Grundsktzen  aber  mekr  oder  weniger 
von  der  christlichen  Lehre  abwicken.  Darauf 
folgten  seine  „Elementa  philosophiae  ratio- 
nale et  moralis,  quibus  praemissa  est 
historia  philosophical  (1728).  In  seinen 
,yElemcnta  juris  naturae  et  gentium “ (1738) 
entwickelte  er  das  Natur-  und  Vblkerreckt 
vom  Standpnkt  der  WolfFscken  Pkilosopkie 
aus.  Dieses  Werk  hatte  das  GlUck,  in  einer 
spanischen  Bearbeitung,  welche  1789  in  Ma- 
drid verdffentlicht  wurde,  flir  den  katkoUscheu 
Gebrauch  zurechtgemacht  zu  werden.  Seine 
gesammelten  Werke  ersekienen  unter  dem 
Titel:  „J.  G.  Heineccii  opera  ad  universam 
jurisprudentiam , philosophiam  et  lit  eras 
humaniores  pertinentia(<  ersekienen  1744 
bis  48  zu  Genf  in  acht  und  1777  ebendaselbst 
in  neun  Bknden. 

Heinrjch  von  Gent,  siehe  Gdtkals. 

Heinrich  von  Gorickem  (Gorrickem, 
Gorkem  oder  Gorkum)  war  zu  Paris  gebildet 
und  in  den  Jakren  1420  — 31  Rector  des 
tkomistischen  Gymnasiums  de  Monte  (Colle- 
gium Montauum)  zu  Coin,  wo  er  1460  starb. 
Sein  Commentar  zu  den  physikalischen  und 
ethiseken  Sckriften  des  Aristoteles  sind  mit 
Ausnakrae  des  „Commentarius  sive  positiones 
in  libros  Aristotelis  de  coelo  et  mundo“ 
(welcker  1501  zu  Cbln  gedruckt  wurde)  nur 
handschriftlich  vorkanden.  Seine  „ Quaes tio- 
nes  metaphysicae  de  ente  et  essentia “ er- 
schienen  1503  zu  Cbln  im  Druck.  Sein  Uber- 
sicktlicher  Auszug  aus  der  zweiten  Analytik 
des  Aristoteles,  deren  Haupts&tze  er  im  An- 
schluss au  Thomas  von  Aquino  durck  Be- 
wetogriinde  erlkuterte,  wurde  spkter  in  die 
zum  officiellen  Gebraucke  fdr  das  „ Berg- 
Gymnasium  kk  in  Cdln  veroffentlickte  Ausgabe 
des  Petms  Ilispanus  (1506)  aufgenomraen. 

Heinrich  von  Oyta  stammte  aus  Oyta 
(Frie8oytka)  in  Ostfriesland  (jetzt  Friesoythe 
in  Oldenburg;  und  wurde  auck  He  i uric  us 
de  Euta  oder  Oeta  genannt.  Er  hatte 
seine  Studien  wakrsckeinlick  zu  Paris  iu  der- 
selben  Zeit  gemacht,  als  dort  der  Tkeologe 
Henricus  de  Hassia  (Heinrich  aus  Langen- 
stein  bei  Marburg  in  Hessen)  lehrte.  Im 
Jahre  1372  Professor  der  Tkeologie  in  Prag 
geworden,  gerietk  er  in  tkeologische  Strcitig- 
keiten  und  wurde  wegen  ketzerischer  An- 
sickten  nack  Rom  vorgeladen,  jedock  im 
Jahre  1378  freigesprocken  und  ging  dann 
wieder  nack  Paris,  von  wo  er  mit  seinem 
Freunde  Heinrich  von  Hessen  1383  an  den 
Rhein  zog,  bald  darauf  aber  mit  diesem  an 
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die  Wiener  Eniversitat  bernfen  wurde,  wo 
ex  ebenso  als  Kanzelredner  wie  als  aristo- 
telischer  Philosoph  nnd  eifriger  Vertreter 
der  nominalistischen  Geistesricntung  glSnzte 
nnd  1397  starb.  Seine  zahlreichen  Werke 
sind  sammtiich  noeh  ungedruckt.  Handschrift- 
lich  befinden  sick  seine  Erl&uterungsschriften 
Lecturae  fiber  die  -Sentenzen**  des  Petrus 
Lombardus  in  der  Mfinchener  Staatsbibliothek, 
seine  {. hiaestiones  zur  „Lsagogeu  des  Porphv- 
rios  in  der  kaiserlichen  Bibiiothek  zu  Wien. 

Ileiric  von  A uxerre  (aoch  Eric  von 
Auxerre  genannt),  stammte  aus  dem  Dorfe 
Hen*  Herry  bei  Auxerre  und  war  seit  seinem 
siebenten  Jahre  im  Kloster  zu  Auxerre  er» 
zogen  worden.  Seine  weitere  Ausbildung 
erhielt  er  in  der  Klosterschule  zu  Fulda,  nach- 
her  zu  Ferrieres,  und  trat  dann  im  Kloster 
St.  Germain  zu  Auxerre  mit  Beifall  als  Lehrer 
auf,  wo  der  spaterkin  als  Lehrer  der  Dialektik 
in  Paris  berfihmt  gewordene  Remigius  von 
Anxerre  sein  Schuler  war.  Er  starb  urn’s 
Jabr  8S1.  Selbststandige  Scbriften  fiber 
Philosophie  scheint  er  nicht  verfasst  zu 
habeu ; dagegen  sind  eine  Reihe  von  ..Glossae44, 
die  er  zu  seinem  Exemplare  der  falschlich 
dem  Kirchenvater  Augustinus  beigelegten 
Schrift  „Categoriae“  an  den  Rand  ge- 
schrieben  hatte,  neuerdings  aus  einem  Codex 
Sangermanensis  durch  Victor  Cousin  (unter 
den  Oeuvres  inedits  d' Abelard)  mit  veroffent- 
licht  worden.  Diese  Glossen  zeigen  die  Be- 
kanntscbaft  Heiric’s  mit  dem  VVerke  des 
Jobaunes  Scotus  Erigena  „de  divisione 
naturae u.  In  mancben  Punkten  tritt  er 
jedocb  diesem  entgegen,  indem  er  z.  B.  die 
von  Erigena  behauptete  selbststandige  Existenz 
der  n Accident iae*  und  die  substantielle  Ein- 
heit  der  Gattungen  und  Arten  leugnet,  da 
dieselben  vielmehr  nur  als  sprachliche  Be- 
zeicbnungen  der  durch  die  Natur  gegebenen 
und  bestiminten  Dinge  und  Begriffe  aufgefasst 
werden  miissten,  so  dass  sich  bei  ihm  bereits 
Ankl£nge  an  die  spfitere  nominalistische 
Geistesricbtung  des  scholastischen  Mittelalters 
linden. 

Hckaton  aus  Rhodes  wird  bei  Cicero 
als  ein  Schuler  des  Stoikers  Panaitios 
(Panaetius)  erwhbnt.  Enter  seinen  nicht 
mehr  vorhandenen  Scbriften  befanden  sich 
auch  easuistische  Untersuchungen  „ fiber  die 
Pflicbten**,  die  er  dem  Roraer  Quintus  Tubero 
gewidmet  hatte.  Er  trug  darin  fiber  erlaubten 
und  unerlaubten  Gewinn  bedenkliche  An- 
sichteu  vor,  indem  er  nicht  bios  im  Allge- 
meinen  vom  Weisen  erwartet,  dass  er  auf 
rechtliche  Art  ffir  sein  Vermdgen  besorgt 
sein  werde,  sondern  auch  die  Ansicht  aus- 
spricht,  dass  der  Weise  bei  grosser  Theurung 
seinen  Sclaven  lieber  verhungern  lasse, 
wenn  seine  Erhaltuug  zu  grosse  Opfer  er- 
heischen  sollte. 

Ileliodoros  wird  aLs  ciu  aus  Alexandria 
gebfirtiger  Peripatetiker  aus  der  ersten 


Halfte  des  dritten  Jahrhunderts  genannt,  der 
auch  philosophische  Scbriften  verfasst  habe. 

I leliodoro*.  ein  Sohn  des  Xeuplatonikers 
Hermeias.  wird  als  Keuplatoniker  aus  der 
Zeit  des  Proklos  genannt. 

lleliuont,  Johannes  Baptists  van, 
stammte  aus  einem  altadeligen  nieder- 
landischen  Geschlechte  und  war  1577  zu 
Brtlssel  geboren,  liatte  schon  im  siebenzehnten 
Jahre  zu  Lowen  seinen  phiiosophischen  Cursus 
vollendet,  dann  Algebra,  Astronomic  uud 
Astrologie,  sowie  Botanik  und  Ethik  studirt. 
Ein  Skeptiker  von  Natur,  verzweifelte  er  an 
jeder  menschlichen  Wissenschaft,  wurde  aber 
durch  die  Lectfire  der  Schriften  Johannes 
Taulers  imd  des  bertihmten  Buches  „Von 
der  Nachfolge  Christi**  dahin  gebracht,  seinem 
Vermdgen  zu  entsagen  und  sich  dem  Stadium 
der  Medicin  zu  widmen,  um  den  Xothleidenden 
helfen  zu  konnen.  Er  hatte  alle  griechische 
Aerzte  und  auch  die  Schriften  des  Paracelsus 
studirt,  als  dessen  eigentlieher  Nachfolger 
und  Fortsetzer  er  selbcr  anzusehen  ist.  Nach- 
dem  er  1599  zu  Lowen  Doctor  der  Medicin 
geworden  war,  brachte  er  mehrere  Jahre  aul 
Reisen  in  der  Schweiz,  in  Italien,  Frankreich 
und  England  zu  und  kehrte  1605  nach  Ant- 
werpen zurfick,  heirathete  ein  reiches  Fr&ulein 
und  zog  sich  1609  nach  Vilvorden  bei  Brtlssel 
zurfick,  wo  er  neben  seinen  gelehrten  und 
alchymistischen  Stndien  und  sckriftsteile- 
rischen  Arbeiten,  eifrig  nach  dem  „Stein 
der  W eisen  u suchend,  sich  auch  der  Armen- 
praxis  widmete  und  bis  zu  seinem  Tode 
1644  verblieb.  Seinen  Sohn  (siehe  den  fol- 
genden  Artikel)  hatte  er  Mercurius  ge- 
nannt, weil  es  ihm  einstmals  gelnngen  war, 
mit  einem  ihm  von  unbekannter  Hand  zu- 
gestellten  Viertelgran  vom  „Stein  der  Weisen** 
aus  acht  Unzen  Quecksilber  (Mercurius)  Gold 
zu  machen.  Enter  seinen  zahlreichen  Schriften 
sind  ffir  die  Kenntniss  seiner  Lehre  folgende 
hervorzuheben : Archeus  faber ; Causae  et 
initia  rerum  naturalium;  Formarum  ortus; 
Magnum  oportet;  Venalio  scientiarwn;  De 
dementis;  Imago  mentis ; Sedes  animae ; 
Distinctio  mentis  a sensitiva  anima;  Mentis 
complementum;  Acxus  animae  sensitivae  et 
mentis;  Logica  inutilis ; Tractatus  de  anima; 
De  terra;  De  dementis;  De  acre.  Sie  warden 
von  seinem  Sohne  Franz  Mercurius  gesammelt 
und  unter  dem  Titel  „ Ortus  medidnae  i.  e. 
initia  physicae  inaudita,  progressus  medi- 
dnae novus,  hi  morborum  ultionem  ad  vitam 
longam“  zuerst  1648  zu  Amsterdam,  dann 
verbessert  1652  durch  L.  Elzevir  in  Amster- 
dam herausgegeben.  Eine  dentsche  Eeber- 
setzung  der  sammtlichen  Schriften  J.  B.  van 
Helmonts,  von  Christian  Kuorr  von  Rosen- 
roth  besorgt,  erschien  1683  zu  Sulzbacb. 
Sein  naturphiiosophisch-theosophisches  System 
ist,  seinem  wesentlichen  Gedankcngehalte 
nach,  dem  des  Paracelsus  ahulich.  nur  etwas 
durchsichtiger  und  wissensckaftiicher  aus- 
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Seftlhrt.  Vom  discursiven  oder  schlussfolgern- 
en  Denken  erwartet  van  Helmout  fUr  den 
Aufbau  der  Wissensckaft  Niehts.  Er  giebt 
demselben  nicht  einmal  in  der  verntinftigen 
und  nnsterblichen  Seele,  sondern  nur  in  der 
sensitiven  Seele  seinen  Sitz.  Die  Vernunft 
mit  ihren  Syllogismen  und  ihrer  Disputirkunst 
ebiert  nur  Einbildung  und  Meinung,  nur 
linde  und  trtlgliche  Bilder  der  Wahrheit 
und  ftlhrt  von  dieser  vielmehr  ab,  statt 
zu  ihr  hin.  Dagegen  eignet  der  unsterb- 
lichen  Seele  oder  dem  Geiste  des  Men- 
sclien  der  sick  rein  aufnekmend  verhaltende 
und  mit  dem  Glauben  identische  Intellect, 
welcher  die  Dinge  unmittelbar  erkennt,  wie 
sie  sind,  und  auf  der  Gleichheit  des  Er- 
kennens  mit  dem  Erkannten  beruht.  Zu 
dieser  wahren  Erkenntniss  gelangt  der  Mensck 
nur  auf  dem  mystischen  Wege  der  Gelassen- 
heit,  indem  wir  alle  Kr&fte  der  sinnlichen 
Seele  zum  Schweigen  bringen,  unsere  Ver- 
nunft kreuzigen  und  tbdten,  aller  Ickheit 
uns  entiiussern  und  uns  zugleich  der  Ein- 
wirknng  des  gottliclien  Urlicktes  erschliessen. 
So  gelangt  der  Geist  durch  gottliche  Gnade, 
okne  die  wir  Uberhaupt  Niehts  wissen,  haben 
und  vermdgen,  zur  unmittelbaren  Schauung 
Gottes  und  erkennt  im  Gotteslicht  auck  sick 
selbst  und  alle  andeni  Dinge  nach  ikrer 
Wahrheit.  Wasser  und  Lnft  bezeichnet  van 
Helmont  als  die  Grundelemente  aller  nattir- 
lichen  Dinge,  und  zwar  das  Wasser  als 
Element  alles  Irdischen,  die  Luft  als  die 
Materie  des  Himmels.  Beide  geken  niemals 
in  einander  liber;  Salz,  Schwefel  und  Queck- 
silber  sind  die  Urbestandtkeile  des  Wassers. 
In  denNaturbildungen  waltet  als  gestaltendes 
Princip  der  (aus  der  Lehre  des  Paracelsus 
tiberkommene)  Archeus,  die  „ aura  vitalise 
oder  der  Lebensgeist,  welcher  nach  dem 
„s&mlicken  Bilde“  den  irdischen  Samen  der 
Dinge  gestaltet.  Verbindet  sick  mit  diesem 
als  erregende  Ursache  das  in  alien  Natur- 
reichen  ursprllngiich  geschaffene  „Fenncntu, 
so  sind  die  Bedingungen  zum  Werdcn  der 
irdischen  Dinge  vorhhnden,  welchen  unmittel- 
bar von  der  schbpferischen  Ursache  die 
wesentliche  Form  zugetheilt  wird.  Durch 
„ Archeus"  wird  im  Menschen  der  Leib  zur 
Aufnahme  der  wesentlichen  Form,  d.  h.  der 
sensitiven  oder  sinnlichen  Seele  disponirt, 
mit  welcher  sich  der  nach  dem  Bilde  Gottes 
geschaffene  unsterbliche  Geist  vereinigt,  whh- 
rend  die  Lichtnatur  der  sinnlichen  Seele  irn 
Tode  des  Leibes  erlisclit*  Die  allerhdchste, 
unserer  Seele  nrsprtinglich  angeborene  Er- 
kenntniss aller  Dinge  und  zugleich  die  ihr 
einwohnende  hochste  Kraft,  unmittelbar  durch 
den  Geist  auf  den  eigeneu  Leib  und  auf 
fremde  Leiber  und  Geister,  ja  selbst  in  die 
Feme  wirken  zu  kdnnen,  ist  die  Magic. 
Durch  die  Stinde  in  Schlummer  gesunken, 
wird  sie  entweder  vom  Satan  geweekt  zur 
llexerei  oder  Zauberei,  oder  vom  heiligen 


Geist  geweekt,  zur  Kabbalah  oder  geheimen 
Wissensckaft.  Da  alle  Dinge  durch  natilr- 
liche  Sympathie  mit  einander  verbunden  sind, 
so  vermdgen  sie  auch  Einwirkungen  aus  der 
Feme  aufzunelimen  und  selber  wieder  in 
die  Ferae  zu  wirken. 

Rixner  uud  Sieber,  Lebeu  und  Lehrmeiuungen 
beriilimter  Physiker  im  16.  uud  17.  Jahr- 
bundert  (1819 — 26);  Heft  VII  (Helmont,  mit 
einem  guten  Auszug  aus  desseu  Scbriften.) 

G.  Spiess,  Helmont’ a System  der  Medicin. 
1840. 

Rommelaere,  e'tudes  sur  Jean  Baptiste  Helmont. 
1868. 

Helmont,  Franz  Mercurius  van,  war 
1618  als  der  jtingste  Sohn  von  Johann 
Baptist  van  Helmont  wahrsekeinliek  in  dem 
Stitdtchen  Vilvorden  bei  Brttssel  geboren  und 
king  als  Arzt  den  theosophisch-alchymistischen 
Ansichten  seines  Vaters  an,  nach  dessen  Tode 
er  dessen  Schriften  sammelte  und  herausgab 
(1648),  dann  aber  abwechselnd  in  Deutsch- 
land, England,  Holland  ein  abentheuerlickes 
Leben  ftllirte.  Im  Jalir  1662  war  er  in  Rom 
wegen  einiger  unvorsichtigen  Aeusserungen 
von  der  Inquisition  gef&nglick  eingezogen 
worden.  Wieder  in  Freikeit  gesetzt  begab 
or  sich  1663  nach  Mannheim,  spilter  nach 
Sulzbaeh,  tlberallalchymistische  Verbindungen 
anknilpfend,  und  betheiligte  sich  in  Sulzbaeh 
mit  Knorr  von  Rosenrotk  an  der  Veroffent- 
lichung  der  „ Cabbalah  denudatau  (1677). 
Er  starb  1699  in  Berlin.  Unter  seinen 
Werken  berilhren  das  philosophische  Gebiet 
die  Schrift  „ The  paradoxal  discourses  con- 
cerning the  macrocosm  and  microcosm “ 
(1685,  auch  in’s  Holliindische  und  Deutsche 
tibersetzt)  und  „ Opuscula  philosophica, 
quibus  continentur  principia  philosophiae 
antiquissimae  el  recenlissimae‘l  (1690).  Seine 
Polemik  gelit  nicht  rnehr  bios  gegen  die 
aristotelische  Schohvstik,  sondern  auch  be- 
reits  gegen  die  zeitgenbssischen  Lehren  von 
Hobbes,  Descartes  und  Spinoza.  In  seinen 
Schriften  sind  platonische,  mystisch- kabba- 
listische  und  christliche  Ideen  wuuderlich  zu 
einem  nicht  sowohl  naturphilosopliischen,  als 
vielmehr  idealistiscli-theosophisclien  Systeme 
vermischt.  Zwischen  Kdrper  und  Geist  litsst 
er  keinen  wesentlichen,  sondern  nur  einen 
Gradunterschied  gelten.  Durch  Verkdrperung 
werden  die  Dinge  Gott  unUhnlich,  durch 
Vergeistigung  Gott  ahnlich.  In  den  Leibern 
der  Eltern  priiexistiren  bereits  die  Seeleu  der 
Kinder.  Damit  wird  die  Lehre  von  der 
Seelenwanderung  verbunden. 

Helvetius,  Claude  Adrien,  war  im 
Jahr  1715  zu  Paris  geboren,  wo  sein  Vater 
Leibarzt  der  Konigin  war.  Zuerst  im  vSter- 
lichen  Hause  und  dann  im  College  gebildet, 
erweekte  er  fiir  ein  erustes  Studiura  der 
Wissenschaften  w enig  Hoffnungen,  da  er  sich 
vorzngswei8e  mit  der  schonen  Literatur  be- 
schaftigte  und  daneben  dem  Tanz  und  deni 
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Umgang  mit  dem  schbnen  Geschleclite  leiden- 
schaftlich  ergeben  war.  Schon  im  College 
liatte  er  die  Schriften  von  John  Locke 
kennen  gelernt,  die  seinem  Geist  eine  ent- 
scheidende  Richtung  gaben.  Dnrch  den 
Einfluss  seines  Vaters  bei  der  Kbnigin  erkielt 
er  schon  im  23.  Lebensjahre  (1738)  eine 
Stelle  als  Generalp&cliter  mit  einem  reichen 
Einkommen,  die  er  zwtilf  Jahre  lang  be- 
kleidete.  Da  ihm  jedoch  dieselbe  bei  seiner 
Strenge  gegen  Untergebne  und  seinem  Wohl- 
wollen  gegen  Arme  manche  Unannehmlich 
keiten  brachte,  so  gab  er  dieselbe  1750  auf 
und  lebte  von  seinem  gesammelten  Vermogen, 
nachdem  er  sicli  1751  verheirathet  hatte,  als 
Privatmann  im  Sommer  auf  seinen  Gtitern, 
Ira  Winter  in  einem  gliinzenden  Hause  zu 
Paris,  wo  er  alle  gelehrte  und  schdngeistige 
Bertlhmtheiten  in  seine  gesellschaftlichen 
Kreise  zog.  Die  in  ihm  stark  wirkende 
Eitelkeit  und  das  Verlangen,  auch  als  Schrift 
8teller  Aufsehen  zu  erregen,  trieb  ihn  nach 
dem  Erscheinen  von  Condillac’s  „Abhandlung 
von  den  Empfindungen*  zur  Ausarbeitung 
eines  weit  liber  sein  Verdienst  beriihmt  ge- 
wordenen  Werkes  „Be  resprit “ (1758) 

Som  Geiste),  welches  in  leichter  und  ge 
lliger  Sprache  geschrieben  in  weiten  Kreisen 
Aufsehen  erregte  und  die  damals  in  der 
Pariser  Gesellschaft  eine  Rolle  spielende 
Madame  du  Beffand  zu  dem  Ausspruche 
veranlasste:  Das  ist  ein  Mensck,  welcher 
das  Geheimniss  der  ganzen  Welt  ausge- 
sprochen  hat!  Aber  durch  die  darin  ent- 
haltenen  scharfen  und  harten  Angriffe  auf 
die  herrschende  Erziehunggereizt,  vereinigten 
sich  die  Jcsuiten  und  die  Jansenisten  zu  gc- 
mein8aracr  Verketzerung  des  Buches.  Der 
Erzbischof  von  Paris  beschuldigte  den  Ver- 
fasser  der  Leugnung  der  Seele,  der  Willens- 
freiheit  und  des  Sittengesetzes;  die  Sorbonne 
versehUrfte  diese  Anklagen  noch,  und  der 
Staatsanwalt  bezcichnete  das  Buch  als  Inbe- 
griff  aller  gefsihrlichen  Lehren,  die  seit  1751 
in  der  von  Diderot  und  d’Alembert  heraus- 
gegebenen  franzbsischen  „Encyciop<5die“  vor- 
getragen  worden  seien.  So  wurde  das  Buch 
im  Februar  1759  auf  Parlamentsbefehl 
(Jffentlich  verbrannt  und  der  Censor,  welcher 
die  Genehmiguug  zum  Druck  gegeben  hatte, 
seines  Amtes  entsetzt.  Obgleich  das  Buch 
auch  an  Rousseau  und  Voltaire  Gegner  faud, 
so  wurden  davon  gleichwohl  in  kurzer  Zeit 
fllnfzig  im  Ausland  gedruckte  Ausgaben  ver- 
breitet.  da  das  Buch  auch  in  England, 
Deutscnland  und  Italien  im  Original  wie  in 
Uebersetzungen  mit  Beifall  und  Bewunderung 
aufgenommen  wurde.  Um  den  Verfolgungen 
und  Unaunehmlichkeiten  in  Paris  aus  dem 
Wege  zu  gehen,  ging  Helvdtius  einige  Jahre 
auf  Reisen  nach  England  und  Deutschland, 
wo  er  sich  unter  Andern  auch  in  Berlin 
aufhielt  und  dort  Friedrich  den  Grossen 
kenueu  lerntc.  Nach  Paris  zurllckgekehrt, 


ging  er  an  die  Ausarbeitung  eines  zweiten 
Werkes  „ Be  Vhomme,  de  ses  / acultes  et  de 
son  education welches  jedoch  ebenso  wie 
zwei  andere  noch  von  ihm  verfasste  Werke 
erst  nach  seinem  Tode  erschien  (1772).  Es 
ist  nur  eine  Fortsetzung  und  weitere  Aub- 
fllhrung  des  Werkes  „Vom  Geist*.  Als  im 
Jahr  1770  das  aus  den  Kreisen  des  Barons  von 
Holbach  hervorgegangene  Buch  „Systeme 
de  la  nature “ erschienen  und  gleichfalla 
durch  Parlamentsacte  dem  Feuer  iibergeben 
worden  war,  gab  Helv&ius  einen  Auszug 
daraus,  welcher  nach  seinem  Tode  unter 
dem  Titel  „Le  vrai  sens  du  systbne  de  la 
nature “ (1774)  im  Druck  erschien.  Seine 
letzte  philosophische  Arbeit  unter  dem  Titel 
„Le  progres  de  la  raison  dans  le  recherche 
du.  vraiet  wurde  1775  herausgegeben.  Er 
war  zu  Ende  des  Jahres  1771  an  einem 
Gichtanfall  in  Paris  gestorben.  Seine  Oeuvres 
completes  erschienen  1776  zu  Amsterdam  in 
fdnf  B&nden  und  spdter  ofter  in  Paris.  Vom 
Werk  „Ueber  den  Geist*1  erschien  1760  eine 
deutsche  Uebersetzung  von  J.  G.  Forkert, 
eine  solche  des  Werkes  „Vom  Menschen11, 
nebst  Vorrede  und  einer  Abhandlung  von 
K.  Ch.  E.  Schmid  (1794).  Seine  Lehre  lfisst 
sich  aus  ihrer  weitschweifigen  und  unge- 
ordneten  AusfUhrung  in  folgendem  Zusammen- 
hange  tibersichtlich  darstellen.  Alle  Thktig* 
keiten  unsers  Geistes  stammen  aus  unserer 
sinniichen  Empfindungsfahigkeit  oder  phy* 
sischen  Sensibilitht.  Das  Denken  und  die 
Vereinigung  von  Gedanken  sind  Wirkung 
der  Empfindungsfahigkeit;  denn  alles  Ur- 
theilen  ist  ein  Vergleichen  von  Empfindungen, 
also  ein  Resultat  derselben.  Zu  der  Fihig- 
keit,  hussere  Eindrllcke  zu  empfangen,  kommt 
das  Gedachtniss,  als  die  F&higkeit,  diese 
Eindrllcke  zu  behalten.  Die  Eindrllcke  dieser 
beiden  passiven  Vermbgen  sind  Abdrtlcke 
von  Dingen  oder  von  Bildem  derselben. 
Aus8erdem  nimmt  der  Geist  auch  Verhllt- 
nisse  unter  den  Dingen  wahr,  und  diese 
letztern  Eindrllcke  von  Verhaltnissen  oder 
Beziehungen  heissen  Ideen.  Die  Beth&tigung 
dieser  Vermogen  hat  ihren  Grund  in  den 
Leidenschaften,  ohne  deren  Triebfeder  gar 
keine  Th&tigkeit  wkre.  Es  giebt  indessen 
zweierlei  Arten  von  Leidenschaften:  erstens 
solche,  die  auf  leiblichen  Empfindungen  be- 
ruhen,  also  unmittelbar  von  Natur  gegeben 
sind;  sodann  solche,  welche  gewisse  Ver- 
h&ltnisse  voraussetzen  und  mit  hdhern  Ge- 
fllhlen  im  Zusammenhange  stehen.  Beide 
Arten  von  Leidenschaften  entspringen  aus 
einem  Triebe,  Lust  zu  empfinden  oaer  sich 
von  Schmerz  zu  befreien.  Lust  und  Schmerz 
siud  die  unvermeidiichen  Wirkungen  der 
Leidenschaften,  der  Zweck  jeder  mensch- 
lichen  Existenz.  Das  einzig  angcmessene 
Gesetz  unserer  Natur  ist,  die  Lust  zu  suchen 
und  den  Schmerz  zu  fliehen.  Die  Leiden- 
schaften sind  es , welche  bewusst  oder  an- 
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bewnsst  die  Aufmerksamkeit  and  das  Interesse 
des  Menschen  bestimmen,  welches  mit  der 
Selbstliebe  zusammenfAllt.  Im  Unterschiede 
von  dec  nattirlichen  Leideuschaften,  sind  die 
kflnstliehen  oder  socialen  Leidenschaften 
dnich  Vorhersehen,  Einbildungskraft  und 
GedAchtniss  vermittelt.  Das  Vorhersehen 
oder  das  GedAchtniss  verwandelt  ntimlich  die 
Erlangung  jedes  Mittels,  welches  geeignet  ist, 
nns  Lost  zu  verschaffen,  insbesondere  des 
Reichthnms  nnd  der  Macht,  in  einen  reellen 
Genn38,  und  mngekehrt  werden  diese  nur 
fesncht  als  Mittel,  sich  Leiden  zu  entziehpn 
nnd  physische  VeTgnftgnngen  zu  verschaffen. 
Von  diesen  Mitteln  ist  das  sicherste  die 
Macht,  und  die  Herrschsucht  daher  der 
Mittelpunkt  der  kflnstliehen  Leidenschaften. 
Die  intellectuellen  Freuden  sind  ohne  Zweifel 
veniger  lebhaft,  aber  dauernder,  als  die 
physischen  Genflsse;  denn  der  Kbrper  er- 
sohopft  sich,  die  Einbildungskraft  niemals; 
im  Allgemeinen  jedoch  gewtihren  uns  diese 
die  gros3te  Summe  von  Gltick.  Die  StArke 
der  Leidenschaften  allein  kann  der  StArke 
der  TrAgheit  in  uns  das  Gleichgewicht  halten 
nnd  uns  der  Ruhe  und  Stumpfheit,  gegen 
welche  wir  gravitiren,  entreissen  und  uns 
mit  der  fortdauernden  Aufmerksamkeit  aus- 
statten,  welche  an  hdhere  Talente  geknflpft 
ist  Die  Stflrke  der  Leidenschaften  bestimmt 
aeh  nach  der  Lust , die  man  in  ihrer  Be- 
friedigung  findet;  denn  wir  sind  stets  ge- 
xwungen,  dem  mflehtigsten  Interesse  nach- 
xngeben.  Den  Gesetzen  des  Interesses  ist 
das  moralische  Universum  unterworfen;  das 
Naturgesetz  der  Selbstliebe  ist  das  Princip 
der  Moral.  Aus  dem  Interesse  geht  die  Ge- 
*eilschaft,  aus  dem  Interesse  gehen  die 
Tngenden  hervor.  Die  Selbstliebe  zieht  uns 
wch  zur  Gesellschaft;  das  offentlictie  Wohl 
& Gegenstand  der  Tugend,  und  Recht- 
Mhaffenheit  ist  die  in  ThAtigkeit  gesetzte 
Tugend,  die  Gewohnheit  der  ftir  das  Ganze 
nfitzlichen  Handlungen.  Tugendhaft  ist  der- 
jenige,  dessen  stArkste  Leidenschaft  so  mit 
dem  gemeinen  Interesse  tibereinstimmt,  dass 
er  fast  immer  zur  Tugend  genothigt  ist. 
Xnr  der  stark  leidenschaftliche  Mensch 
diingt  bis  zum  Innern  der  Tugend,  zu  einer 
»afgeklArten  thAtigen  Tugend  vor;  die  bios 
pwsive  Tugend  aer  sogenannten  ehrbaren 
Leute,  welche  starker  Leidenschaften  un- 
Wiig  sind,  ist  nur  auf  TrAgheit  gegrtindet. 
Die  StArke  der  Tugenden  steht  im  VerhAlt- 
“i*  zu  den  Belohnungen,  die  man  ilinen  ge- 
wikrt  Warden  die  Burger  ihr  besonderes 
«idek  nicht  ohne  das  allgemeine  erreichen 
kfiunen,  so  wflrden  alle  zur  Tugend  genbthigt 
r^'l  nur  die  Thoren  lasterhaft  sein.  Das 
?^ze  8tudium  der  Moral  besteht  also  darin, 
den  Gebrauch  zu  bestimmen , den  man  von 
°!a  ®e^°^nun&en  nnd  Strafen  machen  soil, 
die  Hfllfe,  die  man  hieraus  ziehen  kdnne, 
m persdnliche  Interesse  mit  dem  ge- 


meinsamen  zu  verknflpfen.  Ein  wichtiges 
Mittel  ftir  die  Vervollkommnung  der  Moral 
besteht  in  der  Beschleunigung  der  Fortschritte 
des  Geistes.  Die  Unwissenheit  hat  am  meisten 
Unglflck  auf  der  Erde  verbreitet.  Es  ist 
thtiricht,  den  Menschen  das  sie  bewegende 
Princip,  ihr  Interesse,  verbergen  zu  wollen, 
denn  man  wtirde  in  ihnen  damit  doch  nicht 
die  Wirk8amkeit  der  Selbstliebe  verhindern. 
Lediglich  im  Moralischen,  in  der  Wirksam- 
keit  des  Princips  der  Selbstliebe,  liegen  die 
Ur8achen  der  Ungleichheit  der  Menschen, 
die  alle  gleich  geboren  werden.  Aber  der 
Mensch  ist  der  Zdgling  aller  GegenstAnde, 
die  ihn  umgeben,  aller  Lagen,  worin  Er- 
ziehung  oder  Zufall  ihn  stellen.  Die  Ver- 
schiedenheit  der  Charaktere  bestimmt  sich 
bios  durch  die  Art  und  Weise,  wie  sich  unter 
diesen  UmstAnden  das  Geftihl  der  Selbstliebe 
gestaltet  und  mittelst  der  kUnstlichen  Leiden- 
schaften die  zur  Befruchtung  der  Ideen  ge' 
eignete  Aufmerksamkeit  hervorbringt.  Er- 
ziehung  und  Gesetzgebung  sollen  darauf 
ausgehen,  den  Vortheil  des  Einzelnen  un- 
aufltislich  an  den  Vortheil  des  Ganzen  zu 
kntipfen.  Nicht  Aufhebung  des  Eigenthums, 
8onaern  Begrflndung  der  Mbglichkeit,  dass. 
ein  Jeder  zu  Eigenthum  gelange,  BeschrAnkung 
des  Ausbeutens  der  Arbeitskraft  der  Einen 
durch  die  Andern  und  Verbreitung  der 
Bildung  sind  die  wahren  legislatorischen 
Aufgaben  des  Staates. 

Kiel  vidius  Priscus  hiess  der  Schwieger- 
sohn  des  edeln  und  freisinnigen  Stoikers 
ThraseaPaetus,  als  dessen  Gesinnungsgenosse 
derselbe  unter  Nero  verbannt  und  auf  Ves- 
pasian’s Befehl  hingerichtet  wurde. 

Ilemcrt,  Paul  van,  war  1756  zu 
Amsterdam  geboren  und  als  Prediger  da- 
selbst  1825  gestorben.  Er  hatte  sich  dem 
Studium  der  Kant’schen  Philosophic  ergeben 
nnd  mit  dieser  seine  Landsleute  durch  seine 
in  hollAndischer  Sprache  abgefassten  „Ele- 
mente  der  Philosophic  Kant’s**  (1796)  bekannt 
gemacht,  wodurch  er  eine  lebhafte  literarische 
Bewegung  in  Holland  hervorrief. 

Ilemining,  Nicolaus,  war  1513  zu 
Embolds  auf  der  dtinischen  Insel  Laaland 
geboren,  hatte  in  Wittenberg  ftlnf  Jahre  lang 
als  eifriger  Sclitiler  Melanchthon’s  Theologie 
studirt,  war  in  Kopenhagen  zuerst  Professor 
der  griechischen  und  hebrtiischen  Sprache, 
dann  der  Theologie  und  Dialektik  geworden, 
wurde  jedoch  dieses  Amtes  1579  entsetzt 
und  mit  einem  Kanonikate  am  Dom  zu  Roes- 
kilde  bedacht,  wo  er  zuletzt  erblindet  1600 
starb.  Von  seinen  theologischen  Schriften 
abgesehen,  hat  er  in  seinem  Werke  „De  lege 
naturae  apodictica  methodus  concinnala  per 
N.  Hemming iwn“ welches  1577  mit  Holz- 
schnitten  geziert  zu  Wittenberg  im  Druck 
er8chien,  das  Naturgesetz  unabhflngig  von 
der  Bibcl  lediglich  mit  Grflnden  der  Vernunft 
zu  erweisen  und  zu  erlAutern  gesucht,  dabei 
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aber  dieses  „NaturgesetzM  in  einera  so  weiten 
Sinne  gefasst,  dass  demselben  sogar  das  Ge- 
setz  des  Eikennens  zufullt.  Dabei  benutzte 
er  die  Lehre  des  Raymond  Lull  von  den 
nach  ihrem  Verhaltniss  zu  Gott  bestimmten 
Graden  oder  Stufeu  der  Dinge,  die  Cardinal- 
tugendcn  Platon’s  und  die  von  Aristoteles 
gegebnen  Eintheilungen  der  Gerechtigkeit 
und  glaubt  auf  diesem  Wege  die  Zurilck- 
ftihruug  des  btlrgerlichen  Gesetzes  auf  das 
ini  Gewissen  geschriebene  und  von  Gott  uns 
eingepr&gte  Naturgesetz  durch  klare  Vernunft- 
erkenntniss  zu  erreichen.  Der  Zweck  des 
Mensclien  ist  ein  dreifacher:  Erstens  ist  der 
Kbrper  dem  Geist  zu  unterwerfen,  das  Be- 
gebren  muss  der  Neigung  und  diese  der 
Vernunft  gehorchen,  damit  Recht  und  Ge- 
rechtigkeit sein  kann;  zweitens  mtissen  die 
Handlungen  der  Mensclien  aus  ihren  F&hig- 
keiten  beurtheilt  werden;  drittens  muss  der 
Mensch  alle  Handlungen  auf  Gott  beziehen, 
weil  das  Geringere  dem  Bessern  dienen  und 
AUes  Gott  als  dem  letzten  Zweck  und 
kocksten  Gut  dienen  muss.  Der  Zweck  des 
praktischen  Lebens  ist  ein  dreifacher;  ein 
okonomischer,  politischerund  spiritualistischer 
oder  geistiger  Zweck.  Der  okonomische  Zweck 
betrifft  die  Bewahrung  des  Hauses  und  die 
Liebe  und  Achtung  der  Eltern  und  Kinder 
gegen  einander;  der  politische  Zweck  ist  der 
Zustand  der  Rube  und  des  Friedens  und  fordert 
Klugheit,  Massigkeit,  Tapferkeit  und  Ge- 
rechtigkeit. Ihre  Einheit  ist  das  rechte  Be- 
fehlen,  aus  dem  das  rechte  Handeln  folgt. 
Das  Naturgesetz  fordert  die  Bewahrung  des 
politischen  Zustandes  und  verlangt  tiberhaupt 
die  menschliche  Gesellschaft , welclie  eine 
bestimmte  Ordnung  des  Lebens  noting  maclit. 
Der  Zweck  des  geistigen  Lebens  ist:  Gott 
erkennen,  fttrckten  und  lieben,  und  dies  ist 
auck  der  letzte  Zweck  des  dkonomischen  und 
politischen  Lebens.  Der  Zustand  des  besten 
Lebens  ist  die  Glilckseligkeit , die  jedoch 
ohne  Gott,  Vernunft  und  Tngend  nicht  er- 
reichbar  ist.  Es  ist  der  Tugend  eigen,  dass 
die  Mensclien  sick  zu  ihrem  Nutzen  ver- 
biuden;  der  Mensch  ist  desshalb  ein  geselliges 
Wesen.  Das  Naturreeht  ist  liberal!  ein  In- 
stinct der  Natur  und  gehort  der  allgemeinen 
Vernunft  an;  es  ist  nicht  von  Mensclien 
gemacht,  sondern  vom  Schdpfer  der  Natur 
selbst  eingesetzt.  Das  Vtflkerreckt  besteht 
in  dem  Gehorsam  gegen  Gott,  Gesetze  und 
Vaterland.  Das  Civilrecht  ist  das  besondere 
Staatsreckt  eines  Volkes,  aber  alle  Vblker 
brauchen  nicht  dieselben  Gesetze  zu  haben; 
jede  Regierung  giebt  nach  Umsttoden  Ge- 
setze, die  ira  Besondeni  verschieden  sind, 
aber  im  Allgemeinen  dock  tlbereinstimmen 
kbnnen.  Diese  Axten  des  Rechts  sind  nur 
dann  zu  billigen,  wenn  gezeigt  wird,  dass 
sie  aus  den  crstcn  Axiomen  der  Natur 
fiiessen.  Sache  der  Billigkcit  sind  die 
gesetzliche  Anordnung  der  Fiille,  die  Er- 


m&ssigung  und  Verbessernng  durch  den  Richter 
und  die  gerechte  Commutation  der  Dinge.  Die 
Natur  ist  nicht  Ursache,  dass  Einige  tugend- 
haft  sind,  Andere  nicht;  das  Temperament 
bewirkt  keine  b5se  Handlung;  die  Natur 
reizt,  treibt  an,  kann  aber  durch  Vernunft 
besiegt  werden.  Das  Gewissen  bezeugt  die 
guten  und  richtet  die  bbsen  Handlungen. 
Ein  gut  vollbrachtes  Leben  macht  heiter 
und  froh,  ein  libel  vollbrachtes  Leben  macht 
bange  und  fnrcktsam.  Freuden  und  Leiden 
sind  dem  Menschen  als  Zeugen  des  natflr- 
licben  Gesetzes  mitgegeben  worden.  — Auf 
diese  Weise  hatte  Hemming,  ohne  irgend  die 
Theologie  zu  Htilfe  zti  nehmen , zeigen 
wollen,  dass  die  Vernunft  auch  ohne  pro- 
phetisches  und  apostolisches  Wort  fUr  sich 
allein  vorw&rts  kommen  kflnne. 

Ileinsterhiivs,  Franz,  war  1721  zu 
Franeker  in  Holland  geboren  und  durch 
seinen  Vater,  den  bertlhmten  Pbilologen 
Tiberius  Hemsterhuys,  in  der  Liebe  zum 
klassischen  Alterthume  und  insbesondere  zur 
platonischen  Philosophic  erzogen.  Start  nach 
seinen  in  Leyden  vollbrachten  Studien  eine 
gclehrte  Laufbahn  zu  verfolgen,  die  er  An- 
fangs  im  Auge  hatte,  ging  er  in  den  Staats- 
dienst  tlber  und  brachte  als  Secret&r  der 
holliindischen  Generalstaaten  sein  Leben  im 
Haag  meist  in  wissensckaftlicker  Zurilck- 
gezogenheit  und  in  einem  kleinen  geselligen 
Kreise  bin,  zu  welchem  die  Ftlrstin  Gallitzin 
und  Friedrich  Heinrich  Jacobi  gehbrten,  und 
starb  1790  im  Haag.  In  seinen  philosophischen 
Ueberzeugungen  hanpts&chlich  durch  John 
Locke,  Cartesins  und  die  schottische  Schnle, 
daneben  auch  durch  die  Leibniz- WolfFsche 
Philosophic  angeregt,  war  er  dem  eigent- 
lichen  Kerne  des  positiven  ChristenthuniB 
entfremdet  und  huldigte  im  Gegensatze  zur 
gottlosen  und  materialistischen  Zeitphilosopbie 
einem  religidsen  Veraunftglauben  im  Sinne 
der  Jacobi’sclien  Glaubeusphilosophie.  In 
seinen,  zum  Theil  aus  Unterredungen  mit 
der  Filrstin  Gallitzin  hervorgegangenen,  ent- 
weder  in  Form  von  Briefen  oder  dialogisch 
in  franzbsischer  Sprache  abgefassten  Schrif- 
ten  zeigt  er  fttr  asthetische,  psychologische 
und  etliische  Betrachtungen  eine  besondere 
Vorliebe.  Er  suchte  die  Aesthetik  auf  all- 
gemeine  Gmndsatze  zurtickzufUhren  und 
brachte  in  seinem  Vaterlande  das  eklcktische 
Philosophiren  in  leicht  verstindlicher  Manier 
auf  die  Bahn.  In  diesem  Sinne  verftffent- 
liclite  er  unter  Andern:  Lettre  sur  les  de- 
sirs  (1770),  Lettre  sur  Vhomme  et  se< 
rapports  (1772),  Sophyle  ou  de  la  philo- 
sophic (1778),  Aristee  ou  de  la  dwinite 
(1779).  Alexis  ou  sur  Vage  d'or  (1786, 
deutsck  von  Fr.  H.  Jacobi  (1787),  Simon  ou 
des  facultes  de  I'dme  (1787)/  Lettre  dc 
Dioclcs  a Diotime  sur  Vatheisme  (1787). 

E.  Grucker,  Francois  Hemsterhuys,  sa  vie  et 
aes  oeuvres.  Paris,  1866. 
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Oeuvres  philogopfaiques  de  Fr.  Hemsterhnys 

(Paris  1793,  in  zwei  Biinden,  deutsch  in  drei 

Banden,  Leipzig  1782—97),  und  vollstiindiger 

herausgegeben  von  Meyboom  (1846  — 60,  in 

6echs  Biinden). 

Henning,  Leopold  von,  genauer 
Leopold  Dorotheus  Henning  von 
Schonhoff,  war  1791  zu  Gotha  geboren, 
hatte  in  Heidelberg  Rechtswissenschaft  und 
Geschichte  studirt  und  die  Befreiungskriege 
ala  Seconde  - Lieutenant  mitgemacht , lebte 
dann  zwei  Jahre  in  Erfurt  als  Regierungs- 
referendar  und  daneben  mit  philosophischen 
und  politischen  Studien  besclulftigt , ging 
1818  nach  Berlin,  wo  er  Hegel  horte  und 
Hegelianer  wurde.  Nachdem  er  1820  zum 
Repetenten  ftlr  die  Hegel’sche  Philosophic 
ernannt  worden  war,  habilitirte  er  sich  1821 
als  Privatdocent  mit  einer  lateinischen  Ab- 
handlung  tlber  den  Begriff  des  Feudalsystems, 
wurde  1825  ausserordentlicherund  1835neben 
dem  als  Nachfolger  Hegel’s  berufenen  A.  Gab- 
ler  ordentlicher  Professor  der  Philosophic  und 
nebenbei  Lehrer  der  Logik  an  der  allgemeinen 
Kriegsschule.  Von  1827—1847  lag  in  seinen 
Handen  die  Redaction  der  Berliner  „Jahr- 
bflcher  ftlr  wissenschaftliche  Kritiku,  des 
Organs  der  Hegel’schen  Schule.  Bei  der 
Herausgabe  von  Hegel’s  Werken  tlbernahm 
er  die  Auslegung  der  Logik  und  trat  1848 
in  lebhafte  Opposition  gegen  die  politischen 
Consequenzen  der  „JunghegelianerM.  Er 
starb  1866  am  Herzschlag.  Ausser  einigen 
staat8wirtlischaftlichen  Abhandlungen  wurde 
von  Henning  nur  eine  Abhandlung  tiber  „das 
Verhaltniss  der  Philosophie  zu  den  exacten 
Wissenschaften  “ (1821)  in  einer  Zeitschrift 
und  eine  kleine  Schrift  „ tiber  Goethe’s 
Farbenlehreu  (1822)  verOffentlicht 

Hennings,  Justus  Christian,  war 
1731  zu  Gebstadt  in  Thttringen  geboren  und 
1815  als  Professor  der  Philosophie  in  Jena 
gestorben.  In  seinen  friihesten  Schriften 
(Praktische  Logik,  1764;  Moralische  und 
politiBche  Abhandlung  vom  Weg  zur  Weis- 
heitund  Klugheit,  1766;  Compendium  meta- 
physician, 1768)  zeigt  er  sich  als  cinen 
Eklektiker  der  Wolff ’schen  Schule,  welcher 
sich  weiterhin  in  einer  Reihe  von  jetzt  vcr- 
schollenen  Schriften  auf  dem  psycliologischen 
Gebiete  bewegte:  Geschichte  von  den  Seelen 
der  Menschen  und  der  Thiere  (1774),  Anthro- 
pologische  und  pneumatologische  Aphorismen 
(1777),  Von  den  Ahnungen  und  Visionen 
(1777),  woran  sich  als  Anhang  „Visionen, 
vorztiglich  neuerer  und  neuester  Zeit,  philo- 
sophi8ch  an’s  Licht  gestellt*4  (1781)  und  als 
zweiter  Theil:  Von  den  Ahnungen  derThiere 
(1783),  sowie:  Von  Trftumen  und  Nacht- 
wandlern  (1784)  anschlossen.  Von  der  dutch 
die  Kant’schen  Kritiken  hervorgebrachten 
philosophischen  Revolution  ist  er  ganz  un- 
bertihrt  geblieben  und  beschloss  seine  lite- 


rarische  Thatigkeit  mit  einer  „ Sittenlehre 
der  Vernunftu  (1782). 

Ilenricus  Gandavensis,  siehe  Goe- 
thals. 

HOrnkleitk's,  mit  dem  Beinamen  Lem- 
bos,  stammte  aus  Kalatis  im  Pontos  oder 
(nach  Andern)  aus  Alexandrien  und  lebte 
unter  Ptolemaios  Philometor  (181  — 147  vor 
Chr.).  Jenen  Beinamen  soli  er  von  seiner 
Schrift  „Lembentische  Rede“  (Rede,  aus  einem 
Fischerkahne,  gehalten)gefilhrthaben. 

Von  seinen  meist  historischen  und  biogra- 
phischen  Schriften,  in  denen  er  sich  als 
Peripatetiker  verriith,  sind  nur  Bruchstticke 
erhalten. 

IIiTakleiiUs  aus  Herakleia  (in  der 
Landschaft  Pontos)  gebtlrtig,  wird  als  Zu- 
hdrer  Platon’s  und  des  Speusippos  in  der 
Akademie,  von  Andern  auch  des  Aristoteles 
genannt  und  darum  bald  zur  platonischen, 
bald  zur  aristotelischen  Schule  gereclinet. 
Von  seinen  philosophischen,  wie  historischen 
Schriften  sind  nur  Bruchstticke  tibrig.  Da 
er  sich  in  seinen  historischen  Nachrichtcn 
als  unglaubwtirdig  zeigt,  so  muss  es  auch 
dahingestellt  bleiben,  ob  es  richtig  ist,  was 
er  meldet,  dass  Pythagoras  zuerst  das  Wort 
„Philosophos“  gebildet  und  gebraucht  babe. 
Nach  den  erhaltenen  BruchstUcken  theilte 
er  die  platonischen  Ansichten  tiber  die  gbtt- 
liche  Vernunft,  die  Beseeltheit  und  Gdttlich- 
keit  der  Welt  und  der  Gestirne,  neigte  sich 
aber  zugleich  in  seinen  kosmologischen  und 
psycliologischen  Lehren  zu  pytliagorilischen 
Anschauungen,  indem  er  sich  namentlich  zur 
pythagorkischen  Atomeulehre  bekannte,  wie 
solche  von  Ekphantos  vorgetragen  wurde, 
und  die  Seele  in  ilirem  vorirdischen  Dasein 
als  ein  in  der  Milchstrasse  verweilendes  Wesen 
aus  lichtem  atherischem  Stoff  erklarte. 

Ilt'rakieidt's,  der  Skeptiker,  wird  bei 
Diogenes  von  Laerte  als  ein  Schtiler  des 
Ptolemaios  von  Kyrene  und  als  Lehrer  des 
Skeptikers  Ainesidemos  aus  Gnossos  genannt. 

II£rakleid£s  aus  Tarsos,  ein  Schtiler 
des  Stoikers  Antipater  aus  Tarsos  und  Mit- 
schtller  des  Panaitios,  wollte  von  der  alt- 
stoischen  Werthgleichhcit  alter  Vergehcn 
Nichts  wissen.  Unter  dem  Namen  Hera- 
k 1 e i d e 8 wird  auch  ein  sonst  H e r a k 1 e i t o s 
genannter,  etwa  100  Jahre  spiiter,  wahr- 
scheinlich  zur  Zeit  des  Kaisers  Augustus 
lebender  Stoiker  erw&hnt,  welcher  eine  noch 
vorhandene  (1782  von  Schow,  1851  von 
Mehler  hcrausgegebene)  Schrift  „Homerische 
Allegorien14  verfasste,  worm  die  bei  den 
Stoikern  tibliche  Ausdeutung  derGottermythen 
ausftihrlich  vorgetragen  wird,  bei  welcher  die 
falsche  Voraussetzung  zu  Grunde  liegt,  als 
ob  sich  die  Urheber  dieser  Mythen  des  von 
den  Ausdeutern  hineingelegten  philosophi- 
schen  Inhalts  bewusst  gewesen  wftren  und 
diesen  absichtlich  in  die  mjdhisch-symbolische 
Htille  eingekleidet  batten. 
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Herakleitos  aus  Epliesos,  der  „Dunklew 

Senannt,  f&llt  mit  seiner  sechszigj&hrigen 
lebenszeit  in  die  Periode  der  ersten  per- 
sischen  Herrschaft  vom  Jahr  545  — 479  un- 
ef5hr  zusammen.  Geburts-  und  Todesjahr 
esselben  genau  festzustellen , 1st  bis  jetzt 
der  golehrten  Forschung  noch  nicht  gelungen; 
das  Wahrscheinlichste  ist,  dass  er  nm  das 
Jahr  535  v.  Chr.  geboren  und  um  475,  als 
ein  Sechzigj&hriger  (wie  Diogenes  von  Laerte 
meldet)  gestorben  ist.  Als  Erstgebomer  eines 
alten,  den  Kbnigstitel  fllhrenden  ephesischen 
Adelsgeschlechtes  (sein  Vater  hiess  Blyson) 
nalim  er  in  seiner  Vaterstadt  eine  so  hervor- 
ragende  politische  Stellung  ein,  dass  er  den 
Tyrannen  Melankomas  bewog,  seine  Herr- 
scliaft  niederzulegen.  Als  ein  Gegner  der 
demokratischen  Partei  in  seiner  Vaterstadt, 
welche  der  Herd  der  aufstilndischen  Be- 
wegungen  gegen  die  persische  Oberherrschaft 
war,  stand  er  aucn  bei  dem  persischen 
Grosskonig  Darius  Hystaspis  in  solchem  An- 
8ehen,  dass  man  daraufhin  im  ersten  Jahr- 
hundert  nach  Christi  Geburt  einen  von 
Diogenes  Laertios  mitgetbeilten  Brief  des 
Dareios,  worin  dieser  den  ephesischen  Philo- 
sophen  zu  sich  nach  Susa  einlud,  nebst  ab- 
lehnender  Antwort  des  Letztern  erdichten 
konnte.  Auch  die  ihm  von  Athen  aus  ge- 
machten  AntrSge,  dorthin  tlberzusiedeln, 
wies  er  stolz  ab.  Und  so  konnte  er  noch 
in  den  Augen  des  Epiktetos,  des  Stoikers 
aus  der  rdmischen  Kaiserzeit,  als  ein  Muster 
gelten,  wie  man  die  beim  Gastmahle  des 
Lebens  vorgesetzten  Gerichte  unbertlhrt  lassen 
solle.  Als  die  von  Herakleitos  und  seinem 
Freunde  nermodoros  geleitete  Partei  der 
ephesischen  Btirgerschaftgelegentlich  den  Ver- 
such  machte,  die  Verfassung  von  Ephesos 
zu  andern,  und  damit  gescheitert,  Ilermo- 
doros  aber  verbannt  worden  war,  zog  sich 
Herakleitos  nicht  bios  von  aller  politischen 
Thatigkeit,  sondern  auch  aus  der  Stadt 
selbst  in  die  Einsamkeit  des  in  den  Niedernngen 
ausserhalb  der  Stadt  gelegenen  Artemistempels 
zurtick,  wo  er  in  schwermtlthiger  Weltver- 
aclitung  und  Menschenscheu  sich,  als  Vege- 
tarianer  lebcnd,  zu  den  Kindem  gesellte,  in 
deren  Spielen  er  ein  Gleichniss  der  Ewigkeit 
erblickte,  w&hrend  ihm  schon  die  Geburt  als 
ein  Ungltlck  erschien,  da  sie  eine  Geburt 
zum  Tode  sei.  Von  dem  stets  thrknennassen 
Blicke  des  Herakleitos,  womit  er  als  der 
„weinende  Philosoph*  dem  stets  lachenden 
Demokritos  gegentibergestellt  wnrde , ist 
tibrigens  erst  seit  der  Zeit  des  Seneca  und 
des  jiingern  Plinius  die  Rede.  In  dem  welt- 
berlihmten  Artemision,  dem  Dianentempel  von 
Ephesos , hatte  Herakleitos  auch  sein  in 
jonischem  Dialekt  geschriebenes  Werk  „U  e b e r 
die  Natnru  als  sein  Vermachtniss  an  die 
Nachwelt  niedergelegt,  worin  er  sich  als  den 
tiefsinnigsten  und  glanzendsten  Vertreter  und 
Vollender  der  von  den  altern  jonvschen  Na- 


turphilosophen  vertretenen  Weltanschauung 
beurkundete.  Er  wnrde  zuletzt  von  einer 
Wassersucht  befallen  und  wollte  ohne  firzt- 
liche  Hfllfe  genesen,  da  er  (nach  einem  aus 
seinem  Werke  erhaltenen  Bruchsttlcke)  die 
Aerzte  beschuldigte,  dass  sie  selbst  Urheber 
der  Krankheiten  seien  und  ftir  ihre  Miss- 
handlnng  der  Kranken  sich  auch  noch  be- 
zahlen  liessen.  Er  unterlag  dieser  Krankheit 
in  seinem  sechzigsten  Lebensjahre.  Von  seinem 
Werke  haben  wir  nur  eine  Anzahl  von 
Bruch8tticken  tlberkommen.  Da  nun  nach 
einer  aus  dem  Alterthume  stammenden  Nach- 
richt  Herakleitos  zuerst  tlber  das  All,  dann 
tlber  Politisches  und  zuletzt  fiber  Theolo- 
isches  gehandelt  haben  soli,  so  ist  neuer- 
ings  von  P.  Schuster  in  den  „Acta  socie- 
tatis  philologae  Lipsiensis“  (ed.  Fr.  Ritschl 
1873,  im  3.  Bande,  S.  1 — 394)  der  Versuch 
gemacht  worden,  die  erhaltenen  Bruchstficke 
des  Ephesiers  in  ihrer  ursprtinglichen  Ordnung 
wieder  herzustellen.  Doch  ist  es  trotz  alles 
aufgewandten  Scharfsinns  nicht  gelungen,  den 
einzelnen  urschriftlich  tiberlieferten  Bruch- 
stficken  mit  Sicherheit  ihre  Stelle  anzuweisen. 
Der  Vorwurf  der  Dunkelheit,  welcher  schon 
von  den  Alten  dem  Herakleitos  gemacht 
wnrde,  mag  in  verschiedenen  Umstanden 
seinen  Grund  haben,  nftmlich  einestheils  in 
dem  Ringen  nach  den  rechten  Worten  fflr 
den  Gedankenausdruck  und  in  den  Schwierig* 
keiten  der  Sprache.  ftir  eine  philosophische 
Darstellung,  wie  ja  auch  (nach  Heraklit’s 
eignen  Worten)  der  Herr,  dem  das  Orakcl 
zu  Delphoi  gehort,  weder  heraussagt,  noch 
verbirgt,  sondern  andeutet,  anderntheils  in 
der  stilistischen  Eigenthtimlichkeit  Heraklit’s, 
wonach  man  (wie  Aristoteles  bemerkt)  bei 
ihm  oft  nicht  wisse,  ob  ein  Wort  zum  Vor- 
hergehenden  oder  zum  Folgenden  gehdre. 
Dazu  kommt  noch  der  Umstand,  dass  sich 
Heraklit  haufig  bildlicher  Ausdrilcke  und 
ktinstlicher  Analogien  bei  seinen  Beweis- 
fflhmngen  bedient  nnd  gem  Sprtichwdrter 
zum  Vortrag  seiner  Gedanken  benutzt,  die 
in  einer  bald  ktlhnen,  bald  heftigen,  bald 
stolzen  und  spdttischen,  immerknappen  Sprache 
vorgebracht  werden.  Dass  er  mit  Absicht 
so  dunkel  und  schwerverstandlich  geschrieben 
habe,  ist  eine  l&cherliche  Vermuthnng  Cicero’s. 
Sokrates  hatte,  wie  Diogenes  LaSrtios  meldet, 
sich  fiber  die  Schrift  des  Ephesiers  dahin  ausge- 
sprochen:  was  er  von  dem  Buche  verstanden 
habe,  sei  vortrefflich,  und  von  dem,  was  er 
nicht  verstanden  habe,  glaube  er,  dass  es 
ebenso  sei,  aber  das  Buch  verlange  einen 
^delischen44  Taucher  (gefibten  Schwimmerl 
Von  Stoikera  und  Akademikern  wnrde  das- 
selbe  bfter  commentirt  und  nicht  bios  von 
dem  jUdischen  Philosophen  Philon  von  Alexan- 
drien,  sondern  auch  von  gelehrten  Christen 
des  zweiten  Jahrhunderts,  z.  B.  von  Clemens 
von  Alexandrien.  viel  gelesen,  da  sie  in  dem 
ephesischen  Philosophen  wegen  seiner  Be- 
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klmpfnng  des  hellenischen  Gfitterdienstes 
einen  Gesinnungsgenossen  erblickten,  bis  seine 
Lehren  wegen  anscheinender  Begttnstigung 
der  Xogtianischen  Ketzerei  und  wegen  ihres 
Einflusses  anf  die  Bildung  der  gnostischen 
Secten  bei  den  Kirchenlehrern  verd&chtig 
warden.  Die  Nachricht  tibrigens,  dass  Hera- 
klit  wegen  Religionsverletzung  angeklagt 
worden  sei,  ist  allerdings  durcn  etwas  ver- 
dichtige  Zengen  beglaubigt.  Aber  die  er- 
baltenen  Bruchstttcke  aus  dem  Werke  Hera- 
klit’s  benrknnden  hinlfinglicb,  dass  er  den 
VertreteTn  des  bestehenden  Cultus  znr  An- 
kUge  ais  Reiigionsverfichter  vollauf  aus- 
reichenden  Grand  gab.  Er  behandelte  nicht 
bios  die  Sflhnopfer  und  die  damit  zusammen- 
bingenden  Ceremonien  mit  schneidendem 
Hohn,  sondern  griff  auch  den  Dionysoscult 
nnd  die  Mysterien  an  und  eiferte  gegen  das 
damals  in  Schwung  gekommene  Bakcnanten- 
tium,  gegen  die  Ausgelassenheiten  der  Dio- 
nysosfeier,  welche  das  ephesische  Kfinigs- 
fescblecht,  dem  der  ephesische  Philosoph 
angehorte , als  Familiencult  beging.  Dio 
gpiteT  besonders  von  Stoikern  gepflegte 
symboJisch  * allegorische  Deutung  der  hel- 
lenUchen  Gdttermythen  hat  HeTaklit,  wenn 
anch  nicht  erfunden,  doch  in  Gang  gebracht, 
wie  er  es  anch  gewesen  ist,  der  die  ersten 
anregenden  Versuche  einer  Reflexion  fiber 
die  Sprache  machte,  und  indem  spiiter  Platon 
in  seinem  nach  dem  Herakliteer  Kratylos, 
seinem  Lehrer,  benannten  Dialoge  Unter- 
suchnngen  fiber  die  Wort-  und  Begriffs- 
bildong  anstellte,  wurde  er  der  eigentliche 
Begrflnder  der  Sprachphilosophie.  Nachdem 
merst  Friedrich  Schleiermacher  im 
-Museum  der  Alterthnmswissenschaftu  (1807) 
den  Versuch  gemacht  hatte,  die  Lehren  des 
Herakleitos  aus  den  Trflmmern  seines  Werkes 
nod  den  Zeuguissen  der  Alten  darznstellen, 
Ut  durch  Ferdinand  Lassalle  (1858)  das 
Quellenmaterial  znr  Kenntniss  der  Lehre  des 
^ahesiers  mit  solcher  VollstSndigkeit  zn- 
aannengestellt  und  zugleich  mit  einer  so 
anatergfiltigen  Ordnung  und  geistvollen 
GrfindHchkeit  benutzt  und  verarbeitet  wor- 
den, dass  die  Heraklitische  Forschung  ferner- 
bin  nur  in  dem  prflfenden  Studium  dieses 
klusischen  Werkes  bestehen  kann,  welchem 
nor  der  eine  Fehler  anhaftet , dass  Lassalle 
die  Lehren  des  alten  Ephesiers  zu  sehr  ver- 
geistigt  oder  vielmehr  hegeiianisirt  und  all- 
raviel  moderne  Anschauungen  in  die  hera- 
klitische Weltansicht  liineingetTagen  hat.  Der 
kune  Inb^riff  der  Lehre  Heraklit’s,  wodurdi 
®eh  dieselbe  nicht  sowohl  als  die  tiefsinnigste 
speculative  Philosophic  des  ganzen  griechi- 
»hen  Alterthums,  sondern  als  Abschluss  und 
Vollendnng  der  altera  jonischen  Naturpliilo- 
sophie  kennzeichnet,  ist  in  seinem  liber- 
lioertcn  Aussprach  enthalten : „Diese  gleich- 
ndtang  alle  Dinge  umfassende  Ordnung  (Welt, 
*«(**()  hat  ebensowenig  Einer  der  Gutter, 


wie  Einer  der  Menschen  hergestellt,  sondern 
sie  bestand  ewig,  besteht  ewig  und  wird 
ewig  bestehen  in  dem  nach  festen  Maassen 
entzfindenden  und  verloschenden , ewig  le- 
bendigen  Feueru.  So  vieler  Menschen  Ge- 
danken  ich  auch  hfirte  (sagt  Heraklit),  so 
kommt  doch  Kemer  zu  der  Einsicht,  dass 
die  Weisheit  von  Allen  fern  bleibt-  Was 
ihnen  tfiglich  begegnet,  bleibt  ihnen  fremd; 
wo  ihr  eigner  Weg  hinffihrt,  ist  ihnen  ver- 
borgen,  nnd  was  sie  wachend  thun,  ver- 
gessen  sie,  als  ob  es  im  Schlafe  geschehen 
wire;  die  Wahrheit  erseheint  ilinen  unglaub- 
lich,  und  wenn  sie  ihnen  zu  Ohren  kommt, 
^ind  sie  taub  daffir,  und  gleich  unffihig  zu 
hfiren  wie  zu  reden,  halten  sie  sich  lieber 
an  das  GeschwUtz  der  Dichter  und  an  die 
Meinungen  des  PQbels.  Sind  hiervon  auch 
Homer  und  Hesiod  nicht  ausgenommen,  wohl 
aber  Manner,  wie  Bias  (Einer  der  sogenannten 
8iebcn  Weisen)  nnd  Thales,  der  Milesier,  so 
machte  sich  dagegen  sogar  Pythagoras  aus 
seiner  Forschung  eine  Weisheit  zurecht,  die 
nur  Vielwisserei  und  Pfnscherei  zu  nennen 
ist.  Kfinnte  Gelehrsamkeit  anch  Einsicht 
nnd  Verstand  schaffen,  so  mtlsste  sie  den 
Pythagoras  und  Xenophanes  gelehrt  haben. 
In  den  Dingen  der  Welt  giebt  es  nichts 
Bleibendes  und  Festes,  sondern  Alles  ist  in 
unabl&s8iger  Vcritnderang  und  Umwandlung 
begriffen,  gleich  einem  Flusse,  in  welchem 
stets  neue  Wellen  die  frtiliern  verdr&ngen, 
so  dass  wir  nur  scheinbar  zum  zweiten  Male 
in  denselben  Fluss  steigen,  da  sich  derselbe 
schon  wUhrend  des  Hineinsteigens  verftndert 
nnd  auch  wir  selber  nicht  mehr  dieselben 
sind,  wie  friiher.  Nichts  bleibt,  was  es  ist; 
Alles  geht  vielmehr  in  sein  Gegentheil  fiber; 
Alles  wird  aus  Allem,  das  Sichtbare  geht 
in’s  UnsichtbaTe,  dieses  in’s  Sichtbare  fiber; 
Eines  geht  durch  das  Andere  zu  Grunde, 
das  Grosse  nfihrt  sich  vom  Kleinen,  wie  das 
Kleine  vom  Grossen,  so  in  der  Natur,  wie 
beim  Menschen.  Licht  und  Dunkel,  Heilsames 
und  Verderbliches,  Oberes  und  Unteres, 
Sterbliches  und  Unsterbliches , Anfang  und 
Ende  sind  eins  nnd  dasselbe,  und  Alles  wird 
zu  Allem;  aus  Lebendigem  wird  Todtes,  aus 
Todtem  Lebendiges,  und  der  Thon,  aus 
welchem  die  Dinge  gemacht  sind,  wird  in 
immer  nene  Gestalten  umgeprfigt.  Nichts 
ist  eigentlich,  sondern  Alles  wird  nur  immer 
im  ewigen  Flusse  aller  Dinge,  wie  in  einem 
Mischtrank  bestfindig  Alles  unigertthrt  wird. 
Die  weltbildende  Kraft  ist  einem  Kinde  gleich, 
welches  spielend  Steine  bin-  und  hersetzt, 
Sandhaufen  aufbaut  und  wieder  niederreisst. 
Eines  nur  liegt  bleibend  zu  Grande,  woraus 
sich  alles  Sichtbare  durch  Umwandlung  bildet, 
das  ewig  lebende  Feuer,  das  nimmer  rastend 
und  niemals  untergehend,  als  das  allgemeine 
Wesen  in  Allem,  als  Weltstoff  und  welt- 
bildende Kraft  waltet,  als  Blitz  und  W&rjne 
stoff,  wie  als  trockener  Dunst  und  seelischer 
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Hauch.  Das  Feuer  wird  in  Aile9  und  Alles 
wiederum  in  Feuer  umgesetzt  abwechselnd 
dureh  Verdichtung  und  VeTdlinnung.  Das 
Feuer  verwandelt  sich  zuniichst  in  Meer, 
das  Meer  halftig  in  Erde  und  halftig  in 
Gluthhauch,  aus  Erde  aber  wird  Wasser  und 
aus  Wasser  wird  Seele.  Die  Sonne  ist  eine 
taglicli  sich  erneuernde  brennende  Dunst- 
ma9se.  Der  Weg  nach  Oben  und  nach  Unten 
ist  in  dieser  Wandlung  derselbe.  Alles  aber 
entsteht  aus  Entzweiung  odor  Gegensatz,  und 
der  Streit  ist  Vater  und  Herr  aller  Dinge, 
das  gdttliche  Gesetz  und  die  Nothwendigkeit, 
das  Kecht  und  die  Ordnung  der  Welt  Aus 
Vereinigung  des  Ungleichen  und  Getheilten 
entsteht  Einklang,  wie  aus  Mannlichem  und 
Weiblichem  neues  Leben.  Darum  ist  auch, 
was  den  Menschen  ein  Uebel  erscheint,  fttr 
sie  ein  Gutes.  In  der  Seele  des  Menschen 
hat  sich  das  gdttliche  Feuer  in  seiner  reinern 
Gestalt  erhalten;  sie  besteht  aus  warmen 
und  trockenen  Dtinsten.  Die  trockene  Seele 
ist  die  wei’seste  und  beste.  Wird  das  Feuer 
der  Seele  dureh  Feuchtigkeit  verunreinigt, 
so  geht  die  Vemnnft  verloren,  die  Alles 
durchwaltet.  Schlechte  Zeugen  sind  dera 
Menschen  Augen  und  Ohren,  wenn  sie  un- 
verstUndige  Seelen  haben.  Was  unsere  Sinne 
wahmehmen,  ist  nur  flflchtige  Erscheinung; 
das  ewig  lebendige  Feuer  ist  ihnen  dureh 
hundert  Hlillen  verborgen.  Das  menschliche 
Gemtith  hat  keine  Einsicht,  sondern  nur  das 
Gbttliche  hat  solche,  und  keine  menschliche 
Weisheit  ist  etwas  Anderes,  als  Nachahmung 
der  Natur  und  der  Gottheit.  Nur  wer  dem 
gbttlichen  Gesetze  lauscht,  findet  die  Wahr- 
lieit.  Die  Mehrzahl  der  Menschen  lebt  dahin, 
wie  das  Vieh;  sie  naliren  sich  von  der  Erde 
gleich  dem  Gewlirm,  werden  geboren,  zeugen 
Kinder  und  sterben.  Der  Verstkndige  achtet 
das,  wonach  die  Menge  trachtet,  als  werth- 
los  und  vergUnglich.  Da  die  Welt  immer 
so  ist,  wie  sie  sein  soil,  so  hangt  es  nur 
vom  Menschen  ab,  glitcklich  zu  sein;  das 
Gemtith  des  Menschen  ist  sein  Damon.  Zu- 
letzt  wird  Alles  wieder  in  Feuer  verwandelt, 
woher  all  es  gekommen  ist. 

Die  Schule  des  Herakleitos  erhielt  sich 
noch  einige  Zeit  nach  dem  Tode  desselben 
in  Jonien  und  besonders  in  Ephesos  fort 
Der  Sophist  Protagoras  stiitzte  seine  Skepsis 
auf  Satze  Heraklit’s.  Ein  Anhanger  desselben, 
K r a t y 1 o s , war  Platon’s  Lehrer.  Aber 
Platon  selbst  hat  sich  in  seinera  Dialoge 
„Kratylo8M  fiber  die  Bodenlosigkeit  der  Ety- 
mologien  lustig  gemacht,  wodurch  Hcraklit’s 
Schiller  die  Wortspiele  ihres  Meisters  noch 
tlberboten,  und  in  seinem  Dialoge  „ TheaitStos* 
hat  Platon  das  unruhige  und  enthusiastische 
Treiben  der  Herakliteer  und  ihre  selbst- 
gefailige  Verachtung  Andcrsdenkender  mit 
scharfen  Ausdrticken  gezeichnet.  Spater 
kpUpften  die  Stoiker  vielfach  an  die  Lehren 
IleTaklit’s  an. 


A.  Giftdisch,  Herakleitos  und  Zoroaster.  1859. 

F.  Lassalle,  die  Philosophie  Herakleitos’  des 

Dunkeln  von  Ephesos , in  2 Banden,  1848; 

3.  Aufl.  1869. 

* J.  Bernays,  die  Herakliteischen  Briefe.  1869. 

Herakleitos,  der  Stoiker,  siehe  Hera- 
kleides. 

Herakleitos  aus  Tyros  wird  als  ein 
Schtiler  der  Akademiker  Philon  aus  Larissa 
und  Kleitomachos  genannt  und  war  ein  an- 
gesehener  Anhanger  der  neuern  Akademie 
im  letzten  vorehristlichen  Jahrhundert. 

Herakle6n  hiess  ein  Gnostiker  aus  der 
Schule  des  Valentinus,  welcher  in  der  letzten 
Halfte  des  zweiten  christliehen  Jahrhunderts 
im  Sinne  gnostischer  Lehren  Erklamngen 
zu  den  Evangelien  des  Johannes  und  Lukas 
verfasst  hat. 

H£raklios  wird  in  den  Vortragen,  die 
der  Kaiser  Juiianus  Apostata  gegen  die 
Kyniker  seiner  Zeit  veroffentlichte,  als  einer 
derselben  genannt  und  in  wenig  vortheil- 
haftes  Licht  gestellt. 

Heras  hiess  ein  Kyniker  aus  der  Zeit 
des  Kaisers  Vespasianus,  welcher  wegen  seiner 
Schmahungen  gegen  die  kaiserliche  Familie 
enthauptet  wurde. 

Herbart,  Johann  Friedrich,  war 
1776  zu  Oldenburg,  wo  sein  Vater  Justiz- 
rath  an  einem  Gerichtshofe  war,  als  das 
einzigeKind  seiner  Eltern  geboren  und  zuerst 
dureh  cinen  Hauslehrer,  dann  in  einem  Privat- 
institute  und  zuletzt  im  Gymnasium  seiner 
Vaterstadt  gebildet,  um  seit  1794  in  Jena 
nach  dem  Wunsche  seiner  Eltern  Rechts- 
wissenschaft  zu  studiren,  zu  welcher  er  jedoch 
keine  Neigung  hatte  und  darum  mit  seiner 
Mutter  schwere  Kampfe  bestehen  musste.  Er 
kam  nach  Jena  gleichzeitig  mit  dem  Beginne 
der  Wirksamkeit  Fichte’s  in  Saal  - Athen, 
dessen  wissenschaftlicher  Ernst  ihm  so  impo- 
nirte,  dass  er  wirklich  eine  Zeit  lang  ein 
Anhknger  der  Lehre  Fichte’s  gew'esen  zu 
sein  8chcint,  wie  aus  einigen  von  ihm  1794 
niedergeschriebenen  „Bemerkungen  ttber  mo- 
ralische  und  asthetische  Ideale44  hervorgeht. 
Zugleich  war  er  Mitglied  eines  unter  den 
dortigen  Studenten  damals  bestehenden  lite- 
rarischen  Vereines,  der  sogenannten  „Ge- 
sellschaft  der  freien  Manner44.  War  indessen 
Herbart  schon  auf  dem  Gymnasium  im  lo- 
gischen  Denken  gut  geschult  worden  und 
hatte  er  schon  in  seinem  vierzehnten  Jahre 
etwas  „ liber  die  menschliche  Freiheit44  ge- 
schrieben , worin  er  die  ersten  Regungen 
selbststandig  prlifenden  Denkens  zeigte,  so 
emancipirte  er  sich  sehr  bald  von  der  Ver- 
strickung  in  die  Scholastik  der  Fichte’schen 
„Wissenschaftslehreu  und  wurde  zum  Wider - 
spruch  gegen  dieselbe  angeregt,  welcher  sich 
in  einer  noch  vorhandenen  Kritik  der  beiden 
ersten,  ganz  im  Sinne  der  Fichte’schen  Wissen 
schaftslehre  verfassten  Schriften  des  jugenti- 
lichen  Schelling  „Ueber  die  Moglichkeit  einer 
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Form  der  Philosophic  tiberhaupt**  (1794)  and 
.Vom  Ich  als  Princip  der  Philosophie  oder 
fiber  d«3  Unbedingte  im  menschlichen  Wissen** 
1795)  aossprach.  Er  hatte  seine  kritischen 
Bemerkaagen  tlber  diese  beiden  Schriften 
fichte’n  vorgelegt.  Indem  er  darin  weder 
die  Nothwendigkeit  ernes  einzigen  obersten 
Gnnidaatzes,  aus  welchem  in  der  Philosophie 
Alles  abzuleiten  ware,  noch  die  Nothwendig- 
keit  der  Annahme  eines  einzigen  realen 
Seins  zngestand,  lilugnete  er  zngleich  das 
alsolnte  Sein  des  Ich,  unterschied  die  Realitat 
des  Widens  von  der  Realitat  des  Gewussten 
tmd  wollte  von  einem  Verfahren,  durch  vor- 
gebliche  absolute  Anschauung  Widersprtiche 
nun  Schweigen  zu  bringen,  Nichts  wissen. 
Zu  den  Randberaerkungen , die  Fichte  zu 
den  Darlegungen  Herbarts  gemacht  hatte, 
aachte  dieser  wiederGegenbemerkungen,  nnd 
durch  diesen  Widersprnch  des  jungen  Stn- 
denten  wnrde  dessen  Verhaltniss  zu  Fichte 
etwas  kQhler,  und  Herbart  ging  fortan  seinen 
ogenen  W eg,  obwohl  er  immerfort  den 
wiasenschaftlichen  Ernst  seines  Lehrers  an- 
erkannt  hat  nnd  in  Fichte  stets  das  Beispiel 
eines  aufrichtigen  Strebens  nach  Genauig- 
keit  in  philosophischen  Untersuchungen  er- 
biickte  und  rflhmte.  Die  Scheidung  Her- 
at's von  dem  durch  Fichte  eroffneten,  durch 
Shelling  weitcrgeftlhrten  und  durch  Hegel 
rollendeten  Idealismus  in  der  Philosophie 
war  seit  dem  Jahr  1796  vollzogen.  Seit 
dieser  Zeit  begann  auch  Herbart’s  Studinm 
der  griechischen  Philosophie,  urn  sich  tlber 
die  verschiedenen  Aufgaben  der  Philosophie 
a orientiren.  Nach  dreij&hrigem  Aufentnalt 
in  Jena  begab  sich  Herbart  1797  als  Haus- 
lehrer  in  die  Schweiz,  nach  Bern,  urn  (wie 
ff  selbst  sagt)  durch  Lehren  zu  lemen  und 
sth  zu  einer  rein  wissenscliaftlichen  Lehr- 
ftitigkeit  vorzubereiten.  Dort  machte  er 
die  ersten  pildagogischen  Erfahrungen  und 
atwickelte,  zum  Theil  durch  Pestalozzi’s 
pidagogische  Ideen  angeregt,  den  Plan 
*iaes  eigentlich  pildagogischen  Unte^richts. 
baneben  studirte  er  auch  Naturwissen- 
sehaften  und  Mathematik,  in  welcher  er  sich 
«ae  grflndliche  Bildung  erwarb,  behielt 
jedoch  die  Probleme  des  Denkens  fortw&hrend 
im  Auge,  insbesondere  die  psychologischen 
fragen,  in  Bezng  anf  welche  schon  damals 
Herbart  anf  mathematische  Anschauungen 
wodurch  er  spilterhin  die  Psychologie 
>1*  Wisaenschaft  nen  zu  begrtinden  versucht 
bat.  Nach  vierj&hrigem  Hauslehrerleben 
kehrte  er  zu  Anfang  des  Jahres  1800  tlber 
Jeoa  und  Gdttingen  nach  Oldenburg  znrilck 
'rod  lebte  dann  zwei  Jahre  lang  in  Bremen 
be  seinem  Freunde  Johann  Smidt,  dem 
spjttern  Bremer  Btlrgermeister,  im  Umgang 
fflit  befreundeten  Milnnem  und  Frauen  und 
▼onugsweise  mit  pildagogischen  Interessen 
;>e*chiftigt.  In  dieser  Zeit  verOffentlichte  er 
® der  Monatschxift  „ Irene**  einen  an  drei 


Bremer  Frauen  gerichteten  Aufsatz  tlber 
Pestalozzi’s  neueste  Schrift  „Wie  Gertrud 
ihre  Kinder  lehrte**  und  als  selbstst&ndige 
Schrift  „ Pestalozzi’s  Idee  eines  ABC  der 
Anschauung,  als  ein  Cyclus  von  Vorttbungen 
in  Aiiffassung  der  Gestalten  wissenschaftlicli 
ausgefilhrt  “ (1802,  in  2.  Auflage  1804).  Im 
Herbst  1802  habilitirte  er  sich  zu  Gdttingen 
als  Privatdocent  ftlr  Philosophic  und  P&da- 
gogik.  Er  las  zuerst  tlber  P&dagogik,  dann 
ilber  praktische  Philosophie  oder  Moral  und 
Naturrecht  als  ein  einziges  wissenschaftliches 
Ganze.  Im  Jahr  1804  veroffentlichte  er  seine 
„Kurze  Darstellung  eines  Plans  zu  philo- 
sophischen Vorlesungen**,  sodann  eine  im 
Musenm  in  Bremen  gehaltene  Gastvorlesung 
„Ueber  den  Standpunkt  der  Benrtheilung 
der  Pestalozzi’schen  Unterrichtsmethode**, 
wilhrend  eine  damals  verfasste  Abhandlung 
„Ueber  ksthetische  Darstellung  der  Welt, 
als  das  Hauptgeschaft  der  Erziehung**  erst 
nach  seinem  Tode  durch  Hartenstein  in 
^Herbart’s  kleinen  philosophischen  Schriften** 
verdffentlicht  wurde.  Bei  Gelegenheit  seiner 
Befbrderung  zum  ausserordentlichen  Professor 
gab  or  1805  eine  Abhandlung  „ De  Platonici 
systematis  fundamento “ herans.  Im  Jahr 
1806  trug  er  zum  ersten  Male  Psychologie 
vor,  und  zwar  „soweit  sie  ohne  mathema- 
tischen  Calcul  verstandlich  ist**,  und  gab 
seine  „Allgemeine  PSdagogik  aus  dem 
Zwecke  der  Erziehung  abgeleitet**  (1806) 
herans.  Darauf  folgte  1807  die  kleine 
Schrift  *Ueber  philosophisches  Stndium*4, 
worin  er  den  Fortschritt  von  philosophischen 
Ansichten  zur  wirklichen  Philosophie  nach- 
wies  und  zngleich  das  Gebahren  der  Denk- 
fanlheitund  des  schwilrmerischen  Obscurantis- 
mus  mit  treffender  Jronie  zeichnete.  Hatte 
er  1806  selber  gestanden,  dass  sein  System 
in  so  manchen  Theilen  noch  im  Werden  sei, 
so  wandte  er  sich  nunmehr  der  Metaphysik 
zu  und  gab  zunUchst  als  Ilandschrift  ftlr 
seine  Znhdrer  seine  „Hauptpunkte  der 
Metaphysik**  (1808)  heraus,  worin  die 
Grand lage  seines  Systems  bereits  in  seiner 
ganzen  Breite  gegeben,  zngleich  aber  die 
tlberwiegende  Bedbutung  des  ethischen 
Interesses  sichtbar  war,  welches  sich  in  der 
Schrift  nAUgeraeine  praktische  Philo- 
sophic*4 (1808)  zu  wissenschaftlicher  Aus- 
filhrung  brachte.  In  solcher  Th&tigkeit  war 
Herbart  damals  in  Gdttingen  der  Mittel- 

Bnnkt  und  die  Seele  eines  Kreises  junger 
[tinner,  welche  die  Universitkt  niclit  um  des 
ktlnftigen  Erwerbs  willen,  sondern  lediglich 
zu  ilirer  geistigen  Ausbildung  besuchten, 
meistens  Edelleute  aus  den  russischen  Ostsee- 
provinzen,  auf  welche  Herbart  anregend 
wirkte.  Im  Jahr  1809  folgte  er  einem  durch 
Wilhelm  von  Ilnmboldt  veranlassten  Ruf  als 
ordentlicher  Professor  der  Philosophie  und 
P&dagogik  nach  Kdnigsberg  auf  den  bisher 
von  Krug  innegehabten  Lehrstuhl  Kant’s, 
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wo  er  zugleich  Director  ernes  auf  seine 
Veranlassnng  gegrtlndeten  padagogischen 
Seminars  wnrde,  welches  seit  1812  sich  in 
seinem  eignen  Hause  befand  nnd  mit  einer 
Erziehungsanstalt  ftir  Knaben  verbunden  war, 
nachdem  sich  Herbart  1811  mit  einer  in 
Kdnigsberg  erzogenen  Engliinderin  ver- 
lieirathet  hatte.  Bald  darauf  wnrde  Herbart 
auch  Mitglied  der  wissenschaftlichen  De- 
putation fUr  das  Unterrichtswesen  und  der 
Prtifungscoramission  zu  Kbnigsberg,  wodurch 
er  viellach  Gelegenheit  fand,  ftir  die  Ver- 
besserung  des  Unterrichtswesens  zu  wirken 
und  in  dem  von  ihm  gepflegten  philo- 
sophischen  Geiste  selber  dem  praktischen 
Leben  zugewandt  zu  bleiben.  Eine  Abhand- 
lung  „Ueber  Erziehung  unter  Gffentlicher 
Mitwirkung*  wnrde  von  ihm  1810  in  der 
dent8chen  Gesellschaft  zu  Kbnigsberg  vor- 
gelesen,  in  ebeuderselben  1811  eine  „Abhand- 
lung  Uber  die  Philosophic  des  Cicero*.  Nach- 
dem Herbart  in  dem  Kbnigsberger  Achiv 
^psychologische  Bemerkungen  zur  Tonlehre* 
und  eine  „psychologische  Fntersuchung  iiber 
die  Starke  einer  gegebnen  Vorstellung  als 
Function  ihrer  Dauer*  (1811  und  1812)  als 
Ergebniss  seiner  fortgesetzten  Arbeit  am 
Ausbau  seiner  Psychologic  verdffentlicht 
hatte,  lag  seit  1814  die  Handschrift  seines 
Hauptwerkes  tlber  Psychologie  bereits  fertig 
im  Pulte,  ohne  dass  er  den  passenden  Zeit- 
punkt  zur  Verdffentlichung  desselben  ge- 
kommen  glaubte.  Einstweilen  gab  er  1813 
das  aus  seinen  Vorlesungen  entstandene 
„ L e h r b u c h zur  Einleitung  in  die 
Philosophic*  heraus,  dessen  Inhalt  uns 
zuerst  einen  Einblick  in  Herbarts  von  der 
ganzeu  damals  in  Dentschland  herrschenden 
liilosophischen  Strbmung  abweichendes 
ystem  gew&hrt,  mit  welchem  er  Jahrzehnte 
lang  kaum  beachtet  allein  stand.  Der  Gang 
und  die  Grundgedanken  diescr  „Einleitnng* 
sind  folgende. 

Neben  dem  Lernen  von  Sprache,  Ge- 
schichte,  Naturkunde  und  andern  Unterrichts- 
zweigen  geben  Erfahrnng  nnd  Umgang  Anlass 
zum  Denken,  und  das  Selbstgedachte,  wie 
sehr  es  auch  Anfangs  •zerstreut  liegt  und 
bald  so,  bald  anders  gestaltet  wird,  enthalt 
dennoch  Keirae  einer  Wissenschaft,  ftir  welche 
es  als  Wahrheit  oder  Irrthum  in  Betracht 
kommen  kann.  Diese  Wissenschaft  ist  die 
Philosophie.  Wer  mit  Andern  dergestalt 
stTeitet,  dass  nicht  bios  von  reinen,  der  Be- 
obachtnng  unmittelbar  zugilnglichen  That- 
sachen  die  Rede  ist,  der  setzt  voraus,  es  gebe 
in  den  streitigen  Gegenstilnden , sofern  sie 
gcdacht  werden,  eine  Nothwendigkeit,  sie  nur 
auf  einerlei  nnd  nicht  auf  verschiedene 
Weise  zu  denken.  Diese  Voraussetzung 
maeht  auch  die  Philosophie,  und  wenn  die 
Strcitenden  sich  zu  vereinigen  wtinschen,  so 
suchen  sie  zuerst  den  Punkt  auf,  bis  zu 
welchem  sie  einstimmig  denken,  indem  sie 


voraussetzen , es  gebe  einen  nothwendigen 
Fortschritt  im  Denken.  Auch  diese  Voraus- 
setzung  macht  die  Philosophie,  und  dass  ein 
solches  nothwendiges  Fortschreiten  gefunden 
werden  konne,  bestatigt  die  Mathematik. 
Zugleich  soil  aber  die  Philosophie  die  ausserc 
und  innere  Erfahrung  oder  gegebne  Begriffe 
zu  ihrer  Voraussetzung  haoen;  sie  bringt 
demnach,  auf  aussere  und  innere  Erfahrung 
sich  bezichend,  im  Kreise  der  allgemeinen 
Begriffe  eine  nothwendige  Anordnung  und 
Fortsehreitung  und  hiermit  unter  den  Grund- 
gedanken aller  Wissenschaft  eine  Verkntipfung 
hervor,  wodurch  einem  Jeden  nicht  nur  die 
Uebersicht  ttber  das  menschliche  Wissen  er- 
leichtert,  sondern  auch  sein  eignes  Wissen 
gleichsam  verdichtet  und  zu  grosserer  Wirk- 
samkeit  erhoben  wird.  Sie  kann  ebendeshalb 
durch  keincn  Gegenstand,  der  ihr  oder  dem 
sie  ausschliesslich  angehorte , beschrieben 
werden,  indem  tlberall  wo  sie  Begriffe 
findet,  raindestens  das  logische  Geschaft  des 
Ordnens  und  Zurecktstellens  ihr  zukommt. 
Sie  flberlasst  es  daher  den  tlbrigen  Wissen- 
8chaften,  das  Gegebne  zu  sammeln  und  die 
Thatsache,  dass  es  gegeben  sei,  hiatorisch 
zu  bewahren.  Sie  nimmt  das  Gegebne  erst 
da  in  ihre  Behandlung,  wo  weiter  die  Frage 
entsteht,  wofiir  es  zu  nehmen  sei  und  was 
es  gelten  keinne,  d.  h.  nachdem  es  als  ein 
Begriffenes  oder  Begriff  festgestollt  worden. 
Es  giebt  keine  andere  Philosophie,  als  die 
von  der  Reflexion,  d.  h.  von  der  Auffassung 
der  Begriffe  anhebt.  Die  Philosophie  ist  im 
Allgemeinen  Bearbeitung  der  gegebnen  Be- 
griffe. Die  uns  durch  die  Erfanrung  auf- 
gedrungenen  Begriffe  lassen  sich  nicht  denken; 
wir  konnen  das  Gegebne  nicht  als  ein  solches 
behalten,  sondern  mtissen  die  Begriffe  um- 
andern  und  umarbeiten.  Das  Gegebne  ist 
das,  was  schlechthin  nicht  bezweifelt  werden 
kann,  noch  jemals  bezweifelt  worden  ist, 
weil  es  eben  unmittelbar  gegeben  ist ; mithin 
das  Unzweifelhafte,  Gewisse,  von  dem  ebeD- 
deshalb  die  Philosophie  ausgehen  muss,  weil 
sie  es  nicht  ableugnen,  nicht  einmal  ver- 
mindern  kann,  sondern  es  nothwendig  setzen 
muss.  Das  unmittelbar  Gegebne,  der  Stuff 
der  Anschauung  sind  die  einfachen  Empfin- 
dungen,  die  Merkmale  der  Dinge;  die  Formen 
dieses  Gegebnen,  RaumnndZeit,  Verkntipfung 
mehrerer  Merkmale  zur  Einheit  Eine? 
Dings  u.  8.  w.  sind  zwar  nicht  unmittelbar 

Segeben,  mtissen  aber  doch  ebenfalls  als  im 
egebnen  unmittelbar  vorgefunden  betrachtet 
werden,  weil  sie  auch  nicht  beliebig  geandert 
oder  anders  bestimmt  werden  kbnnen.  Durch 
dieses  unmittelbar  Gegebne  und  die  Formen, 
in  denen  dasselbe  erscheint,  werden  uns  jene 
Begriffe  aufgenbthigt , und  nur  auf  Grand 
dieses  Zwanges  sind  sie  gleichermaassen  als 
gegebne  zu  bezeichnen  und  damit  gtlltigc 
Begriffe.  Das  Gegebne  in  alien  dieaen  Be 
ziehungen  ist  mithin  vor  allem  Philosophiren 
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vorhanden;  denn  die  Philosophic  enteteht 
erst  mit  der  Reflexion  auf  die  gegebnen  Be- 
griffe.  Wir  sind  in  unsere  Begriffe  vollig 
eingeschlossen,  und  gerade  darum,  weil  wir 
es  sind,  entscheiden  Begriffe  iiber  die  reale 
Natur  der  Dinge.  Die  GUltigkeit  und  reale 
Bedeutung  dessen,  was  wir  tlber  das  Sein  in 
einem  nothwendigen  Denken  festsetzen,  kann 
gar  nicht  bezweifelt  werden,  weil  der  Zweifel 
nichts  anders  ware,  alsder  Versuch,  sich  dem 
nothwendigen  Denken  zu  entziehen.  Wer 
dies  fiir  Idealismus  halt,  wovon  es  ganz  und 
gar  verschieden  ist,  der  muss  wissen,  dass 
es  nach  seinem  Sprachgebrauch  kein  anderes 
System  giebt,  als  Idealismus.  Die  reale  Natur 
der  Dinge  ist  nieht  ihr  Wesen,  die  Dinge  an 
sich,  8ondern  nur  ilire  Ersclieinung  als 
Aussendinge,  welche  allein  das  ErklRrbare 
ist.  Darum  ist  die  Philosophic  vielmehr 
Kealismus  zu  nennen.  Besteht  nun  die  Philo- 
sophic in  der  Bearbeitung  der  gegebnen  Be- 
griffe durch  das  auf  dieselben  reflectirende 
Denken,  so  ergeben  sich  aus  den  Hauptarten 
dieser  Bearbeitung  die  Haupttheile  der  Philo- 
sophic. Der  erste  Erfolg  der  auf  die  Begriffe 
gewendeten  Aufmerksamkeit  besteht  darin, 
dass  sie  klar  und,  wofern  si  e dazu  geeignet 
sind,  deutlich  werden.  Deutliche  Begriffe 
kdanen  die  Form  von  Urtheilen  annehmen, 
und  die  Vereinigung  von  Urtheilen  ergiebt 
Schlttsse.  Hiervon  handelt  die  Philosophie 
in  ihrem  ersten  Theile,  der  L o g i k , welche 
die  Deutlichkeit  in  Begriffen  und  die  daraus 
entspringende  Zusammenstellung  der  letztern 
im  Allgemeinen  betrachtet,  ganz  abgesehen 
davon,  wie  die  Begriffe  entstehen  mdgen. 
Die  Auffassung  der  Welt  und  unserer  selbst 
ftlhrt  aber  auch  Begriffe  herbei,  die,  je  deut- 
licher  sie  gemacht  werden,  desto  weniger 
eine  Vereinigung  unserer  Gedanken  zulassen, 
sondern  tlberall  Zwiespalt  anrichten,  wo  sie 
Einfluss  haben,  und  die  gleichwohl  auch  in 
den  fibrigen  Wissenschaften  nicht  zu  ver- 
meiden  sind.  Die  Philosophie  hat  darum  die 
Aufgabe,  diese  Begriffe  so  zu  verRudern,  wie 
es  durch  die  besondere  Beschaffenheit  eines 
jeden  nothwendig  gemacht  wird.  Bei  der 
VerRnderung  wird  etwasNeues  hinzukommen, 
durch  dessen  Htilfe  die  vorige  Schwierigkeit 
schwindet,  oder  eine  ErgRnzung;  und  die 
Wissenschaft  von  der  ErgRnzung  der  Begriffe, 
welches  die  zweite  Art  ihrer  Bearbeitung  ist, 
heisst  Metaphysik,  welche  insofern  mit 
der  Physik  zusammenhRngt , als  man  sich 
zuerst  aus  der  Kenntniss  des  Gegebnen  tlber- 
zeugen  muss,  dass  die  Begriffe  der  erwRhnten 
Art  wirklich  daraus  hervorgehen  und  nicht 
bios  willkUrlich  ersonnen  sind.  Die  Ilaupt- 
begriffe  der  Metaphysik  sind  aber  so  allge- 
mein,  dass  alle  Ubrigen  Begriffe  von  der  Welt 
und  uns  selbst  nur  nach  Berichtigung  jener 
gehbrig  bestiramt  werden  kbnnen.  Daher 
entsteht  nebeu  der  allgemeinen  Metaphysik 
oder  Ontologie  noch  eine  angewandte 


Metaphysik,  welche  in  Natnrphilosophie, 
Psychologic  und  rationale  Thcologie,  (Re- 
ligionsphilosophie)  zerfallt.  Noch  giebt  es 
indess  eine  dritte  Klasse  von  Begriffen,  bei 
denen  sich  das  Denken  nicht,  wie  bei  den 
metaphysischen , mit  der  blossen  logischeu 
VerdeutlichungbegnUgen  kann,  welche  jedoch 
keine  VerRnderung  nothwendig  machen,  wobl 
aber  einen  Zusatz  in  unserer  Vorstellung 
herbeifllhren,  der  in  einem  Urtheil  des  Bei- 
falls  oder  Missfallens,  d.  h.  in  einem  Rsthe- 
tischen  Urtheile  besteht.  Die  Wissenschaft 
von  diesen  Begriffen  ist  die  Aesthetik, 
welche  mit  der  Kenntniss  des  Gegebnen  in 
ihrem  Ursprunge  nur  soweit  zusammenhRngt, 
als  wir  dadurch  veranlasst  werden,  uns  Be- 
griffe vorzustellen , welche  ohne  alle  fllick- 
sicht  auf  ihre  RealitRt  Beifall  und  Missfallen 
erweken.  Angewandt  auf  das  Gegebne  geht 
die  Aesthetik  in  eine  Reihe  von  Kunstlehren 
tlber,  die  man  allesammt  praktische 
Wissenschaften  nennen  kann.  Die  moisten 
derselben  kommen  darin  iiberein,  dass  es  der 
Willktlr  Uberlassen  bleibt,  ob  man  sich  ein 
Gescbaft  mit  dem  Gegenstande  machen  wolle 
oder  nicht.  Nur  eine  einzige  unter  ihuen 
giebt  es,  deren  Vorschriften  den  Charakter 
der  nothwendigen  Befolgung  an  sich  tragen, 
weil  wir  unwillktlrlich  und  unaufhbrlich  den 
Gegenstand  derselben  darstellen.  Dieser 
Gegenstand  nRmlich  sind  wir  selbst,  und  die 
bezeichnete  Kunstlehre  ist  die  T u g e n d l e h r e , 
welche  hinsichtlich  unserer  Aeusserungen  im 
Thun  und  Lassen  in  Pflichtenlehre  iibergeht. 

Das  „Lehrbuch  zur  Einleitung  in  die 
Philosophie1*,  welches  1837  noch  bei  Leb- 
zeiten  Herbart’s  in  vierter  Auflage  erschien, 
hat  unter  alien  Schriften  Herbart’s  die  meiste 
Verbreitung  gefunden  und  ist  die  beste  Ein- 
ftlhrung  in  die  Art  und  Weise  seines  Philo- 
sophirens,  mit  welcher  er  dem  grossen  Strome 
der  damals  die  philosophische  Literatur  be- 
herrschenden  Fichte  - Schelling  - Hegel’schen 
Speculatiouen  direct  entge^entrat.  Er  sprach 
diesen  Gegensatz  im  Jalir  1814  in  eiuer 
kleinen  Schrift  „ Ueber  meinen  Streit  mit  der 
Modephilosophie  •*,  sowie  in  spktern  Schriften 
gelegentlich  wiederholt  immer  von  Netiem 
aus,  zugleich  mit  der  Ueberzeugung,  dass 
dieser  Streit  mit  den  Modephilosophen  un- 
fehlbar  ebensolange  dauern  werde,  als  er  am 
Leben  bleibe,  da  an  einen  eutscheidendeu 
Sieg  auf  der  einen  oder  andern  Seite  nicht 
zu  denken  sei.  Der  Modephilosoph  (so 
Russert  sich  Herbart  in  dieser  Ideinen  Schrift) 
erlaubt  sich  bei  jedem  Einzelnen  an  Alles  zu 
denken,  auf  jedem  Punkte  der  Peripherie 
zugleich  im  Centrum  stehen  zu  wollcn.  Er 
spricht  vom  Unendlichen  und  Ewigen  in 
Einem  Athen;  ja  er  glaubt  schon  zu  sterbeu, 
wenu  er  nicht  das  Endliche  zugleich  als  un- 
eudlich  und  umgekehrt  denken  soli.  Ich 
dagegen  fordere,  dass  jeder  Gedanke  seine 
eigne  Stelle  im  System  habe,  dass  man  die 
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Anf&nge  des  Systems  niclit  im  Unendlichen, 
sondern  im  Allbekannten  suche,  weil  nur 
aus  dem  Bekanuten  das  Unbekannte  zu  finden 
ist.  Ich  verlange  weiter.  dass  man  die 
Principien  der  Wissenschaften  nicht  ftir  un- 
mittelbare  Erkenntnisse  eines  Healen  halte; 
denn  das  Reale  ist  das  Streitige,  das  All- 
bekannte  sind  die  Erscheinungen.  Drittens 
eudlich  fordere  ich,  dass  man  Achtung  haben 
soli  ftir  fremde  Systeme,  die  sich  nicht  wollen 
unter  einander  mengen  lassen;  ich  verlange, 
dass  man  entvvederteleologischeBetrachtungen 
anstelle  mit  Platon,  oder  dergleichen  ftir 
thoricht  erklare  mit  Spinoza,  oder  dass  man 
die  Dinge  an  sich  samiut  der  absoluten 
Substanz  als  dem  TrUgcr  des  Natiirlichen 
zngldich  nnd  des  Geistigen  verwerfe  mit  Fichte ; 
oder  dass  man  ein  eignes  System  habe  und 
dessen  Unterschied  genau  angebe,  damit 
Anderer  geistiges  Eigenthnm  unbertlhrtbleibe. 
Die  Modephilosophen  aber  kbnnen  nichts,  als 
durch  einander  mengen. 

Gegentlber  diesera  Treiben  der  Mode- 
philosophen, unter  denen  ihm  Schelling  in 
vorderster  Reihe  stand,  hatte  Herbart  schon 
Jahre  lang  ernstliche  und  mtthsame  Be- 
mtlhungen  im  psychologischen  Gebiete 
geinacht,  welche  recht  eigentlich  den  Kern 
seines  gauzen  Systems  bildeten,  wozu  seine 
ebenso  angestrengten  BemUhungen  um  die 
Metaphysik  nur  den  Unterbau  bilden  sollten. 
Welche  Fesseln  (so  hatte  sich  Herbart  1810 
in  einer  am  Geburtstage  Kant’s  zu  Kbnigs- 
berg  gehaltenen  Rede  geiiussert)  hatte  doch 
ein  so  grosser  Geist  wie  Kant  in  Hinsicht 
der  hergebrachten  Psychologie,  jener  Lehre 
von  Sinnlichkeit,  Einbildungskraft,  Verstand, 
Vernuuft,  Begehrungs-  und  GefUhlsvermogen, 
nach  deren  Abtheilung  die  Kritik  der  Ver- 
nunft  fortschreitet.  noch  tragen  mtlssen!  HUtte 
er  doch,  anstatt  oei  dem  matten  Scheine  der 
gemeinen  Psychologie  nach  den  Erkenntniss- 
quellen  zu  suchen , vielmehr  auf  diese  Psy- 
chologie  selbst  die  Frage  hingewendet:  woher 
weiss  ich  dies?  woher  weiss  ich,  dass  ich 
eine  Sinnlichkeit  besitze?  woher,  dass  sich 
eine  Einbildungskraft  in  mir  regt?  Woher 
weiss  ich  von  meinen  Verstand,  von  meiner 
Vernunft,  als  von  ebcnsoviclen  unter  sich 
vcrschiedenen  und  wie  von  mehreren  Seiten 
her  nach  eigenthttmlichen  Gesetzen  zusamraen- 
hkngenden  Potenzeu?  Wenn  ich  zn  meinen 
Einbildungen  eine  Einbildungskraft,  zu  meinen 
Erinncrungen  ein  Ged&chtniss,  zu  meinen  Be- 
griffen  eiuen  Verstand,  zu  den  Musterbegriffen 
und  den  Vorstellungen  des  Unbedingten  eine 
Vernunft  voraussetze,  hinzudenke,  hinzu- 
dichte:  beginne  ich  da  etwas  anders,  als 
wenn  rohe  Volkerschaften  zum  Donner  und 
Blitz  den  Gott  des  Donners,  zu  den  Winden 
den  Gott  der  Windc,  zum  wogenden  Meere 
den  Neptun  hiuzndichten?  Hier  ist  die  faule 
Stclle,  der  wahre  Sitz  der  Lieblingsvorurtheile 
des  sogenannten  gemeinen  und  gesunden 


Menschenverstandes , wohin  das  dringendstc 
BedUrfniss  der  Philosophic  cinen . Kritiker, 
wie  Kant,  hatte  rufen  mUssen.  Aber  von 
den  Spuren  des  Meisters  haben  die  SchQler 
keine  so  sehr  verwischt,  als  die  psycholo- 
gisclie  Spur,  nicht  sowohl  des  Meisters  i 
selbst,  sondern  im  Grunde  nur  seiner  Nach- 
sicht  gegen  das  Alte  und  Vorgefundene, 
gegen  das,  was  Er  stehen  liess,  Er,  der  auch 
so  schon  der  Alles  Zermalmende  genannt 
wurde.  — So  hatte  Herbart  schon  im  Jahre 
1810  das  Ziel  durchblicken  lassen,  wohinaus 
er  im  psychologischen  Gebiete  strebte.  Es 
gait,  einen  ahnungsvollen  Gedanken  wakr 
zu  machen,  den  Kant  in  der  Vorrede  zu 
seinen  metaphysischen  Anfangsgrtinden  der 
Naturwissenschaft  hingeworfen  hatte,  namlich 
in  der  empirischen  Seelenlehre  eine  Er- 
weiterung  der  Erkenntniss  dadurch  zu  er- 
reicheu,  dass  Mathematik  auf  die  Phanomene 
des  innern  Sinnes  und  ihre  Gesetze  insofern 
anzuwenden  sei,  als  man  das  Gesetz  der 
Stetigkeit  in  dem  Abflusse  der  innern  Ver- 
knderungen  in  Anschlag  br&chte.  Diesen  psy- 
chologischen Gesichtspunkt,  der  sich  in  Her- 
bart’s  Augen  als  eine  Anwendung  der  all- 
gemeinen  Metaphysik  • darstellte , hatte  er 
schon  1813  in  seinem  Lehrbnche  zur  Ein- 
leitung  in  die  Philosophie  in  folgenden  Grund- 
zdgen  bezeichnet:  Alle  unsere  Vorstellungen 
sind  Selbsterhaltungen  der  Seele  als  eines 
einfachen  Wesens.  Lediglich  aus  der  Ein- 
heit  des  Seelenwesens  und  den  Gegensatzen 
unter  ihren  Selbsterhaltungen  entspringen 
alle  Gesetze  des  Denkens,  Wollens  und 
Flihlens.  Der  allgemeinste  Erfolg  diescr 
Gegensatze  ist,  dass  sich  die  Vorstellungen 
gegenseitig  zum  Theil  oder  auch  ganz  in  ein 
blosses  Streben  vorznstellen  verwandeln  nnd 
als  dieses  Streben  auch  alsdann  forfdauern, 
wenn  sie  nicht  im  Bewusstsein  sind.  Bei 
Weitem  der  allergrosste  Theil  unserer  Vor- 
stellungen  ist  in  jedem  bestimmten  Zeitpunkte 
in  demselben  Zustande  der  Hemmung,  worin 
sich  alle  Vorstellungen  im  tiefen  Schlafe  be- 
finden.  Die  Gesetze  der  Hemmung,  sowie 
die  Wiedererweckung  der  Vorstellungen  sind 
raathematischer  Bestimmungen  filhig,  nnd  die 
ganze  Psychologie  muss  als  ein  Theil  der 
angewandten  Metaphysik  und  Mathematik  be- 
haudelt  werden.  Es  ist  zu  lioffen,  dass  die 
psychologischen  Probleme  dem  Calcul  unter- 
worfen  werden  konnen.  Mit  HOlfe  der 
matheinatisch-psyckologiscken  Betrachtungen 
wird  man  im  Stande  sein,  die  Frage  zu  be- 
antworten,  wie  es  mdglich  ist,  Etwas  als 
ausser  - und  nacheinander  vorzustellen, 
w ithrend  in  der  Seele  selbst  die  Vorstellungen 
weder  rfiumlich  geordnet  sein  kdnnen,  noch 
nach  einander  folgen  dtlrfen,  insofern  ein 
Successives  und  die  ihm  zugehOrige  Zeit- 
strecke  auf  einmal  Uberschaut  werden  soil. 
Wollen,  Ftlhlen,  Urtheilen  mit  Beifall  oder 
Missfallen  sind  Zustkude  der  zum  Theil  ge- 
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hemmten  und  strebenden  Vorstellungen,  und 
e8  gehbren  dazu  keine  besondern  Seelenkrafte, 
sondern  jede  Vorstellung  kann  in  dergleichen 
Zust&nde  gerathen,  und  es  giebt  kein  Vor- 
stellen,  mit  welchem  nicht  etwas  vom  Wollen 
und  Fiihlen  verbunden  ware.  Die  psycholo- 
gische  Freiheit  ist  die  Fahigkeit,  sick  tlber 
manche  Wirkungen  des  psychologischen  Me- 
cbanismus  ebensowohl,  als  ttber  die  Auf- 
reenngen  von  aussen  zn  erheben.  Aber  diese 
Selbstbestimmnng  mht  nicht  auf  einer  un- 
endlichen  lleihe  frtiherer  Selbstbestimmnngen, 
noch  auf  einem  absoluten  Werden , sondern 
in  ihr  wirkt  vollkommen  gesetzmSssig  die 
Kraft  und  die  richtige  Veroindung  der  zu- 
vor  erlangten  und  ausgebildeten  Vorstellungen. 
Nachdem  Herbart  in  diesem  Sinne  1816  in 
seinem  „Lehrbnck  der  Psychologie**  eineu 
vollst&ndigen  Umriss  des  ganzen  psycholo- 
giscben  Gebietes  verdffentlicht  und  an  die 
gewdknlichen  psychologischen  Vorstellungs- 
arten  ankniipfend  dargelegt  hatte,  was  an 
deren  Stelle  treten  mtisse,  bereitete  er  durch 
die  im  Jahr  1822  mit  erlanternden  Anmer- 
kungen  im  Druck  verdffentlichte  Rede  „Ueber 
die  Mdglichkeit  und  Nothwendigkeit,  Matke- 
matik  auf  Psychologic  “ anznwenden,  das 
Erscheinen  des  Hauptwerkes  vor,  welches  in 
zwei  Theilen  unter  dem  Titel:  ^Psychologie 
als  Wissenschaft  neu  gegrtlndet  auf  Er- 
fahrung,  Metaphysik  und  Mathematik*4 
1824  und  1825  herauskam.  Schelling  hatte 
im  Jahr  1798,  da  er  noch  mit  Gedauken- 
Embryonen  schwanger  ging,  den  znerst  von 
Nov&lis  ausgesprocnenen  Gedanken  hinge- 
worfen,  dass  die  Methode  der  Mathematik 
auf  Philosophic  angewandt  werden  und  alle 
Wissenschaft  sich  endlich  in  Mathematik  auf- 
ldsen  mtisse.  Diesen  in  seiner  fruchtbaren 
Tragweite  von  Schelling  nicht  weiter  be- 
achteten  Gedanken  hat  Herbart  in  Bezng 
auf  die  Psychologie  auszubeuten  den  ersten 
Versuch  gemacht.  Die  Hemmungen,  Ver- 
knilpfungen  und  Verschmelzungen  der  Vor- 
stellungen, ihr  Sinken  und  Wiederhervortreten 
tlber  die  Schwelle  des  Bewusstseins  und  ihr 
zeitliches  Entstehen:  dies  bildet  den  In- 
halt von  Herbart’s  bahnbrechenden  Uuter- 
suchungen  im  ersten  oder  synthetischen  Theile 
seines  Werkes.  Die  Absicht  desselben  ging 
darauf  hinaus,  eine  Seelenforschung  herbei- 
znfiihren,  welche  der  Naturforschung  gleiche, 
insofern  dieselbe  den  vdllig  regelmkssigen 
Znsammenhang  der  Erscheinungen  tlberall 
voranssetze  nnd  ihm  nachsptlre  durch  Sich- 
tung  der  Thatsachen , durch  behutsame 
Schltlsse,  durch  gewagte,  geprtifte,  berich- 
tigte  Hypothesen,  endlich  (wo  es  irgcnd  sein 
kann)  durch  Erwiigung  der  Grossen  und 
durch  Rechnung.  Alle  vorgebliche  Identiat 
von  Real-  nnd  Idealprincip  (sagt  Herbart  im 
Hinblick  auf  die  hemckcnde  Schelling-IIegel’- 
sche  Modephilosophie'i  l&ugne  ich  scldechthin 
und  betrachte  jede  Behauptung  der  Art  als 


einen  Schlagbanm,  wodurch  der  Weg  der 
Wahrheit  gleich  Anfangs  versperrt  wird. 
Alles  unmittelbar  Gegebene  ist  Erscheinung; 
alle  Erkenntniss  des  Realen  berulit  auf  der 
Einsicht,  dass  das  Gegebene  nicht  erscheinen 
kbnnte,  wenn  das  Reale  nicht  ware.  Die 
SchlUsse  aber  von  der  Erscheinung  auf  das 
Reale  beruhen  nicht  auf  Formen  des  An- 
schauens  und  Denkens,  dergleichen  Manche 
im  Ranm  und  in  der  Zeit,  ja  sogar  im 
Causalgesetz  oder  noch  allgemeiner  in  einem 
sogenannten  Satze  des  Grundes  zn  finden 

flauben.  Ware  dies,  dann  milssten  die 

chlflsse  von  der  Erscheinung  auf  das  Reale 
fllr  ein  blosses  Ereigniss  in  unserm  Erkennt- 
nissvermdgen  gelten.  Principien  der  Psy- 
chologie sind  diejeuigen  Thatsachen  des  Be- 
wusstseins, aus  welchen  die  Gesetze  dessen, 
was  in  uns  geschieht,  kdnnen  erkannt  werden. 
Thatsachen  des  Bewusstseins  sind  im  engsten 
Sinne  nnr  die  beobachteten ; daher  rechnen 
wir  zu  den  Thatsachen  des  Bewusstseins  nur 
alles  wirkliche  Vorstellen.  Die  ganze  Psy- 
chologie ist  Nichts  anders,  als  Erganzung  der 
innerlich  wahrgenommenen  Thatsachen,  Nach- 
weisung  des  Zusaramenhanges  und  der  Be- 
ziehung  dessen,  was  sich  wahrnckmen  iiess, 
vermittelst  dessen,  was  die  Wahrnehmung 
nicht  erreicht,  nach  allgemcinen  Gesetzen. 
Die  in  der  Beobachtung  unmittelbar  sich 
findenden  Gegensatze  und  Ilemmungen  unserer 
Vorstellungen  unter  einander  bilden  den 
nauptstamm  der  Forschung.  Erklart  nun 
Herbart  ausdrilcklich,  dass  die  Beobachtung 
dieser  Gegensatze  nicht  nothwcndig  von  einer 
vorgangigen  Untersuchung  des  Icli  abhangt; 
so  tritt  in  der  That  bei  Herbart  das  Problem 
des  Ich  erst  im  V erlaufe  seiner  psychologischen 
Untersuchungen  an  einer  bestimmten  Stelle 
auf,  wo  es  seine  Ldsung  findet,  und  was  er 
beim  Beginne  derselben  darUber  vorbringt, 
hat  im  Grunde  nur  die  Bedeutung,  darauf 
hinznweisen,  dass  die  den  Inhalt  der  innern 
Wahrnehmungcn  bildenden  Vorstellungen  nnd 
ihre  Bewegung  am  Ich  einen  Tracer  haben, 
der  wcnn  nicht  als  Vehikel,  dock  als  Ralimen 
dienen  soil  ftlr  die  Grundlinien  einer  Statik 
nnd  Mechanik  der  Vorstellungen.  Warum 
ist  dies  nicht  schon  langst  unternommeu 
worden?  Die  psychologischen  Grdssen  sind 
nicht  dergestalt  gegeben,  dass  sie  sich  messen 
liessen ; dies  schreckt  von  der  Rechnung  ab, 
jedoch  mit  Unrecht.  Denn  man  kann  die 
Veranderliclikeit  gewisser  Grbssen  und  sie 
selbst,  sofern  sie  veranderlich  sind,  durch 
die  Analysis  des  Uncndlichen  in  der  hiJkern 
Mathematik  berechnen,  ohne  sie  vollstandig 
zu  bestimmen.  Man  kann  ferner  Gesetze 
der  Grds8enveran der ung  hypothetisch  an- 
nehmen  und  mit  den  berechneten  Folgen 
aus  den  Hypothesen  die  Erfahrung  ver- 
gleichen.  8ind  die  einzelnen  Erfalirungen 
wenig  genau,  so  ist  dagegen  ihre  Menge  in 
der  Psychologie  unermesslich  gross,  und  es 
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kommt  nur  daranf  an,  sie  geschickt  zu  be- 
nutzen.  Die  Scliwierigkeit  des  Messens  kommt 
daher  fur’s  Erste  nicht  in  Betracht.  Wobl 
wird  durcli  das  Schwanken  und  Fliessen  der 

Esychologischen  Thatsacben  der  Anfang  der 
'ntersuchung  sebr  erschwert;  denn  was  soil 
man  aus  jener  allgemeinen  Schwankung  der- 
gestalt  berausbeben,  dass  man  es  mit 
Sicherheit  gesondert  betracbten  konne?  Von 
den  Objecten  aus  und  durch  sie  selbst  ge- 
leitet,  kdnnen  wir  allein  zu  uns  selbst,  zum 
Selbstbewusstsein  kommen.  Nur  in  dem 
fremden  Objectiven  kann  der  Grund  liegen, 
■\ves8balb  wir  aus  dem  Vorstellen  desselben 
herausgehoben  warden.  Das  Vorgestellte 
selbst  in  seiner  Mannichfaltigkeit  muss  von 
soicber  Beschaffenheit  sein,  dass  es  uns  auf 
gewisse  Weise  aus  dem  Vorstellen  seiner 
selbst  berausversetzt.  Da  nun  kein  Vor- 
stellen, ftir  sicb  einzeln  genommen,  uns  aus 
sich  berausversetzen  kann,  so  bleibt  Nichts 
anders  iibrig,  als  dass  verschiedenes  Vor- 
stellen sicb  gegenseitig  vermindere,  dass  eins 
uns  aus  dem  andern  berausversetzt.  Es 
mtlssen  also  die  mannicbfaltigen  Vorstellungen 
sicb  unter  einander  auflieben  und  entgegen- 
gesetzt  sein,  wenn  die  Ichheit  mdglich  sein, 
cl.  h.  die  Vorstellung  Icb  nicbt  hinzukommen, 
sondern  aus  dem,  was  scbon  da  ist,  werden 
soil.  Sobald  entgegengesetzte  Vorstellungen 
in  einem  und  demselben  vorstellenden  Wesen 
vereinigt  sind,  wird  aus  Vorstellungen  eiu 
Streben,  vorzustellen.  Unter  mehreren  ein- 
ander cntgegengesetzten  Vorstellungen  muss 
aber  die  Hemmung  gegenseitig  sein,  und  die 
Thatigkeiten  des  Vorstellens  mlissen  in  eben 
dem  Grade  in  Strebungen  verwandelt  werden. 
Die  Vorstellungen  erscheinen  bier  als  wider 
einander  wirkende  Krafte;  aber  alle  Kraft- 
Unsserong  entstebt  ihnen  nur  in  dem  Maasse, 
als  sie  gebemmt  w’erden.  Die  Eigenscbaft 
des  Strebens,  vorzustellen  geht  erst  bervor 
in  der  Hemmung  durch  ein  hinzukommendes 
Entgegengesetztes.  Erst  im  Zusammentreffen 
mil  einer  andern  ibr  entgegengesetzten  Vor- 
stellung erhalt  eine  jede  die  Activitat,  wo- 
durch  sie  liber  sicb  hinausgeht;  sie  drangt 
die  andere,  weil  sie  von  der  andern  gedriingt 
wird,  beide  aber  dr&ngen  einander  vermdge 
des  unter  ihnen  bestebenden  Gegensatzes.  Die 
Hemmungen,  als  unmittelbare  Erfolge  der 
Gegens&tze,  mlissen  sicb  wie  diesc  gradweise 
abstufen.  Dass  also  Vorstellungen  Krafte 
werden,  dies  hat  sein  Maass  und  zwar  ein 
vcranderliches  Maass,  weil  die  Grbsse  des 
Gegensatzes  Veranderungen  zulasst.  Die 
Verdunkelung  der  Vorstellung,  die  Ver- 
wandelung  derselben  in  ein  blosses  Streben, 
vorzustellen,  bat  soviel  Aebnlicbkeit  mit  der 
Bewegnng,  dass  es  gar  nicbt  befremdlich  sein 
kann , wenn  die  Tneorie  von  den  Gesetzen 
der  Verdunkelung  uud  dem  Wiederhervor- 
treten  der  Vorstellungen  in’s  Bewusstsein 
sicb  der  Tbeorie  von  den  Bewegungsgesetzen 


der  Kflrper  im  Ganzen  ahnlich  gestaltet, 
wenn  wir  den  Unterscbied  der  Statik  und 
Mechanik  aucb  hier  wiederfinden. 

Die  ersten  Linien  einer  Statik  und  Me- 
chanik des  Geistes,  als  einer  Lehre  vom 
Gleichgewicht  und  von  der  Bewegung  der 
Vorstellungen,  entbiilt  nun  Herbart’s  Psvcbo- 
logie  in  ihrem  ersten  Tbeile.  In  der  Ein- 
leitung  zum  zweiten , analytischen  Tbeile 
wird,  was  von  den  einzelnen  Vorstellungen 
bewiesen  worden,  im  vergrdsserten  Maass- 
stdbe  auf  ganze  Vorstellungsreihen  angewandt, 
da  sicb  ja  im  Bewusstsein  Tausende  und 
Millionen  von  Vorstellungen  finden,  die  sicb 
gegenseitig  hemmen  und  compliciren,  ver- 
schmelzen,  verweben  und  reproduciren.  Die 
Resultate  der  Complicationen  und  Verschmel- 
zungen  von  Vorstellungen  drtlcken  jene  For- 
men  alleT  Erfahrung  aus,  die  von  dem  Inhalte 
der  Empfindungen  unabhangig  von  vornberein 
in  uns  zu  liegen  scheinen.  Die  sogenannten 
Seelenvermdgen  sind  Nichts  anders,  als  Zu- 
stdnde  des  Bewusstseins,  deren  Erklarung 
sicb  in  den  Gesetzen  des  Stebens  und  Steigens 
der  Vorstellungen  findet.  Stebt  eine  Vor- 
stellung im  Bewusstsein,  indem  sie  in  sich 
rubt,  so  hat  man  denjenigen  Zustand,  den 
man  Vorstellen  tiberhaupt,  im  Unterschied 
vom  Ftthlen  und  Begebren  nennt.  Stebt 
dagegen  die  Vorstellung  vermdge  der  Ver- 
scbmelzungsbtilfen  als  zwischen  andere  ein- 
geklemmt  da,  so  hat  man  ein  Geftibl, 
welches  also  dadurcb  entsteht,  wenn  sicb 
eine  Vorstellung  durch  das  Gleichgewicht 
emportreibender  und  bemmender  Krafte  im 
Bewusstsein  erhalt.  Das  Begehren  ist 
nichts  anderes,  als  das  Steigen  der  Vor- 
stellung gegen  Hindernisse,  wobei  dieselbe 
andere  Vorstellungen  nach  sich  bestimmt. 
Inwieweit  dieser  Process  vom  Bewusstsein 
beherr8cht  wird,  ist  das  Begebren  ein  ver- 
ntlnftige8.  Aber  aucb  in  diesem  Falle  giebt 
nur  das  mechanische  Verhaltniss  der  Vor- 
stellungen und  Vorstellungsmassen  den  Aus- 
scblag.  Dem  Begebren  gegenttber  ist  das 
Verabscbeuen  ein  Zaudern  der  Vorstellung 
beim  Sinken  derselben.  Beim  Affect  wird 
vortlbergehend  eine  Vorstellung  liber  oder 
unter  den  statiscben  Punkt  gedrttckt,  wihrend 
in  der  Leiden scb aft  eine  Vorstellung  sicb 
habituell  als  Begierde  iiussert.  Die  Ent- 
stehung  der  Raum-  und  Zeitvorstellung,  d.  b. 
wie  wir  dazu  kommen,  uns  die  Dinge  in 
Reibenformen  r&umlich  und  zeitlich  voran- 
stellen;  die  Ausbildung  des  bOhern  Erkenneus 
durch  Bildung  von  Begriffen , Urtbeilen, 
Kategorien  aus  Vorstellungsreihen;  die  Art 
und  Weise,  wie  wir  die  Welt  anffassen,  wie 
verkebrte  Erfabrungsbegriffe  oder  Irrtbllnier 
entstehen;  der  psycbologische  Ursprung  der 
asthetiseben  und  praktischen  Ideen:  dies 
bildet  dann  weitere  Vorwllrfe  fur  die  fort- 
sebreitende  psycbologische  Untersuchung,  die 
ibren  eigentlicben  Gipfel  und  Abscbluss  in 
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der  Lehre  vom  Ich  findet.  Das  Ich  1st  ein 
Punkt,  der  mir  insofern  vorgestellt  wird 
und  werden  kann,  als  unzahlige  Reihen  auf 
ihn  als  ihr  gemeinsam  Vorausgesetztes  zu- 
rilckweisen.  IveinWunder,  dass  es  ein  dunkler 
Punkt  ist!  Und  selbst  bios  und  lediglich 
als  ein  Wissen  von  sicli  finden  w’ir  das  Ich 
niemals  im  Selbstbewusstsein;  immer  schiebt 
sich  vielmehr  eine  individuelle  Bestimmung 
ein : man  findet  sich  denkend , wollena, 
ftihlend,  leidend,  handelnd.  Ist  nun  dieso 
individuelle  Bestimmung  etwas  Fremdes  im 
Ich,  wodnrch  es  verfalscht,  verunreinigt  wird? 
In  der  zeitlichen  Wahmehmung  kann  ich 
liberhaupt  nicht  Mich  als  denjenigen  finden, 
der  ich  eigentlich  bin;  bis  zum  wahren  Kern 
nnsers  eigentlichen  Selbst  kann  diese  Wahr- 
nehmung  unsers  zeitlich  bestimmten  Indivi- 
duums  die  Selbstbeobachtung  nicht  durch- 
dringen.  Denn  erstens  finde  ich  mich  in 
keiner  augenblicklichen  Walirnehmung  auch 
nur  als  Individuum:  vielmehr  muss  die  Er- 
innerung  zu  Htilfe  kommen:  ich  setze  mich 
als  bekannt  aus  voriger  Zeit  in  jedem  neuen 
Momenta  voraus.  Zweitens  sind  die  indivi- 
dnellen  Bestimmungen  meiner  selbst  ein 
Aggregat,  welches  allmiilich  angewachsen 
nnd  noch  ietzt  im  Fortwachsen  begrifFen  ist. 
Richtet  sich  nun  aber  die  Ichheit  nach  diesem 
Aggregate,  so  wird  sie  unaufhbrlich  ver- 
anaert  una  niemals  vollendet,  wkhrend  wir 
u n 8 im  Selbstbewusstsein  als  ein  Bekanntes, 
Bestehendes  und  schon  Vorhandenes  sehen. 
Drittens  besitzt  ein  Aggregat  keine  reale 
Einheit,  sondern  ist  Vieles,  von  mir  selbst 
aber  rede  ich  als  von  Einem  und  einem 
Realen.  Ferner  wllrde  die  ganze  Summe 
meiner  individuellen  Zustande  keine  Persbn- 
lichkeit  bilden,  wofern  nicht  ein  Subject  vor- 
handen  ware,  welchem  jene  individuellen  Be- 
stimmungen  zum  innerlichen  Schauspiele 
dienen.  Weiterliin  ist  es  ftlr  dieses  Subject, 
ftlr  das  Wissen  urn  uns  selbst  zuftUlig,  was 
ihm  als  Gewusstes  sich  darbieten  mflge;  darum 
abstrahirt  man  von  den  besondern  Bestim- 
mungen des  Gewussten  und  fasst  bios  das 
Verbaltniss  des  innerlichen  Wissens  zu  irgend 
einem  beliebigen  innern  Verlaufe  von  Er- 
scheinungen  als  den  Charakter  der  Ichheit 
auf.  Aber  auch  diese  Abstraction  reicht  noch 
nicht  hin;  denn  das  Ich  f&nde  sich  so  als 
eine  Reihe  wandelbarer  Ersclieinungen,  wenn 
schon  ohne  nfihere  Bestimmung,  was  fUr 
eine  Reihe  dies  sein  mdge,  folglich  muss 
auch  der  allgemeine  Begriff  dieser  Mannig- 
faltigkeit  aus  der  Ichheit  ausgeschieden 
werden,  um  das  reine  Ich  zu  gewinnen. 
Daraus  entsteht  ein  Begriff  von  uns  selbst, 
der  sich  n&her  betrachtet  mit  gar  keinen 
Zuf&lligkeiten , weder  vergangenen , noch 
klinftigen  vertrflgt.  Trotz  jener  weitgetrie- 
benen  Abstraction  aber  verbergen  sich  die 
Beziehungcn  der  Ichheit  auf  die  Individuali- 
st nur,  sind  aber  nichts  desto  weniger  vor- 
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handen,  und  die  Speculation  hat  eben  diese 
Beziehungen  in  ihrer  Nothwendigkeit  zu 
offenbaren.  Daraus  ergiebt  sicli.  dass  der 
Begriff  des  Ich.  der  ein  tSuschendes  Erzeug- 
niss  unsers  Denkens  war,  einer  Verbesserung 
bedarf.  Was  muss  nun  in  diesem  Begriffe 
verkndert  und  was  hinzugedacht  werden? 
Je  nachdem  die  Reihen  von  Yorstellungen 
beschaffen  sind , welche  im  Ich . znsammen- 
treffen  und  sich  kreuzen.  danach  richtet  es 
sich,  wie  der  Mensch  sicli  in  diesem  Augen- 
blicke  sieht.  Wirklich  schwankt  das  Ich 
unaufhbrlich,  denn  alle  diese  Bestimmungen 
fallen  in  den  Punkt,  welclier  Ich  heisst 
Das  Ich  bedarf  eines  von  ihm  zu  unter- 
scheidenden  Objects,  und  das  IchJkann  gleich- 
wohl  kein  von  ihm  unterschiedenes  Object 
als  sich  selbst  anselien.  Es  kann  ein  ge- 
liehencs  Object  immer  wieder  ausgesondert 
und  ein  anderes  und  wieder  anderes  ein- 
geschoben  werden;  die  Ichheit  ruht  also  auf 
einer  mannigfaltigen  objectiven  Grundlage, 
wovon  jeder  Theil  zuffcllig  ist,  sofern  die 
tibrigen  Theile  dem  Ich  noch  immer  zur 
Sttitze  dienen  wtlrden , falls  jener  weg- 
genommen  ware.  Nur  in  diesem  fremden 
Objectiven  kann  der  Grund  liegen,  weshalb 
wir  aus  dem  Vorstellen  desselben  heraus- 
gehoben  werden,  d.  li.  tinser  Vorgestelltes 
selbst  muss  uns  auf  gewisse  Weise  aus  dem 
Yorgestellten  seiner  selbst  herausversetzen. 
Da  nun  kein  Vorstellen,  ftir  sich  einzeln 

fenommen , uns  aus  sich  hinausversetzen 
ann,  so  bleibt  nichts  Anderes  tlbrig,  als 
dass  verschiedenes  Vorstellen  sich  gegen- 
seitig  vermindere,  dass  eins  uns  aus  dem 
andern  herausversetzt.  Es  mtlssen  also  die 
mannigfaltigen  Vorstellungen  sich  unter  ein- 
ander  aufheben,  wenn  die  Ichheit  mtiglich 
sein  soil.  Die  Complexion  von  Merkmalen, 
die  sich  erfahrungsm&ssig  zusammensetzt  aus 
den  Walirnehmungen  des  eigenen  Leibes, 
den  Geffihlen  der  kbrperlichen  Lust  und  Un- 
lust, den  Vorstellungen  von  Bildern  fiusserer 
Dinge,  \velche  Bildcr  als  dem  Leibe  inwohnend 
und  mit  demselbcn  herumwandernd  angesehen 
werden,  diese  Complexion  wird  durch  die 
Walirnehmungen  des  eigenen  Leibes  zu  einem 
r&umlichen  Mittelpunkte  aller  Ortsbestim- 
mungen.  Sodann  bezeichnen  die  korperlichen 
Gefmile  unaufhdrlich  ein  Etwas,  das  nur 
an  diesem  Orte  gegenwSrtig  ist;  sie  unter- 
scheiden  dieses  Etwas  von  allem  Anderen. 
was  sich  ausscr  diesem  Orte  befindet.  Una 
dieser  nkmliclie  bewegliclie  Ort  ist  der  Sammel- 

Slatz  aller  der  Bilder  von  fiussem  Dingen, 
ie  ihm  inwohnen.  Diese  Bilder  werden 
eben  dadurch  ein  Inneres,  im  Gegensatze 
gegen  die  aussern  Dinge.  Dieser  Saramel- 
platz  umgiebt  sich  mit  ausfahrenden  und 
eingehenden  Strahlen  vermoge  der  Verab- 
scheuuugen  und  Begehrungen.  Ebendaselbst 
erscheint  auch  der  Anfangspunkt  aller  der 
Bewegungen,  welche  physiologisch  mitkOrper- 
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lichen  Geftthlen  und  durch  diese  psycho- 
logisch  mit  den  Regungen  des  Begehrens 
zusammenhangen.  Eben  dahin  endlich  wird 
anch  das  innerlich  Wahrgenommene  mit  alien 
seinen  n&lieren  Bestimmungen  verlegt.  Diese 
Complexion  von  Merkmalen,  die  an  der  Auf- 
fassung  des  eignen  Leibes  ihre  Gmndlage 
hat,  bekommt  im  Laufe  der  Zeit  unaufhbr- 
lich  neue  Zusatze,  sie  erfUllt,  verdichtet  und 
verfestigt  sich  immer  mehr.  Die  hinzutretende 
Auffassung  des  Abwesenden  und  Vergangenen 
zusammengenommen  vollendet  die  Ablbsung 
der  eignen  Persbnlichkeit  von  der  Umgebung. 
und  jede  weehselnde  Umgebung  erscheint 
dem  Menschen  ftlr  sein  eignes  Selbst  mehr 
und  mehr  als  zufiillig.  Auf  der  andern 
Seite  aber  zeigen  sicb  auch  die  Bilder  ausserer 
Dinge,  sammt  der  Mdglichkeit,  dergleichen 
aufzunehmen,  und  sammt  dem  Begehren, 
Wirken  und  innern  Wahrnehmen,  als  etwas 
Znfailiges  ftir  den  Leib.  Und  so  bekommt 
die  Anfangs  so  inhaltsvolle  Complexion  zu 
ihrem  (seinen  naheren  Bestimmungen  nach 
unaufhorlich  wechselnden)  Hauptcharakter 
das  Vorstellen  sammt  dem  damit  innigst  ver- 
flochtenen  Begehren  und  Flihlen.  Als  Raum- 
wesen  gehbrt  der  Leib  mit  zum  Ich;  als 
Zeitwesen  hat  Jeder  seine  eigene  Lebens- 
geschichte.  In  den  Inhaltsbestimmungen  der 
Vorstellung  Ich  liegt  ein  Vorwartsgehen,  und 
durch  sie  wird  das  Ich  als  ein  sehr  zu- 
\ sammengesetzter  Trieb  gedacht,  der  nach 
aussen  thatig  ist.  Wird  nun  vom  aussern 
Handeln  abstrahirt,  so  bleibt  statt  der  nach 
aussen  gehenden  Thatigkeit  ein  blosses 
Wissen,  das  nun  keinen  Gegenstand  mehr 
hat,  und  damit  haben  wir  den  reinen  Be- 
griff  des  Ich  als  ein  Wissen  des  Wissens, 
wie  ihn  Fichte  bestimmte.  Aber  so  gewiss 
sich  das  Ich  wollend  und  handelnd  hndet, 
muss  auch  das  Gegentheil  eintreten;  das 
Ich  empfindet  sich,  und  geniessend  wie  leidend 

g*ebt  es  sich  der  Empfindung  bin.  In  diese 
site  des  Ich,  die  Ilingebung,  konnte  sich 
Fichte  nicht  linden.  Das  wahre  Ich  ist  das- 
jenige,  in  welchem  Ilingebung  und  Thatig- 
keit zum  Gleichgewichte  gelangt  sind.  Aber 
die  philosophische  Reflexion  findet  nun.  dass 
die  Wahrnehmung  der  eigentlich  beharrlichen 
Grnndlage  des  Ich  der  eigentlichen  Seelen- 
substanz  ermangele  und  diese  hinzu  gedacht 
werden  mtlsse.  Ich  bin  von  meiner  Existenz 
auf  das  Inuigste  tlberzeugt.  Dieses  gewiss 
Existirende,  was  ist  es  nun?  Wir  nehmen 
aus  der  Metaphysik  den  Begriff  der  Seele 
hinzu,  als  eines  einfacben,  ursprUnglich  nicht 
vorstellenden,  seiner  Qualitkt  nach  freilich  un- 
bekanntcn  Wesens,  dcssen  Selbsterhaltungen 
aber  gegen  mannigfache  Stbrungen  durch 
andcre  wesen  unter  Umstanden  Acte  des 
Vorstellens  ergeben.  Das  vorstellende  Sub- 
ject als  eiufache  Substanz  filhrt  mit  Recht 
den  Namen  Secle.  Jede  Vorstellung  hat  zu 
ihrer  Ursache  das  Zusammeu  der  Seele  mit 


andern,  sie  stdrenden  Wesen,  ein  Zusammen 
freilich?  das  der  Seele  ausserlich  und  zuffcllig 
ist.  Die  Seele,  als  diese  einfache  Substanz, 
ist  der  Tr&ger  der  Ichheit. 

Damit  ist  Herbart  auf  dem  Punkte  an- 

felangt,  gegen  welchen  sich  die  Kant’sche 
Titik  der  Paralogismen  der  reinen  Ver- 
nunft  mit  ihrem  Alles  zerm&lmenden  Scharf- 
sinne  gerichtet  hatte.  Diese  vernichtende 
Kritik  Kant’s  ist  fiir  Herbart  einfach  nicht 
da;  eine  der  grdssten  kritischen  Thaten 
Kant’s  ist  fiir  Herbart  ein  leeres  Luftgefecht 
gewesen.  Aller  Warnungen  Kant’s  unge- 
achtet.  jene  letzte  Spitze  der  Abstraction, 
das  Icn,  das  Vorstellen  als  solches,  ja  nicht 
ftlr  ein  reales  Wesen  zu  nehmen  und  solches 
den  Vorstellungen  als  Trkger  unterzuschieben, 
wird  solches  gleichwohl  hinzugedacht,  hinzu- 
gedichtet,  als  ob  nicht  bereits  an  dem  realen 
Complex  der  Leiblichkeit  die  eigentliche  be- 
harrliche  Grnndlage  des  Ich  oder  der  leben- 
dige  Tr&ger  des  Vorstellens  vorlftge.  Um 
so  unbegTeiflicher  und  unfolgerichtiger  er- 
scheint dieser  Riickfall  zu  dem  bereits  unter 
dem  Fallbeile  der  Kritik  erlegenen  Seelen- 
gespenst,  als  sich  in  Herbart’s  Metaphysik 
nicht  die  geringste  Nbthigung  dazu  findet, 
im  Leibe  als  einem  Zusammen  von  vielen 
einfachen  realen  Wesen  nochmals  ein  ein- 
zelnes  solches  fiir  sich  als  Seelenwesen 
herauszuheben.  Eine  logische  Nothigung 
hierzu  ist  in  den  Principien  der  Herbart’- 
schen  Metaphysik  ebensowenig  vorhanden, 
als  zur  Hinzunahme  eines  die  Unendlichkeit 
der  realen  Wesen  im  Weltall  zusammen- 
fassenden  urrealen  Wesens.  Gottes,  als  Ur- 
hebers  alles  Seienden.  Folgerichtig  durch- 
gefiihrt  hat  die  Herbart’sche  Weltanschauung 
fur  ein  hbchstes  reales  Wesen  als  Inbegriff 
aller  Weltwesen  ebensowenig  Platz,  wie  fiir 
ein  Seelenwesen  als  der  Triger  der  im  Ich- 

Sedanken  zusammengefassten  Vorstellungen 
es  Menschen.  Denn  von  der  Erfahrung 
(sagt  er)  gehen  wir  aus,  zur  Erfahrung 
kehren  wir  zuriick;  und  alle  Speculation, 
die  nicht  auf  einem  Ersten  d.  h.  unbestreit- 
bar  gegebenen  Grunde  beruht,  ist  leeres 
Hirngespinst.  Und  bereits  im  Jahre  1808 
hatte  er  sich  in  seinen  „ Hauptpunkten  der 
Metaphysik44  dahin  gekussert:  „Will  man 
nicht  geflissentlich  in  den  Sumpf  zurtlck, 
aus  welchem  Kant  uns  gliicklick  gezogen, 
so  muB8  man  dies  festhalten,  dass  Alles,  was 
wir  erkennen,  nur  Erscheinungen  sind,  und 
dass  Alles,  was  uns  gegeben  ist,  also  auch 
der  Complex  des  Gegebenen,  welchen  man 
Natur  zu  nennen  pflegt,  nur  Erscheinungen 
enth&lt.  Dies  unwiderleglich  nachgewiesen 
zu  haben,  ist  aber  nicht  das  einzige  Ver- 
dienst  Kant’s.  Indem  er  vielmehr  von  den 
Erscheinungen  die  Dinge  an  sich  unter- 
scheidet,  hat  er  damit  factisch  den  Satz  an* 
erkannt,  der  nicht  aufgegeben  werden  darf, 
dass  wie  der  Rauch  aut  Feuer,  so  der  Schein 
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auf  ein  Sein  weist.  Wie  viel  Scliein,  so  viel 
Hindentung  anf  das  Sein.“  Indem  nun  Her- 
bart,  um  das  „Ding  an  sich“  nicht  zu 
verlieren,  Kant’s  Lehre  von  den  reinen 
Anschanungen  und  von  den  Kategorien  be- 
seitigte  und  anf  die  mctaphysische  Unter- 
suchung  liber  das  Ansich  der  Dingo  odor 
das  Reale,  als  den  Grand  nnd  die  Bedingung 
unserer  Vorstellungen  zurtickging,  hat  er  sich 
einen  „Kantianer  vom  Jalire  1828“  genannt. 

In  diesem  Jahre  verdffentlichte  er  nfim- 
lich  sein  zweites  philosophisches  Hauptwerk 
nnter  dem  Titel:  „Allgemeine  Meta- 
physik, nebst  den  Anfangen  einer 
philosophischen  Naturlehre“, in zwei 
Bfinden,  wovon  der  erste  den  historisch- 
kritischen,  der  zweite  den  synthetischen  Theil 
enthalt  Der  Erfahrangs  - Begriffe  bedienen 
wir  nns  so  lange,  als  wir  uns  mit  den  An- 
schaunngen  der  Erscheinnngen  begntlgen. 
Fangen  wirjedoch  an  zn  reflectiren,  so  werden 
die  bis  dahin  unbefangen  angewandten  Er- 
fahrung3  - Begriffe  zn  Problemen , indem  es 
sich  zeigt,  dass  sich  dieselben  widersprechen 
nnd  also  nndenkbar  sind.  Die  Erfanrungs- 
begriffe  denkbar  zn  raachen,  ist  die  eigent- 
liche  Anfgabe  der  Metaphysik.  Indem  diese 
Wi&senschaft  die  Erfahrnngswelt  zn  erklaren 
sueht,  kann  ihr  Gang  als  ein  bogenfdrmiger 
bezeichnet  werden,  indem  sie  vom  Gegebenen 
ausgehend  sich  dem  Realen  nahert,  dann 
aber  vom  erreichten  Zielpunkte  anf  einem 
andern  Wege  wiedernm  znm  Gegebenen  zu- 
rflckkommt,  welches  sie  nun  gleichsam  con- 
strnirt.  Der  Grand  nnd  die  Veranlassung, 
fiber  das  Gegebene  hinanszugehen , liegt  in 
den  Widersprtichen,  die  sich  im  Gegebenen, 
in  den  Erfahrangs  - Bcgriffen  zeigen.  Der 
Widerspruch  treibt,  weiter  zu  gelien  und 
den  Grand  nachzuweisen.  waram  im  Ge- 
gebenen Widersprflche  eTseneinen.  Es  handelt 
sich  also  wesentlich  nm  die  Beziehnng  des 
Grnndes  zur  Folge.  Die  Folge  ist  aber  noch 
ein  Unbekanntes,  und  die  Beziehnng  zwischen 
Grand  und  Folge  liegt  nicht  vor  Angen, 
sondern  soli  erst  gesucht  werden.  Sofern 
die  Beziehnng  derErganzungsbegriff  zwischen 
dem  Grand  nnd  der  Folge  ist,  kann  die 
Methode  der  Beziehungen  anch  als  die  all- 
gemeine  Regel,  die  versteckten  nothwendigen 
Ergfinznngsbegriffe  aufsuchen , bezeichnet 
werden.  Was  gedacht  werden  muss,  als 
Eines  aber  nicht  gedacht  werden  kann,  aenke 
man  als  ein  Vieles.  Man  setze  statt  des 
Einen  Grnndes  mehTcre  Grttnde,  man  be- 
trachte  mehrere  znsammengehdrige  Gedanken 
als  den  ganzen  Grand.  Kann  non  freilich 
keiner  von  diesen  Grllnden  filr  sich  allein 
gleich  der  Folge  sein,  so  kann  es  dock 
jeder  insofern,  als  er  duTcli  den  andern  um- 

Klndert  worden  ist.  Wie  die  Mathematiker 
e Begriffe  umfindern  nnd  ohne  solchen 
Wechsel  nicht  rechnen  kdnnen , so  hat  der 
Metaphysiker  eine  fihnliche  Kunst  ndtliig, 


die  *Kun3t  der  znfillligen  Ansichtenu,  ohne 
welche  die  „Methode  der  Beziehungen“  nicht 
zum  Ziele  ffihrt.  Zufilllig  sind  diese  An- 
sichten  nur  fttr  denjenigen  Begriff,  von 
welchen  sie  genommen  sind,  d.  h.  fflr  den 
egebenen  Erfahrungsbegriff,  welcher  dureli 
en  in  ihm  entlialtenen  Widerspruch  sie  her- 
vorraft;  nothwendig  dagegen  an  dem  Orte, 
wo  sie  vorkommen,  nnd  sie  sind  so  zu  wiihlen, 
dass  dtiTch  ihre  Vcrmittelung  das  sonst  Un- 
vereinbare  in  Verbindnng  komme,  wovon 
eines  durch  das  Andere  eine  neue  Bestimmung 
erhalten  soil.  Mit  dieser  Methode  sollen  nun  ' 
die  Probleme  der  Metaphysik  geldst  werden. 
Zunfichst  wird  in  der  Ontologie  der  Be- 
griff des  Realen  oder  des  Seienden  erdrtert. 
Was  ist  das  Reale?  Das  gemeine  Bewusst- 
sein  nimmt  die  Dinge  um  uns  her  unbedenk- 
lich  ftlr  wirklich  an;  mit  dem  Erwachen 
der  Reflexion  zeigt  sich  jedoch,  dass  nur 
die  Empfindung  wirklich  gegeben  ist  und 
die  Formen  der  Erfahrung  nur  an  der  Em- 
pfmdung  haften,  wrelche  selber  nur  Zustand 
des  empfindenden  Subjects  ist.  Die  Dinge 
fahren  aber  fort,  uns  zu  erscheinen,  und 
verwickeln  uns  in  die  Frage,  woher  der 
Schein  komme;  denn  es  ist  klar,  dass  ohne 
Sein  aucli  kein  Schein  sein  kann.  Die  Menge 
des  Scheinenden  vergriJssert  die  Menge  der 
Antriebe,  Etwas  unbekannt,  wie  es  ist,  zu 
setzcn.  in’s  Unermessliche.  Wie  viel  Schein, 
so  viel  Hindeutnng  auf  Sein.  Das  Was  oier 
die  QualitAt  ist  das  Unbekannte,  von  dem 
wir  nicht  wissen,  was  es  ist.  Das  Seiende 
ist  dasjenige,  (lessen  Setzung  nicht  auf- 
gehobenwerden  kann;  diese  absolute  Setzung 
liegt  allein  in  der  Empfindung.  Die  Qualitfit 
des  Seienden  muss  gilnzlich  positiv  nnd  affir- 
mativ  sein  und  ist  unvereinbar  mit  irgend 
einer  Negation.  Mithin  ist  sie  als  schlecht- 
hin  einfach  zu  denken  und  zugleich  alien 
Begriffen  der  Quantitfit  unzugftnglich.  Wie 
Vieles  dagegen  sei,  bleibt  durch  den  Begriff 
des  Scins  ganz  unbestimmt.  Im  Seienden 
kann  es  freilich  keine  Vielheit  geben,  wohl 
aber  eine  Vielheit  des  Seienden.  Es  kann 
viele  Seiende  (reale  Wesen)  geben,  jedes 
mit  seiner  besondern  einfacheu  Qualitfit,  die 
keine  Unterscheidnng  in  sich  zul;is3t,  und 
sind  diese  als  filr  sich  existirend  und  durchaus 
unbezogen  anf  einander  zu  denken.  Eine 
Beziehnng  auf  einander  wfire  ihre  Einheit; 
von  einer  Einheit  des  Vieleu  kann  aber 
liberall  nicht  die  Rede  sein.  Wie  aber  kdnnen 
die  vielen  Seienden  zusammenkommen  ? Denn 
die  Erfahrung  zeigt  uns  das  Zusaramen  der 
vielen  Seienden.  Wie  kdnnen  sie  in  be- 
stimmte  Verbindungen  gerathen,  als  Zu- 
sammensetzungen  erscheinen,  wenn  sie  (loch 
schlechthin  von  einfacher  Qualitfit  und  ohne 
alle  Beziehnng  auf  einander  sein  sollen?  Aus 
diesen  Fragen  ergeben  sich  die  uns  von  der 
Erfahrung  aufgedrfingten  vier  Probleme  der 
Metaphysik:  das  Problem  der  InhHrenz,  der 
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Veranderung,  der  Materie  und  des  Ich.  Das 
Ding  mit  seinen  Eigenschaften  oder  Merk- 
malen  ist  ein  allgemeiner  Erfahrungsbegriff. 
Wie  kommt  das  Eine  Ding  zn  mehreren 
Eigenschaften?  Dies  ist  das  Problem  der 
Inharenz.  Das  Ding  ist  nor  der  Complex 
der  verschiedenen  ihm  anhaftenden  (inh&ri- 
renden)  Merkmale,  ihre  Verbindung  zu  einem 
Ganzen;  die  Substanz  ist  der  Grund  der 
vielen  Merkmale,  die  darum  als  Accidenzen 
der  Substanz  erscheinen.  Wie  viele  sinnliche 
Merkmale , eben  so  viele  Ursachen ; also 
haben  wir  das  dem  Ding  mit  seinen  Merk- 
malen  zu  Grunde  liegende  Reale  anzusehen 
als  einen  Complex  von  vielen  Monaden  oder 
einfachen  Substanzen,  die  von  verschiedener 
Qualitiit,  an  sich  aber  unveranderlich  sind; 
und  die  erfahrungsmkssig  wiederkehrende 
Gruppirung  dieser  Monaden  oder  realen 
Wesen  nennen  wir  eben  „Ding“.  Die  vielen 
Realen  also,  welche  den  Merkmalen  zu  Grunde 
liegen,  mtissen  als  eben  so  viele  Ursachen 
eines  eben  so  vielfachen  Erscheinens  jede 
far  sich  gedacht  werden.  Mit  dem  Cau- 
salit&tsbegriffe  hUngt  das  Problem  der  Ver- 
anderung zusammen.  Das  den  ver&nder- 
lichen  Merkmalen  zu  Grunde  liegende  Reale 
muss  wiederum  vervielftlltigt  werden  und 
zwar  viele  Male  und  unter  vielen  naheren 
Bestimmungen.  Damit  jedoch  die  Einheit 
des  Dinges  nicht  zerstreut  wird,  muss  der 
Anfangspunkt  aller  Vervielfaltigungen  in 
alien  den  Gruppen,  die  statt  seiner  ange- 
nommen  werden,  nur  einer  und  derselbe 
bleiben.  Dieses  Eine  ist  wiederum  Substanz, 
die  andern  sind  Ursachen,  nur  dass  hier 
die  Ursachen  successiv  kommen  und  gehen. 
Denn  ihr  Zusammen  mit  der  Substanz  muss 
sich  so  vielmal  andern , wie  oft  die  Er- 
scheinung  sich  anders  gestaltet.  Kein  Reales 
(einfaches  Wesen)  ist  an  sich  Substanz,  son- 
dern  wenn  es  Trager  von  Erscheinungen 
sein  soil , so  muss  es  in  Gemeinschaft  mit 
andern  realen  Wesen  stehen,  und  wenn  die 
Erscheinung  wechselt,  so  wechselt  diese  Ge- 
meinschal't.  In  der  Lage,  in  welcher  sich 
die  realen  Wesen  befinden,  bestehen  sie 
wider  einander;  ihr  Zustand  ist  Widerstand. 
Gegen  das,  was  jedes  der  Realen  vom  andern 
erleiden  sollte,  verhalt  es  sich  als  das,  was 
es  ist;  Storung  sollte  erfolgen,  Selbsterhaltung 
liebt  die  Stdrung  dergestalt  auf,  dass  sie  gar 
nicht  eintritt  Djis  wirkliche  Gesehehen  ist 
sonach  nichts  anders,  als  ein  Bestehen  wider 
eine  Negation.  Jede  von  diesen  Selbst- 
erhaltungen  denken  wir  durch  doppelte  Ne- 
gation, die  der  Affirmation  gleich  gilt,  aber 
unendlich  vieler  Unterschiede  fkhig  ist.  Nichts 
geschieht  in  Wahrheit;  die  realen  Wesen 
bleiben  nach  wie  vor  ewig  unveranderlich 
und  vereinzelt.  Alles  Gesehehen  kann  schlecht- 
hin  nur  der  Sphilre  des  Scheins  angehoren; 
im  Reiche  des  Scius  giebt  es  kein  Gesehehen. 
Aller  Veriinderung  liegt  aber  ein  eintretendes 


oder  auftretendes  Zusammen  der  realen  Wesen 
zum  Grunde,  ein  Kommen  und  Gehen  der 
Ursachen.  Der  Wechsel  von  Zusammen  und 
Nichtzusammen  schliesst  offenbar  eine  Zeit- 
bestimmung  ein;  auch  wird  dabei  Bewegung 
und  Raum  vorausgesetzt.  Die  Begriffe  von 
Raum,  Zeit  und  Bewegung  gehoren  aber 
eben  nur  dem  scheinbaren  Gesehehen  an 
und  sind  blosse  Hillfsbegriffe  fttr  die  Auf- 
fassung  des  Seienden.  Jedes  Reale  giebt 
dem  andern  einen  Ort;  dies  ist  der  Ildlfs- 
begriff  des  intelligibeln  Raumes,  der  vom 
empirischen  odeT  psychologischen  Raume  der 
Korper  verschieden  ist.  Beides  zu  vereinigen 
und  zugleich  die  Begriffe  des  Stetigen  und 
der  Bewegung  denkbar  zu  machen,  bildet  die 
Aufgabe  des  zweiten  Theils  der  Metaphysik, 
der  von  Herbart  sogenannten  „Synecho- 
logic44  (vom  Griechischen  a v *(%({,  continuum, 
Stetiges),  welche  die  GrundzUge  einer  Philo- 
sophic der  Mathematik  und  die  Voraus- 
setzungen  der  Naturphilosophie  enthiilt,  deren 
Umrisse  Herbart  in  seiner  Metaphysik  ge- 
geben  hat.  Mit  Raum  und  Caus&litat  ist 
auch  gegeben,  was  man  ndthig  hat,  um  die 
Materie  in  ihren  ersten  Grtlnden  zu  er- 
kennen,  wonach  sie  ein  beharrlich  W”irk- 
liches  und  weder  ein  ewig  Fliessendes,  noch 
eine  blosse  Erscheinung  ist.  Die  metaphy- 
sischen  Principien,  wie  die  tiSuiXa  (Bilder) 
erklkrt  werden  sollen,  welche  in  der  Seele 
als  einem  mit  einem  Complex  von  andern 
realen  Wesen,  dem  Leibe,  verbundenem  realen 
Wesen  enthalten  sind  und  durch  welche  allein 
ein  Wissen  moglieh  ist,  werden  im  dritten 
Theile  der  Metaphysik,  der  Ei  do  logic 
entwickelt.  welche  somit  als  Unterbau  der 
Herbart’sclien  Psychologie  dienen  soil. 

Mit  der  Aesthetik  fkllt  bei  Herbart 
auch  die  praktische  Philosophic  zu- 
sammen, und  an  diese  schliesst  sich  durch 
Verschmelzung  der  Naturphilosophie  mit  der 
praktischen  Philosophic  die  Religionslehre 
oder  rationale  Theologie  an.  Die 
Wissenschaft  der  Aesthetik  handelt  von  der- 
jenigen  Gruppe  von  Erfahrungs  - Begriffen, 
welche  zwar  keine  Veritnderun|  nOthig  machen, 
um  deutlich  zu  sein,  die  aber  in  unserem 
Vorstellen  einen  Zusatz  herbeifUhren,  welcher 
in  einem  Urtheile  des  Beifalls  oder  Miss- 
fallens  besteht.  Dahin  gehort  zun&chst  der 
Begriff  des  Schbnen  als  desjenigen,  worauf 
sich  die  Geschmacksurtheile  beziehen,  im 
Unterschied  vom  Begehren  und  vom  An- 
genehmen.  Um  zu  entwickeln,  was  schfiu 
ist,  hat  die  allgemeine  Aesthetik  die  ein- 
fachsten  Elemente  aufzusuchen,  welche  ge- 
fallen.  Diese  Elemente  kbnnen  aber,  da  das 
Einfache  gleichgUltig  ist,  nur  die  Verhaltnissc 
gewisser  einfacher  Elemente  sein,  welche 
beim  vollendeten  Vorstellen  Beifall  und  Miss- 
fallen  erregen.  Mit  dem  sittlich  Schdnen 
beschkftigt  sich  die  praktische  Philo- 
sophic, die  es  mit  Verhkltnissen  oder  Be- 
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stunmungen  des  Willens  zu  thun  hat  und 
inaofern  Ideeniehre  ist,  ala  die  sittlichen 
Hemente  ala  abaolut  gefallende  Willensver- 
biltnisse  mit  dem  Namen  sittlicher  Muster- 
begriffe  oderldeen  bezeichnet  werden  kfinnen. 
Die  einfachen  Willensverhfiltnisse  ergeben 
aber,  je  nachdem  daa  Verhfiltniss  einea  Willena 
zu  aich  selbst  oder  zu  einem  andern  Willen 
betrachtet  wird,  ftinf  uraprfingliche  aittliche 
Ideen.  Zunfichat  gef&llt  die  Uebereinatimmung 
des  Willens  mit  der  eigenen  Benrtheilnng ; 
dies  ist  die  Idee  der  innern  Freiheit. 
Sodann  geffillt  das  richtige  Grdssenverhfiltniss 
der  Willenastrebungen,  und  dies  ergiebt  die 
Idee  der  Vollkommenheit.  Zu  dieaen 
beiden  eraten  sittlichen  Ideen  gesellen  aich 
drei  andere,  je  nachdem  man  das  Verhfilt- 
niaa  des  Einzelnen  zu  andern  Einzelnen 
oich  verachiedenen  Seiten  in’s  Auge  faast. 
Das  ldbliche  Verhfiltnias  zu  einem  bloa  vor- 
gestellten  fremden  Willen  ergiebt  die  Idee 
des  Wohlwollens.  Treffen  zwei  wirk- 
Iiebe  Willen  in  einem  dritten  Punkte,  einer 
Sache,  zusammen,  so  miaaffillt  der  Streit,  und 
damit  dieser  vermieden  werde,  bildet  aich 
die  aua  Einatimmigkeit  der  beiden  Willen 
bervorgegangene  Regel,  woraus  aich  die  Idee 
desReckts  ergiebt  Endlich  aber  missffillt 
die  Stdrnng,  welche  fftr  daa  aittliche  Urtheil 
eotsteht,  wenn  eine  beabsichtigte  Wohl-  oder 
Debelthat  unvergolten  bleibt,  und  demgemfiss 
erscheint  die  Forderang  der  gebtthrenden 
Vergeltung  ala  Idee  der  Billigkeit.  Aua 
der  Anwendung  dieser  fttnf  uraprUnglichen 
Ideen  auf  die  Gesellachaft  entstehen  dann 
*eiter  vier  abgeleitete  oder  geaellachaftliche 
Ideen.  Der  Rechtaidee  entapricht  die  Idee 
der  Rechtageaellachaft  * der  Idee  der  Ver- 
sritung  entapricht  daa  Lohnsystem ; der  Idee 
des  Wohlwollens  das  Verwaltungsaystem  und 
der  Idee  der  Vollkommenheit  das  Cultur- 
srstein,  welches  die  grdastmdglichste  Kraft 
nad  VirtuositSt  befbrdert  Indem  alle  Glieder 
da  Geaellschaft  von  den  sittlichen  Ideen  be- 
seelt  sind  und  ein  gemeinaames  woklgeffilliges 
Verhalten  einen  Zuatand  beurkundet,  der 
beim  Einzelnen  die  innere  Freiheit  ist,  bilden 
•cbliesalich  Alle  eine  beaeelte  Geaellschaft,  in 
"■richer  aich  alle  sittliche  Ideen  und  die  dar- 
sas  abgeleitete  geaellachaftliche  Seele  durch- 
dringen.  Die  sittlichen  Ideen  enthalten  nicht 
rinMOasen,  aondern  ein  Sollen,  welches  daa 
W’aa  des  Willena  an  daa  unvermeidliche  Ur- 
liril  bindet:  wenn  ^ewollt  wird,  so  soil  so 
gewolk  werden ! Derjenige  Zuatand  dea  Men- 
*ri»en,  worin  alle  sittliche  Ideen  gleichmfiasige 
Stfake  haben,  was  nur  durch  die  Kraft  er- 
reicht  wird,  zu  aich  selbst  Nein  zu  sagen, 
die  Tugend;  sie  ist  hiernach  diejenige 
K’-genheit  einea  Vernunftwesens,  vermoge 
deren  dasselbe  den  praktischen  Ideen  gemfiss 
tegewtand  des  Beifalls  wird.  Indem  sich 
die  to  rich  nur  Eine  Tugend  im  Thun  und 
L**en  iunert,  zeigt  sich  das,  was  zu  thun 


ist , al8  eine  Reihe  von  Pflichtgeboten, 
die  dadurch  hervorgemfen  werden,  dasa  das 
Sein  den  Ideen  nicht  entapricht.  Die  Bildung 
dea  Menschen  zur  Tugend  ist  der  Gegen- 
stand  und  Mittelpunkt  der  Erziehung.  Die 
durch  Macht  geschtltzte  Geaellschaft  ist  der 
Staat.  Eine  Ergfinzung  zu  den  ethischen 
Lefcren  von  den  Gdtern , Tugenden  und 
Pflichten  bildet  die  Religion  und  die  Religiona- 
lehre.  Dieser  Ergfinzung  aind  Alle  bedllrftig,- 
weil  jeder  biaweilen  mit  seinen  sittlichen 
Motiven  in’s  Schwanken  gerfith.  Auch  dem 
Staat  ist  der  religidse  Glaube  unentbehrlich, 
desaen  Berechtigung  sich  Uberdiea  auf  teleo- 
logiache  Erwfigungen  grttndet,  zu  denen  uns 
die  Naturbetrachtung  ffihrt.  Um  jedoch  ein 
wissenschaftlichea  System  der  natttrlichen 
Theologie  auszubilden,  fehlen  una  alle  Daten. 
Da  aich  Jeder  seinen  Gottesbegriff  nack  den 
Bedtlrfniaaen  seines  Gemtttkes  bildet,  so  ist 
die  Gottesidee  nichta  in  acharfen  Begriffen 
Aufzufassende3  und  kein  Gegenatand  dea 
Wisaena. 

Mit  den  beiden  Hauptwerken  fiber  Psy- 
chologic und  Metaphysik,  welche  Herbart 
wfihrend  der  zwanziger  Jahre  verOffentlicht 
hatte,  war  nach  aeinem  eignen  Urtheil  die 
wissenschaftliche  Arbeit  seines  Lebens  ge- 
than.  In  der  im  Todeajahre  Hegel’s  er- 
achienenen  „Encyklopfidie  der  Philosophic  aus 
praktischen  Ge8ichtspunktenu(1831,  in  zweiter 
Auflage  1841)  aprient  sich  Herbart  nament- 
lich  auch  fiber  religidse  Fragen,  fiber  die 
Gebundenheit  dea  Menschen  an  die  Kirche, 
fiber  das  religidse  Bedfirfniss,  fiber  das  Ver- 
h&ltnisa  der  Etliik  zur  Religion  und  fiber 
die  Bcdeutung  der  teleologiachen  Naturbe- 
trachtung ffir  die  religidsen  Ueberzeugungen 
nfilier  aus.  Da  die  Hoffnung  Herbart’a,  auf 
Hegel’s  Lehrstuhl  nach  Berlin  berufen  zu 
werden,  sich  nicht  erfttllte,  so  folgte  er  1833 
einem  nach  dem  Tode  von  G.  E.  Schulze 
an  ihn  ergangenen  Rufe  nach  Gdttingen,  wo 
er  dem  wisaenschaftlichen  Verkehr  in  Deutsch- 
land nfiher  zu  stehen  hoflte,  als  auf  jenem 
entlegenaten  Punkte  deutscherKultur  im  Oaten. 
In  Gdttingen  verdffentlichte  er  noch  einen 
„Umri88  pfidagogischer  Vorlesungen44  (1835, 
in  2.  Auflage  1841),  ferner  „Briefe  zur 
Lehre  von  der  Freiheit  des  menachlichen 
Willens44  (1836)  und  in  demaelben  Jahre  eine 
^Analytiache  Belcuchtung  des  Naturrechts 
und  der  Moral  zum  Gebrauche  beim  Vortrage 
der  praktischen  Philosophic44,  endlich  noch 
zwei  Hcfte  „Paychologischc  Unterauchungen44 
(1839  und  1840),  die  er  nicht  mehr  fortsetzen 
konnte.  da  er  1841  unerwartet  an  einem 
Schlagnuase  starb.  Nachdem  Herbart’s  philo- 
sophischo  Arbeiten  wfihrend  der  Blttthc  der 
Schell  ing’sehen  und  der  Herrschaft  der 
Hegel’aclien  Philosophic  in  Deutschland  fast 
ganz  unbeachtet  geblieben  waren,  begannen 
ihr  endlich  am  Grabe  Hegel’s  die  Lorbeern 
zu  grttnen.  Der  Mathematiker  M.  W.  Dro- 
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biscli  in  Leipzig,  welcher  zuerst  Herbart’s 
Abhandlung  *llber  das  Maass  der  Aufmerk- 
samkeit44  und  dann  das  grdssere  Werk  des- 
selben  liber  Psychologie  in  der  Leipziger 
Literaturzeitung  angezeigt  und  beurtheilt 
liatte,  sab  das  Herbart’sche  System  Anfangs 
mebr  als  eine  siunreiche  Hypotliese  an, 
wurde  jedocb  allmklig  zum  erkl&rten  An- 
hiinger  desselben  und  gab  in  diesem  Sinne 
zuerst  seine  „Beitrkge  zur  Orientirung  ttber 
Herbart’s  System  der  Philosophic44  (1834), 
dann  seine  „Neue  Darstellung  der  Logik 
nach  ihren  einfaclisten  Verk&ltnissen44  (1836), 
femer„Grundlehren  derReligionsphilosophie44 
(1840)  und  „Empirische  Psychologic44  (1842), 
endlich  „Erste  Grundlehren  der  mathema- 
tischen  Psychologic44  (1850)  heraus.  Als 
dann  ein  Gdttinger  Schiller  Herbart’s, 
G.  Hartenstein,  in  Leipzig  ebenfalls  mit 
einer  Schrift  „Die  Probleme  und  Grund- 
lehren der  allgemeinen  Metaphysik44  (1836) 
als  Vertreter  der  Herbart’schen  Philosophic 
hervorgetreten  war  und  sich  1838  „Ueber 
die  neuesten  Darstellungen  und  Beurtheilungen 
der  Herbart’schen  Philosophic44  ausgelassen 
hattc,  wurde  durch  Drobisch  und  Harten- 
stein die  Leipziger  Hochschule  zur  eigent- 
lichen  Pflanzschule  der  Herbart’schen  Lehre 
gemacht,  welche  in  Konigsberg  durch  Thomas 
und  Taute,  in  Gottingen  durch  Stephan,  in 
Hannover  durch  Wittstein,  vertreten  war. 
Durch  Exner,  welcher  aus  Prag  1848  in 
das  Wiener  Unterrichtsministerium  berofen 
worden  war,  erfreute  sich  die  Herbart’sche 
Schule  in  Oesterreicli  iibnlicher  Gunst,  wie 
wkhrend  der  zwanziger  und  dreissiger  Jahre 
die  Hegel’sche  in  Preussen.  In  Wien  hat 
dieselbe  durch  Robert  Zimmermann  und 
Bonitz,  durch  Drbal  in  Linz,  durch 
Volkmann,  Cupr  und  Spielmann  in 
Prag  ihre  Vertreter  gefunden.  Wahrend 
der  Jahre  1860—1875  liatte  die  Herbart’sche 
Schule  in  der  von  Aliihn  in  Halle  und 
Zilier  in  Leipzig  herausgegeben eu  „Zeit- 
schrift  fiir  exacte  Philosophic  im  Sinne  des 
neuern  philosophischen  Realismus44  ihr  lite- 
rarisches  Organ  gefunden.  Nachdem  durch 
Albert  Lange  in  der  kleinen  Schrift  *Die 
Grundlegung  der  matheraatischen  Psycho- 
logic44 (1865)  der  logische  Elementarfehler 
nachgewiesen  worden  war,  welchen  sich 
Herbart  und  Drobisch  bei  der  Ableitung 
einer  Fundamentalformel  ftlr  die  gegenseitige 
Hemmnng  der  Vorstellungen  zu  Schulden 
kommen  liessen,  hat  Wittstein  (in  der 
Zeitschrift  flir  exacte  Philosophic,  1869) 
durch  Aufstellung  einer  andern  Formel  fllr 
die  gegenseitige  Hemmnng  der  Vorstellungen 
eine  neuc  Grundlegung  der  matheraatischen 
Psychologie  versucht.  In  der  Psychologic 
licgt  Herb  art's  wissenschaftliche  Lebenstliat. 
Den  Gedauken,  das  Gesetz  der  Stetigkeit 
im  Abfiusse  der  innern  Veranderungen  der 
Erscheinungen  des  Seclenlebens  bei  aer  Be- 


handlung  der  Psychologie  in  Anwendung  zu 
bringen,  hatte  bereita  Kant  als  die  MOglich- 
keit  einer  Erweiterung  dieser  Wissenschaft 
bezeichnet.  Diesen  Gedanken  hat  Herbart 
und  seine  Schule  aufgenoramen  und  den 
ersten  Versuch  einer  mathematischen  Psy- 
chologie, einer  Statik  und  Mechanik  der 
Vorstellungen  gemacht.  Soli  sich  nun  die 
Psychologie  zum  Range  einer  Naturwissen- 
gchaft  erheben,  so  wird  die  Anwendung  der 
Mathematik  auf  das  Gebiet  der  Phknomene 
des  innern  Sinnes,  trotz  aller  der  Natur  der 
Sache  nach  Anfangs  immer  mangelhaft  blel- 
benden  Versuche,  dock  immer  wieder  vou 
Neuem  den  Scharfsinn  und  Fleiss  exacter 
Forscher  herausfordem,  wozu  bereita  durch 
Fechner’s  „Elemente  der  Psychophysik4* 
(1860)  eine  fruchtbare  Bahn  geDrochen 
worden  ist. 

Herbart’s  klciuere  philosophische  Schriften  und 
Ablmndlungen,  uobat  (lessen  wisaenschaft- 
lichem  Nachlasso,  herausgegeben  von  G.  Har- 
tenstein, in  3 Biinden  (1842/43),  deren  erster 
zugleich  eine  ausfiihrlicheLebensbeschreibung 
entbalt. 

Herbart’s  s&mmtliche  Werke,  in  12  Biinden 
(1850—1852). 

Herbarfs  piidagogische  Schriften,  herausgegebeu 
von  Willmann,  in  2 Banden.  (1873 — 75). 

Harbart’scheKeliquien,  herausgegeben  von  Zilier. 
(1871). 

Drobisch,  Ueber  die  Fortbildung  der  Philosophie 
durch  Herbart.  1876. 

Herbert,  Edward,  war  1581  zu  Mont- 
gomery castle  in  Nord  wales  von  altadeligen 
Eltern  geboren,  vollendete  seine  wissen- 
schaftliche Schulbildung  seit  seinem  vier- 
zelmten  Lebensjahre  zu  Oxford,  wurde  im 
sechzehnten  Jahre  mit  einer  reichen  Ver- 
wandtin  verheirathet  und  setzte  dann  noch 
zwei  Jahre  seine  Studien  in  Oxford  fort.  Im 
Jahr  1603  wurde  er  Ritter  des  Bath-Ordens 
und  mit  verschiedenen  Aemtern  betraut. 
Aber  der  Drang  nach  Wissen  und  Aben- 
theuern  trieb  ihn  in  die  Fremde.  Er  tiber- 
liess  seiner  Gemahlin  die  Einktinfte  aller 
ihm  zugebrachten  Gtlter  und  reiste  1608 
nach  Frankreich,  wo  er  namentlich  in  Paris 
viel  in  vornehmer  und  gelehrter  Gesellschaft 
lebte.  Nach  einem  kurzen  Aufenthalt  in 
seiner  Familie  begab  er  sich  1610  nach 
Flandern,  wo  er  als  Freiwilliger  in  die 
Armee  des  Prinzen  Moritz  von  Oranien  ein- 
trat,  der  ilmi  hohe  Auszeichnungen  zu  Theii 
werden  Hess.  Nach  mehrjkhrigem  Aufent- 
halt in  Deutschland , der  Schweiz  und  in 
Italien  wurde  er  1616  Gesandter  am  fran- 
zdsischen  Hofc  und  1625  zum  Peer  von  Lr 
land  ernannt,  welche  Wtirde  durch  Karl  I. 
(1630)  in  die  eines  Peer’s  von  England  untcr 
dem  Titel  eines  Barons  von  Cherbury  ver 
wandclt  wurde.  Da  er  wkhrend  den  zwiseben 
dem  Konig  und  dem  Parlament  entstandenen 
Verwickelungen  zur  Partei  des  Parlaments 
hielt,  wurde  sein  Stammschloss  Montgomery- 
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castle  von  der  KSnigspartei  geschleift,  wo- 
rth ihn  das  Parlament  mit  einer  Pension 
entoehidigte.  In  seinem  sechzigsten  Lebens- 
jakie  schrieb  er  seine  Selbstbiographie,  welche 
im  Jahr  1730  in  einem  der  Herbert’schen 
Fimilie  eehdrigen  Schlosse  zu  Montgomery- 
shire geranden  und  in  wenigen  Exeraplaren 
fttr  Freunde  gedrnckt  wurde  {life  of  Edward 
1/trd  Herbert  de  Cherbury,  by  himself,  1764). 
Er  fltarb  1648  zu  London  und  wurde  in  der 
Kirehe  des  heiligen  Giles  (Aegidius)  begraben. 
8emem  Wunsche  gemiss  wurde  ihm  in  la- 
teinischer  Sprache  folgende  Grabscbrift  ge- 
setzt:  „Hier  liegt  der  Leib  Eduard  Herbert’s 
Ritters  vom  Bade,  Barons  von  Cherbury  und 
Castle  Island,  des  Verfassers  der  Scbrift 
der  Wahrheit.  Ich  ward  wieder  dem 
Grase  gleich  am  20.  August  im  Jahr  1648“. 
iDie  in  dem  lateinischen  Worte  „herbae“7 
dem  Grase,  enthaltene  Anspielung  auf  den 
Namen  Herbert  liisst  sich  im  Deutschen 
nicht  wiedergeben).  In  der  Zeit,  da  anf 
dem  Boden  der  englischen  Gesellschaft  die 
ereten  Keime  der  deistischen  Denkart  (siebe 
den  Artikel  „Deismus“)  aufgingen,  gait  als 
Ausdruck  des  religidsen  Glaubens  der  Satz 
des  englischen  Philosophen  Franz  Bacon:  Je 
mehr  ein  gSttliches  Geheimniss  ungereimt 
and  anglaublich  ist,  desto  mehr  Ebre  er- 
weisen  wir  Gott  durch  Fttrwahrhalten  des- 
selben,  desto  glftnzender  ist  der  Sieg  des 
Glaubens.  Bacon  hatte  Glauben  und  Wissen 
seharf  geschieden.  Nur  der  weitere  Schritt 
war  noch  nSthig,  das  Organ  des  Wissens, 
die  denkende  Vemunft,  auch  auf  den  Inhalt 
des  Glaubens  anzuwenden.  Dieser  Schritt, 
nit  welchem  der  englische  Deismus  als  die 
Anwendung  des  Freidenkens  in  religidsen 
Kngen  begann,  wurde  von  Lord  Herbert 
gethan.  Zunftchst  in  dem  in  seiner  Grab- 
sehrift  erwAhnten  Werke  „Von  der  Wahr- 
b«t**,  welches  sein  Lieblingswerk  war.  Schon 
in  England  entworfen  und  begonnen,  wurde 
e«  1624  in  Paris,  unter  den  Zerstreuungen 
«ines  dortigen  Gesandtschaftslebens , voll- 
endet  und  erschien  unter  dem  Titel:  „De 
veritate,  prout  distinguitur  a revelatione,  a 
verotimili,  a possibili  et  a falsotf.  In  seiner 
Selbstbiographie  erzilhlt  der  Verfasser,  dass 
« zwar  von  gelehrten  Freunden  zur  Ver- 
^ffentlichung  dieses  Werkes  aufgefordert  und 
wmuntert  worden  sei,  dennoch  aber  lange 
Zot  Bedenken  getragen  habe,  dasselbe  zu 
vertflentlichen.  So  voller  Zweifelsgedanken 
(orthlt  er)  sass  ich  an  einem  heitern  Sommer- 
in  meinem  Zimmer.  Mein  Zimmer  war 


?*fen  Stiden  offen,  die  Sonne  schien  hell, 
win  Lftftchen  regte  sich.  Ich  nahm  mein 
Bich  in  die  Hand,  warf  mich  auf  meine 
Kniee  und  betete  andAchtig  zu  Gott  mit 
foigeaden  Worten:  0 Du  ewiger  Gott,  Du 
t’rbeber  dieses  Lichtes,  das  mich  jetzt  be- 
•cbeint  Du  Geber  aller  innern  Erleuchtung, 
ith  flehe  Dich  an,  nach  Deiner  unendlichen 


Gtlte  mir  eine  grbssere  Bitte  zu  verzeihen, 
als  sie  ein  Sttnder  thun  sollte.  Ich  bin  nicht 
zuversichtlich  genug,  ob  ich  dieses  Buch 
bekannt  maclien  darf  oder  nicht.  Gereicht 
die  Bekanntmachung  desselben  zu  Deiner 
Verherrlichung,  so  bitte  ich  Drcli:  gieb  mir 
ein  Zeichen  vom  Himmel;  wo  nicht,  so  will 
ich  es  unterdrtlcken ! Kaum  hatte  ich  diese 
Worte  gesprochen,  als  ein  lautes  und  dock 
zugleich  sanftes  Getose  vom  Himmel  kam; 
denn  es  war  keinem  Schall  auf  Erden  gleich. 
Dies  richtete  mich  dermaassen  auf  und  gab 
mir  eine  solche  Befriedigung,  dass  ich  meiu 
Gebet  fttr  erhttrt  hielt  und  das  verlaugte 
Zeichen  zu  haben  versichert  war.  Hierauf 
entschloss  ich  mich,  mein  Buch  drucken  zu 
lassen.  Als  Anhang  dazu  ist  eine  spUtcr 
von  Herbert  veroffentlichte  Sehrift  anzusehen, 
welche  den  Titel  ftthrt:  He  causa  errorum 
Pars  prirna  (ein  zweiter  Theil  ist  nicmals 
erschicnen)  una  cum  iractalu  dc  religione 
laid  et  appendice  ad  sacerdotes“,  Sie  ent- 
h&lt  in  ihrer  ersten  Partie  eine  genauere 
Begrttndung  der  in  dem  Buclic  „Von  der 
Wahrheit“  aufgestellten  Grundstttze,  in  ihrer 
andern  Hftlfte  eine  kurze  Ucbersicht  seines 
Systems  der  natttrlichen  Religion.  Giebt  sich 
das  erste  Hauptwerk  Herbert’s  als  eine 
Theorie  und  Kritik  des  Erkennens.  wobei 
es  sich  nicht  urn  die  Lehren  des  Glaubens, 
sondern  um  die  Wahrheiten  des  Wissens 
handelt;  so  verdffentlichte  er  sp&ter  als  er- 
gAnzendes  Seiteusttlck  dazu  eine  Kritik  des 
Glaubens  oder  der  Religion,  wovon  der  erste 
Theil  unter  dem  Titel  „De  religione  genti- 
liarn  errorumque  apud  eos  causis“  1645,  das 
Gauze  vollstttndig  erst  1663  (von  Isaac  Voss 
besorgt)  in  Amsterdam  erschien.  Der  Ver- 
fasser versucht  darin  aus  der  Geschichte  der 
Religion  zu  zeigen,  dass  die  „natttrliche  Re- 
ligion “ zu  alien  Zeiten  Anhttnger  gehabt 
habe  und  dass  ihre  fttnf  Haupt-  und  Grund- 
lehren  sich  selbst  in  den  heidnischen  Reli- 
gionen  finden.  Mag  man  (so  lehrt  Herbert) 
die  Wahrheit  als  das,  was  ist,  oder  als  die 
Uebereinstimmung  des  Gegenstandes  und  des 
Erkennens  bestimmen,  so  sind  dabei  doch 
das  Wichtigste  die  Bedingungen,  unter  wel- 
chen  die  Vermdgen  des  Menschen  den  Gegen- 
stilnden  entsprechen.  Man  muss  hiernach 
vier  Arten  von  Wahrheiten  unterscheiden. 
Die  Wahrheit  des  Gegenstandes  ist  die  Ueber- 
einstimmung der  Sache  mit  sich  selbst.  Die 
Wahrheit  der  Erscheinung  ist  die  Ueberein- 
stimmung derselben  mit  dem  Wesen  des 
Gegenstandes.  Die  Wahrheit  der  Auffassung 
des  den  Sinnen  sich  darstellenden  Gegen- 
standes httngt  von  der  Gesundheit  und 
richtigen  Anwendung  der  Sinncswerkzeugc 
ab.  Die  Wahrheit  des  Verstandes  liegt  in 
der  Beziehung  auf  das  AUgemcine,  wobei 
man  des  Dienstes  der  GegcnstAndc  nicht  be- 
darf,  da  diese  Wahrheiten  gewisse  Gemein- 
begriffe  sind,  die  dem  Geist  ursprttnglich 
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mitgegeben  sind,  sozwar  dass  jedes  der  vielen 
Vermdgen  des  Geistes  seine  besondere  all- 
gemeine Kenntniss  hat.  Von  diesen  Gemein- 
begriffen  ist  alle  Erfahrung  abh&ngig ; sie 
werden  aber  auf  dem  Wege  entdeckt,  dass 
man  in  Bezug  auf  bestiramte  Kreise  von 
Dingen  diejenigen  Gedanken  anfsucht,  liber 
welche  allgemeine  Ucbereinstimmnng  untcr 
den  Menschen  herrscht;  denn  was  sicb  in 
Allem  auf  eine  und  dieselbe  Weise  verhklt, 
das  muss  vom  nattirliclien  Instinct  hergeleitet 
werden.  Uebrigens  sind  solche  Gemeinbe- 
gTiffe  zu  unterscheiden , die  sicb  bei  jedem 
Gegenstande  unmittelbar  ergeben , und 
wiederum  andere,  die  erst  mittelst  der  Re- 
flexion gewonnen  werden.  Ihrem  Inhalte 
nach  beziehen  sie  sich  entweder  auf  die 
innern  Verhkltnisse  der  gegenst&ndlichen 
Welt  oder  sie  betreffen  die  innere  Welt  des 
Menschen.  Das  Gewissen  bat  seine  eigenen 
Gemeinbegriffe,  auf  welcben  die  Moralphilo- 
sopbie  beruht.  Auch  das  sittlicb  Gute,  das 
Gesetz,  die  Religion  sind  in  Betracbt  dessen, 
wasdarin  durcb  allgemeine  Uebereiustimmung 
anerkannt  ist,  solcbe  Gemeinbegriffe.  Was 
nun  Herbert’s  kritiscbe  Betraclitung  der 
Religion  ( „censnra  reltgionis"  ist  der  Aus- 
druck,  den  er  gebraucht)  angebt,  so  gilt  ihm 
die  Religion  als  solche  ftir  das  einzig  wesent- 
licbe  unter8cbeidende  Merkmal  des  Menschen. 
Allcrdings  (sagt  er)  kdnnen  Manche  als  ir- 
rcligids,  ja  als  Atheisten  erscbeinen,  in  der 
That  aber  sind  sie  keine  solche,  sondern  die 
Sache  verh&It  sich  so,  dass  sie  Angesichts 
der  falschen  undabscheulichenEigenschaften, 
die  manche  Leute  Gott  andichten,  lieber  keine 
Gotthcit  glauben  wollen,  als  eine  solche. 
Sollten  sich  in  dessen  auch  wirklich  einige 
vollig  irreligidse  Menschen,  ja  selbst  Atheisten 
finden,  so  bedenke  man,  dass  es  ja  auch 
Wahnsinuige  und  Unverntlnftige  unter  den- 
jcnigen  geben  kann,  welche  die  Vernllnftig- 
keit  als  das  hbchste  Unterscheidungsmerkmal 
des  Menschen  aufstellen.  Die  Religion  ist 
zu  dem  Behufo  gegeben  worden,  damit  die 
Menschen  zu  demjenigen,  was  sie  von  selbst 
thun  sollten,  verpflichtet  wilrden  und  zugleich 
die  gemeinsame  Eintracht  Aller  genahrt  wllrde. 
Den  Kern  aller  Religion  bilden  folgende  ftlnf 
Grundwahrheiten : 1)  Dasein  eines  liochsten 
Wesens;  2)  Die  Pflicht  der  Verehrung  dieses 
hdchsten  Wesens:  3)  Tugend  und  Frdmmig- 
keit  als  vorztigliclie  Bestandtheile  der  Gottes- 
verehrung;  4)  Die  Forderung  der  Reue  liber 
die  Vergehen  und  des  Unterlassens  derselben; 
5)  Die  aus  der  gdttlichen  Glite  und  Gerech- 
tigkeit  fliessende  Belohnung  oder  Bestrafung 
tboils  in  diesem,  theils  nach  diesem  Leben. 
Gott  hat  sich  sowohl  im  Innern  des  Men- 
schen, als  in  der  Natur  geoffenbart.  Indem 
Gott  die  Sehnsucht  nach  einem  ewigen  Leben 
und  einem  seligern  Zustande  in  Alle  gelegt 
hat,  hat  er  damit  zugleich  sich  selbst  als 
der  Selige,  der  jenes  ewige  Leben  selbst  ist, 


stillschweigend  angeklindigt.  Um  jedoch 
wiirdiger  verehrt  zu  werden,  hat  er  sich  in 
dem  grossen  Werke,  dem  Weltall  geoffen- 
bart. In  ihrem  Forschen  nach  etwas  Ewigen 
wandten  sich  die  Alten,  Angesichts  der  Er- 
fahrung, dass  hier  unterm  Monde  Alles  dem 
Werden  und  Vergehen  unterworfen  sei,  zum 
Himmel  und  fanden  in  den  Gestirnen  etwas 
Wandelloses,  Ewiges  und  Seliges,  sowie  die 
Regel  ftir  die  Dinge  unterm  Himmel.  Man 
gab  diesen  Gestirnwesen  den  Namen  Gott, 
nicht  im  Sinne  der  hochsten  Gottheit,  son- 
dern in  einem  \reiteren  und  uneigentlichen 
Sinne,  als  den  vorziiglichsten  Dienern  der 
Gottheit.  So  wurde  in  der  Urzeit  Gott, 
dessen  VeTehrung  den  Herzen  selbst  ein- 

feschrieben  ist,  in  seinen  Werken  verehrt. 

Is  entstand  aber  die  Frage,  ob  ausser  einem 
reinen  Sinn  und  frommen  Leben  noch  ein 
anderer  Gottesdienst  bequemer  Weise  an 
geordnet  werden  konnte.  Da  trat  eine  Secte 
auf,  welche  behauptete,  man  rallsse  Gebr&uche 
und  Ceremonien  dem  inneTen  Gottesdienst 
beifiigen.  Im  Verlauf  der  Zeiten  traten  end- 
lich  falsche  Propheten  auf,  welche  voTgaben, 
es  sei  ihnen  von  Gott  das  Gebot  zugekommen, 
diesen  oder  jenen  Stern,  ja  alle  Gestirne  zu 
verehren,  ihnen  zu  opfern,  einen  Tempel  zn 
bauen  und  ein  Bild  zu  machen,  das  von 
Allen  verehrt  werden  solle.  Solcher  Gotzen- 
dienst  ging  von  Aegypteu  aus,  verbreitete 
sich  zu  den  SyTern,  von  da  zu  den  Griechen 
und  Romern  und  wurde  bis  auf  Konstantin’s 
Zeit  nicht  abgeschafft.  Gcstlitzt  wurde-  dieser 
Priesterbetrug  durch  zweideutige  Weis- 
sagungen  auf  die  Zukunft.  Die  Priester 
fanden  es  ihren  besondern  Interessen  au- 
gemessen,  einen  mannigfaltigen  polytheisti- 
schen  Kultus  einzufllhren,  Cerimomen,  welcho 
sie  allein  ersannen,  Augurien,  welche  sie 
allein  deuten  durften.  Ueber  dergleichen 
Zusiitzen,  die  zu  der  ursprlinglichen  Religion 
hinzukamen,  wurden  die  gewissesten  Artikel 
der  gottlichen  Religion  hintangesetzt  und 
die  religiosen  Gnindwahrheiten  entkraftet, 
statt  dass  deuselben  zu  Einfluss  und  Wirk- 
samkeit  verholfen  w’orden  wkre.  Obwohl 
durch  eine  schwere  Masse  von  Irrthtimem 
verachlittet , wurden  jene  ftlnf  Artikel  und 
Grundsiiulen  der  reinen  Religion  auch  im 
Heidenthume  glcichwohl  von  Eiusichtigern 
aufgefasst.  In  aen  spatern  Zeiten  des  Heiaen- 
thums  machten  Platoniker,  Stoiker  und  andere 
Philosophen  den  Versuch,  die  Religion  auf 
Tugend  und  Pietat  gegen  Gott  und  Menscheu 
zurlickzufllhren.  Indem  nun  die  Christen  in 
jenem  Zeitalter  die  bessern  und  reinem 
Lehren  jener  Philosophen  herauszogen  und 
bestktigten,  fiel  die  ganze  librige  heidnische 
Religion  saft-  und  nutzlos  zusamraen.  Die 
Kirchenvater  brachten  es  allmalich  daliiu, 
dass  an  die  Stelle  der  ursprlinglichen  Glau 
bens -Artikel  andere  gesetzt  wurden,  welche 
zwar  durch  Jahrhundertc  hindurch  erst  lang 
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gam  Gl&nben  fan  den,  zuletzt  aber  doch  herr- 
schend  wurden.  Bei  der  Entscheidung  dartiber, 
ob  einer  als  Offenbarnng  anftretenden  Religion 
Glaube  zu  schenken  sei,  sind  folgende  Be* 
dingnngen  zu  empfehlen : Erstens  muss  Gebet 
und  Glaube,  knrz  Alles,  was  die  allgemeine 
oder  besondere  Offenbarnng  herausfordert, 
vorausgeschickt  werden.  Zweitens  muss  sie 
dir  selbst  unmittelbar  zu  Theil  werden;  denn 
was  man  von  Andern  als  geoffenbart  cm- 
pfangt,  das  ist  schon  nicht  mehr  Offen- 
barung,  sondern  Ueberlieferung,  Geschichte, 
deren  Wahrheit  von  der  Autoritkt  des  Er- 
zihlers  abhkngt  und  ftlr  uns  hfichstens  nur 
wahrscheinlich  ist  Drittens  muss  durch 
solche  Offenbarung  etwas  ausnehmend  Gntes 
oder  Wahres  nahe  gelegt  werden.  Viertens 
musst  du  den  Hauch  der  Gottheit  fUhlen, 
dann  erst  werden  die  innern  Tkktigkeiten 
der  Vermflgen,  in  Beziehung  auf  Wahrheit 
sich  von  iiussern  Offenbarungen  unter- 
scheiden  lassen.  Da  es  nicht  in  eines  Jeden 
Macht  steht,  dass  Glaube  oder  Ueber- 
lieferungen  gehdrig  an  ihn  kommen,  so  scheint 
die  Ansicht  derjenigen  des  Bcifalls  wtlrdig, 
welche  von  den  Gerichten  Gottes  eben  so 
fromm  als  milde  denken,  w-enn  nnr  der  Mensch 
das  Seinige  thut  Aus  der  Vernunft  aber 
scheint  den  fllnf  Grundartikeln  kein  Dogma 
beigefflgt  zu  werden,  durch  welches  die  Men- 
schen  aufrichtiger  und  frdmm$r,  und  Friede 
und  dffentliche  Eintracht  gesicherter  wllrden. 
Darum  sind  die  fdnf  Artikel  recht  eigentlich 
katholische  Wahrheiten,  und  da  sie  zu  jeder 
Zeit,  an  jedem  Ort,  in  jeder  Philosophic  an- 
erkannt  werden  mtlssen,  so  kann  man  auch 
sagen,  dass  die  katholische  Kirclie  niemals 
abnimmt.  Wegen  der  Entdeckung  dieser  fllnf 
ursprllnglichen  Artikel  glUcklicher,  als  ein 
Archimedes,  und  in  dem  guten  Glauben, 
damit  die  unerschiltterliche  Grundlage  aller 
Wahrheit  entdeckt  zu  haben,  unterwirft  Her- 
bert seine  Kritik  der  Religion  dem  Urtheil 
und  der  Kritik  der  katholischen  und  recht- 
glkubigen  Kirche. 

Herder,  Johann  Gottfried,  war 
1744  zu  Mohrungen  in  Ostpreussen  geboren 
und  hatte  seit  1762  in  Kbnigsberg  zuerst 
Medicin  studiren  wollen,  da  er  aber  bei  der 
ersten  medicinischen  8ection,  der  er  bei- 
wohnte,  in  Ohnmacht  fiel,  sich  zum  Studinm 
der  Tlieologie  gewandt,  wozu  ihm  theils 
Geschenke  von  Gbnnern,  theils  Privatunter- 
richt,  den  er  ertheilte,  die  Mittel  verschafften. 
Schon  als  Student  ward  er  (1763)  am  Col- 
legium Fridericianum  zu  Kdnigsberg  als 
Lehrer  angestellt  In  der  Philosophic  war 
Kant,  der  damals  nock  als  Privatdocent  erst 
in  seiner  vorkritischen  Periode  stand,  sein 
Lehrer  und  Johann  Georg  Hamann,  der 
spHter  sogenannte  Magus  aus  Norden,  der 
damals  noch  ohne  Stellung  scinen  Studien 
lebte,  sein  intimer  Freund,  welchem  Herder 
fllr  seine  GcistesrichtuDg  viel  verdankte  und 


mit  welchem  er  noch  Jahre  lang  im  Brief- 
wechsel  stand.  Der  Eiufluss  Kant’s  auf  Her- 
der’s geistige  Eutwickelung  beschrankte  sich 
auf  die  Anregungen,  die  er  aus  dessen  Vor- 
lesungen  Uber  Logik,  Metaphysik,  Moral - 
philosophic  und  physischc  Geographic  erhielt. 
Seine  Verehrung  fiir  Kant  sprach  Herder 
noch  nach  30  Janren,  obwold  er  damals  mit 
Kant’s  spkterem,  kritischen  Standpunkt  wenig 
sympathisirte,  in  den  Briefen  zur  Beforderung 
der  numanitiit  (1795)  mit  begcisterten  Worten 
aus:  „In  seinen  blUheudsten  (36 — 38)  Jahren 
hatte  derselbe  die  frbhlichc  Munterkeit  eines 
Jlinglings,  die  ihn  auch,  wie  ich  glaube,  in 
sein  greisestes  Alter  begleitet.  Seine  offene, 
zum  Denken  gebaute  Stirn  war  der  Sitz 
unzer8tbrbarer  Ileiterkeit  und  Freude.  Die 
gedankenreichsto  Rede  floss  von  seinen 
Lippen;  Scherz,  Witz  und  Laune  standen 
ihm  zu  Gebote,  und  sein  lehrender  Vortrag 
war  der  unterhaltendste  Umgang.  Mit  eben 
dem  Gciste,  mit  dem  er  Leibniz,  Wolff,  Hume 
prllfte  und  die  Naturgesetze  Newton’s,  Ivepp- 
ler’s,  der  Physiker  verfolgte,  nahm  er  auch 
die  damals  erscheinenden  Schriften  Rousseau’s, 
seinen  Emil  und  seine  Neue  Ileloise,  sowie 
jede  ihm  bekannt  gewordeneNaturentdeckung 
auf,  wilrdigte  sie  und  kam  immer  zurilck  auf 
unbefangeue  Kenntniss  der  Natur  und  auf  den 
moraUschen  Meuschen.  Menschen-,  Vblker-. 
Natuigeschichte,  Naturlehre,  Matheraatik  unu 
Erfahrnng  waren  die  Qucllen,  aus  denen  er 
seinen  Vortrag  und  Umgang  belcbte.  Niclits 
Wissenswlirdiges  war  ihm  gleichgliltig;  keine 
Kabale,  keine  Secte,  kein  Vortheil,  kein 
Namensehrgeiz  hatte  je  fiir  ihn  den  mindtfsten 
Reiz  gegen  die  Erweitcrung  und  Aufliellung 
der  Wahrheit  Er  munterte  auf  und  zwang 
angcuehm  zum  Selbstdenken.  Dieser  Mann, 
den  ich  mit  der  grbssten  Hochachtung  und 
Dankbarkeit  nenne,  ist  Immanuel  Kantu. 
Die  Weise,  in  welcher  hier  Herder  die  Ein- 
wirkung  Kant’s  auf  seine  cigenc  Geistes- 
bildung  schildert,  ist  fllr  Herder  selbst  in- 
sofern  charakteristisch , als  dessen  reicher 
und  vielseitiger  Geist  selbst  nach  alien  diesen 
Richtungen  bin  sich  thiitig  zeigte.  Was  nur 
fllr  den  Menschen  ein  Intcresse  besitzt  und 
auf  das  Wolil  desselben  Beziehung  hat,  er- 
weckte  Herder’s  lebendige  Theilnalune,  regtc 
seine  Wissbegierde  nnd  sein  Naclulenken, 
wie  seine  schriftstellerische  oder  dichterische 
Thktigkeit  an.  In  einer  fruchtbaren  litc- 
rarischeu  Thktigkeit , die  er  dreissig  Jahre 
lang  auf  den  verschiedenstcn  Gebieten  des 
Geisteslebens , in  der  Poesie  ebenso  wie  in 
der  Tlieologie,  in  der  Geschichte  wie  in  der 
Philosophic  entfaltete,  hat  er  llberall  be- 
achtungswerthe  Leistungeu  hervorgebracht 
und  allentkalben  die  BUithen  des  Wissens 
gepflllckt.  immer  aber  Uberwiegend  nur 
einzelne  keimkrkftige  Gedanken  ausgestreut 
und  fruchtbare  Anregungen  gegeben.  Indem 
er  ttberall  auf  die  hbchsten  Gesicktspunkte 
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lossteuerte,  hat  er  den  Gegenstanden,  die  er 
rait  8einem  Denken  erfasste,  immer  neue 
uhd  ilberraschende  Gesichtspunkte  abzuge- 
winnen  gewusst,  wahrend  er  ohne  Strenge 
der  Methode  und  ohne  eingehende  Grtlnd- 
lichkeit  der  Forschnng  das  Einzelne  un- 
verarbeitet  liegen  l&sst.  Mit  Sinn  und  Ver- 
stiindniss  ftir  die  einzelnen  Erscheinungen 
und  geschichtlichen  Vorgknge  und  mit 
starker,  lebeDSvoiler  Anschauungskraft  be- 
gabt,  will  er  nirgends  bei  der  Oberfliche 
der  Dinge  stehen  bleiben,  sondern  in’s  Innere 
dringen  und  die  Erscheinungen  aus  ihren 
Ursachen  begreifen.  Sein  philosophischer 
Trieb  will  sich  weder  mit  Worten  abspeisen 
lassen , noch  bei  Schulformeln  beruhigen ; 
aber  ohne  die  Kraft  der  Abstraction  weiss 
er  nicht  erschopfend  in  die  Tiefe  zu  dringen 
und  keinen  bestimmt  und  klar  durchgeftthrten 
philosophischen  Standpunkt  zu  gewinnen, 
keine  Philosophie  aus  Einem  Gusse  zu 
Stande  zu  bringen.  Nachdem  er  als  Zwanzig- 
j&hriger  1763  Collaborator  an  der  Domschule 
geworden  war,  reiste  er  1769  dnrch  Deutsch- 
land und  Holland  nach  Frankreich,  begleitete 
1770  als  Erzieher  den  Prinzen  von  Olden- 
burg von  Eutin  nach  Strassburg,  wo  er  die 
Bekanntschaft  des  jungen  Goethe  machte, 
ging  1771  als  Consistorialrath  nach  Bilcke- 
burg,  von  wo  er  durch  Goethe  als  General- 
superintendent  nach  Weimar  berufen  wurde. 
Nachdem  er  1788  und  89  den  Domherm 
von  Dalberg  nach  Italien  begleitet  hatte, 
wurde  er  nach  seiner  Rflckkehr  Vicepr&sident 
des  Oberconsistoriums  in  Weimar,  liess  sich 
1801  in  den  bayerischen  Adelstand  erheben 
und  starb  1803,  im  59.  Lebensjahre.  Nur 
der  kleinste  Theil  von  Herder’s  zahlreichen 
Schriften  gehbrt  dem  philosophischen  Gebiete 
an , in  seinen  gesammelten  Werken  der 
Cotta’schen  Ausgabe  (Tdbingen)  die  dritte 
Abtheilung„Zur  Philosophie  und  Geschichte44, 
in  15  Bknden.  Seine  Schriften  iiber  die 
Philosophie  der  Geschichte,  deren  geistvoller 
BegrUnder,  vom  Gesichtspunkt  der  Humani- 
t&t  aus,  Herder  geworden  ist,  hat  schon  der 
Herausgeber  derselben,  Johannes  von  Mttller, 
in  Propyliien  oder  Prkludien  zur  Philosophie 
der  Geschichte,  im  Unterschied  vom  Haupt- 
werke,  den  Ideen  zur  Philosophie  der  Ge- 
schichte der  Menschheit,  eingetheilt,  denen 
sich  als  Postscenien  dazu  eine  Reihe  kleinerer 
Abhandlungen  anschliesst  unter  den  Titeln: 
*Das  eigene  Scbicksal44  (1795).  dann  *Von 
der  menschlichen  Unsterblichkeit44  (1792), 
ferner  „Von  der  Auferstehung  als  Glanbe, 
Geschichte  und  Lehreu  (1794),  und  die 
„Briefe  zur  Befbrderung  der  Humanitat44 
(1793  — 97).  Unter  die  Propylften  wurden 
gestellt  die  Preisschrift  *Ueber  den  Ursprung 
aer  Sprache44  (1770),  die  Schrift  „Auch  eine 
Philosophie  der  Geschichte  der  Menschheit44 
(1774)  und  die„Denkmale  der  Vorwelt44  (1792). 
Die  philosophischen  Grundlagen  der  Welt- 


ansicht  Herder’s  finden  sich  in  der  Schrift 
„Vom  Erkennen  und  Empfinden  der  mensch- 
lichen  Seele;  Bemerkungen  und  Triume- 
(1778)  und  in  der  Schrift  „Gott;  einige  Ge- 
sprache  iiber  Spinoza’s  System44  (1787).  Seit 
dem  Auftreten  Fichte’s  in  Jena  verwandelts 
sich  die  Hochachtung  und  Verehrung,  die 
Herder  frtiher  ftir  Kant  empfunden  hatte, 
mehr  und  mehr  in  eine  gereizte  und  belfenide 
Bissigkeit  gegen  den  Urheber  der  „kritischen 
Philosophie44.  Er  nannte  die  Begeisterung, 
welche  durch  letztere  fflr  das  Denken  er- 
weckt  worden  war,  einen  St  Veitstanz  und 
klagte  dieselbe  an,  bei  der  studirenden  Jugend 
eine  Verbdung  der  Seelen,  eine  ignorante 
Verleidung  alles  reellen  Wissens  und  anderes 
Unheil  erzeugt  zu  haben  und  forderte  alle 
Verstftndige  und  Gnte  auf,  den  mit  der 
Jugend  getriebenen  Frevel  abzustellen  and 
das  Ihrige  zu  thun,  damit  die  tibersinnliche 
Transscendenz  descendire.  Aus  solcher 
Stimmung  gingen  die  beiden  Schriften  her- 
vor,  welche  Herder  in  seinen  letzten  Lebens- 
jahren  gegen  die  kritische  Philosophie  ver- 
offentlichte,  zun&chst  das  in  zwei  B&nden 
erschienene  Buch : „Verstand  und  Erfahrnng, 
Vernunft  und  Sprache,  eine  Metakritik  znr 
Kritik  der  reinen  Vernunft44  (1799)  und 
gegen  die  Kant’sche  Kritik  der  Urtheilskraft 
gerichtete  „Kalligonew  (1800).  Wie  reich 
beide  Werke  Herder’s  an  treffenden  und  die 
geistvollen  Einzelbemerkungen  sind,  so  voll 
von  Missverstftndnissen  der  Kant’schen  An- 
schauungen  sind  dieselben  und  so  wenig 
ahnt  Herder  die  wahren  Probleme  und  die 
eigentliche  Bedeutung  der  unsterblichen 
Leistungen  Kant’s.  Nichtsdestoweniger  darf 
man  nur  aus  dem  Mittelpunkt  der  heutigen 
realistischen  naturwissenschaftlichen  Welt- 
anschauung auf  Herder  zurllckblicken,  welcher 
sich  mit  seinen  geschichtsphilosophischen  Ideen 
als  Naturdenker  im  Gebiete  des  Geistes  ganz 
in  dieser  Spur  bewegt,  um  in  ihm  einen 
prophetischen  Vorlkufer  der  neuern  Welt- 
ansicht  zu  erblicken.  In  ihrem  ersten  Ent 
wurfe  vom  Jahr  1774  waren  seine  Ideen 
zur  Philosophie  der  Geschichte  ein  Vereuch 
zur  Verechmelzung  des  naturwissenschaft- 
lichen und  historischen  Ideenkreises , worin 
mit  dem  Gedanken  der  Abh&ngigkeit  des 
Menschen  von  der  Natur,  d.  h.  von  seinera 
Wohnplatze,  der  Erde,  und  mit  der  Be- 
trachtung  der  Thiere  als  der  ftltem  Brflder 
der  Menschen  einer  der  bedeutendsten  Fort- 
schrittsgedanken  unserer  Zeit  schon  vor  100 
Jahren  in  seinen  wesentlichen  Grundzflgen 
entwickelt  wurde.  Die  ganze  Schdpfung  ist 
nach  Herder  in  einem  Kriege  begriffeu, 
worin  die  entgegengesetztesten  Krafte  ein- 
ander  naheliegen.  Durch  die  vollkommenere 
Organisation  des  Gehirns,  als  der  Gebir- 
mutter , worin  sich  die  Frucht  der  Ge- 
danken unsichtbar  bildet,  ist  der  Mensch  *nr 
Sprache  organisirt,  deren  natflrliche  Eraeugung 
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mil  der  SinnenthAtigkeit  im  engsten  Zu- 
ommenhange  steht;  er  ist  ebenso  zur  Kunst 
und  zur  Religion  recht  eigentlich  organisirt, 
tmd  selbst  die  HumanitAt  ist  weaentlich 
is  der  Organisation  des  Menschen  zur 
Gesellschafit  begrtindet.  Der  Licbtstrahl  ist 
der  Stab,  womit  das  Auge  als  Tastsinn 
bis  zum  Sirius  hinanreicht,  und  der  Mechanis- 
mus  des  Tastens  liegt  der  physiologiscben 
Action  aller  Sinne  zu  Grunde.  Im  grossen 
Siane  Lessing’s  hat  Herder  zuerst  erkannt, 
wie  das  Fortschrittsgesetz  der  Geschiehte  auf 
einem  Fortschrittsgesetze  der  Natur  beruht 
Darnm  musste  sich  die  Naturwissenschaft  zur 
Geschichtswissenschaft,  die  Geschichtswissen- 
schaft  zur  Naturwissenschaft  umgestalten;  die 
Naturwissenschaft  musste  zur  Entwickelungs- 

C:hichte  werden,  die  Geschiehte  znm  Aus- 
ck  einer  gesetzmassig  fortschreitenden 
Vernunft  und  Freiheit.  Indem  Herder  in 
aeinen  GesprAchen  fiber  Spinoza’s  System 
(1787)  dreist  ftir  Spinoza  und  Lessing  zugleich 
aaftrat,  welche  beide  bei  Verstandigen  keiner 
Ehrenrettung  bedurften,  erklArte  er  es  ftir 
thoricht , Spinozismus  und  Atheismus  ftir 
einerlei  zu  erklAren,  da  Spinoza’s  ganzes 
System  nur  Lehre  von  Gott  imd  die  Idee 
Gottes  ihm  die  erste  und  letzte,  ja  einzige 
Idee  sei,  an  welche  Welt-  und  Naturkenntniss, 
Ethik  und  Politik  zu  knilpfen  seien.  Uebrigens 
modificirt  Herder  die  Grundanschauung 
Spinoza’s  durcli  die  Leibnizische  Anschauung 
vom  Princip  der  Indi  vidualitAt , wonach 
jedes  Geschbpf  seine  eigne  Welt  hat  und  nur 
sich  selbst  gleich  ist;  die  Leibniz’sche  Lehre 
von  der  vorherbegrflndeten  Harmonie  aller 
Wesen  wird,  nach  dem  Vorgange  anderer 
Leibnizianer  und  auch  Kant’s,  in  eine  reale 
Weehselwirkung  aller  Wesen  umgebogen. 
Als  Mittelpunkt  des  Herder’schen  Denkens 
(tellen  sich  folgende  Grundanschauungen  dar : 
Die  Wahrheit  wird  nicht  ergrlibelt,  sondern 
erfkhren,  zeglaubt  Die  Seele  spinnt  fiber- 
Kanpt  Nichts  aus  sich  heraus,  sondern  sie 
emptangt,  was  ihr  von  innen  und  aussen  das 
WeltaU  zufiihrt  und  der  Finger  Gottes  zu- 
vinkt  Alles  ist  in  der  Seele  Apperception, 
Bewnsstsein  des  SelbstgefUhls  und  der  Selbst- 
liitigkeit  Das  Medium  oder  Band  unsers 
Selbstgefiihls  und  geistigen  Bewusstseius  ist 
die  Sprache,  die  das  Gtittliche  im  Menschen 
lebendig  macht  Vermbge  der  Sprache  geht 
daMensch  von  Sinneseindrflcken  zu  Gedanken 
fiber.  Mit  dem  Sprechen  wird  die  Vernunft 
geboren.  Das  unmittelbare  Zeugniss  des 
Rentes  von  der  Wahrheit  ist  Vernunft  und 
Glaube.  Vernunft  heisst  ursprtinglich  Ver- 
Bebmen;  die  Vernunft  ist  als  Richterin  ohne 
vernommene  Sache  Nichts;  sie  gehorcht  dem 
GUaben.  Glaube  aber  ist  ein  Ergebniss 
VMerer  Erfahrungcn,  sie  alle  gleichsam  mit 
dem  ganzen  Lauf  der  Dinge,  in  Eine  Formel 
gebracht  und  dem  Gemttth  einverleibt. 
Glaube  ist  die  Basis  aller  unserer  Urtheile, 


unsers  Erkennens,  Handelns  und  Geniessens. 
Glaube  ist  atille  Zuversicht  des  Unsichtbaren 
nach  dem  Massstabe  des  Sichtbaren,  Ergreifen 
der  Zukunft  nach  dem  Maassstabe  des  Gegen- 
wArtigen  und  Vergangenen.  Im  Namen  der 
Welt  sollte  man  sich  freuen,  dass  es  einen 
sichern,  festen  Glauben  an  die  Natur  und 
an  die  Consequenz  der  Dinge  giebt.  Wenn 
die  Sinne  der  Seele  das  Bauzeug  liefern, 
kann  sie  demselben  nicht  jede  Form  geben, 
die  ihr  beliebt.  Wir  denken,  den  Gesetzen 
unserer  und  der  auf  uns  einwirkenden  Natur 
gemiisa,  harmonisch.  Es  ist  Nichts  in  der 
Natur,  was  nicht  ftir  unsern  Verstand  ist; 
durch  das  Denken  schafft  man  nicht  das  Ver- 
stAndliche  in  die  Dinge  liinein.  Es  giebt  keine 
sogenannte  reine  Erkenntnisse  vor  der  Erfah- 
rung;  auch  Raum  und  Zeit  sind  Erfahrungs- 
begriffe;  Form  und  Materie  dllrfen  eben  so 
wenigvoneinander  getrennt  werden,  wie  Sinn- 
lichkeit  und  Vernunft.  Die  Function  des  Ver- 
standes  ist  Anerkennen  dessen,  was  da  ist ; der 
Verstand  denkt  sich  Nichts  hinter  und  ausser, 
sondern  an  den  Erscheinungen.  Dinge  an 
sich,  Anticipationen  des  Verstandes  vor  aller 
Erfahrung,  sind  leere  Gedankendinge.  Das 
Gedachte  ist  nicht  ausser  dem  Erscheinenden. 
Die  Reflexionsbegriffe  Einerleiheit  und  Ver- 
schiedenheit,  Einstiramung  und  Widerstreit, 
Inneres  und  Aeusseres,  Form  und  Materie 
kdnnen  nicht  von  einander  gerissen  werden, 
sondern  sind  dem  Verstande  Eins.  Das  Un- 
bedingte  auf  ein  Bedingtes  anzuwenden,  ist 
das  Amt  der  Vernunft,  die  den  dunkeln  Be- 
griff  des  Unbedingten  auf  ein  Besonderes 
zurttckfUhrt  und  wiederura  dieses  Bedingte 
in  dem  Allgemeinen  sieht.  Ein  Allbedingendes 
oder  der  Begriff  eines  liochsten  Wesens  ist 
der  Vernunft  unentbehrlich,  es  ist  ihr  in  ihr 
selbst  und  in  Allem  gegeben.  Dem  GemUthe, 
das  dieser  Gottesidee  fAhig  und  zu  ihr  ge- 
bildet  ist,  muss  sie  in  Allem  erscheinen.  Mein 
Begriff  von  Gott  ist  die  ewige  Vernunft  selbst. 
Den  grossen  Urheber  in  sich  und  hinwiederum 
sich  in  Andere  liinein  zu  lieben,  und  dann 
diesem  sichern  Zuge  zu  folgen,  das  ist 
moralisches  Geftthl,  das  ist  Gewissen.  Liebe 
ist  die  hdchste  Vernunft,  das  reinste  gbtt- 
lichste  Wollen.  Gott  ist  die  Urkraft  aller 
Kr&fte;  ohne  ihn  wirkt  keine  der  Krafte, 
und  alle  im  innigsten  Zusammenhange  driicken 
in  jeder  Beschr&nkungllm,  denSelbststAudigen 
aus.  Das  Unendliche  wohnt  bleibend  in  jeder 
Naturkraft;  die  Gottheit  hat  sich  in  das 
Wesen  jeder  Organisation  gleichsam  selbst 
beschr&nkt;  im  kleinsten  Punkte  der  Schopfung 
ist  der  ganze  Gott  gegenwArtig ; im  Wesen 
jedes  Dings  und  seiner  Eigenschaften  offen- 
bart  die  Welt  den  ganzen  Gott.  Die  ganze 
Schbpfung  ist  dem  Gesetze  des  Gegensatzes 
unterworfen.  Ueberall  zwei  KrAfte.  aus 
deren  Zusammenwirken  allein  Giite,  Oranung, 
Bildung,  Organisation,  Lebcn  wird.  Ueberall 
ist  ein  ewiges  Geben  und  Nehmen,  Anzieheu 
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und  Zurllckstossen , Insichverschlingen  und 
Aufopfern  seiner  selbst.  Im  Menschen  1st 
dieses  Gesetz  des  Gegensatzes  bios  am  Meisten 
offenbar;  eben  die  Contrariety  im  Menschen 
ist  das  Siegel  Gottes  in  unserer  Natnr,  der 
Baum  der  Erkenntniss  des  Guten  und  Bdsen, 
in  einen  ewigen  Baum  des  Lebcns  verwandelt. 
Der  Mensch  ist  die  Welt  im  Kleincn;  sein 
Erdenverstand  ist  durcli  seine  Umgebung  be- 
dingt.  Geist  und  Morality  sind  auch  Physik 
und  befolgen  dieselben  Gesetze,  wie  das 
Sonnensystem.  Aus  alien  Geschdpfen  und 
Begebenheiten  prkgt  sich  dem  Menschen  das 
Wesen  der  Gottheit  auf.  Das  ist  wahrhaftes 
Leben,  dass  in  der  Natur  Allcs  von  Allem 
verschlungen  wird.  Bios  eino  Erscheinung 
ist  zersttfrt,  die  sich  nicht  lUnger  halten 
konnte,  nachdcm  sie  mit  aller  Frcude  des 
Daseins  das  Dasein  Anderer  hervorgebracht 
hat.  Darum  ist  kein  Tod  in  der  Schflpfung; 
wenn  sich  die  Erscheinung  verlebt,  zieht 
sich  die  innere  Kraft  in  sich  selbst  zurflck, 
urn  sich  abcrmals  in  junger  Schonheit  der 
Welt  zu  zeigen.  Das  Erhalten  des  Daseins 
ist  nur  durcli  Palingenesie  (Wiedergeburt) 
mdglich.  Wir  selber  sind  Weisen  der  Exi- 
stenz;  diese  nennen  wir  Individualitaten. 
Aber  daS  Princip  der  Individuation  ist  nicht 
bei  Allem,  was  da  ist,  in  gleichem  Grade 
wirksam  und  thiitig.  Je  mehr  Energie  ein 
W esen  zur  Erhaltung  eines  Ganzen  hat,  dem 
es  sich  angehflrig  ftlhlt,  dem  es  sich  innig 
mittheilt ; desto  mehr  ist  es  Individuum, 
Selbst.  Je  mehr  thfttige  Wirklichkeit,  Er- 
kenntuiss  und  Liebe  des  Alls  zum  All  in 
uns  ist,  desto  mehr  haben  und  geniessen 
wir  Gott  als  wirksame  Individuen,  nnsterb- 
licli,  unzertheilbar.  Wir  nahen  uns  der  Voll- 
kommenheit,  nnendlich  vollkommen  aber 
werden  wir  nie.  Unsere  Humanity  ist  nur 
VToriibung,  die  Knospe  zu  einer  zukiinftigen 
Blume.  Niemand  erreicht  das  reine  Bild  der 
Menschheit  in  ihm;  also  ist  die  Erde  nur 
Uebungsplatz,  Vorbcreituugsstiitte.  Das  eigne 
Schick8al  ist  die  natflrliche  Folge  unserer 
Ilandlungen,  unserer  Art  zu  denken  und  zu 
wirken;  jeder  trilgt  in  sich  geschrieben  seine 
Bestimmnng;  unser  irdisches  Leben  ist  der 
Keim  des  Zukiinftigen.  Allein  unsterblich 
ist,  was  in  der  Natur  und  Bestimmnng  des 
Menschengeschlechts,  in  seiner  fortgehendcn 
Th&tigkeit,  im  unvcrrllckten  Gange  desselben 
zu  seinem  Ziele  wesentlich  liegt.  Wirken 
wir  so,  so  verewigen  wir  den  edelsten  Theil 
unserer  selbst  in  unserm  Geschlecht.  Die 
Geister  unserer  Erzieher,  Freunde  wirken 
steta  in  uns;  in  seinen  Anstalten  lebt  jeder 
Mcnsch  unsterblich.  Zum  Ucbergange  dieses 
Beitrages  in  den  gesammten  ewigen  Schatz 
der  Menschheit  gehflrt  nothwendig  eine  Ab- 
legung  unsers  Ich;  alles  mit  Persbnlichkcit 
Vermischte  muss  in  den  Abgrund.  Ileinigung 
des  Herzens,  Veredelung  der  Seele  mit  alien 
ihren  Trieben  und  Begierden,  dies  ist  die 


wahre  Palingenesie  dieses  Lebens,  nach 
welcher  uns  gewiss  eine  hbhere,  frdhliche, 
aber  uns  nnbckannte  Metempsychose  (Seclen- 
wanderung)  bevorsteht. 

A.  Kohut,  Herder  und  die  HumanitAtsbe- 

strebungcn  der  Neuzeit.  1870. 

Ilerennius,  siehe  Erennios. 

Herillus,  siehe  Erillos. 

HerinarchoM,  (so  ist  der  Name  durch 
bessere  Handschriften  und  durch  die  Her- 
culanischen  Rollen  verbtlrgt,  wflhrend  der- 
selbe sonst  Hermachos  geschrieben  wurdel 
aus  Mitylene  war  ein  persbnlicher  Schfller 
des  Epikftros  und  nach  dessen  testamenta- 
rischen  Bestimmungen  dessen  Nachfolger  im 
Garten  Epikur’s,  als  Schulhaupt.  Seine  vor- 
zugsweise  gegen  Aristoteles,  Platon  und 
altere  Philosophen  gerichtete  Schriften  sind 
verloren  gegangen. 

llermagoraH.  aus  Amphipolis  (in 
Makedonien)  war  ein  Schfller  des  Stoikers 
Pcrsaios,  im  dritten  vorchristlichen  Jahr- 
hundert,  und  schrieb  gegen  die  Kyniker, 
doch  sind  aus  seinen  Schriften  nur  unbe- 
deutende  Bruchstticke  erhalten  worden. 

Hermann  ns,  Alemannus  genaunt, 
war  einer  der  ersten  Aristoteliker  in  Deutsch- 
land, wflhrend  der  ersten  Hiilfte  des  drei- 
zehnten  Jahrhunderts,  welcher  zu  Toledo 
die  Ethik,  Pofltik  und  Rhetorik  des  Aristo- 
teles aus  dem  Arabischen  in’s  Lateinische 
Ubersetzte.  Die  Uebersetzung  der  Ethica 
wurde  1479  zu  Venedig  gedruckt.  Jourdain 
(Geschichte  der  Aristolelischen  Schriften  im 
Mittelalter,  aus  dem  Franzdsischen  von 
A.  Stahr,  1831),  hat  in  der  Pariser  Bibliothek 
{fonds  de  la  Sorbonne)  das  Manuscript  einer 
kleinen  Schrift  desselben  unter  dem  Titel 
„Didascalion“  enttleckt,  welche  eine  nach 
der  Auslegung  des  Alfarbi  verfasste  Ein- 
leitung  in  die  Rhetorik  des  Aristoteles 
enthftlt 

Herineias,  ein  Schfller  Platon’s  und 
Busenfreund  des  Aristoteles,  war  nachher 
als  Herrscher  von  Artarneus  und  Assos  in 
Kleinasien  der  gastliche  Wohlthiter  seines 
philosophischen  Freundes,  welcher  nach  der 
Ermorduug  des  Hermeias  dessen  Verwandte 
Pythias  zur  Frau  nahm.  Er  soil  ein  Werk 
liber  die  Unsterblichkeit  der  Seele  geschrieben 
haben. 

Hermeias,  aus  Alexandria,  war  ein 
Schfller  des  Neuplatonikers  Syrianos  und 
Mitschfller  des  Proklos  und  Vorsteher  der 
Alexandrinischen  Schule.  Er  schrieb  eine 
Vorschule  zur  „Einleitungu  des  Porphyries 
und  Erlfluterungen  zu  Platon’s  Dialogen, 
von  welchen  der  Commentar  zum  „Phaidros“ 
aus  einer  Miluchener  Handschrift  von  Ast 
in  seiner  Ausgabe  des  Phaedrus  (1810)  mit 
getheilt  worden  ist.  In  der  Ausdeutung  der 
mythischen  Gfltterlehre  schlicsst  er  sich  ganz 
an  die  Anschauungen  und  GrundsAtze 
Syrian’s  an  und  theUt  auch  den  sonstigen 
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theorgischen  Aberglauben  der  spatern  Neu- 
pUtomker.  Von  seiner  Gattin  Aidesia  hatte 
« einen  Sohn  Ammonios,  welcher  als 
Phiiosoph  bedeutender  ist,  als  der  Vater. 

Hermeias,  aus  Phdnizien  lehrte  als 
Zeitgenosse  des  Simplikios  zu  Anfang  des 
sec  listen  Jahrhunderts  die  nenplatonisclie 
Philosophic  in  Atlien. 

Hermeias  lebte  zu  Anfang  des  dritten 
Jahrhunderts  als  christlicher  Apologet  und 
machte  sich  durck  eine  in  griechiseher 
Sprache  verfasste  Schrift  „Verspottung  der 
beidnischen  Philosophen 44  bekannt,  worin 
aicht  ohne  Witz  in  lebhafter  Darstellung  die 
veischiedenen  Meinungen  heidnischer  Philo- 
sophen  fiber  Gott,  Welt,  Seele  und  andere 
Fiagen  in  ihren  Widersprtichen  vorgeffihrt 
weraen,  um  deren  Werthlosigkeit  gegenttber 
den  christlichen  Lehren  an’s  Licht  zu  stellen. 
Die  Philosophic  wird  als  Weisheit  der  Welt 
vom  Abfall  der  Engel  abgeleitet  und  als  ein 
Geschenk  der  D&monen  bezeichnet.  Man  hat 
diese  philosophisch  werthlose  Arbeit  neuer- 
ding8  ffir  ein  Machwerk  des  5.  oder  6.  Jahr- 
hundexts  bezeichnet. 

Hermes  Trismegistos.  Der  bei  den 
Rflmern  Mercurius  genannte  griechische 
Gott  Hermes  wurde  in  der  Periode  des 
religiosen  und  philosophischen  Synkretismus 
vihrend  der  rdmischen  Kaiserzeit  mit  dem 
altlgyptischen  Gotte  Thot  oder  Theut,  dem 
Vater  der  Schrift  und  Literatur,  identificirt 
und  als  Urheber  alles  Wissens  und  aller  Weis- 
heit  angesehen.  Indem  damals  unter  seinem 
Namen  eine  Menge  von  Schriften  verbreitet 
*wden,  gait  er  in  den  Kreisen  des  religidsen 
und  philosophischen  Synkretismus  als  „drei- 
nalgrbaster44  ( trismegistos ) Hermes.  Nach 
dem  Zeugnisse  des  alexandrinischen  Kirchen- 
Clemens  hatte  Hermes  42  Btlcher  ge- 
*brieben,  die  den  ganzen  Bereich  aes 
danalicen  Wissens  umfassten.  Den  Neu- 
pUtonikern  gait  Hermes  geradezu  als  der 
inbegriff  alles  menschlichen  Wissens  und 
»Hte  20,000  oder  nach  Manethon,  dem 
igyptischen  Priester  und  Geschichtschreiber 

dem  ersten  Drittheil  des  dritten  vorchrist- 
bchen  Jahrhunderts , sogar  36,525  Btlcher 
gcschrieben  haben.  JDiese  sogenannten 
nhermetischen  Btlcher44,  von  welchen 
*ieh  Platarch  aus  Chfironeia  und  der  Kirchen- 
vatex  Cyrillus,  spater  auch  Lactantius  als 
^irklicb  vorhandenen  sprechen,  waren  Er- 
^ignisse  von  phantastischen  Schwarmern  aus 
dar  neuplatonischen  Schule  des  dritten  und 
^erten  Jahrhunderts.  ( Baumgarten-Cru - 
?***»  de  librorum  Hermeticorum  origine  ac 
"dolt,  1827.)  Unter  denjenigen  Hermetischen 
^riften,  die  durch  den  Druck  bekannt  ge- 
*wden  sind,  zeichnet  sich  besonders  aus  ein 
®gnechischer  Sprache  geschriebner  Dialog 
-Der  vollendete  Gedanke44  oder  „Das  voll- 
^anne  Wort44,  welcher  nur  in  einer  an- 
g’eblich  von  Appulejus  aus  Madaura  (in 


Numidien)  im  zweiten  christlichen  Jahrhundert 
verfassten  Uebersetzung  unter  dem  Titel 
Hennetis  trismegisti  Asclepius  sive  de  nalura 
deorwn  diologus  vorhanden  ist.  Dieser 
Asclepius  (Asklepios)  ist  ein  Schiller,  mit 
welchem  sich  Hermes  tiber  Gott,  Welt,  Natur, 
Menschheit  und  Verwandtes  in  neuplatonischer 
WTeise  bespricht.  Aus  den  unter  dem  Namen 
des  „ Hermes  trismegistos “ verbreiteten 
Schriften  hat  der  Sammler  Stobaios  Manches 
auf  die  Nach  welt  gebracht.  Das  Bedeutendste, 
was  wir  aus  diesem  untergeschobenen 
Schriftencomplex , von  einigen  Schriften 
astronomischen  und  medicinischen  Inhalts 
abgesehen,  nocli  besitzen,  ist  Hermelis  Tris- 
megisti Poemander,  ebenfalls  ein  Dialog, 
welcher  zuerst  von  Marsilius  Ficinus  (siehe 
den  Artikel  Ficino)  in  14,  dann  von 
Patritius  (siehe  diesen  Artikel)  in  20  Btlcher 
eingetheilt  worden  ist.  Es  werden  darin  neu- 
platonische  und  orientalische  Anschau ungen 
mit  jtldisch  - christlichen  Lehren  zu  emem 
trtiben  religids  - philosophischen  Synkretis- 
mus durcheinanaer  gewirkt,  womit  ftir 
die  Geschichte  der  Philosophic  Nichts  an- 
zufangen  ist.  Ficinus  gab  davon  eine 
lateinische  Uebersetzung  unter  dem  Titel 
„Mercu.rii  Trismegisti  liber  de  potestate  el 
sapientia  Deiu  (1471  zuerst  gedruckt),  der 
griechische  Text  zugleich  mit  Ficin’s  Ueber- 
setzuiig  wurde  zuerst  von  Andreas  Turnebus 
1554  zu  Paris  herausgegeben.  Eine  deutsche 
Uebersetzung  mit  Anmerkungen  von  Tiede- 
mann  erschien  unter  dem  Titel  „ Hermes 
Trismegistos,  Poemander  oder  von  der  g5tt- 
lichen  Macht  und  Weisheit44  (1781).  Als  erster 
Theil  des  Sammelwerkes  „ Kleiner  Wunder- 
schauplatz  der  geheimen  Wissenschaften44  er- 
schien ^Hermetis  Trismegisti  Einleitung  in’s 
hochste  Wissen:  Von  Erkenntniss  der  Natur 
und  des  darin  sich  offenbarenden  grossen 
Gottes,  nach  griechischen  und  lateinischen 
Exemplaren  in’s  Deutsche  Ubersetzt44  (Stutt- 
gart, 1855). 

Ilerinias,  siehe  Hermeias. 

Ilerininos,  ein  Peripatetikermitstoischen 
Ansichten.  lebte  in  der  zweiten  Hiilfte  des 
zweiten  cnristlichen  Jahrhunderts  und  war 
der  Lehrer  des  Alexander  von  Aphrodisias. 
Von  seinen  Erklfirungen  der  logischen  Schrif- 
ten des  Aristoteles  (fiber  die  Kategorien,  den 
Gedankenausdruck , die  Analytik  und  die 
Topik)  sind  uns  nur  Bruchstficke  erhalten, 
worin  er  sich  als  einen  geistlosen  scholastischen 
Begriffsspalter  zeigt  und  sich  dabei  mancherlei 
Missverstiindnisse  des  Aristoteles  zu  Schulden 
kommen  lfisst. 

llerminos  hiess  ein  Stoiker  aus  der 
ersten  Hfilfte  des  dritten  christlichen  Jahr- 
hunderts, der  sich  aber  bios  auf  Lehrthfitig- 
keit  beschr&nkte,  ohne  Schriftliches  zu  hinter- 
lassen. 

llermoddros  aus  Ephesos,  ein  Anhiinger 
des  Herakleitos,  soli  in  Rom  geweseu  sein 
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und  die  Decemvirn  bei  der  Abfassung  der 
zwfllf  Tafeln  untersttttzt  haben.  Ein  anderer 

HerniodAros  wird  als  ein  persdnlicher 
Schiller  Platon’s  genannt,  dessen  Schriften 
er  verkanft  haben  soli.  Endlich  wird  auch  ein 

Hermoddros  als  Epikurfter  bei  Lukianos 
erwfthnt,  ohne  dass  uns  seine  Lebenszeit  be- 
kannt  ware. 

Ilerniogends  wird  bei  Xenophon  als 
ein  Genoese  des  sokratischen  Kreises  genannt. 

IIerniogen£s,  ein  Gnostiker,  der  zu 
Anfang  des  dritten  christlichen  Jahrhunderts 
in  Afrika  lebte  und  einen  gnostischen  Du- 
alismus  lehrte,  welcher  von  Tertullian  in 
einer  besondern  Sckrift  bestritten  wurde.  Er 
nahm  aus  Aristoteles  die  Vorstellung  einer 
ungeschaffenen , aber  ursprtlnglich  mit  Be- 
wegung  behafteten  chaotischen  Materie  an, 
auf  welche  Gott  mit  seiner  bildenden  Thfttig- 
keit  in  ahnlicher  Weise  einwirke,  wie  der 
Magnet  anf  das  Eisen.  Aus  der  Mangel- 
liaftigkeit  dieses  Grundstoffes  und  dem  Wiaer- 
streben  desselben  gegen  die  Einwirkung 
Gottes  leitet  Hermogenes  das  B5se  ab  una 
bestreitet  dagegen  die  Ansicht  der  Stoiker 
und  anderer  griechischen  Philosophen,  dass 
um  des  Guten  willen  und  zur  Verherrlichung 
desselben  auch  das  Bdse  nothwendig  sei. 

Hermolaos  wird  bei  Diogenes  Lagrtios 
als  ein  Epikurfter  genannt,  von  welchem  je- 
doch Nichts  weiter  bekannt  ist.  Auch  ein 
Skeptiker  Hermolaos  aus  der  Schule  des 
Ainesidemos  wird  bei  Diogenes  erwfthnt. 

llcrniolaus  IJnrbn run,  siehe  Bar- 
baro  (Ermolao). 

Ilermotimos  aus  Klazomenai  iu  Ionien 
soil  schon  vor  Anaxagoras  die  Lehre 
vom  weltordnenden  Geiste  vorgetragen  haben, 
worllber  jedoch  schon  Aristoteles  nichts 
Nftheres  wusste. 

Ilervey  (Hervg),  No 61,  Iatinisirt  in 
Natalis  Hervaeus,  stammte  aus  Nedellec 
in  der  Bretagne,  wesshalb  er  gewfihnlich 
Brito  genannt  wird,  und  war  frllh  zu  Mor- 
laix  Dominikanermdnch  geworden.  Nachdem 
er  darauf  in  Paris  studirt  hatte,  wurde  er 
an  verschiedenen  Orten  von  seinen  Ordens- 
obern  als  Lehrer  verwandt  und  hielt  1307 — 9 
in  Paris  Vorlesungen  tlber  die  Sentenzen  des 
Petrus  Lombardns.  Im  Jahr  1309  wurde 
er  Provincial  und  1318  General  seines  Ordens 
und  starb  1323  zu  Narbonne.  Er  war  als 
Scholastiker  Realist  von  der  Partci  des 
Thomas  von  Aquino,  dessen  Lehre  er  na- 
mentlich  gegen  Durandus  a Sancto  Porciano 
vertheidigtc.  In  seiner  Bekftmpfung  des 
Duns  Scotus  zeigte  er  sich  weniger  entschieden, 
so  dass  es  den  Eindruck  macht,  ale  habe  er 
es  als  „Halb  -Thomist**  auf  die  Anbahnung 
einer  Ausgleichung  der  zwischen  Thomas  und 
Scotus  bestehenden  Lehrdi  ffer  enzen  abgesehen. 
Sein  Commentar  zu  den  „Sentenzen**  Peter’s 
des  Lombarden  wurde  unter  dem  Titel 
„Ifervei  Britonis  in  qnatuor  Petri  Lom- 


bardi sententiarum  volumina“  (1506)  und 
sein  „liber  de  intentionibus“  (von  den  Auf- 
fassungen)  ohne  Angabe  des  Jahres  und 
Ortes  zu  Ende  des  15.  Jahrhunderts  gedruckt 
Seine  im  Jahr  1486  unvollstftndig  g^ruekten 
„Quodlibeta“  erschienen  vollstftndig  nebst 
acht  andem  Abhandlungen  1513  im  Drnck. 
Die  Gattungs-  und  Artbegriffe,  um  deren 
Bedeutung  sich  in  der  mittelalterlichen  Scho- 
lastik  die  Parteistreitigkeiten  der  Nominalisten 
und  Realisten  drehten,  gelten  ihm  nicht  als 
sachliche  Einheiten,  sondern  nur  als  gedanken- 
mttssige  Unterscheidungen,  so  dass  der  natllr- 
liche  Bestand  der  Dinge  {genus  naturak ) 
dem  logischen  Denken  (genus  logicum ) gegen- 
ttbersteht.  Mit  den  Accidentien  oder  Eigen- 
schaften  beginnt  das  menschliche  Erkennen 
und  schreitet  erst  durch  diese  zur  ETkennt- 
niss  des  Wesens  fort  mit  Hfllfe  der  in 
unserer  Seele  vorhandenen  Idee  oder  inteili- 
gibeln  Species  (Art)  des  Dings.  Ueber- 
wiegender  Thomist  ist  Hervaeus  in  den  beiden 
Parteifragen  in  Betreff  des  Princips  der  Indi- 
viduation und  der  Einheit  der  Form.  Hinsicht- 
lich  des  erstern  lehrt  er,  dass  die  „essentiaf( 
nur  das  innere  oder  immaterielle  Princip  der 
Individuation  sei,  neben  welchem  jedoch  auch 
noch  ein  ilusseres  Princip,  n&mlich  die  ver- 
vielfilltigende  Function  der  Materie,  wirken 
kdnne.  Hinsichtlich  der  Einheit  der  Wesens- 
form  will  er  dasjenige,  was  man  an  ihr  ftlr 
vielheitlich  halten  konnte,  als  eine  Mannig- 
faltigkeit  von  Vervollkommnungsstufen  an- 
gesehen  wissen,  die  dann  durch  verschiedene 
Namen  ausgedrflckt  wurden.  Die  Wesens- 
form  der  Dinge  ist  nichts  anders,  als  die 
gSttliche  Wesenheit  selbst,  sofertt  dieselbe 
im  gdttlichen  Denken  vorbildlich  ein  Anderea 
abspiegelt,  welches  von  Gott  mdglicher  Weise 
hervorgebracht  werden  kann.  Die  Seele  ist 
die  Wesensform  des  ganzen  Menschen,  durch 
welche  auch  der  Leib  informirt  wird. 

Heydenreich,  Karl  Heinrich,  war 
1764  zu  Stolpen  in  Sachsen  geboren,  hatte 
in  Leipzig  Philosophie  studirt  und  sich  1785 
daselbst  als  Magister  habilitirt  Nachdem 
er  sich  1768  in  der  Schrift  „Natur  und  Gott 
nach  Spinoza^  als  einen  Anhftnger  Spinoza’s 
beurkundet  hatte,  wurde  er  durch  das  Studinra 
der  „kriti8chen  Philosophie**  zum  Anhftnger 
Kant’s  und  erhielt  1789  eine  ausserordent 
liche  Professur  der  Philosophie  mit  einem 
Gehalt  von  200  Thalern.  Aber  seine  san- 
guinische  und  unruhige  Natur  und  seine 
ungeordnete  Lebensweise  brachte  ihn  in  fort- 
wfthrende  dkonomische  Verlegenheiten^  so  dass 
er  sich  auf  einige  Zeit  nach  Kdsen  bei  Natnn- 
burg,  dann  nach  Hubertusbure  zurflckzog 
und  seit  1797  zu  Burgwerben  bei  Weisaen- 
fels  lebte,  wo  er  sich  mit  literarischen  Ar- 
beiten  besch&ftigte.  Ausschweifungen  und 
der  unmfts8ige  Genuss  des  Opiums,  nachher 
des  Branntweins,  schwftchten  seine  Gesund- 
heit  so,  dass  er  schon  1801  an  einem 
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l^enscMace  starb.  Unter  seinen  philoso- 
phischtn  Arbeiten  w&ren  etwa  zu  nennen: 
tyiiem  der  Aeethetik  (1790),  Betrachtungen 
ImI' Philosophie  der  natttrlichen  Religion, 
in  9 Btaden  (1790  und  91),  System  des 
Natarrechts  nach  kritischen  Principien,  in 
2 Bladen  (1794  und  95),  Briefe  tlber  Atheis- 
5),  Psyehologische  Entwickelung  des 
bens  (1797),  Grundsfttze  der  Kritik 
lerlichen  (1797),  Vesta  oder  kleine 
'ciuriften  zur  Philosophie  des  Lebens,  in 
5B»nden  (1798 — 1801).  Dazu  kommt  noch 
..Agatopisto  Cromaziano’s  (Appiano  Buona- 
ledeV)  kritische  Geschichte  der  Reyolutionen 
der  Philosophie  in  den  drei  letzten  Jahr- 
tmiderten  aas  dem  Italienischen  ttbersetzt, 
in  IBlnden  (1791)  and  ^Pascal’s  Ideen  ttber 
Measchheit,  Gott  and  Ewigkeit,  aas  dem 
Fansdsischen**  (1793).  1m  Ganzen  ist  Heyden- 
reki  in  seiner  Schriftstellerei  nichts  weiter 
r^vesen,  als  der  wSsserige  Religionsprediger 
inter  den  K&ntianern,  welcher  seiner  Be- 
fllr  das  Dreigestirn  der  Auf- 
vorigen  Jahrhunderts,  ftlr  Gott, 
and  Unsterblichkeit  in  Kant’scher 
Teeninologie , mit  poetischen  AnflUgen  and 
KioDgiock’scher  Feierlichkeit  Laft  machte. 
llicetas,  siehe  Hiketas. 

Hierios,  ein  Sohn  des  Neupiatonikers 
Platwehos  aus  Athen,  wird  als  ein  Schiller 
ia  Proklos  genannt  und  lehrte  neben  seiner 
Mosophischen  Schwester  Asklepigeneia  im 
n>ten  Drittel  des  filnften  Jahrhonderts  in 

% rokl^s,  ein  Stoiker  aas  angewisser 
wird  bei  Aulas  Gellius  (urn’s  Jahr  150 
n-C«.)  in  den  „Attischen  Nlchten*  erw&hnt, 
^dcber  einen  Ausspruch  von  ihm  mittheilt. 

Heroklto,  ein  Schiller  des  jilngeren 
; iaioniker8  Piatarchos,  lehrte  am  die  Mitte 
■'•i  flmften  Jahrhonderts  in  Alexandrien.  Er 
der  Verfaaser  eines  noch  vorhandenen 
1 xoaentara  zu  den  sogenannten  „goldenen 
'prtchen  des  Pythagoras,  worin  der  Erklkrer 
-**a  zusammenh&ngenden  Abriss  der  nen- 
Pfthigor&ischen  Lehre  gab.  Eine  davon  (lurch 
h Aurispa  gefertigte  lateinische  Uebersetznng 
zuerst  1474  and  nachraals  dfter  ge- 
rndkt,  bis  der  griechische  Text  von  J. 

1 mteriua  mit  einer  neuen  lateinischen  Ueber- 
ttang  1683  dorch  den  Druck  veroffentlicht 
onAdano  zogleich  mit  den  ilbrigen  erhaltenen 
•iraehrttacken  aas  andern  Werken  des  Hiero- 
dea  tod  J.  Pearson  (1654  and  55)  heraus- 
:r*flbea  worde.  Hierokles  hatte  n&mlioh  ein 
-nnaeben  BQchern  bestehendes  Werk  „Ueber 
*«»fcimng  und  Schicksal*  verfasst,  wovon 
c«  byiantiDi8che  Patriarch  Photios  in  seiner 
-Bibisothek4*  (Codex  214  and  261)  einige  Aas- 
z3P  gegeben  hat  Er  zeigt  darin  das  Be- 
gegenttber  der  stoischen  and  epika- 
Lehre  die  Uebereinstimmang  des 
i'iahm  und  Aristoteles  nachzuweisen  and  die 
hatreitsr  einer  gottiichen  Vorsehung  za 


widerlegen.  Aas  einem  ebenfalls  von  Hiero- 
kles verfassten  Werke  moralischen  Inhalts 
finden  sioh  bei  dem  Sammler  Stobaios  Aus- 
ztlge,  die  von  der  Gerechtigkeit  and  von 
einzelnen  Pfiichten  handeln.  Ein  Schiller  dieses 
Hierokles,  mit  Namen  Theosebios,  soli 
(nach  den  Berichten  des  Neuplatoni  kers  Damas- 
kios)  nach  den  Vortrkgen  des  Hierokles  einen 
Commentar  zum  platonischen  Dialog  Gorgias 
herausgegeben  haben. 

Hierokles  hiess  auch  ein  rdmischer 
Statthalter  in  Bithynien  und  nachher  zu 
Alexandrien  wfthrend  der  Regierungszeit  des 
Kaisers  Diocletian  (284—305  n.  Chr.),  welcher 
der  Haaptnrheber  der  unter  diesem  Kaiser 
im  Jahre  302  erfolgten  grausamen  Christen- 
verfolgung  gewesen  sein  soil.  Er  verfasste 
zogleich  eine  heftige  Streitschrift  unter  dem 
Titel  „Wahrheitsliebende  Reden  gegen  die 
ChristianerM,  welche  dorch  die  Kirchenvkter 
Eusebios  and  Lactantius  zu  widerlegen  ver- 
sncht  wnrde.  Wahrend  das  Buch  in  seinem 
polemischen  Theile  sich  vorzngsweise  an  die 
Schrift  des  frilhern  Christengegners  Kelsos 
halt,  wird  darin  der  durch  den  geschicht- 
lichen  Roman  des  Philostratos  vernerrlichte 
neuplatonische  Philosoph  and  Wundermann 
Apollonius  von  Tyana  in  jeglicher  Weise 
als  Gegenbild  von  Christos  gefeiert  und  da- 
neben  der  religiose  Gehalt  des  Heidenthums  > 
mit  Httlfe  der  Philosophie  vor  der  Vernunft 
zu  rechtfertigen  gesucht. 

Hieronviuos  aus  Kardia  (anf  der  tlira- 
kischen  Halbinsel)  lebte  als  peripatetischer 
Philosoph  znr  Zeit  Alexanders  des  Grossen 
und  seiner  Nachfolger,  zuletzt  in  der  Urn- 
gebung  des  Antigonos  Gonatas  and  war  der 
Verfaaser  einer  Geschichte  der  Kriegsztlge 
Alexanders  und  seiner  Nachfolger. 

IlieronymoH  aus  Rhodos  war  ein 
Schtller  des  Aristoteles  und  lebte  zur  Zeit 
des  Ptolemaios  im  dritten  Jahrhundert  vor 
Chr.  Er  hatte  mehrere  Schrift  on  asthetisch- 
kritischen  Inhalts  verfasst  und  eine  eigen- 
thUmliche  Vorstellung  vom  hdclisten  Gute 
ivorgetragen;  die  Lust  sei  nichts  um  ilirer 
selbst  willen  zu  Begehrendes,  nur  die  Schmerz- 
losigkeit  habe  fttr  den  Weisen  einen  Werth. 

Hieronymus  de  Werdea,  siehe  Jo- 
hannes de  Werdea. 

Hiketas  aus  Syrakus  wird  als  Pytha- 
goraer  aus  der  Zeit  Platon’s  genannt  und 
von  einigen  alten  Schriftstellern  als  derjenige 
bezeichnet,  welcher  zuerst  die  tagliche  Axen 
drehung  aer  Erde  und  den  Stillstand  des 
Fixsternhimmels  gelehrt  habe,  was  sonst  dem 
Philolaos  beigelegt  wird. 

llildebert  von  Lavardin  (de  La- 
vardino,  oder  Turonensis,  bisweilen 
auch  unrichtig  Gildebert  und  Aldebert 
genannt,  war  1057  auf  dem  Schlosse  Lavardin 
(in  Vermandois)  geboren  und  erhielt  seine 
erste  Bildung  durch  Berengar  von  Tours, 
studirte  dann  in  der  Klostersohule  zu  Clugny 
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Theologie,  war  13  Jahre  lang  Lehrer  an  der 
Stiftsschule  zu  Mans  und  zugleich  Archi- 
diakonus,  seit  1097  Bischof  von  Mans  nnd 
scit  1125  oder  1129  Erzbischof  von  Tours, 
als  welcher  er  1133  oder  1134  starb.  In 
seiuem  „ Tractatus  theologians  de  querimonia 
sen  con/lictu  camis  et  animae“  gab  Hildebert 
eine  Nachahmung  der  bertihraten  Schrift  des 
Boetius  „Vom  Troste  der  Philosophie4*.  Sein 
Bach  „ M oralis  pliilosophia  seu  tractatus  de 
utili  et  honesto“  ist  im  Geiste  der  Sckriften 
Seneca's  gekalten  und  init  vielen  Stellen  aus 
Cicero,  Seneca,  Horatius  und  Juvenalis  durch- 
webt.  Sowolil  dicse  Arbeiten,  als  auch  ein 
von  Hildebert  verfasstes  philosophisches  Ge- 
dicht  „ fiber  die  verschiedenen  ThUtigkeiten 
der  Seeleu  liaben  keinen  eigentlichen  philo- 
sophischen  Werth.  Hildebert  wanite  vor  der 
Gefiihrlichkeit  und  Leerheit  der  Dialektik 
und  wandte  sich  dem  Glauben  zu,  welchen 
er  als  eine  „willkfirliche  Gewisslieit  des  Ab- 
wesenden u bestimmte,  welche  einerseits  tlber 
der  blossen  Meinung,  andererseita  unter  der 
Wissenschaft  stehe.  Den  Propheten  mtlssen 
wir  glauben,  weil  sie  inspirirt  waren  und 
zura  Beweise  ihres  Begeistertseins  von  Gott 
Wunder  w-irkten.  Den  Inlialt  des  Glaubens 
zura  Wissen  zu  crheben,  ist  die  Pflicht  des 
denkenden  Geistes;  aber  ohne  Hoffnung  und 
Liebe  ist  der  Glaube  todt.  Gott  will  nicht 
ganz  begriffen  werden,  damit  dem  Glauben 
sein  Verdienst  bleibe,  aber  er  will  auch  nicht 
ganz  unerkannt  bleiben,  damit  der  Unglaube 
keine  Entschuldigung  babe.  Indera  Hildebert 
die  Gottheit  ebenso  fiber,  wie  unter,  ebenso 
ansserhalb  wie  innerbalb  der  Welt  setzt, 
crbiilt  seine  Denkweise  einen  mystischen  Zug, 
um  dessen  willen  ihn  Bernhard  von  Clairvaux 
als  eine  Siiule  der  Kircbe  bezeicbnet. 

Hildeberti  Turonensis  opera  studio  Antonii 

Beaugendre.  Paris,  1708. 

Hillebrand,  Josef,  war  1788  zu  Gross- 
dungen  bei  Hildesheim  geborcn  und  auf  dem 
katholischen  Gymnasium  zu  Hildesheim  ge- 
bildet.  Anfangs  fllr  den  gcistlichen  Stand 
bestimmt,  ffir  den  er  jedoch  wenig  Neigung 
batte,  studirte  er  die  altklassiscben  und 
orientalischen  Sprachen  in  Gottingen,  wurde 
Lehrer  am  Josepbinum  in  Hildesneim,  legte 
aber  diese  Stelle  bald  wieder  nieder,  um 
nicht  katboliscber  Geistlicher  werden  zu 
milssen,  und  trat  zum  Protestantismus  tlber, 
begleite  zwei  junge  Belgier  als  Hofmeister 
nneh  Wtlrzburg,  von  wo  er  aus  Veranlassung 
einer  von  ilirn  veroffentlichten  Schrift  p&da- 
gogischen  Inhalts  als  ausserordentlicher  Pro- 
lessor  nach  Heidelberg  berufen  wurde. 
Nacbdem  er  dort  1818  den  Lehrstuhl  Hegel’s 
erbalten  batte.  wurde  er  1822  als  Professor 
der  Pbilosopnie  und  Pftdagogiarcb  am 
Gymnasium  nach  Giessen  berufen,  wo  er 
zuerst  mit  dem  Werke  „Die  Anthropologie 
als  Wissenschaft4*,  in  drei  Theilen  (1.  AU- 
gemeine  Naturlehre  des  Menschen,  2.  Be- 


sondere  Naturlehre  des  Menschen  oder 
Somatologie  und  Psychologie,  3.  Pragmatische 
Anthropologie  oder  anthropologische  Cultur- 
lehre)  1822  und  23  hervortrat,  darauf  ein 
„Lehrbuch  der  theoretischen  Philosophie 
nnd  philo8ophischen  Prop&deutik**  (1826), 
ein  „Lehrbuch  der  Literar-Aesthetik4*  (1827) 
verfiffentlichte  und  1836  „Die  Philosophie  des 
Geistes  oder  Encyclopedia  der  gesammten 
Geisteslehre4*  (1.  Ontologische  und  psycho- 
logische  Betrachtung  des  Geistes,  2.  Prag- 
matologie  des  Geistes,  Philosophie  der  Ge- 
schichte  und  speculative  Theologie)  folgen 
Hess.  Indem  er  unter  fiber wiegendem  Ein- 
flusse  der  Hegel’schen  Philosophie  eine 
Mittelstellung  zwischen  Hegel  und  Spinoza 
einnahm,  zugleich  aber  dem  Individualitftts- 
principe  Leibnizens  Rechnung  trug,  erschien 
er  zunfichst  als  ein  geistvoller  philosophischer 
Kritiker  und  Eklektiker,  musste  sich  aber 
zugleich  von  der  Kritik  Mangel  an  innerer 
Consequenz  und  Einheit  des  philosophischen 
Denkens,  so  wie  Formalismus  der  constructiven 
Begriffe  und  Ueberladung  seiner  Darstellung 
mit  fremdlfindischer  Terminologie  vorwerfen 
lassen.  Seine  reiche  Belesenheit  in  der 
Literatur  und  seine  Begabung  fttr  literar- 
asthetische  Kritik  ftthrte  ihn  in  den  vierziger 
Jahren,da  er  des  halbjfihrlichenWiederkfiuens 
der  damals  noch  ffir  alle  Studirende  fiblichen 
^Zwangscoliegien4*  fiber  „Logik  und  Psycho- 
logie4* mtlde  geworden  war,  wiederholt  zu 
Vorlesungen  fiber  die  deutsche  National- 
literatur  seit  Lessing,  woran  auch  gebildete 
Manner  alter  Stfinde  Antheil  nahmen.  In 
Folge  der  fiffentlichen  Aufmerksamkeit,  die 
er  dadurch  auf  sich  lenkte,  wurde  er  1847 
von  der  Stadt  Giessen  zum  Abgeordnetcn  in 
die  zweite  Kammer  der  hessischen  Landst&nde 
gewfihlt,  deren  freisinniger  Prfisident  er  im 
Jahr  1848  einige  Zeit  war.  Durch  das 
Reactionsministerium  Dalwdgk  im  Jahr  1850 
in  Ruhestand  versetzt,  lebte  er  seitdem  in 
Rfildelheim  und  Soden  bei  Frankfurt  a.  M. 
bei  seiner  Tochter,  die  dort  ein  blfihendes 
Tfichter-Institut  leitete,  und  starb  1871  zu 
Soden.  Aus  jenen  Vorlesungen  war  das 
dreibfindigc  Werk  „Die  deutsche  National- 
literatur  seit  dem  Anfange  des  achtzehnten 
Jahrhnnderts,  besonders  seit  Lessing  bis  auf 
die  Gegenwart 44  (1845)  hervorgegangen, 

welches  sich  trotz  des  gleichzeitigen  Werkes 
von  G.  G.  Gervinus  fiber  die  Geschichte  der 
poetischen  Nationalliteratur  der  Deutschen 
Einflus8  und  Geltung  zu  verschaffen  wusste 
und  in  3.  Auflage  1875  durch  Karl  Hille 
brand  herausgegeben  wurde.  Das  letzte  eigent- 
lich  philosophische  Werk  Hillebrand’s,  welches 
als  zusammenfaasender  reifster  Ausdruck 
seines  pliilosophischen  Standpunkts  gelten 
darf,  war  1842  unter  dem  Titel  erschienen: 
„Der  Organismus  der  philosophischen  Idee 
in  wissenschaftlicher  und  geschichtlicher 
Hinsicht44  und  giebt  sich  als  eine  Art  von 
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Philosophic  der  Philosophic  - Geschichte  zu 
erkennen,  worin  die  einzelnen  philosophischen 
Standpunkte  nach  ihrem  Kern  und  Wahr- 
heitsgehalt  dargestellt  nnd  zugleich  zu  zeigen 
versucht  wird,  wie  sich  die  wichtigsten  philo- 
sophischen Grundgedanken  des  Menschen- 
geistes  aeit  deni  griechischen  Alterthum  bis 
zur  Gegenwart  mit  innerer  Folgerichtigkeit 
im  Zusammenhange  und  in  wecliselseitiger 
Erganzung  der  Gegensatze  entwickelt  haben. 
Dies  bildet  freilich  nur  den  Inhalt  der  zweiten 
Hanptabtheilung  des  Werkes,  des  historischen 
Organismus  der  philosophischen  Idee,  der 
jedoch  vier  Filnftheile  aes  Ganzen  umfasst. 
Diesem  geht  im  ersten  FUnftheil  des  Buchs 
cine  Darstellung  des  wissenschaftlichen 
Organismus  der  philosophischen  Idee  voraus, 
welche  des  Verfassers  eigne  philosophisclie 
Weltanschauung  entwickelt,  wie  er  diese 
offenbar  als  Ergebniss  der  ganzen  pliilo- 
sophiegeschichtlichen  Entwickelung  aufgefasst 
wissen  will,  und  von  diesem  Gesichtspnnkt 
aus  h&tte  dieser  erste  Theil  des  Werkes 
passender  an  den  Schluss  desselben  treten 
sollen.  Bei  der  Entwickelung  seiner  Ge- 
danken  bewegt  sich  Hillebrand  auch  in  diesem 
seinem  reifsten  Werke  noch  in  einem  schwer- 
falligen  scholastisch-constmctiven  Formal  is- 
mus,  welcher  aus  der  Rllstkammer  Fichte’s 
und  Hegel’s  entlehnt  ist,  und  geht  ausdrllck- 
lich  von  der  Identitat  des  Denkens  und  Seins 
aus.  Die  philosophisclie  Idee  als  der  reine 
Gedanke,  der  sich  als  absolute  Thatsache 
selbst  erfasst  und  im  Elemente  dieser  seiner 
Selbsterfassung  recht  eigentlich  das  Sein  be- 
stimmt,  hat  ihre  wissenschaftliche  Form  nnd 
iliren  Organismus  zunachst  in  der  Entfaltung 
und  Gliederung  ihrer  wesenhaften  Momente 
als  solcher,  steht  aber  hiemit  zugleich  noth- 
wendig  in  der  geschichtlichen  Bewegung, 
indem  der  Geist  nur  in  der  Geschichte  die 
Bedingungen  seiner  allseitigen  ErfUllung  und 
den  Totaizusammenhang  mit  sich  gewinnen 
kann.  Dabei  bleibt  es  freilich  gleichgllltig, 
ob  sich  der  Entwickelungsgang  der  philo- 
sophisclien  Idee  in  der  Erfahrung  auch 
gerade  so  darstelle  oder  nicht.  Hillebrand 
gliedert  nun  den  wissenschaftlichen  Organis- 
mus der  philosophischen  Idee  als  Dialektik, 
Naturphilosophie  und  Philosophic  des  Geistes, 
ganz  wie  Hegel.  Die  Dialektik  schreitet 
zun&chst  als  speculative  fort  und  entfaltet 
sich  in  der  Entwickelung  der  Kategorien 
des  Seins,  des  Werdens  und  der  Wirklich- 
keit,  um  mit  dem  Resultate  zu  schliessen: 
das  Absolute  ist  die  in  der  Universalitat  der 
Wirklichkeit  vermittelte  Identitat  der  All- 
gemeinheit  und  Besouderheit  des  Seins  oder 
die  in  ihrer  vollen  Concretion  sich  selbst 
adequate  absolute  Thatigkeit,  d.  h.  die  in 
der  Wirklichkeit  an  sich,  durch  sich  und  flir 
sich  vollendete  Thatigkeit.  Als  die  metho- 
dische  oder  Iogische  Dialektik  entfaltet  sich 
die  Idee  in  der  logischeu  Thesis,  Antithesis 
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und  Synthesis  zum  dialektischen  Processe, 
welcher  in  der  logischen  Determination,  im 
Gesetz  des  Widerspruchs  und  im  Gesetz  des 
zureichenden  Grundes  die  logischen  Gesetze 
offeubart,  um  im  Begriffe,  im  Urtheil  und 
im  Schlusse  die  logischen  Formen  hervor- 
treten  zu  lassen.  Nur  aber  indem  die  ab- 
solute Thatigkeit  sich  selbst  zugleich  als 
Object  und  als  Subject,  zugleich  als  unmittel- 
bare  Existenz  und  als  Freiheit  hat,  ist  sic 
wahrhaft  sich  selbst  gleich  und  eben  reine 
Absolutheit,  woraus  sich  ergiebt,  wie  das 
Sein  flberhanpt  und  im  Allgemcinen  wesent- 
lich  Natur  und  Geist  sein  mtisse.  In  der 
Naturphilosophie  kommt  das  Wescn  der 
Natur,  ihre  Formen  und  ihre  Stufen  in  Be- 
traeht.  Das  Wesen  der  Natur  ist  das  Sein 
in  seiner  reinen  Objeetivitat  oder  das  Sein 
lediglich  in  seiner  positiven  Unmittelbarkeit, 
als  welches  sie  ohne  Vernunft  ist  und  die 
Mdglichkeit  des  Sicliselbstbegreifens  aus- 
schliesst.  Alle  Naturdarstellung  wird  durch 
die  Formen  der  Bewegung,  der  Gestaltung 
und  der  Belebung  erschdpft.  Indem  sich 
aber  die  absolute  Thatigkeit,  welche  das 
Wesen  des  Seins  ausmacht,  in  der  Unend- 
lichkeit  ihrer  Positionen  objectiv  bestimmt 
und  an  sich  selber  vollendet,  trcibt  sie  sich 
von  sich  selber  aus  zur  Darstellung  ihres 
eignen  Grundes  fort  in  den  Stufen  der 
Materie,  der  Kdrperlichkeit  und  des  Organis- 
mus, um  sich  zum  ftlr  sich  seienden  Selbst- 
zweck  und  damit  zum  Geist  zu  erhebcn, 
welcher  das  Sein  in  der  Mciglichkeit  seines 
Selbstbewusstseins  ist.  Die  Philosophic  des 
Geistes  w ird  nun  zunachst  als  Pneumatologie, 
dann  als  Anthropologic  und  endlich  als  Theo- 
logie  behandelt  Das  Sein  in  seiner  wesent- 
lichen  und  urgrilndlichen  Absolutheit  ist  noth- 
wendig  vollkommene  Selbstbestimmheit  und 
darin  der  Geist  in  seinem  Ur  wesen  als  Frei- 
heit bestimmt,  als  ewig  ursprlingliches  Be- 
harren  in  seiner  freien  Urthatigkeit,  als  ewig 
ursprlingliches  Produciren  und  Selbsterhalten 
seiner  subject! ven  Gegenwart.  Als  solcher 
muss  sich  der  Geist  an  sich  selbst  organ  i- 
siren,  d.  h.  sich  in  der  Sph&re  seines  Seins 
als  Immanenz  unterschiedlicher  Existenzen 
bestimmen.  Die  Besonderung  des  Geistes  zur 
Wirklichkeit  ist  daher  eine  ew’ige  substantielle 
Selbstindividliation.  Dies  tritt  zunhclist  her- 
vor  in  der  Anthropologie , welche  die  Dar- 
stellung des  endlichen  Geistes  ist,  wie  er 
zuerst  in  der  Psychologie,  dann  in  der  Prag- 
matologie  und  zuletzt  in  der  Historiologie 
auftritk  ZunUchst  ist  nilmlich  der  Geist  in 
der  Form  endlich -substantieller  Individuation 
oder  als  Seele  thatig,  die  sich  zum  Selbst- 
bewusstsein  heraufzuarbeiten  strebt,  um  sich 
dann  in  ihrer  theoretischen,  praktischen  und 
asthetischen  Thatigkeit  als  Wisse.nschaft,  als 
Moral  und  als  Kunst  in  voller  Wirklichkeit 
zu  crfassen , wrclche  sich  im  Staate  als  ob- 
jectives System  dcr  Freiheits  wirklichkeit 
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heraussetzt,  um  sich  im  Volkerorganismus 
zur  Breite  aer  vblkerrechtlichen  Gegenseitig- 
keit  auseinanderzulegen  und  in  der  Philo- 
sophie der  Menschheitsgeschichte  wiederum 
zur  substantiellen  Universality  zusammen  zu 
fassen.  Die  Tkeologie  bildet  den  Schluss 
der  Philosophic  des  Geistes  und  enth&lt.  die 
Darstellung  des  absoluten  Geistes  nacli  Seiten 
der  Gottheit,  der  Schbpfung  und  der  OfFen- 
barung.  Die  Schdpfung  ist  ein  Act  der  ewigen 
Freiheit  Gottes  oder  die  absolute  Zeit  selbst 
als  ewig  sich  gegenw&rtige  Einheit  der  ab- 
soluten Moglichkeit  und  Wirklichkeit  oder 
die  reine  Immanenz  in  der  Unendlichkeit 
seiner  Beziehung  anf  die  endlichen  Dinge. 
Indem  Gott  den  ewigen  Act  seiner  Selbst- 
erschauung  ira  endlichen  Geisterreiche  voll- 
zieht,  wird  er  wahrhaft  offenbar.  Sofern 
die  Menschen  im  Gottesbewusstsein  die  Ver- 
mittelung  ihrer  Endlichkeit  mit  der  Unend- 
lichkeit des  Geistes  finden,  ist  die  Offen- 
barung  Gottes  selbst  die  ewige  Erlosung. 
Das  selbstinnerste  Wissen  um  die  Einheit 
des  endlichen  Geistes  mit  dem  absoluten 
Geiste  ist  die  Religion,  w&hrend  die  Philo- 
sophic der  reine  Gedanke  oder  absolute  Be- 
griff  des  Gottlichen  ist,  wiefern  sich  der 
endliche  Geist  mit  dem  absoluten  Geist  in 
Einheit  weiss.  Da  die  philosophische  Idee, 
der  freie  Gedanke  der  Wirklichkeit,  sich 
selber  Princip  und  Substanz  im  zeitlichen 
Fortscliritt  ihrer  Selbstbestimmung  bleibt,  so 
ist  sie  in  diesem  Processe  auch  ihr  eigener 
Organismus  und  darum  ist  die  Geschichte 
der  Philosophie  eben  so  wesentlieh  syste- 
matische  Entwickelung , als  die  Philosophie 
an  sich  selbst.  Denn  (w  ie  bereits  Aristoteles 
herausgefunden  hatte)  das  dem  Werden  nach 
Spiltere  ist  der  Idee  oder  dem  Wesen  nach 
das  Frtthere.  Dieser  historische  Organismus 
der  philosophischen  Idee  soil  uns  den  Process 
vorftthren,  durch  welchen  sich  der  Geist  in 
der  Philosophie  als  das  freie  Sein  oder  reine 
Wissen  zu  begreifen  sucht.  Es  geschieht 
dies  in  zwei  weltgeschichtlichen  Ilauptstufen, 
nkmlich  zuerst  innerhalb  der  antiken  oder 
rein  nationalen  Philosophie  der  Griechen,  in 
welcher  der  Gedanke  der  subjectiv  ver- 
mittelteu  Einheit  des  menschlichen  Geistes 
mit  dem  gottlichen  Geiste  nach  seiner  wahren 
und  vollendeten  Bestimmung  unerreicht  ge- 
blieben  ist,  und  dann  in  der  modernen  oder 
christlich  - germanischen  Philosophie , worm 
erst  die  an  und  fttr  sich  freie  Subjectivity 
des  Menschen  in  Beziehung  auf  Welt  und 
gottliche  Absolntheit  hervortritt 

Hinrichs  Hermann  Friedrich  Wil- 
helm, war  1794  zu  Karlseck  im  Olden- 
burgischen  geboren,  auf  dem  Gymnasium  zu 
Jever  gebildet  und  hatte  zuerst  in  Strass- 
burg  und  seit  1813  in  Heidelberg  Rechts- 
wissenschaft  studirt,  wo  er  seit  1816  ein 
begeisterter  Anhdnger  Hegel’s  wurde  und 
sich  1819  als  Privatdocent  habilitirte.  Nacli- 


dem  er  im  Jahre  1822  seine  Schrift  „Die 
Religion  im  innern  Verhkltniss  zur  Wissen 
schaft44,  mit  einem  Vorworte  von  Hegel, 
veroffentlicht  hatte,  erhielt  er  eine  Anstellung 
als  ausserordentlicher  Professor  der  Philo- 
sophic in  Breslau  und  wurde  1824  als 
ordentlicher  Professor  nach  Halle  berufen, 
wo  er  1826  mit  „Grundlinien  der  Philosophie 
der  Logik44  hervortrat  und  weiterhin  mehreie 
Schriften  verdffentlichte,  in  welchen  er  ksthe- 
tisclie  Probleme  im  Ilegel’schen  Sinne  philo- 
sophisch  behandelte.  Im  Jahre  1835  gab  er 
den  ersten  Band  einer  ^Genesis  des  Wissens4* 
heraus,  wodurch  die  Hegei’sche  Ph&nomeno- 
logie  des  Geistes  durch  eine  Metaphysik  des 
wirklichen  Geistes  erganzt  und  das  Erkennen 
weiter  erforscht  werden  sollte,  wie  es  nicht 
rnehr  in  den  Formen  des  Bewusstseins,  des 
Selbstbew'usstseins  und  der  Vemunft,  also 
des  bios  erscheinenden  Geistes,  sondern  in 
Bestimmungen  des  wdrkiichen  Geistes  selbst 
sich  bewegt,  welche  an  keinem  Andern  mehr 
erscheinen,  d.  h.  in  welchem  das  Erkennen 
nicht  mehr  von  Anderem ,.  sondern  von  sich 
selbst  anfangt,  Solche  Bestimmungen  aber, 
theoretische  und  praktische,  des  Geflihls, 
Vor8teileus,  Denkens,  des  Triebs,  Begehrens, 
der  Neigung  mtlssten  als  wirkliche  Erkennt- 
nissformen  des  Geistes  gefasst  warden.  Nach 
dieser  im  ersten  Theile  der  „ Genesis  des 
Wissens44  gegebenen  Metaphysik  des  Geistes 
gedachte  der  Yerfasser  in  einem  zweiten 
Theile  zuerst  die  Naturgcschichte  des  Geistes, 
in  einem  dritten  Theile  die  politische  Ge- 
schichte des  Geistes  zu  behandeln.  Er  hielt 
deslialb  zuuUclist  Vorlesungen  tiber  Morpho- 
logic der  Natur  und  psychische  Physiologie. 
Aber  die  Zeitbewegungen  nalimen  ihn  noch 
mehr  in  Anspruch,  als  die  naturwissenschafi- 
liche  Orientirung,  und  er  hielt  deshalb  „ po- 
litische Vorlesungen44,  welche  in  zwei  Biinden 
(1844)  im  Druck  erschienen.  Er  suchte  daiiu 
die  Zeitbewegungen  in  socialer  und  poli- 
tischer,  kirchlicher  und  wissenschaftlicher 
Hinsicht  nach  ihrem  inncm  Zusammenhange 
durch  historisch  - philosophische  Entwicke- 
lungen  zu  einem  Ganzen  zusammenzufasseu 
und  dieses  als  das  Ergebniss  der  geistigen 
Errungenschaft  der  letzten  Jalirhunderte 
nachzuweisen.  Da  ihn  dies  auch  auf  die 
Geschichte  des  Naturrechts  und  der  Reehts 
philosophie  ftlhrte,  worm  er  die  Geschichte 
der  „politisehen  Metaphysik44  ahnte,  so  ent- 
stand  daraus  sein  Werk  „ Geschichte  der 
Rechts-  und  Staatsprincipien  seit  der  Refor- 
mation bis  auf  die  Gegenwart44,  welches  aber 
(1848  — 1852)  in  drei  B&nden  nur  bis  auf 
die  Leibniz-Wolff’sehe  Zeit  fortgefilhrt  wurde. 
Die  Geschichte  der  Rechts-  und  Staats- 
erkenntniss  seit  der  franzosischen  Revolution 
bis  auf  die  Gegenwart  blieb  unausgeftlhrt. 
Dieses  Werk  beabsichtigte  zwar  zugleich 
eine  innere  Geschichte  und  genetische  Ent- 
wickelung der  wissenschaftlichen  Erkenntniss 


Digitized  by  Google 


Hipparchoa  38?  Hippolytos 


des  Recht9  and  der  Politik  sein,  war  aber 
in  der  That  nur  eine  schlecht  verarbeitete 
weitlaufige  Materialien  - Sammlung  fiir  eine 
solche  innere  Entwickelungsgeschichte  und 
wnrde  wegen  der  „Ungunst  der  Zeiten**,  in 
den  Tagen  der  trtlbsten  politischen  Reaction, 
vom  Verleger  aufgegeben.  Die  Geltung  der 
Hegel’schen  Begriffsconstructionen  war  durch 
die  Mfirzsttlrme  des  Jahres  1848  weggefegt 
worden.  Hinrichs  starb  1861  zu  Fricdrichs- 
roda  in  Thtlringen. 

Hipparehos  wird  als  angeblicber  Alt- 
pythagoriler  mit  einer  untergeschobenen 
Schrift  „Ueber  den  Frohsinn**  genannt. 

Hippasos,  aus  Metapontum  oder  aus 
Kroton  in  Unteritalien  geblirtig,  soli  als 
Jiingling  den  schon  bejahrten  Pythagoras 
gehfirt  und  eine  eigene  Schule  der  „Aku- 
stiker**,  im  Unterschied  von  den  „Mathe- 
matikernu  unter  den  Pythagorfiern  gegrfindet 
haben.  Bei  Einigen  gilt  er  als  Verfasser 
einer  von  Andern  dem  Pythagoras  selbst 
beigelegten  Schrift  unter  dem  Titel  „Mystische 
Rede**.  Auch  andere  Schriften  der  neu- 
pythagorftischen  Schule  warden  ihm  spftter 
uutergeschoben,  wfihrend  Diogenes  von  Laerte 
ausdrfickiich  bemerkt,  dass  er  nichts  Schrift- 
liches  hinterlassen  habe.  Nach  Aristoteles 
bestimmte  Hippasos  mit  Herakleitos  das  Feuer 
als  Grand  and  Unterlage  alles  Seienden.  Aus 
Feuer  gehe  Alles  hervor,  in  Feuer  lfise  sich 
Alles  auf.  Feuriger  Natur  sei  auch  die 
Seele,  und  die  in  steter  Bewegung  begriffene 
Welt  gehe  in  bestimmten  Zeitriiumen  durch 
Feuer  unter. 

Hippias  aus  Elis  war  ein  Zeitgenosse 
der  Sophisten  Prodikos  und  Protagoras  und 
durchzog  als  ein  gewandter  Vielwisser  und 
geschmackvollerSchonredner  die  griechisehen 
und  sicilwchen  Stfidte  in  Purpurkleidern,  um 
mit  Lehrvortragcn  und  Prunkreden  sich  Geld 
zu  verdienen  und  den  Ruhm  zu  erwerben, 
fiber  Alles  geistreich  sprechen  und  stets 
etwas  Neues  sagen  zu  konnen.  Namentlich 
in  Lakedaimon  (Sparta)  und  Athen  hatte  er 
sich  einen  Kreis  von  Verehrern  erworben 
und  gait  zu  der  Zeit,  da  Sokrates  den  Gift- 
becher  trank  (400  v.  Chr.)  als  einer  der 
angesehensten  Sophisten,  liber  dessen  geist- 
reicher  Gewandheit  die  grosse  Menge  seine 
sittliche  Leichtfertigkeit  und  Grundsatzlosig- 
keit  vergass.  In  zwei  platonischen  Dialogen, 
dem  grbssern  und  kleinern  „Hippiasu,  von 
denen  jener  fiber  das  Schfine,  aieser  fiber 
die  Lfige  handelt,  wird  er  als  ein  eitler  und 
prahleriseher  Schwfitzer  dargestellt  Aus 
einigen  seiner  Schriften  sind  uns  wenige 
Bruchstttcke  ttberliefert  worden.  Er  bestritt 
die  Verbindlichkeit  der  positiven  Gesetze, 
weil  sie  so  verschieden  und  wandelbar  seien 
und  die  Menschen  zu  Vielem  zwingen,  was 
wider  die  Natur  streite.  Nnr  das  Natur- 
gesetz  wollte  er  dar^m  gelten  lassen,  welches 


tlberall  ebenso  gleichgehalten  werde,  wie  die 
Verehrung  der  Gfitter  und  der  Eltern. 

Hippodninos  wird  als  angeblicber  Alt* 
pythagorfier  mit  einer  Schrift  „Ueber  die 
Glfickseligkeit4*  und  einer  audern  „Ueber 
den  Staat**  genannt,  aus  welcher  der  Sammler 
Stobaios  einige  Bruchstficke  mitgetheilt  hat. 

Hippodaiuos  aus  Milet  wird  bei  Ari- 
stoteles als  erster  Urheber  kunstmfissiger 
Stfidteanlagen  (eines  Planes  zur  athenischen 
Hafenstadt  Peiraios,  eines  solchen  von  Rho- 
dos  und  von  Thurioi  in  Unteritalien)  genannt, 
zugleich  aber  als  der  erste  Philosoph  be- 
zeichnet,  welcher  einen,  uns  freilich  niclit 
erhaltenen,  schriftlichen  Entwurf  zu  einer 
vollkommenen  Staatsverfassung  und  Gesetz- 
gebung  hinterlassen  habe. 

llippokleid£s  wird  als  Epikurfier  und' 
Vorstencr  der  Schule  in  Athen  aus  dem  dritten 
vorchristlichen  Jahrhundert  genannt,  welcher 
mit  dem  Epikurfter  Polystratos  bis  zu  ihrem 
beiderseitigen,  wie  erzfihlt  wird,  gleichzeitigen 
Tode  in  Gtttergeraeinschaft  lebte. 

Ilippokrat^s,  von  der  Insel  Kos  ge- 
bfirtig,  war  in  der  Mitte  des  ffinften  vor- 
christlichcn  Jahrhunderts  als  philosophisch 
gebildeter  Arzt  berfihmt  und  wnrde  bei  den 
Alten  bald  als  Anhfinger  des  Herakleitos, 
bald  des  Demokritos  bezeichnet.  Doch  findet 
sich  in  den  echten  Schriften,  die  uns  von 
ihm  erhalten  sind,  wenig  eigentlich  Pliilo- 
sophisches  im  engern  Sinne  des  Wortes. 
Uebrigens  zeigt  er  sich  darin  tlberall  als 
einen  genauen  und  sorgffiltigen  Beobachter 
der  Natur  und  ihrer  Eindfisse  auf  den  mensch- 
liclien  Kfirper,  indem  er  den  Ursachen  der 
Erscheinungen  nachforscht.  „Die  Ideen  von 
Gesundheit  und  Krankheit  als  wechselnder 
Formen  des  thierischen  Lebens,  von  der 
Heilkraft  der  Natur,  von  der  stufenweisen 
Zu-  und  Abnahrae  der  Krankheit,  von  den 
entscheidenden  Wendepunkten  und  Tagen 
im  Verlaufe  der  Krankheiten,  von  der  Noth- 
wendigkeit  einer  zweckmfissigen  Difit  im  ge- 
sunden  sowohl,  als  im  kranken  Zustande, 
schreiben  sich  hauptsfichlich  von  Hippokrates 
her,  so  dass  man  mit  Recht  sagen  kann,  er 
habe  den  ersten  Grund  zur  wissenschaftlichen 
Behandlung  der  Medicin  gelegt**.  Eine  Schrift 
des  jfingern  griechisehen  Arztes  Claudius 
Galenas  „de  placitis  Hippocratis  et  P/aionis “ 
wurde  von  Iwan  Mtlller  (1874)  neu  heraus- 
gegeben. 

V.  de  Laprade,  do  philosophia  Hippocratis. 
Aix,  1848. 

E Chau  vet,  Hippocrates  qualis  fuerit  inter 
philosophos.  Caen,  1855. 

Hippolytos,  ein  Schuler  des  Kirchen- 
vaters  Eirenaios  (Irenaeus)  war  als  Presbyter 
um  das  Jahr  235  von  Rom  nach  Sardinien 
verbannt  worden.  Er  wird  von  spfitern 
Kirchenvfttern  als  Verfasser  einer  Schrift 
gegen  die  Ketzereien  bezeichnet,  welche  wahr- 
schcinlich  die  neuerdings  aufgefundene  und 
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veroffentlichte,  in  griechiseher  Spraehe  ver- 
f&sste  „Widerlegung  alier  Ketzereien* 
ist,  von  welcher  ein  Tbeil  unter  dem  Titel 
,tPhilo$ophwnena  Originit * durch  Emmanuel 
Miller  in  Oxford  1851 , das  Gauze  aber  rbis 
anf  den  fehlenden  Anfang  des  vierten  Baches 
a as  einer  im  Kloster  anf  dem  Berge  Athos 
anfgefundenen  Handschrift  dnrch  L.  Duncker 
and  F.  G.  Sehneidewin  unter  dem  Titel 
„ Hippolyti  refutations  omnium  haeresium 
librorum  decern  quae  super  sunt  “ (1859) 
heraasgegeben  wurde.  Der  Verfasser  geht 
anf  den  Nachweis  aos.  dass  die  sogenannten 
gnostischen  Systeme  siehe  den  Artikel  „Gno- 
stiker”  nicht  aos  den  heiligen  Schriften  and 
der  chrisiiieben  Ueberlieferang,  sondern  aus 
den  helienischen  Philosophemen  and  My- 
sterien  hervorgegangen  seien.  Im  Uebrigen 
bewegt  er  sich,  soweit  in  dem  Werke  seine 
eigenen  Anschanangen  hervortreten , ganz 
im  theologischen  Gedankenkreise  seines 
Lehrers  lrenaeo3  and  hat  keine  eigenthhmlich 
philosophischen  Lehren. 

Hippdn  aos  Rhegium  ^in  Unteritalien^ 
stammend  — sein  Zeitalter  ist  ungewiss  — 
schliesst  sich  in  seiner  Lehre  an  die  jonischen 
Naturphiiosophen  an  and  soil  das  Wasser 
ffir  den  Urgrund  alier  Dinge  und  auch  far 
den  Ursprnng  der  Seele  gehalten  und  (nach 
dem  Zeugnisse  des  Alexander  von  Aphro- 
disias  geleugnet  haben,  dass  es  ausser  dem 
sinnlich  Erkennbaren  noeh  Etwas  gebe. 

II  ippot  hales  aos  A then  wird  als  ein 
persdnlicher  Schfiler  Platon’s  genannt 

llirnliaym,  Hieronymus,  war  als 
Generalvikar  der  Pramonstratenser  Oester- 
reichs  im  Jahr  1679  zu  Prag  gestorben  und 
hat  eine  Schrift  unter  dem  Titel  hinterlassen: 
„De  typho  generis  humani  seu  scien- 
tiarum  huinanarum  inani  ac  ventoso  tumor e, 
difficuitate , labilitate,  falsitate,  jactantia, 
praesumtione,  incommodis  et  period  is  trac- 
iatus  brevis“  (1776),  worin  er  sich  in  der 
Weise  von  Blaise  Pascal,  Pierre  Huet,  Pierre 
Poiret  und  Joseph  Glanvil  zur  n Philosophie 
des  Nicht  - Philosophirens“  bekennt,  indem  er 
als  frommer  kirchenglaubiger  Skeptiker  nicht 
bios  gegen  die  logischen  FundamentalsStze 
der  Philosophic,  sondern  Uberhaupt  gegen 
die  gelehrte  Unwissenheit,  Eitelkeit  und 
Zanksucht  eifert  und  alle  menschliche  Er- 
fahrung  und  Wissenschaft  mit  Salomon  tfir 
eitel  halt  und  als  einzig  wahre  Quelle  der 
Wahrheit  die  gdttliche  Offenbarung  erkl&rt, 
die  sich  uns  als  ein  von  der  Vernunft  ver- 
schiedenes,  dem  menschlichen  Geist  ursprang- 
lich  anerschaffenes  und  durch  gdttliche  Gnade 
gewecktes  inneres  Licht  ankttndigt 
C.  S.  Barach,  Hieronymus  Hirnheim.  Ein 
Reitrag  zur  Geschichte  der  philosophischen 
Cultur  des  17.  Jahrhandents.  1864. 

IlispanuK,  siehe  Petrus  Hispanus. 

Hobbes,  Thomas,  war  1588  zu  Mal- 
mesbnrv  in  der  Grafschaft  Wilts  in  Slld- 


england  gebcren  and  seit  seinem  15.  Jahre 
in  Oxford  gebildet,  wo  er  in  der  herkomm- 
lichen  aristoteiischen  Logik  und  Phyak  gut 
geschult  wurde  and  sich  der  scholistiseh- 
nominalistischen  Geistesrichtung  Occam's  m- 
wandte,  deren  Eindnss  sieh  in  seiner  spitern 
Philosophie  deutlich  erkennen  lisst.  Mch- 
dem  er  1608  die  Universitat  mit  dem  Grad 
ernes  BaccaJaureus  artium  verlassen  hatte, 
wurde  er  zwanzigjihrig  Erzieher  im  Hause 
des  William  Cavendish,  Barons  von  Hard- 
wich,  .s  patera  Grafen  von  Devonshire.  Er 
machte  mit  seinem  Zdgling,  dem  altesten 
Sohne  des  Haases , der  mit  Hobbes  fast 
gleichalterig  war,  eine  Reise  durch  Frank 
reich  und  Italien.  Nach  seiner  Rflckkehr 
studirte  er  eifrig  die  alten  Schriftsteller,  be- 
sonders  Geschichtsschreiber,  und  trat  splter 
als  Yierzigjihriger  (1628  zuerst  mit  einer 
englischen  Tebersetzung  des  Thukydides  als 
Schriftsteller  anf,  indem  er  im  Spiegel  jenes 
grossen  Geschichtsschreibers  seinen  Lands- 
lenten  die  thatsachlichen  Folgen  der  Volks- 
herrschaft  vorhalten  wollte.  In  seinem  Gegen - 
satze  gegen  die  aristotelische  Scholastik  und 
zur  theologischen  Orthodoxie  wurde  Hobbes 
durch  die  Bekanntschaft  mit  dem  Philosopben 
Francis  Bacon  und  dem  Freidenker  Edward 
Herbert  befestigt,  mit  denen  er  in  nahern 
Verkehr  trat  Nachdem  er  1626  seinen 
Gonner  dem  Grafen  von  Devonshire,  und 
1628  seinen  frahern  Zdgling,  den  altesten 
Sohn  des  Grafen,  durch  den  Tod  verloren 
hatte,  reiste  er  als  Erzieher  und  Gesell- 
sehafter  eines  andern  vornehmen  jungen  Eng 
landers,  schon  41  j&hrig,  zum  zweiten  Male 
nach  Frankreich  und  Italien,  wo  er  den  be- 
rflhmten  Galilei  kennen  lernte.  Er  beseh&ftigte 
sich  damals  eifrig  mit  dem  Stadium  aer 
Mathematik  und  der  nElemente**  des  Eukleides, 
welches  nachmais  von  grossem  Einfluss  ant 
die  Gestaltung  seiner  Philosophie  wurde. 
Im  Jahr  1631  wurde  er  Erzieher  eines  jtingern 
Sohnes  der  Familie  Devonshire,  welchen  er 
1634  nach  Frankreich  begleitete.  In  Paris 
wurde  er  mit  dem  Pater  Mersenne,  dem 
Freunde  des  Descartes,  und  mit  dem  Philo- 
sophen  Pierre  Gassendi  bekannt.  Nachdem  er 
1637 — li>40  wieder  in  England  in  enger  Ver- 
bindung  mit  der  royalistisch  gesinnten  Familie 
Devonshire  gelebt  und  an  den  neubelebten 
naturwissenschaftlichen  Forschungen  eifrigen 
Antheil  genommen  hatte,  trieb  ihn  der  mit 
dem  Beginne  des  langen  Parlaments  drohendc 
Bargerkrieg  im  Jahr  1640  nach  Paris,  wo 
er  die  n&chsten  dreizehn  Jahre  seines  Lebens 
im  Umgang  mit  seinen  Freunden  verbrachte 
und  seine  philosophischen  Werke  ausarbeitete. 
Durch  den  Pater  Mersenne  wurde  ihm  die 
Handschrift  der  „ Meditaiiones*  des  Cartesius 
mitgetheilt  Die  darflber  niedergeschriebenen 
Gedanken  und  EinwUrfe  des  Hobbes  warden 
neben  den  Bemerkungen  anderer  Gelehrten 
bei  der  Ausgabe  der  „ Meditationes  de  prima 
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philosophia“  (1641)  von  Descartes  beant- 
wortet.  Wahrend  Hobbes  in  Paris  dem  dort- 
hin  geflQchteten  Prinzen  von  Wales,  dem 
nachmaligen  Karl  II. , Unterricht  in  der 
Pliiloaophie  und  Mathematik  ertheilte,  arbeitete 
er  seine  Elementa  philosophica  de  cive  aus 
und  liess  das  Buch,  das  gewbhnlich  abge- 
kiirzt  nnter  dem  Titel  „ de  cive w (von  Bttrger) 
angefilhrt  wird,  1642  zun&chst  in  wenigen 
Eiemplaren  ftlr  seine  Freunde  drucken. 
Erst  filnf  Jahre  spUter  gab  er  dasselbe,  tiber- 
arbeitet,  in  seiner  jetzigen  Gestalt  (1647)  in 
Holland  heraus.  In’s  FranzOsische  wurde 
dasselbe  1649  durch  Sorbi&re,  in’s  Deutsche 
1873  durch  J.  H.  von  Kirchmann  ttbersetzt. 
Daran  schlossen  sich  die  weitern  Schriften 
an:  De  corpore  politico  or  the  elements  of 
law  moral  and  political  (1650)  und  Human 
nature  or  the  fundamental  elements  (1650) 
an,  wkhrend  das  Werk  Leviathan  or  the 
matter,  form  and  authority  of  govenunent 
1651)  das  Wesentliche  seiner  Lebens-  und 
Weltanschauung  in  btindiger  und  scharfer 
Darstellung  nochmals  zusammen  fasste.  Da 
er  durch  die  in  diesen  Schriften  rttckhaltlos 
aasgesprochenen  theologisch-kirchlichen  An- 
schauungen,  mit  denen  er  in  die  Keihe  der 
englischen  Freidenker  trat,  den  Hass  katho- 
lischer  wie  protestantischer  Theologen  gegen 
sich  aufstacnelte,  so  wussten  es  die  Hofleutc 
in  der  Umgebung  des  Prinzen  von  Wales 
dahin  zu  bringen,  dass  Hobbes  aus  der  Um- 
gebung des  Prinzen  verwiesen  wurde.  Er 
fcehrte  1653  nach  England  zurflck,  wo  er 
jedoch  eine  ihm  von  Cromwell,  der  an  den 
ira  * Leviathan 14  entwickelten  politisch-kirch- 
lichen  Grunds&tzen  Wohlgefallen  hatte,  an- 
gebotene  Stelle  als  Staatssecret&r  ablehnte,  da 
er  sich  keiner  politischen  Partei  anschliessen 
mochte  und  der  Uffentlichen  Laufbahn  den 
atillen  Umgang  mit  Gelehrten  in  London  vor- 
2og,  unter  welchen  sich  auch  der  bertihmte 
Arzt  Harvey  befand.  Spftter  erhielt  er  im 
Hause  des  von  ihm  erzogenen  jUngern  Grafen 
van  Devonshire,  dessen  Sohn  er  wieder  zu 
erziehen  hatte,  die  erwtlnschte  Musse,  tim 
sich  ganz  seinen  gelehrten  Arbeiten  zu  widmen. 
Er  veranstaltete  selbst  eine  Ausgabe  seiner 
Werke  in  lateinischer  Sprache  und  liess 
dieselben,  da  er  in  England  die  Erlaubniss 
znm  Druck  nicht  erhalten  konnte,  als  Opera 
philosophica  (in  zwei  Bknden)  zu  Amsterdam 
(1668)  erecheiuen,  wo  zehn  Jahre  sp&ter  auch 
cine  hollandische  Uebersetzung  erschien. 
Die  lateinische  Bearbeitung  seiner  Werke 
stebt  abrigens  der  englischen  Ausgabe  an 
Genauigkeit,  SchUrfe  und  pikantem  Ausdruck 
aach.  Vom  dffentlichen  Leben  ganz  zurtick- 
ffttogen,  verbrachte  Hobbes  die  letzten  Jahre 
•sines  ehelosen  Lebens  im  ungeschraalerten 
Gcnnsse  seiner  Sinnes-  und  Geisteskr&ftc  im 
Hause  Devonshire  zu  Hardwick,  wo  er  im 
einundneunzigsten  Lebensjahre  (1679)  starb. 
lodern  sich  Hobbes  in  der  naturalistischen 


Denkweise  des  Francis  Bacon  bewegt,  und 
wie  dieser  den  Gegensatz  zwischen  Theologie 
und  Philosophic  festlihlt,  ist  er  in  der  Er- 
kenntnisslehre  ein  Gegner  des  Descartes  und 
ein  VorlUufer  von  John  Locke  und  der  sen- 
sualistischen  Schule  in  Frankreich  geworden. 
Ein  Gegner  der  Scholastik  und  des  damals 
auf  Universitaten  und  Schulen  herrschenden 
Aristoteles,  dessen  Politik  er  das  gef&hrlichste, 
dessen  Metaphysik  das  ungereimteste , weil 
auf  durchgangiger  Verwechslung  von  Wort 
und  Sache  beruhende,  Buch  nennt,  erkennt 
sich  dagegcn  Hobbes  als  dankbaren  Schuler 
ebenso  des  Kopernikus  und  Kepj)ler,  der  Be- 
grUnder  der  astronomischen  Wissenschaft, 
wie  des  Galilei,  als  des  BegrUnders  der  all- 
gemeinen  Physik,  und  des  Harvey,  des  Ent- 
deckers  der  Gesetze  des  Blutumlaufes  und 
BegrUnders  der  Biologie  (der  Wissenschaft 
vom  Leben),  wahrend  er  fttr  sich  selbst  die 
BegrUndung  der  „bUrgerliclien  (politischen) 
Philosophic14  in  Anspruch  nimmt  und  in  der 
That  seinen  Ruhm,  wie  seinen  nachhaltigen 
Einfluss  auf  spatere  philosophische  Be- 
strebungen  hauptsachlich  seinen  rechtsphilo- 
sophi8chen  Entwickelungen  verdankt.  An 
der  Hand  des  „ Leviathan",  seines  philo- 
sophischen  Hauptwerkes,  gruppiren  sich  die 
Lehren  von  Hobbes  in  folgenaem  Zusammen- 
hang.  Die  Philosophic  enthalt  diejenigen 
Erkeuntni8se , welche  durch  die  Veruunft 
mittelst  SchlUssen  theils  aus  den  Ursachen 
vorwarts,  theils  aus  den  Wirkungen  rUck- 
warts  gewonnen  werden.  Darum  ist  von 
der  Philosophic  die  aus  Ubernatlirlicher 
Offenbarung  stammende  Theologie  ausge- 
schlossen,  und  die  Vermischung  des  Glaubens 
und  der  Vernunft  ist  eine  Versttndigung  an 
beiden.  Wer  den  Glauben  mit  der  Vernunft 
rUft,  gleicht  einem  Kranken,  welch  er  die 
eilsame  Pille,  statt  sie  einfach  zu  ver- 
schlucken,  zerkaut  und  da  von  nur  einen 
bittern  Geschmack  gewinnt  Die  Philosophic 
hat  aber,  um  ihre  Erkenntnisse  zu  gewinnen, 
nicht  bios  den  von  Franz  Bacon  empfohlenen 
Weg  der  Induction  oder  die  analytischc 
(, resolutiva ) Methode,  sondern  ebenso  die 
synthetische  ( compositiva ) Methode  zu  be- 
folgen.  Der  erste  Ursprung  alles  Wissens 
liegt  in  den  Einwirkungen  der  Dinge  auf 
unsere  Sinnesorgane,  und  diese  Einwirkungen 
kdnnen  Nichts  anders  sein,  als  Bewegungen, 
wodurch  auf  Seiten  der  Sinnesorgane  rUck- 
wirkende  Bewegungen  hervorgerufen  werden, 
deren  Ergebniss  die  Sinnesempfinduugen  oder 
Wahrnehmungen  sind,  die  mit  aen  Be- 
wegungen im  Gegenstande  selbst  nichts  zu 
schaffen  haben  und  lediglich  in  uns  selbst 
liegen.  Die  Affection  des  Sinnesorganes 
dauert  auch  nach  dem  AufhUren  der  Ein- 
wirkung  von  Seiten  der  GegenstUnde  noch 
fort,  und  dieses  NachtUncn  der  Empfindung, 
welches  gewissermaassen  als  sechster  Sinn 
gelten  kann,  heisst  Erinneruug,  Gedachtniss 
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oder  Imagination;  ja  es  ist  dies  eigentlich 
das  Empfinden  selber,  welches  man  empfunden 
oder  wahrgenommen  hat.  Die  Summe  dessen, 
was  sich  in  unserm  Ged&ehtniss  befindet, 
heisst  Erfahrung.  Zuniichst  zur  Erinnerung 
an  Wahrgenommencs,  dann  ftlr  den  Zweck 
der  Mittheilung  werden  willktirliche  Zeichen 
oder  Namen  (Wbrter)  erfunden,  welche  die 
wahrgenommenen  Gegenstknde  bezeichnen, 
wie  sie  in  der  Erinnernng  liegen  und  als 
Zeichen  ftlr  viele  khnliche  Gegenst&nde  den 
Charakter  der  Allgemeinheit  erhalten,  den 
die  Dinge  selbst  niemals  haben.  Worte  sind 
darum  mr  den  Weisen  nur  Rechenpfennige, 
womit  er  eben  nur  reclinet;  filr  den  Thoren 
sind  sie  Geld.  Das  Verstehen  oder  der  Ver- 
stand  ist  das  Verbinden  einer  Vorstellung 
mit  dem  gehbrten  Wort,  was  auch  dem  Thier 
zukommt.  Dagegen  vermag  nur  der  Men9ch 
die  Zeichen  mit  einander  zu  verbinden  und 
sie  wieder  zu  trennen.  Bei  Zahlzeichen 
nennt  man  diese  Verbindung  Rechnen,  sonst 
aber  Denken  oder  Vernunft,  welche  wesent- 
lich  Nichts  anders  ist,  als  die  Faliigkcit  zu 
addiren  und  zu  subtrahiren.  Eine  solche 
Wortverbindung,  welche  Vereinbares  zu- 
sammenstellt,  d.  h.  dasjenige  was  aus  einem 
Worte  folgt,  von  ihm  bejaht,  ist  eine  Wahr- 
heit,  ihr  Gegentheil  Ungereimtheit  oder  Un- 
wahrheit.  Die  Urtheile,  dass  etwas  wahr 
oder  falsch  sei,  haben  nur  Sinn  fUr  das,  was 
aus  den  Namen  der  bezeichneten  Dinge  folgt, 
also  nur  ftir  Wortverbindungen  oder  Sktze, 
nicht  ftir  die  Dinge  selbst.  Der  Besitz  wahrer 
Sfttze  ist  Wissenschaft,  der  Besitz  selir  vieler 
solcher  Wahrheiten  ist  Weisheit.  Verstand- 
lichkeit  der  Wbrter  ist  das  eigentliche  Licht 
des  Verstandes,  und  verstilndliche  Begriffs- 
bestimmungen  aller  der  in  den  Wissenschaften 
gebrauchten  Wbrter  bilden  den  Inhalt  der 
„ersten  Philosophieu,  der  sogenannten  Meta- 
physik,  welche  in  diesem  Sinne  die  gemein- 
schaftliche  Grundlage  aller  Wissenschaften 
ist,  von  Hobbes  jedoch  zur  Naturphilosophie 
gerechnet  wird.  Das  „Ausser  uns  scin44  be- 
zeichnen wir  als  Raum;  das  durch  die 
Erinnerung  frtlher  wahrgenommener  Be- 
wegungen  in  uns  gegenw&rtige  Bild  der 
Bewegung  als  Aufeinanderfolge  bezeichnen 
wir  als  Zeit.  Beide  bezeichnen  nicht  etwas 
an  den  Dingen  Haftendes.  Die  Continuity 
der  Zeiten  und  der  Riiume  besteht  darin, 
dass  zwei  einen  Theil  gemeinsam  haben. 
Unendliches  kbnnen  wir  uns  nicht  vorstellen; 
was  wir  uns  vorstellen,  ist  eben  als  solches 
kbperlich.  Denktman  in  den  imagindren  Raum, 
welcher  nach  Abstraction  von  allera  wirklich 
Existirenden  tibrig  bleibt,  wieder  etwas  hinein; 
so  nimmt  das  in  ihm  Befindliche  nothwendig 
einen  Theil  des  Raumes  ein  oder  f&llt  mit 
demselben  zusammen,  d.  h.  es  ist  ausgedehnt 
und  von  unserm  Vorstellen  unabhkngig  oder 
Substanz.  Was  wir  also  als  existirend  vor- 
vtellen  kOnnen,  sind  nur  Kbrper.  Die  Grbsse 


oder  Ausdehnung  des  Kbrpers  ist  dadnrch 
bestimmt,  welchen  Theil  des  von  uns  vor- 
gestellten  ^Ausser-uns-seins44  derselbe  ein- 
nimmt.  In  Polge  der  Bewegung  oder  Orts- 
ver&nderung  steht  er  unter  dem  Begriffe  der 
Zeit  Unkbrperliche  Substanzen  giebt  es 
nicht;  alle  Substanzen  sind  Kbrper;  diese 
aber  kbnnen  nicht  entstehen,  noch  vergehen, 
sondern  nur  auf  verschiedene  Weise  uns 
erscheinen.  Was  wir  Eigenschaften  der 
Dinge  nennen,  l&uft  auf  verschiedene  Be- 
wegungen  hinaus,  welche  entstehen  und  ver- 
gehen kbnnen.  Die  Vei&nderung  ist  eine 
Bewegung  der  Theile  des  bewegten  Kbrpers; 
ihre  Ursache  ist  ein  anderer,  angrenzender, 
bewegter  Kbrper.  Die  Ursache  bezieht  sich 
auf  den  schon  hervorgebrachten  Effect;  die 
Potenz  auf  den  kUnftigen.  In  demselben 
Augenblicke,  wo  die  Potenz  voll  wird,  ist 
auch  die  Wirklichkeit  hervorgebracht  Die 
Potenz  ist  deshalb  auch  ein  Actus,  n&mlich 
eine  Bewegung,  welche  nur  deshalb  Potenz 
genannt  wird,  weil  ein  anderer  Actus  von 
ihr  hernach  hervorgebracht  wird.  Alle  Philo- 
sophic ist  somit  Kbrperlehre.  Neben  den 
natUrlichen  Kbrpern  giebt  es  auch  noch 
kttnstliche,  unter  welchen  der  Staat  die 
hbchste  Stelle  eiunimmt  Als  Wissenschaft 
von  den  natQrlichen  Kbrpern  ist  die  Philo- 
sophic Naturphilosophie ; als  Wissenschaft 
vom  Staatskbrper  ist  sie  politische  Philosophic. 
Die  Lehre  vom  Menschen  bildetden  Schlnss  der 
Naturphilosophie  und  den  Uebergang  zur  poli- 
tischen  Philosophic.  Der  Zweck  alles  Wissens 
ist  der  Nutzen  des  menschlichen  Lebens. 
Die  Naturphilosophie  betrachtet  die  Art  und 
Weise,  wie  die  PhUnomene  hervorgebracht 
werden.  Unter  alien  Phknomenen  ist  aber 
das  BewundernswUrdigste,  dass  es  unter  den 
natUrlichen  Kbrpern  einige  giebt,  welche 
die  Vorstellungen  anderer  Dinge  in  sich  haben, 
wkhrend  andern  natUrlichen  Kbrpern  solche 
Vorstellungen  fehlen.  Wenn  also  die  Ph&no- 
mene  die  Principien  sind,  das  Uebrige  zu 
erkennen,  so  ist  die  Empfindung  das  Princip, 
die  Phknomene  selbst  zu  erkennen.  Alle 
Wissenschaft  ist  also  von  der  Empfindung 
abzuleiten.  Da  die  Empfindnngen  entstehen 
und  vergehen,  so  sind  sie  Veranderimgen 
einesempfindendenKbrpers,  also  Bewcgungen 
einiger  Theile,  welche  innerhalb  des  em- 
pfindenden  Kbrpers  existiren.  Bewegung 
entsteht  nur  von  einem  bertthrenden  Be- 
wegten ; also  entsteht  Empfindung,  wenn  der 
kussere  Theil  eines  Organes  gedrUckt  wird 
und  sich  diese  Bewegung  bis  zum  Innersten 
fortpflanzt.  Die  Bewegungen  der  kbrper- 
lichen  Dinge  theilen  sich  durch  Uebertragung 
auf  das  Medium  der  Lufit  unsern  Sinnen  mit 
und  frerden  von  da  zum  Gehirn,  von  diesem 
zum  Herzen  fortgepfianzt.  Jeder  ausseni  Ein- 
wirkung  entspricht  aber  eine  Gegenwirkung 
im  Organismus  des  empfindenden  Weseua. 
Aus  der  Gegenwirkung,  welche  durch  die 
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natfirliche  innere  Bewegung  des  empfindenden 
Organs  8elb8t  entsteht,  cntspringt  die  Vor- 
stellnng  oder  Einbildung,  die  eben  nur  ab- 
geschwfichte  Empfindung  ist.  Neben  der 
durch  Einwirknng  der  Gegenstande  hervor- 
gebrachten  Reaction,  welche  die  Empfindung 
crzengt,  gebt  aber  noch  eine  andere  rfick- 
laufige  Bewegnng  her,  welche  in  dem  Be- 
streben  besteht,  Lust  zu  empfinden  und  Un- 
Inst  losznwerden.  Lust  und  Schmerz  entstehen 
dnrch  eine  vom  Sinnesorgane  zum  Herzen 
sich  fortpflanzende  Action,  dnrch  welche  die 
Bewegung  des  Blutes  gefordert  oder  ge- 
hindert  wird.  Lust  und  Schmerz  sind  die 
Grundlagen  und  Voraussetzungen  ftlr  das 
Begehren  und  Meiden,  wfihrend  beider  Ur- 
saclien  die  Gegenstande  der  Sinne  sind.  Was 
Lust  erregt,  wird  begehrt;  das  Gegentheil 
wird  gemieden.  Das  Abwechseln  verscliie- 
dener  Begehrungen  heisst  Ueberlegung;  das 
Ergebniss  der  Ueberlegung  heisst  Wille, 
welcher  als  passives  Bewegtwerden  kein 
freier  genannt  werden  kann.  Frei  ist  man 
nur  beim  Thun  des  Gewollten.  Gut  heisst 
dasjenige,  worauf  das  Begehren  geht;  tlbel 
heisst  dasjenige,  worauf  das  Verabschenen 
geht  Verschiedenen  Subjeeten  ist  auch  Ver- 
schiedenes  gut  oder  begehrenswerth  und 
Abel  oder  verabscheuenswerth.  Auch  ftlr 
dieselben  Subjecte  ist  nach  Zeit,  Ort  und 
Verhaltnissen  Verschiedenes  gut  oder  tlbel. 
Ftlr  Alle  aber  giebt  es  ein  hochstes  Gut,  die 
Erhaltung  der  eigenen  Existenz,  und  ein 
bbchstes  Uebel,  der  Tod.  Von  Natur  be- 
gehren Alle  ihr  eigenes  Wohl;  die  tibrigen 
Gtiter  haben  nur  Werth  in  dem  Verhfiltnisse, 
als  sie  zur  Selbsterhaltung  beitragen.  Da 
nicht  fUr  Alle  dasselbe  gut  oder  tlbel  ist, 
so  ist  auch  die  Beurtheilung  von  Tugend 
und  Laster  bei  verschiedenen  Menschen  ver- 
schieden,  so  lange  sie  ausser  dem  Staate 
leben  und  Keiner  an  die  Meinung  des  Andern 
gebunden  ist.  Da  Jeder  thun  kann,  was  er 
will,  so  sind  Alle  gleich  frei;  die  Folge  dieser 
Freiheit  ist  aber,  da  Jeder  auch  dem  Andern 
sein  hfichstes  Gut,  das  Leben,  nehrnen  kann, 
gegenseitige  Furcht  und  gegenseitige  Schutz- 
Versnche;  also  Krieg  Aller  gegen  Alle  ist 
der  Naturzustand,  und  zwar  als  ein  durchaus 
rechtlicher  Krieg,  da  der  Eine  mit  Recht 
angreift,  der  Andere  mit  Recht  widersteht. 
Da  nun  aber  dieser  ewige  Krieg  Aller  gegen 
Alle  ftlr  die  Selbsterhaltung  nachtheilig  und 
ftir  Jeden  die  Sicherung  des  Daseins  Natur- 
gesetz  ist;  so  wire  es  ein  Widerspruch,  in 
diesem  Krieg  Aller  gegen  Alle  zu  verharren, 
und  den  Frieden  zu  suchen,  ist  damm  das 
erste  Naturgesetz.  Aus  demselben  Grunde 
aber,  urn  den  Frieden  zu  sicliem,  sind  noch 
andere  Gesetze  ndtliig.  z.  B.  Dankbarkcit, 
Gesclligkeit,  Versohnlichkeit,  Bescheidenheit, 
Billigkeit  u.  s.  w.,  die  zusammen  das  Moral- 
gesetz  bilden,  welches  Gott  der  Vernnnft 
eines  Jeden  eingepfianzt  hat.  Damit  sie  er- 


fUllt  werden  konnen,  ist  eine  Sicherheit  nothig> 
dass  man  sie  nicht  zum  Nachtheile  seiner 
Selbsterhaltung  erfullt  Als  einfaehste  Regel, 
um  zu  finden,  was  zu  thun  ist,  empfiehlt 
sich,  dass  man  sich  stets  frage,  wie  man 
wtlnsche,  dass  die  Andern  gegen  uns  handeln 
mbgen.  Da  die  Sicherheit  mit  der  natttr- 
lichen  Freiheit  Aller,  zu  thun  was  Jedem 
beliebt,  unvereinbar  ist,  so  bleibt  nur  tlbrig, 
dass  Jeder  auf  diese  Freiheit  verzichte  unter 
der  Bedingung,  dass  die  Andern  dasselbe 
thun.  Diese  Uebereinkunft  oder  der  Ur- 
vertrag  ist  darum  nicht,  wie  Aristoteles  und 
Grotius  sagen,  eine  Folge  des  Geselligkeits- 
triebs,  sondem  lediglich  der  Furcht  und  der 
Sorge  fUr  den  eignen  Nutzen.  Die  bisherige 
Macht  und  Freiheit  Aller  muss  Einem  Ein- 
zelnen  oder  einem  Vereine  Ubertragen  werden, 
unter  welchem  nun  Alle  stehen  und  welcher 
statt  Aller  will,  dessen  Wille  also  ftlr  den 
Willen  Aller  zu  halten  ist.  Bios  durch  die 
bbchste  Herrschaft  wird  eine  Menge  Menschen 
zu  einer  Person  mit  einem  Willen,  d.  h.  zu 
einem  Volke,  ja  eigen tlich  ist  der  Souverain 
das  Volk  und  die  Uebrigen  seine  Unterthanen. 
Eine  solche  Einigung  ist  der  Staat,  welcher 
als  btlrgerliche  Person  der  sterbliche  Gott 
ist,  dem  wir  Friede,  Sicherheit  und  Eigen- 
thum  verdanken.  Erst  im  Staate  und  durch 
ihn  giebt  es  Mein  und  Dein,  Recht  und  Un- 
recht.  Damit  im  Staate  der  absolute  Friede 
auch  wirklich  erreicht  werde,  muss  dem 
Herrscher  auch  wirklich  alles  Recht  und 
alle  Macht  Ubertragen  werden.  Hat  aber 
der  Herrscher  das  liecht,  Alle  zu  Allem  zu 
zwingen,  so  hat  er  die  hbchste  Gewalt  und 
damit  das  Recht  der  Strafe,  des  Kriegs  und 
Friedens,  der  Besteuerung,  der  Gesetzgebung 
und  des  Gerichts.  Recht  ist,  was  der  Souverain 
erlaubt,  Unrecht  ist,  was  er  verbietet.  Dem 
Unterthan  gegentlber  kann  der  Souverain 
nicht  Unrecht  thun  und  hat  diesem  gegenllber 
der  erstere  keine  Rechte.  Nur  sich  selbst 
zu  tbdten,  ist  keiner  verpflichtet,  da  Selbst- 
erhaltung der  Zweck  der  Stuatenbildung  ist. 
Am  Sichersten  wird  der  Friede  in  der  Monarchic 
erhalten,  in  welcher  nur  Einer  schaden  kann, 
wfihrend  es  in  der  Demokratie  Vicle  konnen. 
Aufgelbst  aber  wird  der  Staat,  wenn  sich 
die  Unterthanen  das  Recht  anmaassen,  iiber 
gut  und  bbs  zu  urtheilen  und  wenn  sie 
meinen,  der  Herrscher  sei  den  biirgerlichen 
Gesetzon  unterthan.  Derselbe  hat  nur  Eine 
Pflicht,  als  Pflicht  der  richtigen  Vernunft, 
nfimlich  das  Heil  des  Volkes  im  Auge  zu 
behalten.  Zur  absoluten  Staatsgewalt  gehort 
auch  das  Recht,  fiber  die  ganze  Denkweise 
der  Unterthanen,  also  auch  fiber  ihre  Religion 
zu  verffigen.  Die  Sorge  ffir  die  Zukunft 
treibt  die  Menschen  zur  Erforschung  der 
Ursachen,  deren  Kenntniss  auf  die  gegen- 
wftrtigen  Dinge  ein  Licht  zu  werfen  pflegt. 
Die  Liebe  zur  Erforschung  der  Ursachen  des 
Vergangenen  spornt  den  Menschen,  von  deT 
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Betrachtung  der  Wirkung  auf  die  Ursache, 
dann  auf  die  Ursache  der  Ursache  u.  s.  w.  zu 
kommen,  bis  er  zu  der  Erw&gung  gelangt,  dass 
es  eine  ewige  Ursache  geben  mlisse  oder  eine 
solche,  liber  welche  hinaus  es  keine  frlihere 
mehr  geben  kann.  So  kommt  es  denn,  dass 
wer  sich  tief  in  die  Betrachtung  der  natlir- 
lichen  Dinge  versenkt,  nothwendig  zu  dem 
Glauben  gelangcn  muss,  dass  ein  ewiger 
Gott  ist,  wenn  er  gleich  die  Idee  der  gott- 
lichen  Natur  in  seinem  Geiste  nicht  fassen 
kann.  Denjenigen  aber,  welche  liber  die 
natlirlichen  Ursachen  der  Dinge  wenig  oder 
gar  nicht  nachdenken.  wohnt  nichts  desto- 
weniger  eine  gewisse  Furcht  inne,  in  Folge 
deren  sie  zur  Annahme  und  Erdichtung  ver- 
schiedener  unsichtbarer  Mjichte  geneigt  sind. 
Sie  flirchten  ihre  eignen  Gebilde,  rufen  die- 
selben  im  Unglllck  an,  preisen  sie  im  Glllcke 
und  raachen  endlich  Gotter  daraus.  So  kam 
es  denn,  dass  die  Menschen  von  ihren  un- 
zahligen  Einbildungen  her  eben  so  viele 
Gotter  erdichtet  haben.  Die  Furcht  vor 
dem  Unsichtbaren  ist  also  der  Same  dessen; 
was  Jeder  bei  sich  selber  Religion,  bei  denen 
aber,  die  sich  in  anderer  YVeise  flirchten, 
Aberglaube  nennt,  Da  nun  Zeicben  und 
Wirkung  der  Religion  lediglich  im  Menschen 
wahrzunehmen  sind,  so  dachte  man  sich  auch 
das  angenommene  gottliche  Wesen  als  von 
derselben  Substanz  und  Beschaffenheit , wie 
die  Scele  des  Menschen.  Man  stellte  sich 
dasselbe  in  Gestalt  eines  luftfbrmigen  Kdrpers 
vor  und  nannte  dieses  Wesen  Geist.  Die 
Verehrnng,  welche  man  unsichtbaren  Wesen 
natllrlicher  Wcise  bezeigt,  besteht  in  solchen 
Ausdriicken  der  Achtung.  wrie  man  sie  gcgen- 
Uber  von  Menschen  georaucht:  in  Gaben, 
Bitten,  Dank,  Niederfallen.  In  Folge  der 
verschiedenen  Vorstellungen,  Urtheile  und 
Leiden8chaften  verschiedener  Menschen  ist 
dieser  religidse  Glaube  und  Cultus  zu  so  ent- 
gegengesetzten  Ceremonien  erwachsen,  dass 
diejenigen,  deren  sich  der  eine  bedient,  den 
Andern  grdsstentheils  Ikcherlich  vorkommen. 
Die  ersten  Grllnder  von  Staaten  und  Gesetz- 
geber  unter  den  Ileiden,  welche  bios  den 
Zweck  batten,  das  Volk  im  Gehorsam  zu  er- 
halten,  haben  eifrig  dafllr  gesorgt,  dass  vor 
Allem  die  Leute  glaubten,  die  Religionsvor- 
schriften  seien  nicht  von  jenen  erfunden, 
.sondern  von  einem  Gott  oder  Geiste  geboten, 
und  sie  selber,  die  Staatengrlinder  und  Gesetz* 
geber,  seien  Menschen  von  hdherer  Natur, 
als  die  librigen,  damit  ihre  Gebote  desto 
cifriger  angenommen  wurden.  Weiterhin 
sollte  das  Volk  zu  dem  Glauben  gelangen, 
dass  das  durch  die  Gesetze  Verbotene  den 
Gottern  selbst  missf&llig  sei.  Endlich  soil 
das  Volk  meincn,  durch  die  genaue  und  vor- 
schriftmflssige  Beobachtung  der  Cetemonien 
wllrden  die  Gotter  versOlmt,  durch  das  Ver- 
silumen  derselben  dagegen  gereizt.  Es  ist 
:dso  klar,  dass  bei  den  Ileiden  die  Religion 


ein  Theil  ihres  Staates  war.  Wo  aber  Gott 
selbst  durch  eine  tlbernattlrliche  Offenbarong 
Religion  gepflanzt  hat,  da  hat  er  sich  auch 
ein  eigenthllmliche8  Kbnigreich  geschaffen 
und  hat  seinen  Untergebnen  Gesetze  gegeben 
nicht  bios  in  Bezug  auf  das  Benehmen  gegen 
einander,  sondern  auch  gegen  ihn  selbst.  Es 
ist  also  offenbar,  dass  im  Reiche  Gottes  das 
bllrgerliche  Gemeinwesen  und  die  Gesetze 
ein  Theil  der  Religion  sind  und  dass  es  danun 
im  Reiche  Gottes  keine  Unterscheidung  von 
irdischer  und  geistiger  Herrschaft  giebt 
Glieder  aber  oder  Btlrger  de3  Reiches  Gottes 
sind  nur  diejenigen,  welche  glauben,  dass  ein 
Gott  ist  und  nlr  das  Menschengeschleeht 
Sorge  tr&gt,  und  welche  die  Gebote  Gottes 
anerkennen;  alle  Uebrigen  sind  als  Feinde 
anzusehen.  VerkUndigt  aber  werden  die 
gdtt  lichen  Gesetze  auf  drei  WTeisen*.  durch 
das  Gebot  der  natlirlichen  Vernunft,  durch 
Offenbarung  oder  durch  die  Stimme  eines 
Menschen,  welchem  Gott  bei  den  Andern 
Glauben  schafft,  und  durch  die  Wirkung  der 
Wunder.  Dreifach  also  kann  gewissermaassen 
das  Wort  Gottes  genannt  werden : vernlinftiges, 
sinnliches  und  prophetisches,  welchem  eine 
dreifache  Art,  Gott  zu  hdren,  entspricht:  die 
gerade  Vernunft,  der  libernatiirliche  Sinn 
und  der  Glaube.  Die  Wirklichkeit  einer 
unmittelbaren  Offenbarung  kann  nur  durch 
Wunder  erwiesen  werden;  da  gegenwirtig 
die  Wunder  aufgehort  haben,  so  ist  uns  kein 
Kriterium  ilbrig  geblieben,  urn  die  behauptete 
Offenbarung  einer  Privatperson  anzuerkennen. 
Die  heilige  Schrift  ersetzt  seit  der  Zeit  des 
Erlosers  den  Mangel  aller  andern  Eingebung 
hinreichend,  und  es  kdnnen  aus  ihr  durch 
weise  und  gelehrte  Deutung  und  durch  sorg- 
fkltige  Schlus8folgerung  alle  Regeln  und  Vor- 
schriften,  die  zur  Kenntniss  unserer  Pflicht 
gegen  Gott  und  Menschen  erforderlich  sind, 
ohne  Schwarmerei  oder  libernatiirliche  Ein- 
gebung  leicht  abgeleitet  werden.  Der  Offen- 
barung gegeniiber  brauchen  wir  auf  Sinn  und 
Erfahrung  oder  auf  unsere  natUrliche  Ver- 
nunft nient  zu  verzichten.  Bei  dem,  was 
liber  unsere  Vernunft  geht,  werden  wir  an- 
gewiesen,  unsern  Verstand  gefangen  zn 
nehmen,  d.  h.  aber  nicht,  unsere  Erkennt- 
nissfiihigkeit  der  Meinung  eines  Andern  zn 
unterwerfen,  was  nicht  in  unserer  Macbt 
steht,  sondern  bios  unsern  Willen  zuin  Ge 
horsam  hinzugeben.  Der  eigenthtimliche  Gc- 
halt  der  h.  Schrift  bezieht  sich  durchaus  anf 
einen  und  denselbeu  Zweck,  n&mlich  die 
Menschen  zum  Gehorsame  gegen  Gott  zu  be- 
kehren  oder  die  Rechte  des  Reiches  Gottes 
darzustellen.  Das  durch  Christus  wiederher- 
gestellte  Reich  Gottes  ist  nicht  von  dieser 
Welt;  daher  kdnnen  auch  seine  Diener,  wenn 
sie  nicht  Kdnige  sind,  keinen  Gehorsam  in 
seinem  Namen  fordern.  Nur  auf  dem  Wege 
freier  Ueberzengung  sollen  die  Diener  Christi 
ftlr  den  Eintritt  in  dessen  Reich  wirken. 
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BediDgung  der  Anfnahme  in  dasselbe  ist  der 
Glaube  an  Christus  und  Gehorsam  gegen  die 
Gesetze.  In  jedem  Staate  ist  der  SouverUn 
der  hochste  Seelsorger  seines  Volkes,  und 
alle  andern  Seelsorger  sind  nur  dessen  Diener. 
Ist  das  Staatsoberhaupt  ein  Christ,  so  ge- 
stattet  dasselbe  eben  damit  den  Glauben  an 
den  Artikel : Jesus  ist  der  Christ,  und  fordert 
Gehorsam  gegen  alle  btlrgerlichen  Gesetze, 
in  welchen  auch  alle  Naturgesetze,  d.  h.  Ge- 
setze Gottes  mitenthalten  sind.  Ist  aber  das 
Staatsoberhaupt  ein  Unglhubiger,  so  silndigt 
jeder  seiner  Unterthanen,  der  ihm  widersteht, 
gegen  die  Gesetze  Gottes.  Ihr  Glaube  ist 
etwas  Innerliches  und  Unsichtbares,  und  sie 
branchen  sich  deshalb  nicht  in  Gefahr  zu 
begeben.  Thun  sie  es  dennoch,  so  sollen 
ae  ihren  Lohn  im  Himmel  erwarten  und  sich 
Qber  ihren  gesetzlichen  Souveriin  nicht  be- 
klagen,  geschweige  denn  ihn  bekriegen. 
Aber  welcher  ungl&ubige  Kdnig  wird  so  nn- 
gerecht  sein,  einen  Unterthan  zu  tOdten  oder 
za  verfolgen,  von  dem  er  wciss,  dass  er  auf 
die  Wiederkunft  Christi  wartet  und  nach  dem 
Weltbrande  demselben  Gehorsam  zu  leisten 
im  Sinne  hat,  bis  dahin  aber  sich  verbunden 
halt,  den  Gesetzen  dieses  unglilubigen  Konigs 
zn  gehorchen? 

Th.  Hobbes,  works.  English  and  Latin  now 

first  collected  and  edited  by  Sir  Molesworth. 

London,  1839 — 45,  16  vols  (English  11  vols, 

Latin  5 vols.) 

HAIderlin,  Friedrich,  war  1770  zu 
Unfen  am  Neckar,  unweit  Heilbronn,  ge- 
boren  and  auf  den  niedern  Seminarien  (Kloster- 
sehulen)  Denkendorf  und  Maulbronn  ftir  die 
Tniversitat  Ttibingen  vorbereitet,  wo  er  1788 
in  das  theologische  Stift  einfrat  nnd  nach 
zweiiahrigem  Cnrsus  Magister  der  Philosophie 
warae.  Im  Stift  war  er  seit  1788  mit  Hegel 
und  seit  1790  auch  mit  Schelling  eng  ver- 
bnnden.  Neben  dem  eifrigen  Studium  Kant’s 
vidmete  er  sich  bereits  als  Student  der  Diclit- 
kunst,  indem  er  mit  dem  hellenischen  Ideale 
reiner  Menschheit  eine  schwiirmerische  Liebe 
zur  Natur  verband.  Nach  Vollendung  seines 
tbeologischen  Studiums  nahm  er  1793  im 
Hanse  des  Freiherrn  von  Kalb  zu  Walters- 
bansen  eine  Hauslehrerstelle  an,  und  wurdc 
dnrch  Frau  von  Kalb,  die  geistreiche  Freundin 
Schiller’s,  mit  diesem  und  andern  literarischen 
BerQhmtheiten  in  Weimar  und  Jena  bekannt. 
SdtHerbst  1794  horte  er  Fichte’s  Vorlesungen 
in  Jena,  wohin  er  1795  ganz  tlbersiedelte. 
Als  Znhdrer  Fichte’s  war  Hdlderlin  noch 
ganz  Kantianer  und  fand  auch  in  Fichte’s 
Philosophie  nor  eben  die  Lehre  Kant’s. 
Noch  einige  Jahre  spkter  nannte  er  Kant  den 
Moses  unserer  Nation,  welcher  dieselbe  aus 
do  igyptischen  Erschlaffung  in  die  freie, 
Hnaame  W ttste  seiner  Speculation  ftihrte  und 
das  energische  Gesetz  vom  Berge  brachte. 
Ia  deinera  llerzen  (schreibt  Hdlderlin  1795 
in  einera  Briefe)  ist  das  uneigennlitzige  Ge- 


ftllil  der  Pflicht;  dein  Geist  entwickelt  sich 
dieses  Gefiihl  mit  Htilfe  anderer  Geister, 
deren  Schriften  deine  Freunde  sind.  Das 
GcfUhl  deines  Geistes  wird  reingedachter, 
unbestechlicher  Grundsatz;  der  Gedanke 
todtet  es  nicht,  es  wird  gesichert,  befestigt 
durch  den  Gedanken.  Auf  diesen  Gedanken 
der  Pflicht,  d.  h.  auf  den  Grundsatz:  der 
Mensch  soil  immer  so  handeln,  dass  die  Ge- 
sinnung,  aus  der  er  handelt,  als  Gesetz  fllr 
Alle  gelten  kdnnte,  und  er  soli  so  handeln 
lediglich,  weil  es  eben  das  heilige,  unab- 
anderliche  Gesetz  seines  Wesens  ist;  also  auf 
jenes  Gesetz  unserer  Moralitftt  griindest  du 
die  Beurtheilung  deinerRechte;  jenem  heiligeu 
Gesetze  immer  nfther  zu  kommen,  ist  dein 
hdchster  Zweck,  das  Ziel  alles  deines  Be- 
strebens,  und  diesen  Zweck  hast  du  mit  Allem 
gemein,  was  Mensch  heisst.  Was  nun  als 
Mittel  nothwendig  ist  zu  jenem  Zweck,  was 
dir  unentbehrlich  ist  zur  nie  vollendeten 
Vervollkommuung  deiner  Sittlichkeit,  darauf 
hast  du  ein  Recht.  Das  Unentbehrlichste  ist 
hierbei  natllrlich  Freiheit  des  Willens;  was 
aus  Zwang  geschieht,  ist  nicht  Handlung 
eines  guten  Willens,  also  nicht  gut  im  eigent- 
lichen  Sinne,  vielleicht  ntttzlich,  vielleicht 
legal,  aber  nicht  moralisch.  Und  so  kann 
durenaus  keine  deiner  Krftfte  auf  eine  Art 
eingeschrflnkt  werden,  wodurch  sie  minder 
oder  mehr  zu  deiner  Bestimmung  untauglich 
gemacht  wiirde,  und  so  oft  du  eine  solche 
Ein8chrankung  deiner  Krkfte  oder  ihrer  Pro- 
ducte  nicht  zuliissest,  so  oft  behauptest  du 
ein  Recht,  sei  es  mit  Worten  oder  mit  der 
That.  Natiirlich  hat  also  jeder  Mensch 
gleiche  Rechte  in  diesem  Sinne.  Keinem 
kann  der  Gebrauch  seiner  Krftfte  oder  ihrer 
Producte  auf  eine  Art  streitig gemacht  werden, 
die  ihn  mehr  oder  weniger  hinderte,  seinem 
Ziele,  der  hdchstmdglichen  Sittlichkeit  n&her 
zu  kommen.  Weil  aber  dieses  Ziel  auf  Erden 
unmoglich,  weil  es  in  keiner  kurzen  Zeit 
erreicht  werden  kann,  weil  wir  uns  nur  in 
einem  unendlichen  Fortschritte  ihm  nkhern 
kdnnen;  so  ist  der  Glaube  an  eine  unend- 
liche  Fortdauer  nothwendig,  da  der  unend- 
liclie  Fortschritt  im  Guten  unwidersprech- 
liche  Forderung  unsers  Gesetzes  ist.  Diese 
unendliche  Fortdauer  ist  aber  nicht  deukbar, 
ohne  den  Glauben  an  einen  Herrn  der  Natur, 
dessen  Wille  dasselbe  will,  was  das  Sitteu- 
gesetz  in  uns  gebietet,  der  also  unsere  un- 
endliche Fortdauer  wollen  muss,  weil  er  unsern 
unendlichen  Fortschritt  im  Guten  will.  — 
So  dachte  der  Zuhftrer  Fichte’s  als  Kantianer 
vom  Jahre  1795.  Fflr  die  Dauer  jedoch 
vermochten  die  Kant  - Fichte’schen  An- 
schauungen  den  Geistesdrang  Holderlin’s 
nicht  zu  befriedigen.  Nachdem  sein  Plan, 
sich  in  Jena  als  Privatdocent  niederzulassen, 
gescheitert  war,  kehrte  er  auf  einige  Zeit  in 
seine  schwUbische  Heimath  zurllck  und  nahm  ' 
dann  (1796)  eine  Hauslehrerstelle  in  der 
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Familie  des  Banquiers  Gontard  zu  Frank- 
furt a.  M.  an.  Die  Frau  des  Hauses  machte 
auf  Hdlderlin  den  tiefsten  Eindruck  und 
wurde  die  Seele  seines  schon  wfthrend  der 
Stndienzeit  in  Tubingen  begonnenen  und  immer 
wieder  umgearbeiteten  elegisch  - lyrischen 
Romans  „ Hyperion u,  seiner  Lieder  und 
Eiegien  an  Diotiroa,  aber  aucli  das  VerhSng- 
niss  seines  irdiseben  Lebens.  Im  Jabr  1797 
erscilien  die  erste  Hhlfte  und  1799  der  zweite 
Theil  des  „ Hyperion*  im  Druck,  worin  sicb 
Hdlderlin  bereits  auf  den  Gipfel  einer  liber 
den  Fichte’  schen  Standpunkt  hinausgehenden 
pantheist]' schen  Weltanschauung  erhob  und 
zumeist  Schelling’s  und  Hegel’s  poetisch- 
phantasievolle  Bevorwortung  wurde.  Er  steht 
auf  dem  Boden  des  Einen  und  des  Alls,  ohne 
doch  die  hdchste  und  letzte  Einheit  des  All- 
Lebens  als  blosse  Verflflchtigung  des  Unter- 
schiedes  zu  nehmen,  da  er  vielmehr  mit  dem 
ephesischen  Philosophen  Herakleitos  das 
Eine  als  das  in  sich  Unterschiedene  fasste. 
A Deo  prmcipiian!  (d.  h.  von  Gott  der  An- 
fang,  so  schrieb  er  1801)  und  wer  dies  ver- 
steht  und  halt,  ja  beim  Leben  des  Lebens, 
der  ist  frei  und  kraftig  und  freudig,  und 
alles  Umgekehrte  ist  Chimare  und  vergeht  in 
sofern  in  Nichts.  Alles  unendliche  Einheit, 
aber  in  diesem  Allen  ein  vorztiglich  Einiges 
und  Einigendes,  das  an  sich  kein  Ich  ist, 
und  dies  sei  unter  uns  Gott!  Als  Seele  der 
Welt  und  als  Geist  im  Meusclienleben  offen- 
bart  sich  Gott  0 du  (so  heisst  es  im 
Hyperion)  o du,  zu  dem  ich  rief,  als  warest 
du  tlber  den  Sternen,  den  ich  Schdpfer  des 
Himmels  und  der  Erde  nannte,  freundliches 
Idol  meiner  Kindheit,  du  wirst  nicht  ztirnen, 
dass  ich  deiner  vergass!  Warum  ist  die  Welt 
nicht  dtirftig  genug,  um  ausser  ihr  noch  Einen 
zu  suclien?  0 wenn  sie  eines  Vaters  Tochter 
ist,  die  herrliche  Natur,  ist  das  Herz  der 
Tochter  nicht  sein  Herz?  Ihr  Innerstes,  ist’s 
nicht  Er.  Eins  zu  sein  mit  Allcm,  das  ist 
Leben  der  Gottheit,  das  ist  der  Himmel  des 
Menschen.  Eins  zu  sein  mit  Allem,  was  lebt, 
in  seliger  Selbstvergessenheit  wiederzukehren 
in’s  All  der  Natur,  das  ist  der  Gipfel  der 
Gedanken  und  Freuden,  das  ist  die  heilige 
BergeshOhe,  dcr  Ort  der  ewigen  Ruhe.  Eins 
zu  sein  mit  Allem,  was  lebt,  mit  diesen  Worten 
legt  die  Tugend  den  ztlrnenden  Harnisch, 
der  Geist  des  Menschen  den  Scepter  weg, 
und  alle  Gedanken  verschwinden  vor  dem 
Bilde  der  ewig  einigen  Welt,  wie  die  Regeln 
des  ringenden  Kttnstlers  vor  seiner  Urania, 
und  das  eherne  Schicksal  entsagt  der  Herr- 
schaft,  und  aus  dem  Bunde  der  Wesen 
schwindet  der  Tod.  und  Unzertrennlichkeit 
und  ewigc  Jngend  beseligt,  verschbnert  die 
Welt  Die  erste  Weise  der  Offenbarnug  des 
Einen  unendlichcn  All -Lebens  ist  der  Geist 
der  Natur,  der  den  Menschen  gross  genahrt 
hat,  um  ihn  im  eigncn  Busen  zu  erweckeu. 
Die  zweite  Weise  der  Offenbarung  ist  aber 


Jedem  der  eigne  Gott,  der  gottahnlichc 
Menschen  geist,  und  an  das  Gottliche  glauben 
die  allein,  die  es  selber  sind.  Die  Natur 
wTar  Priesterin,  und  der  Mensch  ihr  Gott, 
und  alles  Leben  in  ihr  ist  nur  ein  begeistertes 
Echo  des  Herrlichen,  dem  sie  gehorte.  Und 
Menschheit  und  Natur  sollen  sich  znletzt  ver- 
einigen  in  Eine  allumfassende  Gottheit  Der 
Stand  der  Uuschuld,  der  Paradieseszustand 
der  Menschheit  ist  die  Kindheit:  ein  gbttlich 
Wesen  ist  das  Kind;  der  Zwang  des  Gesetzes 
und  des  Schicksals  belastet  es  nicht;  im 
Kind  ist  Friede,  es  ist  noch  nicht  mit  sich 
selber  zerfallen;  Reichthum  ist  in  ihm,  es 
kennt  sein  Herz  die  DUrftigkeit  des  Lebens 
nicht;  es  ist  unsterblich,  denn  es  weiss  vom 
Tode  Nichts.  Aber  aueh  schon  ist  die  Zeit 
des  Erwachens,  wo  die  Natur  den  Menscheu 
aus  seinem  Paradiese  treibt  und  wo  das 
Herz  zum  ersten  Male  die  Schwingen  tibt, 
um  den  langen  bittern  Kampf  mit  der  Noth 
des  Lebens  zu  bestehen  und  in  die  Flnthen 
der  Zeit  sich  zu  werfen.  Kaum  dass  die 
Brnst  an  grossen  Hoffnungen  sich  sonnte  nnd 
dem  Menschen  die  Frende  der  Unsterblich- 
keit  in  alien  Pulsen  schlug,  wird  das  Herz 
herabgesttirzt  aus  den  Himmeln  der  un- 
getheilten,  allmitchtigen  Begeisternng,  es  er- 
mattet  wieder  der  unendliche  Trieb  in  unserer 
Brnst,  und  mit  ihm  sterben  unsere  Gutter 
und  ihr  Himmel,  und  ein  Geftthl  g&nzlicher 
Zernichtung  fasst  den  Menschen,  dass  er 
dasteht  wie  ein  missrathener  Sohn,  den  der 
Vater  aus  dem  Hause  stiess.  Doch  so  will 
es  der  Geist  und  die  reifende  Zeit;  sie  kehren 
aucli  wieder  die  langentbehrten , lebendigen, 
guten  Gotter,  wenn  der  Geist  sich  am  Licbte 
des  Himmels  wiederum  entztlndet  und  ihn 
das  Leben  der  Welt,  ihr  Friedensgeist  er- 
greift,  der  ihm  w ie  ein  heiliger  Wiegengcsang 
die  Seele  stillt.  Was  aber  diese  Versbhnung 
schafft,  ist  die  heilige  allgemeine  Liebe,  die 
uns  wieder  Sinn  nnd  Leben  w*eckt,  wenn  nnr 
der  Mensch  die  reine  heilige  Stimme  der 
Jugend  nicht  vergisst.  Es  ist  nnr  ein  Streit 
in  der  Welt,  was  rnehr  sei,  das  Ganze  oder 
das  Einzelne.  Und  dieser  Streit  widerlegt 
sich  in  jedem  Versuche  und  Beispiel  durch 
die  That,  indcra  derjenige,  welcher  aus  dem 
Ganzen  wahrhaft  handelt,  von  selber  zum 
Frieden  geweihter  und  darnm  anch  alles 
Einzelne  zu  achten  aufgelegter  ist,  weil  ihn 
gerade  sein  cigenstes,  sein  Menschensinn  doch 
immer  weniger  in  reine  Allgemeinheit,  als  in 
Egoismus  verfallen  lfisst.  Dieses  Weiter 
streben , dieses  Aufopfem  einer  gewissen 
Gegenwart  fflr  ein  Anderes,  Ungewisses, 
Bcsseres  und  immer  Besseres  ist  der  ursprttng- 
iiche  Grund  von  Allem,  was  die  Menschen 
treiben  nnd  thun.  Das  Leben  zu  fordern, 
den  ewigen  Volleudungsgang  der  Natur  zu 
beschleunigen,  zu  vervoUkommnen,was  er  vor 
sich  findet,  zu  idealisiren,  dies  ist  flberall  der 
eigenthilmliche  unterscheidendste  Trieb  der 
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Menschen.  Diesen  ursprilnglichen  Trieb 
der  Menschenbestimmung , den  Trieb  des 
Idealisirens,  Vervollkommnens  der  Natur  zu 
beleben;  diesen  Weg,  den  die  Menschen 
blindlings  gehen,  ihnen  zn  zeigen,  dass  sie 
ihn  mit  offnen  Angen,  mit  Freudigkeit  und 
Adel  gehen:  dies  ist  das  GeschSft  der  Philo- 
sophic, der  schdnen  Kunst,  der  Religion, 
welche  selber  aus  jenem  Triebe  hervorgehen. 
Die  Philosophic  bringt  jenen  Trieb  zum  Be- 
wusstsein,  zeigt  ihm  sein  endliches  Object  im 
Ideal  and  st&rkt  und  lautert  ihn  durcli  dieses. 
Die  schdne  Kunst  stellt  jenem  Triebe  sein 
unendliches  Object  in  einem  lebendigen  Bilde, 
in  einer  dargestellten  hbliern  Welt  vor,  und 
die  Religion  lehrt  ihnjene  hQhere  Weltgerade 
da,  wo  er  sie  sucht  und  schaffen  will,  d.  h. 
in  der  Natur,  in  seiner  eignen  und  in  der 
ringsumgebenden  Welt,  wie  eine  verborgene 
Anlage,  wie  einen  Geist,  der  entfaltet  sein 
will,  ahnen  und  glauben.  Das  erste  Kind 
der  menschlichen , der  gdttliclien  Sehbnheit 
ist  die  Kunst.  In  ihr  verjtlngt  und  wieder- 
holt  der  gdttliche  Mensch  sich  selbst;  er  will 
sich  selber  ftihlen,  darum  stellt  er  seine 
Schdnheit  sich  gegentiber.  Der  SchOnheit 
zweite  Tochter  ist  die  Religion ; sie  ist  Liebe 
zur  Schbnheit.  Der  Weise  liebt  sie  selbst, 
die  Unendliche,  Allumfassende,  das  Volk  liebt 
ihre  Kinder,  die  Gotter,  die  in  mannigfaltigen 
Gestalten  ihm  erscheinen.  Das  grosse  Wort 
des  Heraklit:  Das  Eine  in  sich  selbst  Unter- 
schiedene,  ist  das  Wesen  der  Schbnheit,  und 
ehe  es  gefunden  war,  gab  es  keine  Philo- 
sophic. Aus  blossem  Verstande  kommt  keine 
Philosophic,  die  mehr  ist  als  bios  beschr&nkte 
Erkenntniss  des  Vorhandenen.  Aus  blosser 
Vernnnft  kommt  keine  Philosophic,  die  mehr 
ist  als  blinde  Forderung  eines  nie  zn  endigenden 
Portschrittes  in  Vereinigung  und  Unter- 
scheidung  eines  mdglichen  Stoffes.  Leuchtet 
aber  das  gbttliche  Ideal  der  SchOnljeit  der 
strebenden  Vernunft,  so  fordert  sie  nicht  blind 
nnd  weiss,  warnm  und  wozu  sie  fordert.  Der 
Name  dessen,  was  Bins  ist  und  A lies,  ist 
Schbnheit.  Die  Liebe  gebar  Jahrtausende 
roll  lebendiger  Menschen:  die  Freundschaft 
wird  sie  wiedergebSren.  Von  Kinderharmonie 
sind  einst  die  Menschen  ausgegangen,  die 
Harmonie  der  Geister  wird  der  Anfang  einer 
neuen  Weltgeschichte  sein.  Die  Schdnheit 
flttchtet  aus  dem  Leben  der  Menschen  sich 
heranf  in  den  Geist;  Ideal  wird,  was  Natur 
war.  An  diesem  Ideale,  dieser  verjtlngten 
Gottheit  erkennen  die  Wenigen  sich,  und  Bins 
sind  sie;  denn  es  ist  Eins  in  ihnen,  und  von 
diesen  beginnt  das  zweite  Lebensalter  der 
Welt.  Sie  werden  kommen,  deine  Menschen. 
Mutter  Natur!  Ein  verjtlngtes  Volk  wird 
dich  auch  wieder  verjtlngen,  und  der  alte 
Bund  der  Geister  wird  sich  erneuern  mit  dir. 
Es  wird  nur  Eine  Schonheit  sein,  und  Mensch- 
heit  und  Natur  wird  sich  vereinen  in  Eine 
allumfassende  Gottheit.  Und  wenn  die  jtingste 


Tochter  der  Zeit,  die  neue  asthetische  Kirclie, 
der  neuen  Gottheit  neues  Reich,  hervorgehen 
wird  aus  diesen  befleckten,  veralteten  Formen, 
dann  ist  das  Element  der  Geister  gefunden. 
Und  den  Platz  erobern  wir  gewiss,  wo  das 
stolze  Bild  des  werdenden  Freistaates  mit  der 
heiligen  Theokratie  des  Schbnen  sich  erhebt, 
in  welchem  in  unser  Rechtsbuch  eingeschrieben 
sind  die  Gesetze  der  Natur  und  wo  die  g8tt- 
liche  Natur,  die  in  kein  Buch  geschrieben 
werden  kann,  mit  ihrem  Leben  im  Herzen  der 
Gemeinde  sein  wird.  — Dies  waren  die  Grund- 
ztige  der  Weltanschauung,  die  Hdlderlin  bei 
der  Neige  des  vorigen  Jahrhunderts  ver- 
kiindigte.  Ehe  noch  der  Schluss  des 
„ Hyperion  “ erschienen  w ar,  hatte  das  leiden- 
schattliche  Verhiiltniss  Hdlderlin’s  zur  Gattin 
seines  Principals  zu  einer  unfreiwilligen 
Trennung  von  seiner  Diotima  geftlhrt  (1798). 
Sein  Inneres  blieb  schwer  gedrllckt;  seine 
literarischen  Plane  scheiterten  ebenso,  wie 
Schiller’s  Plan,  ihm  eine  Docentenstelle  in 
Jena  zu  verschaffen.  Er  ging  in  die  Heimath 
zurtlck,  dann  als  Ilofmeister  in  die  Schweiz^ 
von  da  nach  Bordeaux  als  Hauslehrer  bei 
dem  dortigen  Hamburg’schen  Consul.  Nach- 
dem  er  dort  im  Sommer  1802  die  Nachricht 
von  der  Erkrankung  und  dem  Tode  seiner 
Diotima  erhalten  hatte,  verliess  er  seine  Stelle 
wieder  und  lebte  einige  Zeit  in  seiner  Heimath, 
wo  sich  bereits  die  Spuren  von  Irrsinn  zeigten, 
der  ihn  mehr  und  mehr  umnachtete,  bis  er 
nach  vergeblichen  Heilungsversuchen  1807 
zu  einem  gebildeten  nnd  wohlhabenden 
Tischlermeister  in  Tubingen  in  Kost  und 
Obhut  gegeben  wurde,  wo  er  sich  seinen 
philosophischen  Wahlspruch  tv  x«l  nav  (Eins 
und  Alles)  mit  grossen  Buchstaben  an  die 
Wand  schrieb  und  36  Jahre  lang  in  kindischem 
Trtlbsinno  lebte,  bis  zu  seinem  im  Jahr  1843 
erfolgten  Tode. 

Fr.  HQIderlin'S  sUmmtlicho  Werke,  hg.  von 
Chr.  Th.  Schwab,  1846  (in  zwei  Bauden). 

. A.  Jung,  Hoideriin  und  seine  Werke.  1848. 

J.  Klaiber,  Hdlderlin,  Hegel  und  Schelling  in 
ihren  schwiibischen  Jugendjahren.  1877  . 

IlofTbauer,  Johann  Christoph,  war 
1766  zu  Bielefeld  geboren,  hatte  seit  1785 
in  Halle  studirt,  wo  J.  A.  Eberhard  die 
philosophische  Riclitung  in  ihm  weckte,  und 
habilitirte  sich  dort  1789  als  Privatdocent, 
wurde  1794  ausserordentlicher  und  1799 
ordentlicher  Professor  und  starb  daselbstl827. 
In  seinen  philosophischen  Anschauungen  unter 
Kant’schem  Einflusse  stehend,  hat  er  be- 
sonders  die  Logik  und  Psychologie  in  seinen 
Schriften  cultivirt.  In  der  Schrift  „Analytik 
der  Urtheile  und  Schlflssew  (1792)  hat  er  in 
erlauternden  Anmerkungen  stets  Wolff,  Baum- 
garten,  Lambert,  Plouquet  und  Kant  kritisch 
berllcksichtigt.  In  der  Schrift  „Ueber  die 
Analysis  in  der  Philosopliieu  (1810)  sucht 
er  den  Begriff  der  Analyse  aus  dem  Wesen 
der  sogenannten  analytischen  Methode  ah- 
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zuleiten.  Daran  schloss  sicli  die  gekronte 
Preissclirift  „Versueh  ttber  die  erste  und 
leichteste  Anwendung  der  Analysis  in  den 
pliilosophischen  Wissenschaftenu  (1810).  Hatte 
Hoffbauer  das  Gebiet  der  empirischen  Psycho- 
logic schon  in  der  Schrift  „Anfung8griinde 
der  Logik,  nebst  einem  Grundrisse  der  Er- 
fahrungsseclenlekro44  (1794)  betreteu,  so  folgte 
darauf  eine  „Naturlehre  der  Seele  in  Briefcn44 
(1796),  und  im  wcitern  Verfolg  dicser  Rich- 
tung  bat  cr  als  sorgfaltiger  psychologischer 
Beobacliter  besonders  im  Gebiete  der  Cri- 
minal-P8ychologie  Werth  voiles  geleistet  durch 
die  Schriften:  „ Untersuchungen  fiber  die 
Krankkeiten  der  Seele  und  die- verwandten 
Zustiinde 44  (1802  — 1807 , in  drei  Biinden), 
und  „die  Psychologie  in  iliren  Haupt-An- 
Avendungen  auf  die  Rechtspflege  oder  die 
sogenannte  gericktliche  Arzneiwissenschaft 
nacli  ihrem  psychologischcn  Theil44  (1808). 
Sehliesslich  sind  von  Iloffbauer  noch  zu  er- 
withnen : „Naturrecht  aus  dem  Begriffe  des 
Reclits  entwickelt44  (1793)  und  „Anfangs- 
grflndc  der  Moralphilosophie , insbesondere 
der  Sittenlehre.  nebst  einer  allgemeinen  Ge- 
schichte  derselben44  (1798). 

Ilohenheiin,  Theophrastus  Bom- 
bastus  von,  sielie  Paracelsus. 

Ilolbacli,  Paul  Heinrich  Dietrich, 
Baron,  war  als  der  Sohn  eines  reichen 
Emporkbmmlings  um  das  Jahr  1723  zuHeides- 
heim  (uicht  Heidelsheim)  in  der  bayerischen 
Pfalz  geboren  und  in  Paris  erzogen  worden, 
wo  er  gleich  seinem  Landsmanne,  dem  Baron 
Grimm,  sicli  ganz  in  die  franzosiseke  Natio- 
nality hineinlebte.  Sein  Vater  hatte  ihm 
ein  ungeheures  Vermbgen  hinterlassen , von 
welchera  er  den  besten  und  edelsten  Gebrauch 
machte,  nicht  minder  zu  seiner  eignen  ge- 
lehrten  Ausbildung  und  zu  einem  verstiin- 
digen  Lebensgenusse,  wie  zum  Wohl  seiner 
Freund  c und  der  Armen  und  Gedrilckten.  Von 
seiner  aufopfemden  Wohlthfttigkeit  werden 
die  herzgewinnendsten  Zflge  erzhhlt;  er  sail 
in  seinem  Reichthume  nur  das  Mittel,  das 
Gute  zu  befbrdem  und  zu  befestigen.  Mit 
Diderot,  D’Alembert,  Grimm,  Rousseau, 
Helvetius  und  andern  damaligen  philoso- 
phischen  Berfihmtheiten  in  freunuschaftliekem 
Verkehr  stehend,  machte  er  ein  Haus,  und 
seine  Salons  wurden  der  Mittelpunkt  einer 
freigeistigen  Gesellschaft,  welche  die  geistige 
Beweguug  des  achtzehnten  Jalirhunderts  in 
Frankreich  beherrschte.  Die  wichtige  und 
einflu8sreiche  Rolle,  welche  damals  die  Pariser 
Salons  spielten,  und  die  Herrschaft,  welche 
sic  auf  die  offentliche  Meinung  austlbten, 
erklart  sicli  aus  der  geistigen  Atmospharc 
einer  Zeit,  in  welcher  die  kr&ftigstcn  Geister 
sicli  auf  die  Kritik  der  religidsen,  politischen 
und  socialen  Ueberlieferungen  und  Institutio- 
nen  richteten  und  weder  cine  frcie  Presse, 
noch  die  Rednerbfihne  zu  ungehindertem 
Ausdruck  ihrer  Meiuungen  besassen.  An 


der  Spitze  dieser  Salons  standen  meistens 
Frauen,  welche  (wie  Voltaire  witzig  sagt) 
einen  oder  zwei  Scliriftsteller  als  Minister 
zur  Seite  liatten.  Docli  wussten  auch  Hel- 
vetius und  Holbach,  durch  glknzende  Ver- 
radgensverliiiltnisse  begflnstigt,  vortrefflich 
den  Wirth  zu  machen,  und  die  Freunde 
Holbachs  nannten  diesen  (wie  Morellet  in 
seinen  Deukwilrdigkeiten  erz&hlt)  kurzweg 
den  Maitre  d’hotel  de  la  philosophic.  Jeden 
Sonntag  und  Donnerstag  Diners  von  zehn 
bis  zwanzig  Personen;  vortreffliche  Ktiche, 
ausgezeichneter  Wein  und  Kaffee.  Meisten3 
blieb  man  von  zwei  bis  acht  Uhr  bei  ein- 
ander.  In  lebendigen  Streit-  und  Wechsel- 
reden  wurden  mit  unbefangeuster  Freiheit 
alle  Fragen  der  Religion,  Philosophic  und 
Politik  erortert.  Als  im  Jahre  1764  David 
Hume  als  Gast  die  zweifelnde  Frage  auf- 
warf,  ob  es  Uberhaupt  Atheisten  gebe,  und 
die  Versicherung  beifflgte,  dass  er  selbst  nie 
einen  gesehen  habe,  gab  ihm  Holbach  selbst 
spottend  die  Autwort,  er  sitze  in  diesem 
Augenblicke  mit  siebenzehn  Atheisten  zu 
Tisclie.  Wahrend  Holbach  im  Sommer  auf 
seinem  Landsitze  zu  Grand -Val  lebte,  war 
auch  dort  sein  Haus  alien  Freunden  geSffnet, 
und  mit  den  Diners  wechselten  dann  Spazier- 
gang  und  Fischfang.  Holbach  selbst  hatte 
sich  eine  vielseitige  Bildung  erworben  und 
in  alien  Zweigen  der  Wissenschaft  um- 
geschaut.  In  den  Jahren  1752  bis  1766 
hatte  er  auch  gelehrte  Schriften  und  ins- 
besondere naturwi8senschaftliche  Arbeiten 
verdffentlickt,  zum  Theil  nur  Uebersetzungen 
aus  dem  Deutschen,  namentlich  auch  fflr 
die  von  Diderot  und  d’Alembert  heraus- 
gegebene  „ Encyclopedic14  eine  grosse  Anzahl 
von  Artikeln  fiber  Chemie  und  Pharmacie, 
Physiologie  und  Medicin  geschrieben.  Sein 
Freund,  der  Baron  Grimm,  hat  ihm  in  der 
^Correspondence  litter  air  e“  folgenden  ehren 
den  Nachruf  gewidmet:  „Ich  habe  wenig  so 
gelehrte  und  allgemein  gebildete  Manner  &n- 
getroffen,  wie  nolbacli,  und  ich  habe  deren 
nie  gesehen,  die  es  mit  weniger  Eitelkeit 
und  Rulim8uckt  gewesen  waren.  Ohne  den 
lebendigen  Eifer,  den  er  fflr  den  Fortschritt 
aller  Wissenschaften  hatte,  ohne  den  ihm  zur 
zweiten  Natur  gewordenen  Drang,  Andern 
Alles  mitzutheilen , was  ihm  niltzlich  und 
wichtig  schien.  hiitte  er  seine  beispiellose 
Belesenheit  wonl  niemals  verrathen.  Es  ver- 
hielt  sich  mit  seiner  Gelehrsamkeit  wie  mit 
seinem  Vermbgen.  Nie  hatte  man  dasselbe 
geahnt,  hiitte  er  es  verbergen  kbnnen,  ohne 
seinem  eignen  Genusse  und  besonders  dem 
Gcnusse  seiner  Freunde  zu  schaden.  Einen 
Menschen,  wie  diesen,  musste  es  nur  wenig 
MUhe  koBten,  an  die  Herrschaft  der  Vernnnlt 
zu  glanben;  denn  seine  Leidenschaften  und 
Vergnfigungen  waren  gerade  so,  wie  sie  sein 
mflssen,  um  das  Uebergewicht  guter  Grund- 
siitze  geltend  zu  machen.  Er  liebte  die  Frauen, 
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er  liebte  die  Freuden  der  Tafel,  er  war 
neugierig;  aber  keine  dieser  Neigungen  hatte 
ihn  unterjocht  Er  vermochte  es  nicht,  Je- 
manden  zu  hassen;  nur  wenn  er  von  den 
BefSrderem  des  Despotismus  nnd  des  Aber- 
glanbens  spraeh,  verwandelte  sich  seine  an- 
geborne  Sanftmuth  in  Bitterkeit  und  Kampf- 
lust.44  Seit  dem  Jahre  1767  bis  1776  hat 
Holbach  die  Ergebnisse,  die  er  aus  seinen 
Studien  ftlr  seine  Welt-  und  Lebensansicht 
gewonnen  hatte,  in  einer  Reihe  rasch  auf 
einander  folgenden  Schriften  auf  den  Markt 
gebracht,  welche  allesammt  ohne  seinen  Namen 
und  znm  Theil  nnter  falschem  Namen  und 
mit  falschen  Druckorten,  meistens  bei  Michel 
Rey  in  Amsterdam  erschienen,  ohne  dass  die 
Theilnehmer  der  Holbach’schen  Gesellschaft 
ahnten . von  wem  sie  herrtlhrten , da  sic 
Holbach  seinem  Freunde,  dem  Buchhandler 
Naigeon,  einem  Schtller  Diderot’s,  zur  sicheru 
Befbrdemng  zum  Druck  im  Ausland  tibergab, 
so  dass  der  Verfasser  selbst  oftmals  von 
ihrem  Erscbeinen  erst  dann  etwas  erfnhr, 
wenn  einer  seiner  G&ste  bei  der  Tafel  von 
der  literarischen  Neuigkeit  Meldung  brachte. 
Die  wichtigsten  dieser  Holbach’schen  Schriften 
erschienen  unter  folgenden  Titeln:  Le  chri- 
stianisme  devoile  ou  examen  des  principes 
' et  des  effets  de  la  religion  chrilienne  (1767), 
La  contagion  sacree  ou  histoire  natnrelle 
de  la  superstition  (1768),  Systeme  de  la 
nature  ou  des  lois  du  monde  physique  et 
da  monde  moral  (1770),  Essai  sur  les  pre- 
juges  (1770),  Le  bon  sens  ou  idees  natu- 
relles  opposees  aux  idees  sumaturelles 
(1772),  Le  systeme  social  ou  principes  na- 
tures de  le  morale  et  de  la  politique  (1773), 
L’ethocratie  ou  le  gouvemement  fonde  sur 
la  morale  (1776),  La  morale  universelle 
(1776).  Die  von  den  englischen  Deisten  be- 
gonnene  und  von  den  franzbsischen  Frei- 
denkern  fortgefilhrte  Kritik  der  religidsen 
Ueberlieferungen  und  Vorstellungen  wird 
vom  Verfasser  dieser  Schriften  zu  den 
aussersten  Folgerungen  einer  ausdrtlcklichen 
Verneinung  aller  Religion  und  alles  Gottes- 
glaubens  zugespitzt,  die  Religion  tlberhanpt 
als  der  ftlr  die  Menschheit  gef&hrliehste  Irr- 
thum  bezeichnet  und  dagegen  von  der  Be- 
grtindung  einer  natUrlichen  Moral,  Politik 
und  Gesellschaftslehre  das  GlUck  der  Vblker 
nnd  das  Heil  der  Menschheit  abhfingig  ge- 
macht  Dieses  Thema  wird  mit  einer  oft 
ermttdenden  Weitschweifigkeit,  immer  aber 
mit  ern8tem  Wahrheitseifer  und  in  der  red- 
lichen  Absicht  ftlr  eine  sittliche  Erneuerung 
der  Gesellschaft,  oft  mit  glSnzender  Beredt- 
samkeit  in  alien  diesen  Schriften  immer  von 
Neuem  mit  andern  Wendungen  und  von 
andern  Seiten,  aus  andern  Gesichtspunkten 
verhandelt.  Traten  die  praktischen  Folge- 
rungen  der  damaligen  franzdsischen  Zeit- 
philosophie,  deren  Principien  insbesondere 
im  ^System  der  Natur44  ihren  folgerichtigen 


Ausdrnck  und  eine  zusammenfassende  Dar- 
stellung  gefunden  haben,  in  der  franzdsischen 
Revolution  vom  Jahre  1789  liervor,  so  hat 
Holbach  selbst,  der  dieser  Revolution  so 
mUchtig  vorgearbeitet  hatte,  indem  er  sic 
als  ein  nothwendiges  Naturereigniss  zu  be- 
trachten  lehrte,  sie  nur  noch  auf  die  Schwelle 
der  Wirklichkeit  treten  sehen.  Er  stiirb 
wrenige  Tage  spUter,  nachdem  sich  die  Ab- 
geordneten  des  dritten  Standee  als  National- 
versammlung  constituirt  batten,  am  21.  Juni 
1789  in  Paris. 

Holbach’s  Haupt-  und  eigentliches  Lebens- 
werk  ist  das  ^System  der  Natur“.  Obwohl 
dasselbe,  nebst  der  einige  Jahre  vorlier  er- 
schienenen  Schrift  „Die  heilige  Seuche  oder 
natilrliche  Geschichte  des  Aberglaubens**,  in 
Folge  eines  Parlamentsbeschlusses  am  18.  Au- 
gust 1770  durch  Henkershand  verbranut 
wurde,  ist  es  trotzdem  in  vielen  Auflagen 
verbreitet  worden  und  1783  auch  in  deutscher 
Uebersetzung  erschienen.  Das  zweibSndige 
Buch  trug  ursprUnglich  den  Namen  des  schon 
im  Jahr  1760  als  Secret&r  der  franzdsischen 
Akademie  verstorbenen  Mirabeau  auf  dem 
Titel  und  zum  Ueberflussc  war  noch  eine 
Skizze  tlberdas  Leben  und  die  Schriften  dieses 
Marines  vorausgeschickt,  weleher  sich  sicher 
vor  Schrecken  noch  im  Grabe  gewftlzt  haben 
wtlrde,  hatte  er  ahnen  kdnnen,  dass  er  fUr 
den  Verfasser  eines  solchen  Buches  gelten 
solle.  Niemand  glaubte  auch  an  diese  Autor- 
schaft,  raerkwtlrdigerweise  aber  kam  auch 
Niemand  auf  den  wahren  Verfasser.  und  selbst 
als  es  Ihngst  feststand,  dass  dasselDe  aus  dem 
csellig  - gelehrten  Kreise  de8  Barons  Hol- 
ach  hervorgegangen  sei,  w'ollte  man  die 
Urheberschaft  bald  dem  Mathematiker  La- 
grange, der  in  Holbach’s  Familie  als  Haus- 
lehrer  gewirkt  hatte.  bald  dem  Freigeiste 
Diderot,  dem  Meister  aes  Stils,  bald  einem  ge- 
mein8chaftlichen  Zusammenwirken  Mehrerer 
zuschreiben.  Seit  der  VerCffentlichung  der 
literarischen  Correspondenz  des  Barons  Grimm 
unterliegt  es  keinem  Zweifel  mehr,  dass  llol- 
bacli  selbst  der  wahre  Verfasser  ist,  obwohl 
bei  der  Ausftthrung  einzelner  Abschnitte  auch 
der  Fachmann  Lagrange  und  der  Buchhandler 
Naigeon,  Holbach’s  und  Diderot’s  literarischer 
Gehillfe,  und  Diderot  selbst  betheiligt  war, 
in  dessen  nachgelassenem  „Gespriich  mit 
d’Alembert14  sich  einige  auch  im  „Systcm  der 
Natur44  vorkommende  Stellen  finden.  Das 
Werk  besteht  aus  30  Kapiteln,  welche  in 
zwei  Theile  vertheilt  sind.  Der  erste  Theil 
enthalt  in  17  Kapiteln  unter  dem  Titel  MVon  - 
der  Natur  und  ihren  Gesetzen,  vom  Menschen, 
von  der  Seele  und  ihren  F&higkeiten , von 
der  Unsterblichkeit  und  der  Gltlckseligkeit44 
die  naturalistischen  Grundlagen  einer  Welt- 
anschauung, welche  die  Existenz  eines  be- 
sondern,  vom  Leibe  unterschiedenen  Seelen- 
wesens  ldugnet,  die  Seelenerscheinungen  als 
Functionen  des  lebendig  - th&tigen  Leibes- 
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ganzen.  auffasst  und  die  Sittenlebre  aus  der 
Natur  der  Menschen  begrflndet.  Der  zweite 
Tkeil  des  Buches  enthtilt  uuter  dem  Titel 
„Von  der  Gottheit,  von  den  Beweisen  ftlr 
das  Dasein  Gottes,  von  den  gottlichen  Eigen- 
schaften,  von  der  Einwirkung  der  Gottes- 
vorstellung  auf  das  Gltick  der  Menschen44 
eine  Kritik  der  Religion  und  des  Gottes- 
glaubens  und  sucht  die  Theologie  und  eine 
auf  den  Gottesglauben  gegrllndete  Philosophic 
durch  den  Nachweis  ihres  psycliologischen 
Ursprunga  aufzuheben  und  nicht  bios  die 
Nutzlosigkeit,  sondern  geradezu  die  Schtid- 
lichkeit  des  Gottesglaubena  fttr  eine  gesunde 
Sittlichkeit  und  fttr  das  Gltick  der  mensch- 
lichen  Gesellschaft  darzuthun.  Der  niihere 
Inhalt  und  Gedankengang  der  ^Systems  der 
Natur*4  ist  im  Wesentlichen  folgender:  Der 
Mensch  ist  unglticklich,  weil  er  die  Natur 
nicht  kennt;  sein  Geist  ist  so  sehr  von  Vor- 
urtheilen  umnebelt,  dass  man  glauben  sollte, 
er  sei  immer  zum  Irrthum  verdammt;  die 
Binde  des  Wahns,  womit  man  ihn  von  Jugend 
auf  umschntirte,  ist  ihm  so  fest  gewachsen, 
dass  man  sie  nur  mit  den  grossten  Schwierig- 
keiten  wegnelimen  kann.  Er  versuchte,  sich 
tiber  die  sichtbare  Welt  zu  erheben  und 
wollte  Metaphysiker  sein,  ehe  er  Physiker 
war;  er  verachtete  die  Wirklichkeit,  um 
tiber  Einbildungen  nachzudenken ; er  ver- 
nachlkssigte  die  Erfahrung,  um  Systeme  und 
Vermuthungcn  aufzustellen ; er  "behauptete, 
seine  Schicksale  in  den  eingebildeten  Re- 
gionen  eines  andern  Lebens  zu  kennen,  ehe 
er  daran  dachte,  sich  in  dem  gegemvartigen 
Aufenthalte  sein  Gltick  zu  begrtinden.  lvurz, 
der  Mensch  verschmtihte  das  Studium  der 
Natur,  um  Phantomen  nachzulaufen,  die  ihn 
erschreckten , blendeten  und  vom  einfachen 
Wege  der  Wahrheit  abftthrten,  ohne  den  er 
niemals  zum  Glticke  gelangen  kaun.  Es  ist 
darum  wichtig,  Blendwerke  zu  vernichten, 
welche  nur  geeignet  sind,  uns  zu  verwirren: 
es  ist  Zeit,  aus  der  Natur  die  Gegenmittel 
zu  schopfen,  welche  uns  die  Schwarmerei 
gebracht  hat.  Die  von  der  Erfahrung  ge- 
leitete  Vernunft  muss  endlich  die  Vorurtheile, 
deren  Opfer  das  Menschengeschlecht  so  lange 
gewesen  ist,  an  ihrer  Quelle  angreifen.  Die 
Wahrheit  ist  dem  Menschen  nothwendig;  sie 
kann  ihm  niemals  schaden;  ihre  unttber- 
windliche  Macht  muss  sich  frtiher  oder  spkter 
geltend  machen.  Man  muss  sie  darum  den 
Sterbliohen  aufdecken.  Der  Mensch  ist  ein 
Werk  der  Natur,  er  ist  ihren  Gesetzen  unter- 
worfen,  er  kann  sich  nicht  von  ihr  befreien, 
er  kann  selbst  nicht  im  Gedanken  aus  ihr 
heraustreten.  Fttr  ein  von  der  Natur  ge- 
bildetes  und  umschriebenes  Wesen  existirt 
aber  Nichts  jenseits  des  grossen  Ganzen, 
dessen  Theil  es  ist  und  dessen  Einfltisse  es 
erfkhrt  Es  giebt  Nichts  und  kann  Nichts 
gcben  ausserhalb  des  Umkreises,  der  alle 
Wesen  einschliesst.  Dieses  grosse  Gauze 


aber,  das  Universum,  diese  ungeheure  An- 
kttufung  alles  dessen,  was  existirt,  bietet  uns 
nichts  Anderes  dar , als  Materie  und  Be- 
wegung;  es  besteht  aus  verschiedenen  Ver- 
bindungen  der  Materie,  worin  die  ver- 
schiedenen Existenzweisen  der  Dinge  ihren 
Grund  haben.  Immer  eines  wirkt  auf  das 
andere  und  bewegt  dasselbe,  so  dass  es  keine 
selbststtindige , sondern  nur  mitgetheilte  Be- 
wegung  giebt,  ebensowenig  aber  Ruhe,  da 
sich  Alles  in  unaufhdrlicher  Bewegung  be- 
findet  Als  das  einzig  Existirende  erhalt  die 
Materie  nur  von  sich  selbst  Bewegung,  die 
aus  ihrem  Begriffe  ebenso  unmittelbar  tblgt, 
wie  die  Ausdehnung.  Daraus  ergiebt  sich 
auch,  dass  sie  tbfttig  und  f&hig  ist,  durch 
die  verschiedenen  Arten  der  Bewegung  alle 
besondern  Dinge  aus  sich  hervorzubringen. 
Einige  Dinge  haben  nkmlich  die  Neigung, 
sich  zu  verbinden,  andern  fehlt  dieselbe; 
daher  die  Attraction  und  Repulsion,  Sym 
atliie  und  Antipathie,  Liebe  und  Hass  in 
er  Natur.  Durch  diese  Gegensatze  entstehen 
verschiedene  Bewegungen,  und  durch  diese 
nach  ewigen  und  unvertinderlichen  Gesetzen 
die  verschiedenen  Dinge.  Die  Natur  wirkt 
nicht  nach  Zwecken , sondern  nur  nach 
strenger  Nothwendigkeit.  Sie  ist  ein  Ganzes, 
worin  alles  Einzeine  gerade  so  wirkt,  wie 
es  wirken  muss  und  ohne  es  selber  zu 
wissen,  nur  zur  Erhaltung  des  Ganzen  dient 
Jedes  sucht  sich,  im  physischen  Gebiete  nach 
dem  Gesetze  der  Trilgheit,  im  moralischen 
Gebiete  nach  dem  Gesetze  der  Selbstliebe. 
Als  ein  Theil  der  Welt  ist  der  Mensch  ein 
bios  materiellc8  Wesen.  Wir  bemerken  aber 
bei  uns  selber  zwei  verschiedene  Arten  von 
Bewegung,  eine  aussere,  unsern  Sinnen  wahr- 
nehmbare,  und  eine  innerhalb  unsers  Korpers 
vor  sich  gehende  Bewegung.  Die  in  unserm 
Gehirn  vor  sich  gehenden  Bewegungen  nennen 
wir  Denken,  Wollen,  Geistes-,  Seelenthitig- 
keiten.  Der  Mensch  wird  in  sich  solche 
innere,  unsichtbare  Bewegungen  gewahr;  et 
macht  die  Erfahrung,  dass  durch  sie  sicht- 
bare Bewegungen  hervorgebracht  werden, 
und  weil  er  den  Zusammenhang  beider  nicht 
begreift,  so  erdichtet  er  eine  ihm  inwohnende 
besondere  Substanz,  die  er  von  seinem  sinu- 
iich  wahrnehmbaren  Leibesganzen  unter- 
scheidet  und  zur  eigentlichen  innern  br- 
sache  jener  wahrgenommenen  sichtbaren 
Bewegungen  seiner  Organe  macht,  in  dem  er 
ihr  dabei  Eigenschaften  zuschreibt,  welche 
ganz  von  denen  seiner  Organe  verschiedeo 
sind.  Kurz,  der  Mensch  verdoppelt  sich 
selbst  und  siehtsich  als  aus  zwei  verschiedenen 
Substanzen,  Leib  und  Seele,  bestehend  an. 
deren  Vereinigung  allerdings  unbegreiflich 
ist.  Die  eine  dieser  beiden  Substanzen  soli 
den  Eindrttcken  der  Aussenwelt  unterworten 
und  selbst  aus  vielen  materiellen  Theilen 
bestehend  sein,  wtihrend  die  andere,  die 
Seele  oder  der  Geist,  als  einfach  und  im- 


Digitized  by  Google 


Holbach 


399 


Holbach 


materiel]  vorgestellt  wird.  Aber  eine  solche 
Unterscheidung  von  Seele  und  Leib  grtindet 
rich  anf  ganz  unnlitze  und  widersprechende 
Voraossetzungen  und  ffihrt  zu  (Ten  offen- 
barsten  Ungereimtheiten.  Diejenigen,  welche 
ihre  Seele  vom  Leibe  unterscheiden , haben 
nor  ihr  Gehirn  von  ihrem  Korper  unter- 
8ehieden;  Denken  und  Wollen  sind  nur  be- 
sondere  Functionen  unsers  Gehirns  und  laufen 
im  Grnnde  anf  das  Empfinden  hinaus,  wel- 
ehea  aber  wesentlich  nur  darin  besteht,  dass 
gewisse  Bewegungen , die  durch  fiussere 
Gegenstinde  in  den  Sinnesorganen  hervor- 
gebracht  werden , sich  durch  die  N erven 
dem  Gehirn  mittheilen  und  in  diesem  Er- 
sehfltterungen  hervorbringen.  Empfindung 
iat  durchaus  an  das  Gehirn  gebunden , und 
ein  immaterielies  Wesen  kann  nicht  em- 
pfinden,  also  auch  nicht  denken.  Unser 
Leben  ist  eine  Linie,  welche  uns  die  Natur 
?orschreibt,  auf  der  Erde  zu  beschreiben, 
ohne  dass  wir  uns  jemals  auch  nur  einen 
Augenblick  davon  entfernen  konnten.  Ohne 
unsern  Willen  werden  wir  geboren;  unsere 
Organisation  hfingt  nicht  von  uns  ab,  unsere 
Ideen  kommen  uns  unfreiwillig,  unsere  Ge- 
wolmheiten  sind  nicht  in  der  Macht  derer, 
die  sie  uns  angewfihnen;  unaufhbrlich  sind 
wir  durch  sichtbare  oder  verborgene  Ur- 
sachen bestimmt,  welche  nothwendig  auf 
onsere  Art  zu  sein,  zu  denken,  zu  handeln 
maassgebend  einwirken.  Wir  sind  gut  oder 
hose,  glilcklich  oder  unglficklich,  Weise  oder 
Tboren,  verntinftig  oder  unvernllnftig,  ohne 
dass  nnser  Wille  dabei  im  Spiel  ware.  Und 
trotz  der  bestandigen  Fesseln,  die  uns  um- 
geben,  behauptet  man,  wir  seien  frei  oder 
wir  bestimmten  unsere  Handlungen  und  unser 
Sehicksal  unabhangig  von  den  Ursachen,  die 
ana  bewegen.  A Is  ein  untergeordneter  Theil 
eiBea  grdsscrn  Ganzen  ist  der  Mensch  ge- 
*wungen,  Einwirkungen  von  demselben  zu 
erfahren.  Um  frei  zu  sein,  mttsste  er  ganz 
allein  starker  als  die  Natur  sein;  oder  er 
mtisste  ausserhalb  dieser  Natur  stehen,  welche 
immer  selber  in  Thatigkeit  begriffen  auch 
tile  von  ihr  umschlossenen  Wesen  verpflichtet 
zb  handeln  nnd  mit  ihrer  allgemeinen  Thatig- 
keit wettzueifern.  Nothwendig  muss  der 
Wffle  des  Menschen  durch  die  Gegenstande 
bestimmt  werden,  die  er  fttr  ntitzlich  oder 
whldlich  halt , sie  zu  begehren  oder  zu 
yerabscheuen.  Was  wir  Ueberlegung  nennen, 
at  nichts  als  ein  allmalig  vor  sich  gehendes 
Itegebren  oder  Verabscheuen,  Angezogen- 
**r  Abgestossen werden.  Folglich  ist  auch 
bier  Ailes  mechanisch:  wir  ftberlegen  nur, 
wir  die  Beschaffenheit  der  Gegenstande 
*i*bt  genug  kennen,  auf  welche  sich  unsere 
lhatigkeit  beziehen  soli,  oder  weil  uns  die 
Kriihning  noch  nicht  hinreichend  fiber  die 
B*hern  oder  entferntern  Wirkungen  belehrt 
hit,  welche  gewisse  Handlungen  ffir  sich 
iiabcn  kdnnten.  Die  Ueberlegung  selbst  er- 


klart  sich  aus  den  pliysischen  Thatigkeiten 
des  Gehirns.  Auch  die  Thatsache,  dass  der 
Mensch  die  heftigsten  Leidenschaften  und 
Begierden  durch  anderweitige  Ideen,  die  er 
ihnen  entgegengesetzt , hemmen  oder  auch 
^anz  unterdrficken  kann,  ist  kein  Beweis 
ltir  die  Freiheit  des  Menschen.  Die  Asso- 
ciation der  Ideen  erfolgt  nach  mechaniscken 
Gesetzen,  ist  von  uns  unabhangig,  wenigstens 
oft  gar  nicht  in  unserer  Gewalt,  die  Er- 
innerung  wird  stets  durch  den  momentanen 
und  habituellen  Zustand  bestimmt,  in  welchem 
wir  uns  befinden.  Der  Wille  ist  nicht  ein 
erstes  und  ursprtlngliches  Princip  der  mensch- 
liclien  Handlungen;  man  halt  ihn  ffir  selbst- 
thatig,  weil  man  nicht  holier  hinaufsteigt 
und  die  mannigfaltigen  verwickelten  Ursachen 
nicht  bemerkt,  die  das  Gehirn  disponiren 
und  den  bios  passiven  Willen  in  Thatigkeit 
setzen.  Nach  dem  Systeme  der  Natur  ist 
der  Mensch  in  keinem  Augenblicke  seines 
Lebens  frei:  er  wird  nothwendig  durch  die 
wirklichen  oder  scheinbaren  Vortheile  deter- 
minirt,  die  er  mit  den  Ideen  der  Gegenstande 
verbindet,  die  seine  Triebe  und  Begierden 
reizen;  diese  Begierden  selbst  sind  noth- 
wendig in  einem  Wesen,  das  nnaufhfirlich 
nach  Gltickseligkeit  strebt;  ihre  Thatigkeit 
ist  nothwendig,  weil  sie  vom  Temperament 
abhangt;  das  Temperament  ist  nothwendig, 
weil  es  durch  die  Natur  der  Elemente  be- 
stimmt wird,  aus  denen  es  zusammengesetzt 
ist;  die  Modificationen  dieses  Temperaments 
sind  nothwendig,  weil  sie  unfehlbare  und 
unvermeidliche  Folgen  der  Art  sind,  wie  die 
natfirlichen  und  moralisclien  Dinge  bestfindig 
auf  uns  einwirken.  Auch  die  gewfihnlich 
sogenannten  gleichgtiltigen  Handlungen,  unter 
denen  der  Mensch  frei  wfihlt,  sind  nur  schein- 
bar,  nicht  wirklich  frei;  wir  sind  uns 
nur  eben  des  eigentlicken  Motivs,  das  in 
einem  solchen  Falle  die  Handlung  bestimmt, 
nicht  deutlich  bewusst  Wenn  nun  der 
Mensch  zu  alien  seinen  Handlungen  bestimmt 
wird,  so  verlieren  damit  keineswegs  die 
Begriffe  von  Verdieust  und  Schuld,  Belohnung 
und  Strafe  ihren  Sinn  und  Zweck,  w'enn 
man  sie  nur  richtig  versteht.  Handelte  Jemand 
aus  Notliwendigkeit , so  wird  darum  seine 
Handlung  nicht  weniger  gut  oder  schlecht, 
rtlhmlich  oder  tadelhaft  ffir  alle  diejenigen 
sein,  die  deren  Einfluss  empfinden,  wonach 
sie  bei  ihnen  Beifall  oder  Missbilligung  er- 
weckt  Die  Strafen  sind  Motive,  welche  uns 
die  Erfahrung  als  wirksam  kennen  lehrt,  um 
die  Antriebe  der  Leidenschaften  auf  den 
Willen  der  Menschen  zu  unterdrficken  oder 
zu  schwfichen.  Und  der  Gesetzgeber  ge- 
braucht  die  Strafen  dazu,  um  die  Wirkungen 
der  Leidenschaften  zu  vereiteln  oder  zu 
hemmen.  Auch  das,  was  wir  Seele  nennen, 
handelt  und  bewegt  sich  nach  iihnlichen  Ge- 
setzen, wie  die  der  andern  Wesen  der  Natur. 
Sie  kann  nicht  vom  Korper  verschieden  sein; 
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sie  wird  geboren,  w&chst  nnd  veTwandelt 
sich  in  dem  nkmlicben  Fortschritte,  wie  der 
Kdrper ; sie  hort  mit  ihm  auf  zu  sein.  Gleich 
dem  Korper  geht  aucli  die  Seele  durch  einen 
Stand  der  Scnw&che  und  der  Kindbeit  bin- 
diirch ; dann  wird  sie  durch  eine  Menge  von 
Eindrticken  und  Ideen  bestimmt,  die  sie  von 
den  aussern  Gegenstanden  auf  dem  Weg 
ihrer  Organe  erbalt;  sie  macbt  wabre  una 
falsche  Erfahruugcn.  Mit  dem  Korper  zur 
Kraft  und  Reife  gelangt,  theilt  sie  stets  mit 
demselben  seine  angenehmen  und  unange- 
nebmen  Empfindungen,  seine  Freuden  und 
Leiden;  in  Folge  dessen  billigt  oder  miss- 
billigt  sie  den  Zustand  desselben;  sie  ist 
selber  gesund  oder  krank,  thatig  oder  lass, 
wacb  oder  traumcnd.  Im  Alter  erldscht  der 
Mensch  allmalig  ganz;  seine  Fibern  und 
Nerven  erstarren,  seine  Sinne  werden  stumpf, 
und  die  Seele  nimmt  zugleicb  mit  dem  Kdrper 
ab,  sie  erscblafft  mit  ihm;  sie  eTftillt  gleich 
ihm  ihre  Fnnctionen  nur  mit  Mtihe,  und  diese 
Substanz,  die  man  vom  KSrper  untersclieiden 
wollte,  unterliegtganz  denselben  Revolutionen, 
wie  dieser.  Trotzdem  wird  die  Unsterblicb- 
keit  der  Seele  behauptet  und  damit  die  Er- 
wartuug  eines  Fortlebens  derselben  nacb  dem 
Tode  verbunden.  Die  einfacbste  Reflexion 
fiber  die  Natur  unserer  Seele  muss  uns  tiber- 
zeugen,  dass  die  Idee  ihrer  Unsterblicbkeit 
nur  eine  Tanschung  ist  Was  ist  denn  unsere 
Seele  anders  als  das  Princip  unsersEmpfindens? 
Was  ist  denken,  geniessen,  leiden  anders  als 
empfinden?  Sobald  aber  der  Kdrper  auf liort 
zu  leben,  kann  sich  die  Empfinduug  auch 
nicbt  mchr  bethatigen,  er  kann  keine  Ideen, 
keine  Gedanken  rnehr  haben.  Das  Leben  ist 
die  Summe  der  Bewegungen  des  ganzen 
Kdrpers;  Empfindung  und  Gedanke  macben 
einen  Theil  dieser  Bewegungen  aus;  also 
werden  in  dem  gestorbenen  Menschen  diese 
Bewegungen  aufhoren,  wie  alle  andem.  Und 
selbst  die  gdttliche  Allmacht,  von  welcber 
Beschaffenheit  man  sicb  dieselbe  aucli  denken 
mag,  kdnnte  nicbt  bewirken,  dass  eine  Seele 
ftihle  oder  denke,  oline  die  nothwendigen 
Mittel  dazu  zu  haben.  Freilicb  war  der 
Tod  fUr  diejenigen,  welclie  sich  Sterbliche 
nennen,  immer  die  scbrecklichste  Aussicht. 
Aber  nur,  weil  sich  der  Mensch  keine  richtige 
Vorstellung  vom  Tode  macht,  fUrchtet  er 
ihn;  die  BefUrcbtungen  vor  dem  Tode  sind 
eitle  Einbildungen,  die  verschwinden  mUssen, 
sobald  man  sicb  dieses  notbwendige  Ereigniss 
unter  seinem  wahren  Gesicbtspunkte  vorstellt. 
Sterben  beisst  schlafen,  heisst  in  den  Zustand 
der  Erapfindungslosigkeit  einkehren,  worin 
wir  uns  befanden,  ehe  wir  geboren  waren 
und  Sinne  batten.  Die  Lehre  von  einem 
mit  Belobnungen  und  Strafen  begleiteten 
zukanftigen  Leben  gilt  als  wichtigstes  oder 
selbst  als  einzig  wirksames  Motiv,  um  die 
Lcidenschaften  der  Menschen  im  Zaume  zu 
balten  und  sie  zur  Tugend  zu  vcrpflicbten. 


In  der  That  war  diese  Lehre  vom  grdssten 
Nutzen  filr  diejenigen,  welche  den  Vdlkern 
Religionen  gaben  und  sich  zu  deren  Die- 
nern  machten;  sie  wurde  der  Grand  ihrer 
Macht,  die  Quelle  ihrer  Reichthttmer  und  die 
bleibende  LTsache  der  Blindheit  und  der 
Schrecken,  woriu  ihr  Interesse  die  Volker 
erhalten  wissen  wollte.  Die  Welten  der  Zu- 
kunft  haben  dem  Priesterthume  geholfen,  die 
irdische  Welt  zu  erobern;  die  Erwartungen 
einer  himmlischen  GlUckseligkeit  und  die 
Furcht  vor  himmlischen  Strafen  hinderteu 
die  Menschen,  an  ihr  irdisches  GlUck  z« 
denken.  Nicbt  aus  einer  himmlischen  Welt 
welche  nur  in  der  Einbildung  existirt,  muss 
man  die  Beweggrttnde  zu  ihren  Handlungen 
in  dieser  Welt  schdpfen;  sondern  in  dieser 
sichtbaren  Welt  werden  wir  die  wahren 
Hebei  finden,  urn  sie  vom  Verbrechen  ab- 
zuhalten  und  zur  Tugend  zu  ermuntern.  In 
der  Natur,  in  der  Eifahrang,  in  der  Wabr- 
heit  muss  man  die  Gegenmittel  gegen  die 
Uebel  aller  Art  nnd  die  Hebei  suchen,  welche 
geeignet  sind,  dem  mcnschlichen  Herzen  ge- 
meinfdrderliche  Neigungen  einzufldssen.  Er- 
ziehung,  Moral  und  Gesetze  reichen  aus,  uni 
die  Menschen  im  Zaume  zu  halten.  Man 
rege  den  Fleiss  des  Menschen  an,  man  be- 
lohne  seine  Talente,  man  mache  ihn  tliitig, 
aTbeitsam,  wohlthatig,  tugendhaft  in  dieser 
Welt,  die  er  bewobnt  Man  belehre  ihn, 
dass  der  tugendhafte  Mensch  in  einer  wohl- 
geordneten  Gesellschaft  weder  Gdtter  nocb 
Menschen  zu  fttrehten  hat  Der  Mensch 
gefallt  sich  aber  in  dem  Gedanken,  dass  er 
noch  Einflu83  haben  und  fttr  Etwas  in  der 
Welt  da  sein  wird,  auch  wenn  er  nicht 
mehr  in  der  Welt  existirt.  Kein  Mensch 
kann  sich  darein  finden,  aus  dem  Ged&chtniss 
der  Andern  g&nzlich  ausgeloscht  zu  sein, 
und  derW'unsch  des  Fortlebens  im  Andenken 
der  Menschen  war  der  Hebei  der  Handlungen 
aller  derjenigen,  die  eine  grosse  Rolle  auf 
Erden  gespielt  haben.  Kann  es  ein  reineres 
Streben  genen,  als  das  StTeben,  sich  den  Beifall 
der  Nachwelt  zu  verdienen  und  von  den 
kommenden  Geschlechtern  mit  Acbtung  ge* 
nannt  zu  werden?  Kann  es  ein  schOneres 
und  uneigennittzigeres  Bemtlhen  geben,  als 
das  Bemtihen,  denen  ntltzlich  und  wohlthltig 
zu  sein,  die  nach  uns  leben  werden?  Mdge 
also  der  Wunsch,  den  Beifall  der  Nachwelt 
zu  gewinnen,  uns  nur  eine  Aufforderang 
sein,  uns  um  die  Nachwelt  verdient  zu  machen; 
moge  der  Drang  nach  irdischer  Unsterblich- 
keit,  den  wir  in  uns  ftlhlen,  uns  nur  eine 
Erinnerang  an  unsere  Pflichten  gegen  unsere 
Aeltern  und  Kinder,  gegen  unsere  Verwandte 
und  Freunde,  gegen  den  Staat  und  die  Ge- 
sellschaft sein;  mdge  der  Gedanke,  von  dear 
Nachwelt  mit  Auszeichnung  genannt  *n 
werden,  uns  nur  ein  Sporn  zu  nfltzlidi®' 
Thktigkeit  werden,  nur  dazu  dienen,  unaer 
Selbstgeftthl  zu  erhohen ! Sind  wir  von  dieseiu 
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Geiste  bescelt,  so  werden  wir  nnser  Ende 
mit  eben  der  Gleichgfiltigkeit  ansehen, 
womit  Andere  uns  vom  Schauplatze  werden 
abtreten  sehen;  wir  werden  standhaft  dem 
Tode  eatgegen  gehen  und  nicht  vor  jenen 
leeren  Schreekbildern  zurtickbeben,  womit 
nun  unsere  Phantasie  vor  dem  Tode  erfiillt. 
Die  Welt  kommt  nicht  in  Unordnung  fiber 
unsern  Verlust.  Der  Nutzen  ist  der  einzig 
riehtige  Maassstab  der  Urtheile  des  Menschen; 
nfltzlich  sein  heisst,  zum  Wohle,  schadlich 
sein  heisst,  zum  Ungltick  seiner  Mitmenschen 
beitragen.  Man  nennt  denjenigen  Gegen- 
stand  ein  Interesse  oder  legt  ihra  ein  solches 
bei,  an  welchen  der  Mensch  nach  seinem 
Tempcramente  und  seiner  Vorstellungsweise 
den  Begriff  seines  Wohlseins  kntipft.  Nichts 
hat  ffir  uns  ein  walires  und  eigentliches 
Interesse,  was  wir  nicht  als  nothwendig  zu 
onserer  GlUckseligkeit  betrachten.  Wie  Nie- 
nand  ganz  ohne  das  Bedttrfniss  der  Glfick- 
seligkeit  ist,  so  ist  auch  Niemand  in  der 
Welt  ganz  ohne  alles  Interesse.  Wenn  also 
das  Interesse  die  einzige  Triebfeder  der 
menschlichen  Handlungen  ist,  so  heisst  dies 
so  viel,  dags  Jeder  an  der  Befbrderung  seiner 
GlQckseligkeit  auf  seine  eigene  Art  arbeitet. 
Ein  wirklieh  tugendhafter  Mensch  ist  nur 
deijenige,  der  bestandig  das  Interesse  vor 
Angen  hat,  die  Zuneigung,  Achtung  und 
Holfe  Anderer  zu  verdienen,  sowie  das  Be- 
dflrfniss,  sich  selbst  zu  lieben  und  zu  sch&tzen. 
Diese  Principien  sind  die  wahre  Grundlage 
der  Moral,  und  der  Mensch  wandelt  auf  dem 
achern  Pfade  zur  Tugend,  wenn  er  nach 
riclitigen  Ideen  seine  GlUckseligkeit  in  ein 
Verhalten  setzt,  welches  seinen  Mitmenschen 
and  ihm  selbst  wahrhaft  ntttzlich  ist  und 


*dches  deswegen  auch  andere  billigen,  so 
daas  es  ftir  diese  selbst  ein  Gegenstand  des 
Iateresses  wird.  Horen  wir  diese  auf  die 
N*tar  der  Dinge  und  auf  die  Erfahrung  ge- 
grtndete  Moral  und  hbren  wir  nicht  auf 
jenen  Aberglauben,  der  auf  TrUumereien 
and  Betrug  der  Einbildungskraft  gegrtindet 
vL  Sehen  wir  zu,  ob  die  Vernunft  ohne 
Hfllfe  einer  Nebenbuhlerin,  welche  sie  ver- 
achreit,  uns  nicht  sicherer  zu  dem  Ziele 
fithien  wird,  wohin  alle  unsere  Wtinsche 
itrebeu!  Wenn  es  kein  Uebel  in  der  Welt 
gibe,  go  wtirde  der  Mensch  niemals  auf  den 
Oedanken  einer  Gottheit  gekommen  sein.  Der 
Schooss  der  Unwissenheit,  der  Unruhe  und 
d«  UnglQcks  ist  es  gewesen,  aus  welchem 
die  Menschen  immer  ihre  ersten  Begriffe 
uber  die  Gottheit  geschbpft  haben.  Wie  die 
Odtter  der  Vblker  im  Schooss  der  Unruhen 

^warem  so  hat  sich  jeder  Mensch  im 
des  Schmerzes  jene  unbekannte 
Maoht  gebildet,  die  er  ftir  sich  selber  sich 
•chut  Se  ine  fiber  die  unvermeidlichen  Uebel 
woiweifelte  Einbildungskraft  sehafft  ihra  ein 
Phantom,  vor  welchem  ihn  das  Bewusstsein 
*“*  eigenen  Schwficho  zu  zittern  ver- 

ki  Bm4w8iterbnrh. 


Sflichtet  Mit  dem  Worte  „Gott“  haben  die 
[enschen  nieraal3  etwas  auders  bezeichnet, 
als  die  verborgenste , entfernteste , unbe- 
kannteste  Ursache  von  Wirkungen,  die  sie 
sahen.  Sie  machen  von  diesem  Worte  nur 
Gebrauch,  wenn  das  Spiel  bekannter  und 
natflrlicher  Ursachen  aufhbrt,  fiir  sie  sicht- 
bar  zu  sein.  Sobald  sie  den  Faden  dieser 
Ursachen  verlieren  oder  ihr  Geist  nicht  mehr 
der  Kette  derselben  folgcn  kann,  schneiden 
sie  die  Schwierigkeit  damit  durch,  dass  sio 
die  letzte  Schwierigkeit  Gott  nennen,  ein 
leerer  Name  fUr  eine  unbekannte  Ursache, 
bei  welchem  sie  ihre  TrUgheit  oder  die 
Grenzen  ihrer  Erkenntniss  stehen  zu  bleiben 
heisseu.  Und  solche  Menschen,  welche  hierzu 
die  Vorstellung  eines  Gottes  fUr  nothwendig 
halten,  sehen  alle  Uebrigen  fUr  verrUckt  an, 
die  es  nicht  fUr  nbthig  halten,  eine  un- 
bekannte wirkende  Ursache  oder  eine  ge- 
heime  Kraft  anzunehmen,  welcher  man  ausser- 
halb  der  Natur  ihren  Platz  giebt  Dass 
man  aber  fiber  der  Natur  noch  einen  Ur- 
heber  und  Beweger  derselben  annahm,  den 
man  Gott  naDute,  dies  geschah  gem&ss  des- 
selben  Irrthums,  durch  welchen  man  den 
Korper  des  Menscheu  von  seiner  Seele  unter- 
schieden  hatte.  In  fihnlicher  Weise  ver- 
doppelte  man  jetzt  die  Natur  und  Hess  sie 
durch  eine  Intelligenz  belebt  werden.  Durch 
die  Hypothese  eines  Gottes  werden  aber  die 
Naturerscheinungen  um  Nichts  besser  erklart, 
als  sie  es  ohne  eine  solche  Annahme  sind, 
die  vielmehr  nur  dazu  dient,  das  Schwierige 
vollends  unlosbar  zu  machen.  Aber  nicht 
bloa  keinen  Nutzen  hat  die  Idee  Gottes,  aie 
ist  auch  in  sich  selbst  voll  von  Widersinnig- 
keiten,  welchen  gegenuber  den  Theologen 
Nichts  anders  ilbrig  blieb,  als  in  der  Religion 
alien  Vernunftgebrauch  zu  untersagen  und 
die  Gottheit  in  ein  unergrilndliches  Geheim- 
niss  zu  hfillen.  Man  glaubte,  dass  ein  un- 
begreifliches  Wesen  auch  unbegreifliche 
Eigenschaften  haben  mtisse,  und  so  entstand 
jenes  unerklfirliche  Phautom,  vor  welchem 
man  die  Menschen  ihre  Knie  beugen  liisst. 
Die  Eigenschaften,  die  man  ihm  beilegt,  sind 
Nichts  anders  als  blosse  Verncinungen  von 
Eigenschaften.  die  sich  beira  Menschen  und 
alien  ihm  bekannten  Dingen  linden,  und 
wodurch  das  gdttliche  Wesen  von  Allem  be- 
freit  werden  soil,  was  der  Mensch  an  sich 
selbst  oder  an  den  ihn  umgebenden  Dingen 
Milngel  oder  Schwfichen  oder  Unvollkommen- 
heiten  nennt.  Aus  dem  verworrenen  In- 
begriffc  verneinenderEigenschaften  entspringt 
der  theologische  Gottesbegriff,  dessen  meta- 
physischer  Inhalt  ein  Wesen  ist,  wovon  sich 
der  Mensch  niemals  eine  Vorstellung  zu 
machen  im  Stande  ist.  Man  meint  damit 
einen  Gott  zu  denken,  wahrend  man  doch 
nur  eine  Chim&re  denkt.  Kehre  demnach 
znr  Wahrheit  zurftek,  o Mensch!  Erkenne 
deine  wahre  Natur  und  Verhaltnisse,  dass 
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du  ein  Kind  der  Nothwendigkeit  und  des 
Schicksals  bist,  wie  es  das  Wcltall  1st.  Die 
Natur  ist  kein  erschaffenes  Werk;  sie  hat 
immer  durch  sicli  selbst  existirt  und  nur  in 
ihreni  Schoosse  geschieht  Alles,  was  geschieht. 
Sie  ist  eine  unerinessliche  Werkstfttte,  mit 
Materialien  versehen , worin  zugleich  die 
Werkzeuge  zubereitet  werden,  deren  sie  sicli 
zn  ihren  Wirkungen  bedient.  Alle  ihre  Pro- 
ducte  sind  Wirkungen  ihrer  Energie  und 
der  wirkenden  Ursachen,  die  sie  erzengt, 
in  sick  enthUlt  und  in  ThUtigkeit  setzt.  Ewige, 
unerschaffene,  unzerstbrbaxo  Elemente,  uuauf- 
korlick  in  Bewegung,  sicli  mannigfacli  ver- 
bindend , lassen  alle  die  Wesen  und  Er- 
scheiuungen  in’s  Dasein  treten,  die  wir 
wahrnehnieu,  alle  die  Wundor,  die  uuser 
Staunen  erregeu  und  unser  Nachdenken  be- 
schaftigen.  Jeue  Elemente  bedUrfeu  hierzu 
Nichts  weiter,  als  die  ihnen  eigenthtimlichen 
Eigenschaften , und  diese  init  einander  ver- 
einigt  dann  die  ihnen  wesentliche  Bewegung, 
ohne  dass  man  noting  h&tte,  zu  einem  un- 
bekannten  Schbpfer  seine  Zuflucht  zu  nelnnen, 
der  sie  ordnete,  formte,  combiuirte,  die  Ver- 
bindungen  erhielte  und  wieder  auflOste.  Und 
wohin  wollen  wir  dieseu  Schbpfer  setzenV 
Wird  er  innerhalb  oder  ausserhalb  des  Uni- 
versums  sein?  Oder  ist  er  uur  der  Baum, 
das  Nichts,  das  Leere?  1st  er  aber  in  der 
Natur  entkalten,  so  kann  man  ihn  fUr  Nichts 
anders  erkenneu , als  ftlr  die  in  Bewegung 
begTiffene  Materie.  Whre  er  aber  als  thatiges 
und  bewegendes  Princip  ausserhalb  der  Natur, 
so  verschwindet  die  Vorstellung  von  dem 
Orte,  den  er  einnimmt,  da  man  sicli  weder 
ein  immaterielles  Weseu  vorstelleu,  uoch  sick 
die  Art  denken  kann,  wie  ein  Geist  ohne 
alle  Ausdehnung  auf  die  Materie  wirken 
mbge,  von  welclier  er  dock  getrennt  wiire. 
Jeue  unbekaunten  H&ume,  welche  die  Plian- 
tasie  hinter  der  sichtbaren  Welt  ertriiumt, 
existiren  gar  nicht  fUr  ein  Gesckdpf,  welches 
kaum  sieht,  was  vor  seinen  Fttssen  liegt. 
Flikrt  man  alle  Erscheinuugen  auf  die  Tkiitig- 
keit  der  Natur  als  ihre  Ursache  zurilck,  so 
wird  darait  die  Entstehung  des  Weltalls 
keineswegs  aus  einem  blinden  Zufall  her- 
geleitet.  Die  Natur  wirkt  niemals  blind,  sie 
handelt  nie  nach  Zufall;  sondern  Alles,  was 
sie  hervorbringt,  ist  nothwendig  und  stets 
die  Folge  ihrer  unwandelbareuGesetzo;  Alles 
ist  in  ihr  durch  unsichtbare  Bande  verkniipft, 
und  die  walirgenommenen  Wirkungen  tliessen 
nothwendig  aus  ihren  Ursachen,  wir  mbgen 
diese  kenuen  oder  nicht.  Der  Zufall  ist 
Nichts  als  ein  leeres  Wort,  wie  der  Name 
Gott  es  gleickfalls  ist,  nur  erfundeu,  um  die 
Unbekanntschaft  rait  den  wirkenden  Ursachen 
in  einer  Natur  zu  verbergen,  deren  Ver- 
fahren  uns  oft  unerkUirlich  ist.  Man  kann 
deT  Moral  keine  andere  Grundlage  geben, 
als  die  Natur  und  Nothwendigkeit  der  Dinge. 
Jeder  gesund  orgauisirte  Mcnsch,  der  die  I 


Fahigkeit  bcsitzt,  sich  eine  walire  Erfahrung 
zu  erwerben,  braucht  nur  sich  selbst  zu  be- 
trachteu,  um  einzusehen , was  er  ADdeni 
schuldig  ist,  und  seine  eigeue  NatuT  wird 
ihn  besser  liber  seine  Pflichten  aufklSren. 
als  jeue  Gottheiten,  die  er  dock  nicht  anders 
befragen  kdunte,  als  in  seiner  eignen  Phan- 
tasie,  seinen  eignen  Leidenschaften  oder  in 
den  Leidenschaften  von  SchwArmern  und 
Betrtigern.  Die  nattlrliche  Moral  fordert  den 
Menschen  auf,  sich  selbst  zu  lieben,  sich 
selbst  zu  crhalten  und  stets  auf  die  Erhohung 
der  Summe  seiner  Gllickseligkeit  bedacht  zu 
sein ; die  Natur  rath  dem  sich  selbst  liebenden 
Menschen,  seine  Leidenschaften  zu  mSssigeu, 
ihnen  zu  widerstehen , sobald  sie  fur  sein 
Wohl  verderblich  sind,  ihnen  durch  wahr- 
liafte,  aus  der  Erfahrung  entlehnte  Motive 
das  Gegengewicht  zu  halten;  die  Natur  lelirt 
den  Menschen,  seines  Gleichen  zu  lieben, 
gesellig,  gerecht,  friedlich,  naehsicktig,  wold 
thatig  zu  sein.  Die  GrundsUtze  des  Systems 
der  Natur  sind  von  der  Beschaflenheit  und 
so  erwiesen,  dass  sie  einen  jeden  verntinf- 
tigen  und  zum  Nachdenken  geneigten  Leser 
wohl  von  Vorurtheilen  zu  befreien  im  Stande 
sind.  Aber  anch  die  deutlichsten  Wahrheiten 
gewinnen  keinen  Eingang,  wenn  ihnen  Fa- 
natismus,  Gewohnheit  und  Furcht  im  Wege 
stehen.  Es  ist  Nichts  schwerer,  als  alte  ver- 

S'"hrte  Irrtli timer  aus  den  Gemlithern  der 
eii8chen  auszurotten,  und  vollends  sind 
diese  untiberwindlich,  wenn  sie  sich  auf  ali- 
gemeine  Uebereinstimmung  sttltzen,  durch 
die  Erziehuug  fortgepfiauzt,  durch  Gewolin- 
heit  eiugewurzelt , durch  Beispiei  gestArkt, 
durch  Autoritiit  erhalten  und  unaufkOrlich 
durch  Hoffnungen  und  Besorgnisse  der  YAlker 
geniihrt  werden,  welche  oft  ihre  Irrthtimer 
selbst  als  llltlfsraittel  gegen  die  ihnen  be- 
gegnendeu  Ungltlcksfklle  betrachten.  Die« 
sind  die  vereinigten  Krafte,  welche  die  Hen 
schaft  der  Gbtter  in  dieser  Welt  aufrecbt 
erhalten  und  ihren  Thron  uncrschtttterlich 
machen  zu  mtlssen  sell  einen.  Wer  sich  von 
der  gangbaren  Vorstellungswcise  entfernt. 
wird  sofort  fiir  einen  anmaasseuden,  dtlnkel- 
vollen  oder  gar  unsinnigen  Freigeist  gehalten. 
der  weiser  als  Andere  zu  sein  sich  heraus 
nimmt.  Bei  dem  Zaubernameu  der  lieligion 
und  der  Gottheit  bemhehtigt  sich  der  Ge- 
milther  plbtzlich  ein  panischer  Schrecken: 
sobald  man  jene  angegriffeu  sieht.  geritli 
die  Gesellschaft  in  Uurulie ; man  halt  Jeden, 
der  die  Binde  des  Vorurtheils  vor  den  Augeu 
wegzieht,  fttr  einen  gefilhrlichen  Btirger,  der 
fast  einstimmig  verurtlieilt  wird.  Schon  bei 
dem  blossen  Nainen  eines  Atheisten  schaudert 
der  Abergl ilubische , selbst  der  Deist  wird 
betroffen,  der  Wester  wird  wtithend,  die 
Tyrannei  bereitet  den  Scheiterhaufen , der 
Pobel  jauchzt  bei  den  Zticktigungen,  welche 
durch  unverntlnftige  Gesetze  tlber  einen  sol- 
chen  Menschen  verhangt  werden.  Der  Atheist 
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kennt  die  Gesetze  seiner  eigenen  Natur  und 
der  Natur  der  Dinge  ausser  ihm;  seine  Er- 
fahnmg  iehrt  ihn,  dass  ihm  das  Laster  schaden 
konne,  dass  seine  geheimsten  schlechten  Ab- 
aichten  einst  an’s  Licht  kommen  mdchten,  dass 
diegeseiischaftlichen  Verbindungeu  mit  andern 
Menschen  ihm  niltzlich  und  wohlthktig  sind, 
dass  es  also  sein  Interesse  fordert,  sich  an 
das  ihn  schtitzende  und  ihm  den  sichern 
Gennss  der  Naturgilter  verschaffende  Vater- 
land  anznschliessen,  dass  er  ftir  den  Zweck 
seines  eigenen  GlUckes  die  Liebe  Anderer 
zn  gewinnen  suchen  mttsse;  dass  Gerechtig- 
keit  nnd  Wohlwollen  zur  Erhaltung  der 
Gesellschaftschlechterdings  nothwendig  seien. 
inch  der  entschiedenste  Atheist  also  hat  eine 
Moral  and  sehr  triftige  Griinde,  sie  zu  befolgen. 
Em  Atheist  kann  eine  vortreffliche,  auf  die 
Natar  der  Dinge,  die  Erfahrung  und  die 
Vernnnft  gegrlindete  Theorie  haben,  und 
gleicbwohl  sich  Ausschweifungen  tlberlassen, 
die  ihm  selbst  und  der  Gesellschaft  gefiihrlich 
sind.  Dann  ist  er  ohne  Zweifel  ein  sehr 
inconsequenter  Mensch,  jedoch  nicht  mehr 
zu  fhrehten,  als  ein  religioser  Eiferer,  der 
an  Gott  glanbt  und  es  nicht  unterlftsst,  im 
Namen  desselben  die  abSeheulichsten  Iland- 
lnngen  zn  begehen.  Warom  sollte  ein  atheisti- 
seber  Tyrann  furchtbarer  sein,  als  ein  fana- 
tischer?  Da  aber  der  Atheist  weiss,  dass 
es  nnr  ein  Leben  giebt,  so  wird  er  so  viel 
als  mdgiich  dazu  than,  liier  sein  Interesse 
zu  befriedi^en  and  wird  zu  diesem  Ende 
auch  sein  Mdglichstes  thun,  um  auch  Andere 
daffir  zu  interessiren,  d.  h.  er  wird  ein  guter 
Mensch  sein.  Preilich  ist  der  Atheismus 
kein  System,  das  ftlr  den  grossen  Haufen 
taugt;  es  gehbrt  ein  hoher,  seltener  Grad 
dea  Muthes  dazn,  eine  Denkart  auzuneliraen, 
die  nur  von  sehr  Wenigen  gebilligt  wird. 
Man  wird  in  aufgeklkrten  uud  gebildeten 
Staaten  eine  grosse  Z§hl  von  Deisten  oder 
Freidenkern  antreffen,  welche  damit  zu- 
frieden,  die  grbbsten  Vorurtheile  des  grossen 
Hanfens  abgelegt  zu  haben,  doch  nicht  wagen, 
bia  zu  deren  Quelle  zurlickzugehen  und  die 
Gottheit  selbst  vor  den  Richterstuhl  der  Ver- 
uunft  zu  fordern.  Blieben  diese  Denker  nicht 
auf  halbem  Wege  stehen,  so  wttrde  ihnen 
die  weitere  Nachforschung  bald  beweisen, 
daw  der  Gott,  dessen  Dasein  und  Natur  sie 
aieht  den  Muth  haben  genauer  zu  prttfen, 
ein  eben  so  schkdliches  Wesen  und  ftlr  die 
Fenranft  eben  so  empbrend  ist,  als  es  alle 
frogmen,  Fabeln,  Mysterien  und  abergl£u- 
haehe  Gebrauche  sind,  deren  Verwerflichkeit 
«e  bereita  anerkannt  haben.  Ein  wenig  Nach- 
•jenken  wflrde  ihnen  zeigen,  dass  dieses 
phantom  die  wahre  Ursache  aller  der  Uebel 
ht,  welche  die  btirgerliche  Gesellschaft 
drflcken.  1st  aber  der  Atheismus  wahr,  so 
®*ai  er  auch  verbreitet  werden.  — Mit 
*<iner  geraden  und  ebrlichen  Sprache,  der 
Wtrhanen  Ansftlhrlichkeit  und  dem  syste- 


matisclien,  fast  deutschen  Gedankengauge 
nimmt  das  „ System  der  Natur  u in  der  Ge- 
schichte  der  philosophischen  Gedanken-Ent- 
wickelung,  als  der  zusamraenfassende  folge- 
richtige  Ausdruck  der  durch  Condillac, 
Helvetius,  La  Mettrie,  Diderot  eingeleiteten 
franzbsischen  Philosophic  des  achtzehnten 
Jahrhunderts , eine  so  ehreuvolle  Stelle  ein, 
dass  eine  Wiederhervorziehuug  des  Werkes 
aiis  seiner  Vergessenheit  (durch  Karl  Bieder- 
mann)  in  einer  deutschen  Ausgabe  (1841)  um 
so  mehr  an  ihrem  Platze  war,  als  der  Ueber- 
setzer  es  nicht  versiiumt  hat,  in  ausfUhrlichen 
Anmerkungen  nnd  kritischen  Erliiuterungen 
auch  auf  die  Milngel,  Schwachen,  Flachheiten 
und  Einseitigkeiten  hinzuweisen,  welche  der 
Arbeit  des  Verfassers  anhaften.  Wie  mangel- 
haft  und  ungenilgend  auch,  am  Maassstabe 
heutiger  Wissenschaft  gemesseu,  dio  Er- 
fassung  des  natur wissenschaftlichen  und  psy- 
chologischen  Thatbestandes  und  die  Begriln- 
dung  der  darauf  gebauten  Welt-  und  Lebens- 
anschauung  bei  Holbach  sich  darstellt;  iso 
hat  derselbe  doch  die  neuere,  naturwissen- 
schaftliche  oder  realistische  Weltansicht  und 
deren  Folgerungen  fiir  das  geistig  - sittliche 
Leben  der  Gesellschaft  zum  ersten  Male  mit 
dem  Muthe  riicksichtsloser  Folgerichtigkeit 
und  in  derHauptsache,  nach  dem  wesentlichen 
Kern  des  Werkes,  auch  unanfechtbar  und 
probehaltig  au3gesprochen.  Seine  ernste  und 
reine  Ethik  geht  zwar  liber  den  Begriff  der 
Glllckseligkeit  nicht  hinaus,  nimmt  aber  einen 
bedeutenden  Anlauf,  den  Standpunkt  des 
Einzelmenschen  zu  Uberwinden  und  die 
Tugenden  des  Staates  und  der  Gesellschaft 
zu  begrllnden.  Indem  er  die  religiose  Au- 
schauung  als  eine  dor  gesunden  Entwickeluug 
der  Menschheit  durchweg  nachtheilige  be- 
k&mpft,  erstrebte  der  Verfasser  einen  nilch- 
temen  und  praktischen  llealismus.  Die  Zu- 
rUckftihrung  des  gesammteu  menschlichen 
Lebens  auf  seine  natllrliche  Grundiage  uud 
die  Begrlindung  einer  rein  natiirlichen,  von 
alien  idealen  und  transsceudenten  Elementeu 
durcliaus  befreiten  Moral  und  Politik , war 
die  Aufgabe,  welche  sich  derselbe  in  seinem 
Werke  stellte.  Mit  Recht  sieht  er  die  Tren- 
nnng  des  Menschen  in  ein  plivsisches  und 
ein  moralisches  Wesen,  in  Leib  und  Seele 
ala  die  Quelle  allerlei  verhiiugDissvoller  Irr- 
thtimer  und  Tkuschungen  an  und  betrachtet 
den  Menschen  in  seiner  ganzen  und  un- 
etheilteu  Erscheinung  als  ein  Erzeugniss 
er  Natur,  die  geistig -sittliche  Eutwiekelung 
desselben  nur  als  Fortsetzung  seiner  phy- 
sischen  Eutwiekelung.  Indem  er  jedoch  die 
Dinge  nur  unter  dem  Einflusse  der  allgemeinen 
Natur  und  unter  dem  Gesichtspunkt  der 
Naturuothwendigkeit  betrachtet,  Ubersieht  er, 
dass  der  Mensch  nicht  bei  den  physischen 
Bedingungen  seines  Seins  stehen  bleibt,  Bon- 
dern  sich  in  seiner  unendliehen  Ausdehnungs- 
wie  Entwickelungs-  und  Widerstandsf&higkeit 
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fiber  jene  Bedingungen  zur  Selbstthktigkeit 
und  Selbststkndigkeit  erhebt,  worin  der  wich- 
tigste  Unterschied  des  Menschen  vom  Thier 
liegt.  1m  Wesentlicben  aber  seben  wir  unser 
gegenwkrtiges  Jabrbundert  die  Grand  - Ge- 
danken  des  „ Systems  der  Natur“  verwirk- 
lichen.  Was  unser  Jabrhuudert  erstrebt,  ist 
eben  das  Ziel  dieses  Werkes:  die  Ricbtung 
der  Gesellschaft  auf  die  nattirlicben  und  prak- 
tiscben  Interessen,  die  Entwickelung  der  Ge- 
werbe,  Kfinste  und  Wissenschaften  zur  Ffirde- 
rung  des  allgemeinen  Wohlstandes  und  der 
Gedanke,  dass  der  Menscb  bestimmt  sei,  durcb 
seine  Kraft  die  Xatur  zn  erkennen  und  zu 
beberrschen  und  dass  er  dazu  keiner  ausser- 
weltlichen  und  Ubermenscblicben  Leitung  und 
Autoritat  bedfirfe.  Wir  seben  seit  Jahrzehnten 
der  Naturforschung  und  alle  tibrigen  Wissen- 
schaften,  von  dem  Einflusse  tbeologiscber 
Vorurtbeile  und  metapbysischer  Abstractionen 
erldst,  in  immer  freierer  und  rascberer  Be- 
wegung  auf  dem  Boden  der  Erfahrung  vor- 
wkrts  schreiten.  Wir  seben  ferner  die  Idee 
der  individuellen  Freibeit,  der  Selbstregierung 
in  das  politiscbe  Geineinwesen  mebr  und  mebr 
eingeffihrt,  die  Herrscbaft  altherkommlicker 
Bevorrecbtigungen  gebrochen  und  die  prak- 
tiscben  Interessen  der  GeselLscbaft  als  das 
Princip  des  offentlicken  Lebens  anerkannt  und 
mebr  und  mebr  die  Illusionen  ausser  Geitung 
gesetzt,  wodurch  sonst  die  Lenker  und 
Ftlbrer  des  Staatswesens  die  Vdlker  fiber  ihre 
wirklickeu,  natfirlichen  Interessen  tiiuscbten. 
Die  Keime  ffir  den  praktiscben  Fortscbritt, 
den  die  europkische  Gesellschaft  seit  drei 
Menschenaltern  unaufhaltsam  gemacbt  bat, 
wareu  1770  im  „ System  der  KaturM  gesket 
worden. 

Ilolcoth  (aucb  Holcot,  Holkot, 
Holdecotus),  Robert,  war  Lebrer  der 
Theologie  in  Oxford  und  als  Generalvikar 
des  Dominikanerordens  1349  an  der  Pest 
gestorben.  Die  meisten  seiner  Scbriften  ent- 
balten  Erklkrungen  bibliscber  Bficher;  seine 
pbilosophischen  Arbeiten  sind  gesammelt  unter 
dem  Titel  gedruckt  worden:  tfP.  Ilolcoti , 
Angli,  ex  or  dine  Praedicalorum,  super  qua- 
tuor  Sententiarum  libros  quaestiones ; quae- 
dam  conferentiae,  de  imputabilitate  peccati 
quaestio;  determinationes  quarundam  alia- 
rum  quaeslionum " (1497).  Dock  haben  der 
bier  zuletzt  genannten  Scbrift  scbon  die 
Herausgeber  die  Bemerkung  vorausgesckickt, 
dass  dieselbe  Mancken  nur  als  cine  Zu- 
sammenstellung  der  Ansichten  Qolkot’s  durcb 
seine  Scb filer  oder  als  eine  Bearbeitung  der- 
stlben  nach  Dictaten  ihres  Meisters  gelte. 
In  seiner  pbilosophischen  Geistesrichtung  auf 
der  Seite  der  scholastiscken  Nomiualisten 
stebend,  folgt  Holkot  im  Wesentlicben  der 
Lebre  Occam’s,  will  aber  zugleich  neben  die 
„logica  natural  is “ eine  „logica  fidei“  stellen, 
welcbe  gar  wobl  gegen  das  gemeine  logiscbe 
ldentitktsgesetz  verstossen  dfirfe,  so  es 


eine  doppelte  Wahrheit,  eine  theologische 
und  eine  pbilosopbische , gebe  und  die  ge- 
meine  aristoteliscbe  Logik  nicht  ffir  das 
katholiscb  - christlicbe  Bewusstsein  als  sol- 
ches  gelte. 

Ilolliuanii,  Samuel  Christian,  war 
1696  zu  Alt- Stettin  geboren,  seit  1725  Pro- 
fessor zu  Wittenberg  und  seit  1737  zu  Got- 
tingen, wo  er  1787  starb.  In  seiner  "Com- 
mented io  de  harmonia  inter  animam  et  corpus 
praestabilita u (1724)  bestritt  er  die  Leibniz- 
WolfF'scke  Lebre  von  der  vorber  begrfindeten 
Harmonic  zwiscbenSeele  undKorper,  worfiber 
er  mit  G.  B.  Bil finger  in  einen  gelekrten 
Briefwechsel  kam,  welcber  unter  dem  Titel : 
„Epislolae  amoebeae  BulfingerietHoll - 
manni  de  harmonia  praestabilita  (1728). 
Dock  nahert  er  sick  in  semen  spkteren 
Scbriften,  die  seiner  Zeit  als  Lehrbficker 
beliebt  waren,  wieder  mebr  der  WolfF’scken 
Lehre,  nkmlicb:  Institutiones  philosophiae 
(1728),  Paulo  uberior  in  omnem  philosophiani 
introductio  (1734,  in  drei  Banden),  Insti- 
tutiones pneumatologiae  et  theologiae  natu- 
ralis  (1740)  und  Philosophia  prinia,  quae 
Metaphysica  vulgo  dicitur  (1747).  Wie  er 
in  letzterer  Scbrift  zu  seiner  Zeit  die  beste 
Gescbicbte  der  Metapkysik  geliefert  bat,  so 
entbielten  seine  Institutiones  philosophiae 
tialuralis  (1753)  die  damals  beste  Geschicbte 
der  Katurpbilosopbie,  beide  mit  schktzbareu 
iiterariseken  Notizen.  Endlicb  wird  ilollmann 
aucb  als  Verfasser  einer  Widerlegung  von 
LaMettrie’s  Scbrift  „ L’homme  machine 
bezeiebnet,  welcbe  zuerst  in  Form  eines 
Briefs  deutsck  in  den  Gottiuger  Zeitungen 
und  dann  in’s  Franzosiscbe  Ubersetzt  unter 
dem  Titel  ersebien:  vLettre  d’un  Anonyme 
pour  servir  de  Critique  ou  de  refutation 
au  livre  intitule : Lhonune  machine u. 

Home,  Henry,  war  1696  zu  Karnes  in 
der  Grafscbaft  Berwick  in  Scbottland  geboren, 
hatte  in  Edinburg  Rechtswissensckaft  studirt, 
wurde  1724  Advokat  und  1752  Hofrichter 
mit  dem  Titel  Lord  Karnes,  1768  Ober- 
richter  am  hfiebsten  scbottischen  Crimiual- 
gerichtshof  in  Edinburg,  wo  er  mit  seinem 
Bruder  David  Hume  lebte  und  1782  starb. 
Ausser  mebreren  juristiseben  und  kstbetiseb- 
arcbkologiscben  Scbriften  bat  er  1751  Essays 
on  the  principles  of  morality  and  natural 
religion , in  zwei  Banden  (deutsck  von 
Rautenberg,  1768)  und  1761  eine  Intro- 
duction to  the  art  of  thinking  (eine  Zu- 
8ammenstellung  von  Maximen  in  der  Wei se 
von  La  Rochefoucauld’s  kbnlicbem  Werke; 
verbffentlicht.  Am  Bekanntesten  wurde  er 
durch  seine  Elements  of  criticism  (1762,  in 
drei  Bknden,  deutsck  von  Meinhard,  1772, 
in  drei  Bknden),  worin  er  die  Grfinde 
unserer  ksthetischen  Urtheile  untersuebt  und 
die  psychologische  Beobacbtung  anf  die 
Thktigkeit  des  kfinstlerischen  Hervorbrin^ens 
und  ksthetischen  Geniessens  an  wendet.  Wlh- 
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rend  er  den  Begriff  des  Schbnen  so  weit 
fasste,  dass  auch  das  Nlltzliche  und  An- 
genehme  darnnter  fallen , trifft  seine  Be- 
8timmung  des  Erhabnen  das  Richtige  besser. 
In  seinen  moralischen  Essays  schliesst  er  sich 
an  Hutcheson’s  Moralprincip  an. 

Honein  (vollstanaig:  Abu  Zeid  Honein 
benlshak  ben  Soleiman  ben  Eijub  el  ’Ibadi) 
war  aus  dem  christlich  - arabischen  Stamme 
’Ibad  in  El-Hira,  wo  sein  Vater  als  Apotheker 
lebte,  nacb  gewbhnlicher  Annahme  im  Jalir 
809,  wahrscheinlich  aber  schon  20  Jahre 
frfiher  geboren  und  Anfangs  im  Kranken- 
hause  zu  Bagdad  ein  Schuler  des  berUhmten 
Arztes  Jahja  ben  Masciweh  (Mesueh).  Nach- 
her  hielt  er  sich  einige  Jahre  in  griechischen 
Stadten  auf,  urn  die  Werke  der  griechischen 
Philosophen  zu  studiren,  besuchte  dann  die 
Hocbscnule  zu  Basra  und  hielt  nachmals  zu 
Bagdad  medicinische  Vorlesungen,  wo  er 
zugleich  Leibarzt  des  Chalifen  El-Motewekkil 
(Motawakkel)  war,  welcher  im  Jahre  861 
starb.  Er  erwarb  sich,  von  seinen  zahlreichen 
medicinischen  Werken  abgesehen,  ein  grosses 
Yerdienst  durch  seine  Uebersetzungen 
griechischer  Aerzte  und  Philosophen,  be- 
sonders  von  Schriften  des  Aristoteles  und  der 
„Isagogeu  des  Neuplatonikers  Porphyrios, 
aus  dem  Griechischen  in  das  Svrische,  woraus 
sie  sein  Sohn  Ishak  (der  im  Jahr  910  oder 
911  starb)  in’s  Arabische  ttbersetzte.  Weil 
er  als  Gegner  der  Bilderverehrer  ein  Bild 
der  Mutter  Gottes  angespuckt  hatte,  wurde 
er  durch  den  Patriarchen  der  nestorianischen 
Christen  aus  der  Kirchengemeinschaft  aus- 
geschlossen  und  starb  aus  Gram  darUber  oder 
an  genomraenen  Gifte  im  Jahr  873,  nach 
andern  Berichten  auf  der  Flucht. 

Honorius  von  Autun  (Augustodunum), 
wo  er  als  Priester  lebte,  war  wahrscheinlich 
in  Deutschland  geboren  und  um  das  Jahr 
1130  gestorben.  Unter  seinen  zahlreichen, . 
meisttheologischen  Schriften  haben  nur  wenige 
ein  philosophisches  Interesse.  In  einer  Ad- 
handlnng  „ De  imagine  mundi“  erscheint 
er  als  ein  Vorl&ufer  von  Bona ventura’s 
„Itinerarium  mentis  in  Deum" , indem  er 
die  Seele  in  zw6lf  Stufen  sich  allmalig  znr 
hoebsten  geistlichen  Anschauung  erheben 
lasst,  nm  zuletzt  das  reine  Urbild  der  ge- 
schaffenen  Dinge  zu  schauen.  In  der  kleinen 
Schrift  „De  animae  exilio  et  patria ",  worin 
das  „Exilu  die  Unwissenheit,  das  „Vaterlandu 
das  Wissen  bedeutet,  schildert  er  die  so- 
genannten  sieben  freien  Ktinste  als  eben  so 
viele  Wohnsitze  der  Seele,  welche  durch  die 
fUnf  Thore  der  Sinne  in  die  eigentliche  Burg 
der  Dialektik  gelange,  nUmlich  zu  den  zehn 
Kategorien,  wobei  der  von  Aristoteles  aus- 
gertlstete  kategorische  und  hypothetische 
Schlnss  sich  als  Streiter  wider  die  Ketzer 
bereit  stellen.  In  seinem  Hauptwerke  „ De 
cognitione  verae  vitae“,  welches  fUr  eine 
Schrift  des  Kirchenvaters  Augustinus  gait 


und  unter  dessen  Werke  anfgenommen  wurde, 
bewegt  sich  Honorius  theils  im  Gedanken- 
kreise  AbSlard’s,  theils  in  den  platonischen 
Anschauungen  von  der  Weltseele  und  von 
der  Ewigkeit  der  Seele  des  Menschen,  indem 
er  auen  die  Lehre  von  der  gbttlichen 
Dreieinigkeit  anf  platonische  Weise  sich  zu- 
rechtlegt  und  Gott  ebenso  als  bewegende 
Ursache  (Vater),  wie  als  formelle  Ursache 
(gbttliche  Weisheit)  und  zngleich  als  End- 
ursache  (hbchste  Gtite)  fasst. 

Hosse,  Friedrich  Wilhelm,  war 
Brandenburgischer  Secretar  und  wurde  als 
Spinozist  seines  Amtes  entsetzt  wegen  der 
Schrift,  die  er  unter  dem  Titel  „ Concordia 
rationis  et  fidei  sive  harmonia  philosophiae 
moralis  et  religionis  christianae((  (1692)  ver- 
bffentlichte.  Gott  wird  darin  als  inwohnende 
Ursache  der  Welt  und  als  die  eine,  ewige 
und  nothwendige  Substanz  aller  Dinge  ge- 
fasst,  deren  Eigenschaften  allesammt  unter 
der  unendlichen  Ausdehnung  und  dem  un- 
endlichen  Denken  begriffen  sind  und  als  deren 
verschiedene  nothwendige  Modificationen  die 
Dinge  erscheinen. 

KIrabanus  Maurus,  siehe  Rabanns 
Maurus. 

Huet,  Pierre  Daniel,  war  1630  zu 
Ca6n  in  der  Normandie  geboren  und  im 
dortigen  Jesuitercollegium  gebildet,  zugleich 
aber  schon  frtlh  ein  Verehrer  der  Philosophie 
des  Cartesius.  Nachdem  er  1652  mit  dem 
bertlhmten  morgenlandischen  Alterthums- 
forscher  Samuel  Bochart  eine  Reise  durch 
die  Niederlande  und  das  nbrdliche  Deutsch- 
land liber  Dftnemark  zum  Besuche  der  Kbnigin 
Christine  nach  Stockholm  gemacht  hatte,  lebte 
er  liingere  Zeit  seinen  Studien,  in  welchen 
er  durch  ein  ausserordentliehes  GedSchtniss 
unter8tfitzt , die  verschiedensten  Gebiete 
duTchwanderte,  sodass  er  bald  den  Ruf  eines 
Polyhi8tors  erlangte.  Als  Philolog  und  Ueber- 
setzer  maclite  er  sich  durch  eine  Ausgabe 
der  exegetischen  Werke  des  Origenes  mit 
lateinischer  Uebersetzung  (1668)  bekannt; 
daneben  war  er  ftir  die  Befhrderung  der 
Naturwissenschaften  thatig.  Im  Jahr  1670 
wurde  er  neben  Bossuet  zum  Lehrer  des 
Danphin  ernannt  und  leitete  seit  1673  die 
Ausgaben  der  alten  ClassikeT,  die  „in  usum 
Delphini“  (ftir  den  Gebrauch  des  Dauphin) 
versttlmmelt  wurden.  Nachdem  er  1676 
Priester  geworden  war,  erhielt  er  1678 
die  Cistercienserabtei  d’Aunay,  stidlich  von 
Caen,  als  reizenden  Landsitz,  wo  er,  von 
seiner  Verehrung  fllr  Cartesius  langst  geheilt, 
1689  seine  „Cenmra  philosophiae  Carte- 
sianael(  verbffentlichte  und  die  „Alnetanae 
quaestiones  de  concordia  rationis  et  fidei“  aus- 
arbeitete,  welche  1690  im  Druck  erschienen. 
Das  ihm  1685  vom  Kbnige  zugedachte  Bisthum 
Soissons  vertauschte  er,  ehe  noch  die  ver- 
zbgerte  papstliche  Bestatigung  eingetroffen 
war,  1689  mit  dem  Bisthume  von  Arvanches, 
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legte  dieses  jedoch  1699  nieder  und  erhielt 
daflir  die  diclit  bei  Caen  gclegene  Abtei 
Fontenay.  Scit  1701  lebte  er  im  Profess- 
hause  der  Jesuiten  in  Paris,  wo  er  1718  seine 
Autobiographic  unter  deni  Titel  :„P.  D.  Huetii 
comment  anus  de  rebus  ad  eum pertinenlibus “ 
veroffentlichte  und  1721  starb.  Zur  Be- 
antwortung  mehrerer  Gegenschriften,  welche 
auf  seine  Kritik  der  Cartesischen  Philosophic 
von  A.  Petermann  und  P.  S.  Regis  veroffent- 
licht  worden  waren,  hatte  Huet  im  Jahr  1G92 
anonym  „Nouveaux  memoires  pour  servir 
a I’histoire  de  Cartesianisme “ herausgegeben, 
worin  er  cine  satyrische  Erz&hlung  znm 
Besten  gab,  wonach  Descartes  die  Schweden 
durch  die  falsche  Nachricht  von  seinem  Tode 
getauscht  und  sich  nach  Lappland  begeben 
hatte,  um  dort  eine  philosophische  Schule 
zu  grilndeu , von  welcher  allerlei  Seltsaroes 
berichtet  wird.  Erst  nach  seinem  Tode  wurde 
sein  flir  die  Geschichte  der  Philosophie 
wiclitigstes  Werk,  welches  er  gleichzcitig 
mit  seinen  „ Quaes tiones  Alnetanae “ auf 
seinem  Landgitz  in  d’Annay  verfasst  hatte, 
durch  den  Abb6  d’Olivet  unter  dem  Titel 
herausgegeben:  „Traite  philosophique  de 
la  foibles se  de  V esprit  humain  par  feu 
Mr.  Hue l,  ancien  everpie  d’Avranches(t 
(1723).  Dieses  Werk  erschien  in  deutscher 
Uebersetzung  mit  antiskeptischen  Auraer- 
kungen  (1724)  und  ist  eigentlich  nur  eine 
erweiterte  Umarbeitung  des  ersteu  Baches 
der  „ Quaesliones  Alnetanae" . HuCt  wollte 
den  oatz  des  Cartesius,  dass  die  Philosophie 
mit  dem  Zweifel  begin nen  mtisse,  nur  strenger 
verfolgt  und  aucli  auf  die  Vernunft  und  ihr 
Vermbgen  zur  Erkenntniss  der  Wahrheit  ge- 
richtet  wissen,  damit  die  Vernunft  zur  Er- 
kenntniss ihrer  Sehwache  komme  und  sich 
einen  zuveriassigern  Fllhrer  zur  Wahrheit, 
n&mlich  Gott  selbst,  suche.  Von  diesem  Ge- 
sichtspuukt  aus  werden  drei  Weisen  zu 
philosophiren  unterschieden.  Wahrend  dio 
dogmatischen  Philosophen  mittelst  des  Lichtes 
der  Vernunft  die  Wahrheit  klar  crkennen 
zu  konnen  meinen,  die  sokratischen  Philo- 
sophen dagegen,  von  der  UnzuverlUssigkeit 
der  Vernunft  ergriffen,  Nichts  zu  wissen  be- 
kcnnen,  als  dass  sie  eben  Nichts  wilssten; 
will  die  von  Arkesilaos,  Karneades  und 
Pvrrhon  unter  den  alten  Griechen  aufgebrachte 
Philosophie  uicht  einmal  dies  als  ganz  gewiss 
behaupten,  dass  sie  Nichts  wilssten.  Und  zu 
letzterer  Ansicht  will  sich  der  Philosoph 
von  d’Aunay  bekennen , da  dieselbe  am 
Meisten  den  Namen  des  Strebens  nach  Weis- 
lieit  verdiene.  Der  Geist  gilt  ihm  als  das- 
jenigc  Vermogen  desMenschen,  welches  durch 
den  Eindruck  der  sinnlichen  Bilder  im  Ge- 
liirn  zur  Bildung  von  Vorstellungen  (Ideen) 
und  Gedankcn  gefuhrt  wird.  Die  Ueber- 
eiustimmung  des  vom  Verstand  liber  die  Vor- 
stellungen gefallten  Urtheils  mit  dem  kussern 
Gegenstande  heisst  Wahrheit.  Diese  aber 


sind  wir  mit  unsrer  F&higkeit,  der  von  den 
Sinnen  unterstiitzten  Vernunft,  nicht  ira 
Stande,  sicher  zu  erkennen,  da  das  Medium, 
durch  welches  die  Bilder  der  Gegenst&nde 
unser  Sinnesorgan  erreichen,  sehr  ver&nder- 
lich  ist,  unsere  Sinne  selber  trliglich  und 
unzuverlRssig  sind  und  endlich  die  Art,  wie 
unsere  unktfrperliche  Seele  solche  materiellen 
Bilder  empfinden  kann,  uns  ganz  und  gar 
unverstandlich  ist.  Da  (lberdies  wir  selber 
nicht  bios  nnaufhdrlich  Veriinderungen  unter- 
worfen  sind  und  deshalb  die  Dinge  stets 
anders  ansehen,  sondern  aucli  alle  llbrige 
Menschen  stets  wiederum  andere  Auffassnngen 
haben,  so  ist  uns  das  eigentliche  Wesen  der 
Dinge  durchaus  unzugUnglich.  Diesen  Mangel 
der  menschlichen  Natur  verbessert  jedoch  die 
gbttliche  Gnade  dadurch,  dass  sie  uns  auf 
den  Weg  des  Glaubens  weisst,  welcher  unsere 
unsichere,  blinde  und  sehwache  Vernunft 
aus  der  Unruhe  des  Zweifels  rettet  und  uns 
lehrt,  nieraals  Etwas  zu  glauben,  weil  es 
vernilnftig  ist>  sondern  lediglich  um  Gottes 
willen. 

Hugo  von  Sanct  Victor  hiess  so 
von  einem  in  der  Pariser  Vorstadt  St.  Victor 
gelegenen,  mit  einer  Kapelle  verbundenen 
alten  Kloster,  dessen  Schutzp'htron  der 
Mftrtyrer  Victor  war.  Das  Kloster  wurde 
von  Benedictinern  aus  Massilia  (Marseille) 
bowohnt.  Ira  Jahre  1109  trat  in  diese  Ge- 
nossenschaft  Wilhelm  von  Champeaux  (de 
Campcllis)  ein  und  erwarb  sich  um  das 
Gedeihen  und  Aufbliilien  der  mit  dem  Kloster 
verbundenen  Lehranstalt  grosse  Verdienste. 
Von  Hugo,  welcher  nach  Einigen  zu  Ypern 
in  Flandern,  nach  Andern  in  Niedersachsen 
aus  dem  Hause  der  Grafen  von  Blankenburg 
im  Jahr  1096  geboren  war,  ira  Kloster 
Hammersleben  bei  Halberstadt  seine  erste 
Bildung  erhalten  hatte  und  in  seinem  acht- 
zehnten  Lebensjahre  in  das  Kloster  zu 
St.  Victor  eingetreten  war,  warden  im  Jabr 
1115  regulilre  Kanoniker  aus  der  Abtei  Sanct 
Rufus  dorthin  verpflanzt.  Er  hat  jedoch  der 
dortigen  Klosterschule,  in  welcher  Richard 
von  St.  Victor  sein  beriihmtester  Schiller  war, 
als  Chorherr  und  Abt  des  Klosters  nicht 
lange  vorgestanden , da  er  schon  1141  im 
45.  Lebensjahre  starb.  Trotzdem  hat  er,  da 
sein  Leben  fast  nur  dem  Studium  der  Wissen- 
schaften,  insbesondere  der  Werke  des  Kirchen- 
vaters  Augustinus  und  des  Boetius,  sowie  der 
Contemplation  im  Sinne  des  ihm  befreundeten 
Bernhard  von  Clairvaux  gewidmet  war,  in 
mehreren  kleinen  Schriften  De  area  Noc 
mystica,  de  area  Noe  morali,  de  arrha 
animi,  de  vanitate  mundi , besonders  aber 
in  seinem  Hauptwerke  De  saeramenlis 
christianaefidei,  als  ein  „zweiter  Augustinus4*, 
wie  ihn  seine  bewundernden  Zeitgenossen 
nannten,  einen  der  scholastischen  Dialektik 
feindseligen  christlichen  Platonismns  gelehrt, 
dessen  Lehriuhalt  sich  als  Versuch  eines 
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methodischen  Aufbans  der  durch  Bernhard 
von  Clairvanx  angebahnten  Mystik  des  tiber- 
lieferten  Kirclienglaubena  darstellt.  Die 
Werke  Gottes  (so  lehrt  Hugo)  sind  die 
Schopfung  der  Creatur  and  die  Erneuerung 
derselben  aus  ihrer  ZerrUttung.  Im  Anfang 
waren  drei  Dinge:  K&rper,  Seele  und  Gott. 
Die  in  der  Mitte  zwischen  Korperwelt  nnd 
Gott  stehende  Seele  hatte  ein  dreifaches 
Ange:  ftir  die  Sinnenwelt  das  fleischliche, 
fiir  die  Seelenwelt  das  vernfinftige  nnd  filr 
die  Gotteswelt  das  anschaaende.  Durch  die 
Stinde  ward  das  Aage  der  Vernonft  verfinstert 
und  das  Aage  der  Anschaaung  ganz  ver- 
dunkelt  and  nnr  das  Aage  des  Fleisches 
blieb  heil.  Mit  diesem  sucht  der  Mensch  in 
der  sichtbaren  Welt  Gott  zu  finden,  ohne 
dies  ganz  zu  erreichen ; die  Gnade  liilft  ilirn 
daza.  Je  tiefer  die  Creator  jin  den  Zusammen- 
hang  der  Welt  eindringt,  desto  mehr  kommt 
sie  auf  ein  Hochstes,  welches  nicht  wieder 
Wirkung  von  Gleichartigem  ist , und  selber 
wiederum  seinen  Grand  in  etwas  nocli 
HSherem  haben  muss,  welches  die  hfichste 
gemeinsame  Ursache  ist.  Was  Gott  ist,  das 
ist  fiber  alles  endliche  Sein  und  Leben 
unendlich  erhaben.  Was  er  sei,  liisst  sich 
nicht  denken  und  sagen;  denn  was  gedacht 
werden  kann,  ist  nur  Bild  der  Wahrheit. 
In  unendlicher  Mannigfaltigkeit  bricht  sich 
der  Strahl  des  gottlichen  Lichts  in  den 
Dingen.  Alles,  was  ist,  hat  in  Gott  sein 
Sein;  alles  was  lebt,  hat  in  ihm  sein  Leben. 
Am  Meisten  Gottes  theilhaftig,  weil  zar  Anf- 
nahme  des  gdttlichen  Lichtes  am  Meisten 
f&hig,  ist  der  Mensch.  Zuerst  hat  sich  das 
gottliche  Licht  zar  Natur  der  Engel  herab- 

Selassen,  und  von  bier  ergiesst  sich  dasselbe 
urch  gdttliche  Offenbarungen  und  durch  den 
mystischen  Inhalt  der  heiligen  Schrift  in 
unsern  Geist,  dass  wir  dasselbe  verstehen 
nnd  an  ihm  Theil  haben.  Durch  Einsicht 
aber  in  die  heilige  Schrift  erhebt  sich  der 
raenschliche  Geist  zuerst  zur  Betrachtung  der 
himmlischen  Geheimnisse  und  der  gdttlichen 
Klarheit  der  Engel  empor,  wodurcli  er  all- 
malig  Kraft  gewinnt  zar  Anschaaang  des 
hdclisten  Lichtglanzes  selbst.  Wie  im  ge- 
schaffenen  gottiihnlichen  Geiste  Vernunft, 
WTeisheit  und  Liebe  beisammen  sind,  so 
schreiben  wir  anch  dem  gdttlichen  Wissen 
selbst  Vernunft,  Weisheit  und  Liebe  zn,  nnd 
so  erweisst  sich  Gott  als  Dreiheit  in  der  Ein- 
heit,  als  Dreifaltigkeit.  Die  ewige  Intelligenz 
des  Vaters  hat  von  Ewigkeit  her  ihre  VVeis- 
heit,  den  Sohn,  gezeugt  und  diese  ihre  Weis- 
heit, die  sie  bestfindig  besass,  auch  best&ndig 
geliebt;  der  aber  bestandig  liebte,  hatte  be- 
standig die  Liebe.  Der  Mensch  ist  Endzwek 
der  Schdpfung.  deren  Grund  die  in  seiner 
Liebe  sich  betlifitigende  Freiheit  Gottes  ist, 
welche  dem  Menschen  Antheil  an  der  hdchsten 
Seligkeit  geben  wollte.  Dreifach  sind  die 
Bewegungen  im  Menschen:  Bewegungen  des 


Kdrpers  oder  des  iiussern  Werkes,  Bewegang 
der  Seele  oder  des  Willens  and  Bewegung 
der  Seligkeit  oder  der  Last.  Der  Wille 
bewegt  sich  in  der  Wahlfreiheit  zwischen  dem 
Guten  und  Bdsen;  in  der  Richtung  znm 
Schbpfer  besteht  die  Gerechtigkeit  der  Seele. 
Durch  die  SUndc  von  dor  Anschaaung  Gottes 
ausgeschlossen,  verlor  sich  der  Mensch  am 
so  weiter  in  irdische  Begierdeu,  jernchr  er 
das  Himmlische  zu  schmecken  gelernt  hatte. 
Zar  Strafe  ward  ihm  das  gottliche  Licht  der 
Wahrheit  genommen  und  die  Sterblichkeit 
zagetheilt;  die  dadarch  entstandene  Schwficlio 
ward  mit  der  Sterblichkeit  auch  auf  die 
Nachkommen  des  ersten  Menschen  fort- 
gepflanzt,  so  dass  diese  nicht  zar  irrthums- 
freien  Erkenntniss  der  Wahrheit  gelangcn 
kfinnen.  Die  gottliche  Barmherzigkeit  kam 
dem  Menschen  in  der  Erldsung  entgegen: 
Christas  bezahlte  durch  seine  Gebart  die 
Schuld  des  Menschen  an  den  Vater,  damit 
der  Mensch  urn  Christi  willen  dem  Tode  ent- 
ging,  dem  er  anheimgefallen  war.  Gott 
selber  nahm  die  Sterblichkeit  an,  am  den 
Menschen  zur  Hoffnnng  seiner  Unsterblich- 
keit  zurfickzafiihreu.  Die  in  Gott  verklilrte 
Menschheit  wurde  ein  Beispiel  and  Vorbild 
der  einstigen  Verklitrung  der  Menschen 
selbst.  Gott  hat  dio  menschliche  Creatur 
geschaffen,  dass  sie  ihn  erkenne,  in  der  Er- 
kenntniss liebe,  in  der  Liebe  besitze,  im  Be- 
sitze  geniesse.  Der  innerliche  Weg  zu  Gott 
bewegt  sich  in  drei  Stufen:  durch  das 
Denken,  durch  das  Nach-  und  fortgesetzte 
Denken  (Meditation)  und  durch  die  Anschauung 
oder  Contemplation,  deren  hiichste  Stufe  die 
Entzfickung  oder  Ekstase  ist,  auf  wclcher 
die  himralisch  erleuchtete  Seele  in  Gottes  Eben- 
bild  verwandelt  wird. 

Hugonis  a Sancto  Vietore  opera.  Parisiis  1524. 

Venetiis  1588.  Rothomagi  (Rouen)  1648. 

A.  Liebner,  Hugo  von  St.  Victor  und  die  tlieo- 

logischen  [und  philosophischen]  Richtungen 

seiner  Zeit.  1831. 

Humbert  von  Prulli  (Hnmbertus  oder 
Hymbertus  de  Prnillao)  war  1296  — 98  Abt 
im  Ci8tercien8er-Kloster  zu  Prulli  in  der 
Diocese  Sens  und  hinterliess  eiuen  „Commen- 
ta/ius  in  quatuor  libros  Sententiarum" , der 
jedoch  nur  handschriftlich  vorhanden  ist,  und 
„Commentaria  in  Aristolelis  Metaphysicam 
et  libros  de  anima“,  worin  er  sich  als 
treuen  Anhfinger  der  Lehre  des  Thomas  von 
Aquino  zeigt. 

Humboldt,  Wilhelm  von,  war  1767 
zu  Potsdam  geboren  und  mit  seinem  Bruder 
Alexander  theils  auf  dem  vliterlichcn  Schlosse 
zu  Tegel,  theils  in  Berlin  in  der  Zeit  der 
Aufklfirung8mftnner  Biester,  Engel,  Gedike, 
Nicolai  gebildet.  hatte  dann  zu  Frank- 
furt a.  0.  und  in  udttingen  neben  der  Rechts- 
wissenschaft  anch  Philologic  und  Aesthctik 
studirt  und  mit  der  Kant’schen  Philosophic 
sich  bekannt  gemacht.  In  seiner  Jugeud- 
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schrift  „Ideen  zu  einem  Versuche,  die 
Grenzen  der  Wirksamkeit  des  Staates  zu 
bestimmen44  (1792)  tritt  er  ftir  den  Kant’schen 
Rechtastaat,  als  einer  blossen  Sicherheita- 
anstalt  zur  Verthcidigung  der  Freiheit  und 
selbstandigen  Thatigkeit  der  Bfirger,  ebenso 
entschieden  ein,  wie  ftir  das  Ilecht  der  In- 
dividuality, welche  sp&terhin  als  liarmonische 
Entwickelung  aller  in  der  menschlichen  Natur 
angelegten  Triebe  und  Krafte  sein  eigent- 
liches  Lebensideal  und  die  Grundlage  seiner 
Weltanschauung  geworden  ist,  in  deren  Ge- 
staltung  er  sich  vorzugsweise  an  Schiller 
an8chliesst,  mit  welchem  er  seit  1794  in  Jena 
personlich  und  nachmals  brieflich  in  engem 
Verkehr  stand.  In  der  Einleitung  zu  dem 
von  ihm  1830  heransgegebnen  ^Briefwechsel 
zwischen  Schiller  und  Wilhelm  vom  Humboldt44 
(2.  Auflage  1876)  spricht  er  sich  liber  die 
Bedeutung  Kant’s  in  einer  ftir  die  Denkart 
W.  von  Humboldt’s  selbst  charakteristischen 
Weise  aus:  *Kant  unternahm  und  vollbrachte 
das  grdsste  Werk,  das  vielleicht  je  die 

Shilosophirende  Vernunft  einem  einzelnen 
tanne  zu  danken  hat.  Er  prllfte  und  sichtete 
das  philosophische  Verfahren  auf  einem  Wege, 
auf  welchem  er  nothwendig  den  Philosophieen 
aller  Zeiten  und  aller  Nationen  begegnen 
musste.  Er  mass,  begrenzte  und  ebnete  den 
Boden  desselben,  zerstorte  die  daranf  an- 
gelegten TruggebSnde  und  stellte  nach 
Vollendung  dieser  Arbeit  Grundlagen  fest, 
in  welchen  die  philosophische  Analyse  mit 
dem  durch  die  frllhern  Systeme  oft  irre- 
geleiteten  und  tlbertiiubten  natdrlichen 
Menschensinne  zusammentraf.  Er  fllhrte  im 
wahrsten  Sinne  des  Wortes  die  Philosophic 
in  die  Tiefen  des  menschlichen  Btisens 
zurlick.  Alles,  was  deu  grossen  Denker  be- 
zeicbnet,  bcsass  er  in  vollendetem  Maasse 
und  vereinigte  in  sich,  was  sich  sonst  zu 
widerstreben  scheint,  Tiefe  und  Sch&rfe,  eine 
vielleicht  nie  ilbertroffene  Dialektik,  an  die 
doch  der  Sinn  nicht  verloren  ging,  auch  die 
Wahrheit  zu  fassen,  die  auf  diesem  Wege 
nicht  erreichbar  ist,  und  das  philosophische 
Genie,  welches  die  Fiiden  eines  weitliiufigen 
Ideengewebes  nach  alien  Richtungen  hin  aus- 
spinnt  und  alle  verraittelst  der  Einheit  der 
Idee  zusammenhalt,  ohne  welches  kein  philo- 
sopliisches  System  mdglich  sein  wllrde.  Von 
den  Spuren  seines  Gefithls  und  Herzens,  die 
man  in  seinen  Schriften  antrifft,  hat  schon 
Schiller  richtig  bemerkt,  dass  der  hohe  philo- 
sophische Beruf  beide  Eigenschaften  des 
Denkeus  und  Empfindens  fordert,  Verl&sst 
man  ihn  aber  auf  der  Bahn,  wo  sich  sein 
Geist  nach  Einer  liichtung  hin  zeigt,  so 
lernt  man  das  ausserordentliche  Genie  Kant’s 
auch  an  seinem  Umfange  kennen.  Nichts, 
weder  im  Gebiete  der  Natur,  noch  im  Gebiete 
des  Wissens  lUsst  ihn  gleichgliltig,  Alle8  zieht 
er  in  seinen  Kreis;  aber  da  das  selbst- 
thatige  Princip  in  seiner  Individualist  sicht- 


bar  die  Oberhand  behauptet,  so  leuchtet 
seine  Eigenthllmlichkeit  am  Strahlendsten  da 
hervor,  wo,  wie  in  den  Ansichten  tlbeT  den 
Ban  des  gestirnten  Himmels,  der  Stoff,  in 
sich  erhabner  Natur,  der  Einbildungskraft 
unter  der  Leitung  einer  grossen  Idee  ein 
wcitep  Feld  darbietet.  Denn  Grflsse  und 
Macht  der  Phantasie  stehen  in  Kant  der 
Schiirfe  und  Tiefe  des  Denkens  unmittelbar 
zur  Seite.  Wie  viel  oder  wie  wenig  sich 
von  der  Kant’schen  Philosophic  bis  hente 
(1830)  erhalten  hat  und  ktlnftig  erhalten  wird, 
maasse  ich  mir  nicht  an  zu  entscheiden;  allein 
dreierlei  bleibt,  wenn  man  den  Ruhm,  den 
Kant  seiner  Nation,  den  Nutzen,  den  er  dem 
speculativen  Denken  verliehen  hat,  bestimmen 
will,  unverkennbar  gewiss.  Einiges,  was 
er  zertrttramert  hat,  wird  sich  nie  wieder 
erheben;  Einiges,  wras  er  begrtindet  hat, 
wird  nie  wieder  untergehen,  und  was  das 
Wichtigste  ist,  so  hat  er  eine  Reform  ge- 
stiftet,  wie  die  gesammte  Geschichte  der 
Philosophic  wenig  fthnlichc  aufweist.  So 
wurde  die  beim  Erscheinen  seiner  Kritik 
der  reinen  Vernunft  unter  uns  kaum  noch 
schwache  Kunde  von  sich  gebende  speculative 
Philosophic  von  ihm  zu  einer  Regsamkeit 
geweckt,  die  den  deutschen  Geist  hoffent- 
lich  noch  lange  beleben  wird.  Da  er  nicht 
sowohl  Philosophic  als  zu  philosophiren 
lehrte,  weniger  Gefundenes  mittheilte,  ala 
die  Fackel  des  eignen  Snchens  anzflndete, 
so  veranlasste  er  unmittelbar  mehr  oder 
weniger  von  ihm  abweichende  Systeme  und 
Schulen,  und  es  charakterisirt  die  hohe  Frei- 
heit seines  Geistes,  dass  er  Philosophieen. 
wieder  in  vollkommener  Freiheit  und  auf 
selbstgeschaffenen  W egen  fitr  sich  fortwirkend, 
zu  wecken  vermochte.44  Nachdem  W.  von 
Humboldt  seit  1797  mit  seiner  Familie  lingere 
Zcit  in  Paris  und  dann  in  Spanien  gelebt 
hatte,  hielt  er  sich  seit  1801  als  Minister- 
resident  und  spkter  als  bevollmfichtigter 
Minister  in  Rom  auf,  wirkte  seit  1808  als 
geheimer  Staatsrath  in  Berlin  fUr  die  Lei- 
tung der  geistlichen  und  Unterrichtsangelegen- 
heiten  uud  ftir  die  Griindung  der  Berliner 
University,  seit  1811  als  ansserordentlicher 
Gesandter  in  Wien  und  weiterhin  in  diploma- 
tischen  Stellungen  ftir  die  politische  Nen- 
estaltung  Deutschlands,  wurde  1819  Mitglied 
es  preussischen  Staatsministeriums , trat 
aber  bald  wieder  zurttck,  da  ihm  das  von 
Hardenberg’schc  System  nicht  freisinnig 
genug  war,  und  lebte  seit  1820  meist  in 
ksthetischer  Musse  und  schriftstelleriscbcr 
ThUtigkeit  auf  seinem  Landsitz  in  Tegel,  wo 
er  1835  starb.  Unter  seinen  literarischen 
VerdfFentlichungen  haben  seine  linguistischen 
und  spracliwissenschaftlichen  Arbeiten  fur 
die  Geschichte  der  Philosophic  insofern  ein 
bedeutsames  Interesse,  als  er  durch  dieselben 
der  Begrtlnder  der  Sprachpliilosophie  ge- 
worden ist.  Indem  er  von  der  baskischen 
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Spraebe  ansging,  dann  den  Einfluss  des  Sans- 
krit erfuhr  und  endlich  an  den  malayischen 
Sprachstamm  sich  anschloss,  blieb  er  in 
semen  philosophischen  Voranssetzungen  nnd 
Grnndanschanungen  von  den  formellen  Be- 
stimmungen  der  Kant’scben  Philosopbie  ab- 
hingig  nnd  mit  dem  Geist  dieser  Philosophic 
in  Uebereinstimmung.  Ausser  den  beiden, 
ans  den  Abhandlungen  der  historisch-philo- 
sophischen  Klasse  der  Berliner  Akademie 
der  Wissenschaften  besonders  abgedruckten 
Arbeiten  „Ueber  das  vergleichende  Sprach- 
stndium44  (1820)  nnd  „Ueber  das  Ent- 
stehen  der  eprammatischen  Formen  nnd‘ihren 
Einflnss  auf  die  Ideenentwickelung44  (1825), 
ist  in  diesem  Betracbt  noch  die  ebenfalls 
als  besonderer  Abdmck  erschienene  Ein- 
leitnng  zu  dem  dreibftndigen  Werk  fiber  die 
Kawisprache,  nnter  dem  Titel  „Ueber  die 
Yerschiedenheit  desmenschlichen  Sprachbaus, 
nnd  ihren  Einflnss  auf  die  geistige  Ent- 
wickelung  des  Menschengeschlechts*  (1836) 
hervorzuheben.  Wird  unteT  Sprachphiloso- 
phie  oder  Metaphysik  der  Sprache  diejenige 
Wissenschaft  verstanden,  welche  den  Begriff 
der  Sprache,  das  Was  oder  Wesen  derselben 
als  einer  bestimmten  Offenbaning  des 
Menachengeistes  erforscht  nnd  die  besondern 
erfahrangsmAssigen  Principien  ergrtlndet, 
wodurch  die  einzelnen  geschichtlich  hervor- 
tretenden  Erscheinungsformen  der  Sprache 
bestimmt  werden,  so  muss  W.  von  Humboldt 
als  der  eigentliche  Begrflnder  dieser  in  die 
Verhaltnisse  nnd  in  die  Geschichte  des 
menschlichen  Geistes  so  allseitig  nnd  tief  ein- 
greifenden  wissenschafllichen  Disciplin  gelten. 
indem  er  die  Frage  fiber  den  Ursprung  una 
das  Wesen  der  Sprache  in  Betrachtnng  nahm, 
die  Analyse  des  Sprachverfahrens  und  der 
eonstitutiven  Elemente  der  Sprache,  oder 
der  innern  Sprachform,  sowie  ihres  Processes 
in  ibrer  Wirklichkeit  als  Wort  und  Rede 
znerst  versnchte,  die  erscheinende  Sprache 
naeh  ihrem  Princip,  ihTem  Organismus, 
ibrer  Form  und  ihrem  Charakter  untersuchte, 
eine  Classification  der  Sprachen  nnteniahm, 
das  Verhaltniss  der  Sprache  zur  Geschichte 
in’s  Auge  fasste  und  das  eigentliche  Ziel 
dcrSprachwissenschaft  feststellte.  Diesprach- 
philosophische  Gedankenreihe  Humboldt’s 
ttellt  fflcb,  von  seinem  eignen  Standpunkt 
ans , in  folgendem  Zusammenhange  fiber- 
siehtlich  dar.  Die  Sprache  ist  kein  fertiges 
rnbendes  Ding,  sondern  etwas  in  jedem  Augen- 
blkk  Werdend  es,  ein  Entstehendes  und  Ver- 
gdiendes;  sie  ist  nicht  sowohl  ein  todtes  Er- 
zengniss,  als  vielmehr  eine  fortwfthrend 
tbltige  Erzeugnng,  kein  Werk,  sondern  eine 
Wirksamkeit,  kurz:  Sprache  istnurSprechen; 
«•  giebt  keine  Sprache,  so  wenig  es  Geist 
giebt;  aber  der  Mensch  spricht  und  der 
Memch  wirkt  geistig.  Die  Sprache  ist  das 
Organ  des  Innern  Seins  des  Menschen  und 
du  bildende  Organ  des  Gedankens;  sie  ist 


die  ewig  sich  wicderholende  Arbeit  des  Geistes, 
den  artikulirten  Laut  zum  Ausdruck  des  Ge- 
dankens f&hig  zu  machen.  Der  wirkliche 
Stoff  der  Sprache  ist  auf  der  einen  Seite  der 
Laut  flberli aupt,  auf  der  andern  Seite  die 
Gesammtheit  der  sinnlichen  Eindrficke  und 
selbstthjitigen  Geistesbewegungen,  welche  der 
Bildnng  des  Begriffs  mit  Hfilfe  der  Sprache 
vorausgehen.  Die  Sprache  tritt  demnach 
zwischen  den  Menschen  und  die  innerlich 
und  iiusserlich  auf  ihn  einwirkende  Natur. 
Et  umgiebt  sich  mit  einer  Welt  von  Lauten, 
urn  die  Welt  von  Gegenstfinden  in  sich  auf- 
zunehmen  und  zu  bearbeiten.  Das  Wort 
theilt  nicht  etwas  schon  Hervorgebrachtes  mit, 
enthalt  auch  nicht  einen  schon  geschlossenen 
Begriff,  sondern  regt  bios  an,  diesen  mit 
selbstflndiger  Kraft  und  auf  bestimmte  Weise 
zu  bilden.  Die  Sprache  geht  nothwendig 
aus  dem  Menschen  hervor;  ihre  Hervor- 
bringung  ist  ein  in  ihrer  Natur  liegendes, 
inneres  Bedflrfniss  der  Menscliheit;  sie  briclit 
aus  der  innersten  Natur  des  Menschen  her- 
vor. Unmittelbar  und  freiwillig,  ohne  Noth 
und  Absicht  entquellen  die  Worte  der  Brnst. 
Es  giebt  aber  Gesprochenes,  abgesehen  von 
dem  jedesmaligen  Sprechen,  und  so  hat  die 
Sprache  ein  eigenthflmliches  Dasein,  das  zwar 
immer  nur  im  jedesmaligen  Denken  Geltung 
erhalten  kann,  aber  in  seiner  TotalitAt  von 
diesem  unabhkngig  ist.  Die  Sprache  verlangt, 
an  ein  ilusseres,  sie  verstehendes  Wesen  ge- 
richtet  zu  -werden;  denn  der  Mensch  ver- 
steht  sich  selbst  nur,  indem  er  die  Versteh- 
baTkeit  der  Worte  an  An  dem  versuchend 
geprflft  hat.  Verstehen  und  Sprechen  sind 
nur  ver8chiedenartige  Wirkungen  der  nbm- 
lichen  Sprachkraft;  im  Verstehenden  wic  im 
Sprechenden  muss  der  Stoff  aus  der  eignen 
innern  Kraft  entwickelt  werden.  Die  Menschen 
verstehen  einander  dadurch,  dass  sie  gegen- 
seitig  in  einander  dasselbe  Glied  der  Kette 
ihrer  sinnlichen  Vorstellungen  und  innern 
Begriffserzeugungen  beTllhren.  Alies  Sprechen 
ist  eine  Anknflpfung  des  einzeln  Empfundenen 
an  die  geraeinsame  Natur  der  Menscbhcit, 
da  eben  doch  jeder  Einzelne  das  Gesammt- 
wesen  des  Menschen,  nur  auf  einer  einzelnen 
Entwickelungsbahn  in  sich  trSgt.  Das 
Sprechenlemen  der  Kinder  ist  nicht  ein  Zu- 
messen  von  Wdrtern,  Niederlegen  im  Gc- 
dkchtni88  und  Wiedernachlallen  mit  den 
Lippen,  sondern  ein  Waehsen  des  Sprach- 
vermdgens  durch  Alter  und  Uebung,  eine 
Entwickelung  der  Sprachkraft.  Dadurch 
dass  sich  in  der  Sprache  die  Vorstellungs- 
weUe  aller  Alter,  Geschlechter , StAnae, 
Charakter-  und  Geistesverschiedenheiten 
desselben  Volksstarames,  sodann  (durch  den 
Uebergang  von  Wdrtern  und  Sprachen)  ver- 
schiedener  Nationen  und  endlich  (bei 
zunehmender  Gemeinschaft)  des  ganzen 
Menschengeschlechts  mischt,  lAutert  und  um- 
geataltet,  wird  die  Sprache  der  grosse  Ueber- 
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gangspunkt  von  der  immer  beschrankten 
Individualitiit  zn  Alles  in  sich  befassendem 
Dasein.  Obwobl  die  Sprache  in  Selbstthatig- 
keit  aus  sich  entspringend  ist,  sind  docb  die 
Sprachen  gebunden  und  von  den  Nationen 
abhangig;  obwohl  Schopfungen  der  ganzen 
Nationen,  dennoch  Selbstsclidpfungen  der 
Individuen.  Die  Sprachverschiedenheit  und 
Volkervertheilung  steht  im  Zusammenhange 
mit  der  Erzengung  der  menschlichen  Geistes- 
kraft,  nnd  beide  Erscheimingen  hellen  sich 
gegenseitig  auf;  der  wahre  Bestimmungsgrund 
der  Sprachverschiedenheit  ist  die  geistige 
Kraft  der  Nationen.  Die  Sprache  ist  gewisser- 
maassen  die  iiusserliche  Erscheinung  des 
Geistes  der  Vdlker;  ihre  Sprache  ist  ihr  Geist 
und  ihr  Geist  ist  ihre  Sprache,  und  der  Ban 
der  Sprache  ist  im  Menschengeschlecht 
darum  und  insofern  verschieden,  weil  und 
als  es  die  Geisteseigenthiimlichkeit  der  Volker 
selbst  ist.  Die  Sprachgestaltung  eines  Volkes 
ist  in  Einheit  mit  seiner  Geisteseigenthiim- 
lichkeit.  Die  geistige  Individualitiit  der 
Volker  kann  aber  nach  vier  Phasen  bestimmt 
werden,  sofern  man  n^mlich  in’s  Auge  fasst: 
1)  das  ruhige  Leben  der  Vdlker  nach  den 
natUrliclien  Verhiiltnissen  ihres  Daseins  auf 
dem  Erdboden;  2)  ihre  bald  durch  Absicht 
geleitete,  oder  aus  Leidenschaft  und  innerm 
Drang  entspringende,  bald  ihnen  gewaltsam 
abgendthigte  Thktigkeit  in  Wanderungen, 
Kriegen  u.  s.  w.  3)  die  Reilie  der  geistigen 
Fortschritte,  welche  sich  gegenseitig  als  Ur- 
sachen  und  Wirkungen  an  einander  ketten, 
und  4)  endlich  die  geistigen  Erscheinungen, 
die  nur  aus  der  in  ihnen  sich  offenbarenden 
Kraft  ihre  ErklMrung  finden.  Die  wahre 
Classification  der  Sprache  soil  in  die  wesent- 
liche  Beschaffenheit  der  Sprache  und  ihren 
innern  Zusammenhang  mit  der  geistigen 
Individualitiit  derNationen  eingehen.  Der  ent- 
8chiedene  Gegensatz  zwischen  den  Sprachen 
von  rein  gesetzmitssiger  Form  und  solcher 
Sprachen,  welche  von  der  gesetzmiissigen 
Form  abweichen  und  einen  weniger  voll- 
kommenen  Sprachbau  haben,  bildet  das  Ein- 
theilungsprincip  fiir  die  Classification  der 
Sprachen  in  solche,  welche  sich  aus  reinem 
Princip  in  gesetzmiissiger  Freiheit  entwickeln, 
d.  h.  die  am  vollkommensten  entwickelten 
Flexionssprachen  oder  die  indogermauischen 
Sprachen,  und  in  solche,  die  im  Gegentheil 
willktlrliche  Pfade  einschlagen  mit  inneTer 
Unfolgerichtigkeit,  was  sich  besonders  bei 
der  Behandlung  des  Verbum  zeigt,  welches 
die  malayisch  - polynesischen  und  die  hinter- 
indischen,  einsilbigen  Sprachen  ohne  jedeu 
charakterisirenden  Ausdruck  lassen,  wilhrend 
die  amerikanischen  Sprachen  dasselbe  durch 
angefiigte  Pronominia  charakterisiren.  Die 
Verschiedenheit  der  Sprachen  lasst  sich  als 
das  Streben  betrachteu,  mit  welchem  die  in 
den  Mcnschen  allgemein  gelegte  Kraft  der 
Rede  mehr  oder  weniger  gliicklich  hervor- 


briebt.  So  wundervoll  aber  ist  in  der 
Sprache  die  Individualisirnng  innerhalb  der 
allgemeinen  Uebereinstimmung , dass  man 
eben  so  richtig  sageu  kann,  das  gauze 
Menschengeschlecht  besitze  nur  eine  Sprache, 
als  jeder  Menscli  besitze  eine  besondere. 
Die  sprachbildende  Kraft  im  Menschen  ruht 
nicht,  bis  sie  im  Einzelnen  oder  im  Ganzen 
durch  stufenartige  Erhebung  zu  immer 
vollkommenerer  Sprachbildung  dasjenige 
hervorgebracht  hat,  wras  den  an  die  Sprach- 
vollendung  zu  stellenden  Forderungen  einer 
fortschreitenden  Annkherung  an  die  Er- 
reichung  des  gelungensten  Sprachbaus 
am  Meisten  und  Vollstkndigsten  entspricht. 
Die  nahere  Untersuchung  fiber  Natur 
nnd  Beschaffenheit  der  Sprache  fiberhaupt 
hat  auf  drei  Fragen  einzugehen.  Zu- 
niichst,  wie  verhklt  sich  in  aer  Sprache 
fiberhaupt  der  Stoff  zur  Form,  der  Gedanke 
zum  Laut?  Die  Sprache  ist  das  bildende 
Organ  der  Gedanken,  sie  enthalt  Alles  durch 
sie  in  Laute  Verwandelte.  Die  intellectuelie 
Thatigkeit  wird  durch  den  Laut  in  der  Seele 
ausserlich  wahrnehmbar  fiir  die  Sinne;  sie 
und  die  Sprache  sind  daher  Eins  und  un- 
zertrennlich.  Die  unzertrennliche  Verbindung 
des  Gedankens,  der  Stimmwerkzeuge  und 
des  Gehors  zur  Sprache  liegt  unabanderlich 
in  der  ursprfinglichen  Einheit  der  mensch* 
lichen  Natur.  Darin  liegt  die  Angemesseii- 
heit  des  Lauts  zu  den  Operationen  des  Geistes 
begrflndet.  Die  zweite  Frage  ist:  Wie  ver* 
halt  sich  in  der  besondern  Sprache  der  Stoff 
zur  Form,  die  allgemeine  Sprachforin  zur 
besondern  Spracherzeugung?  Der  iussere 
Charakter  der  Sprachen,  welcher  im  ganzeu 
grammatischen  und  lexikalischen  Bau  liegt, 
untercheidet  die  Sprachen  nach  der  Reinheit 
ihres  Bildungsprincips.  Der  innere  Charakter 
der  Sprachen  bezieht  sich  auf  den  speci- 
fischen  Grad  der  Sprache  selbst  in  Bezug 
anf  die  Idee  der  Sprachvollendung.  Er  be- 
steht  in  der  Laut-  und  Gedankcnform,  d.  h. 
in  der  Art  der  Verbindung  des  Gedankens 
mit  den  Lauten,  wodurch  dieselbe  eine  eigen- 
thflmliche  Farbe  und  Schattirung  erh&lt  und 
zugleich  die  Denk  - und  Sinnesart  eines 
Volkes  bezeichnet.  In  der  Verschiedenartig- 
keit  ihres  Baues  sind  die  Sprachen  noth- 
wendige  Grundlage  der  Fortbildnng  des 
meuschlichen  Geschlechts.  Die  dritte  Frage 
ist:  Wie  verb  jilt  sich  im  individuellen  Spreehen 
der  Stoff  zur  Form,  d.  h.  die  besondere 
Sprache  zum  individuellen  Denken?  Von 
dem  jedesmal  Gesprochenen  ist  die  Sprache 
als  die  Masse  seiner  Erzeugnisse  verschieden. 
Neben  den  bereits  fest  geformten  Elementen 
besteht  die  Sprache  ganz  vorzfiglich  auch 
aus  Methoden,  die  Arbeit  des  Geistes  weiier 
fortzusetzen.  Die  Masse  der  festgeformten 
Elemcnte  tragt  den  lebendigen  Keim  nic 
endender  Bestimmtheit  in  sich,  und  dieses 
theils  feste,  theils  Flflssige  in  der  Sprache 


Digitized  by  Google 


Humboldt 


411 


Humboldt 


bringt  cm  bestimmtes  Verhaltniss  zwischen 
ihr  und  dem  redenden  Geschlecht  hervor. 
Ihre  letzte  Bestimmtheit  erhiilt  die  Spracbe 
erst  ira  Individuum;  denn  Keiner  denkt  beirn 
Worte  gerade  und  genau  dasselbe,  was  der 
Andere  denkt;  alles  Verstehen  ist  dalier  zu- 
gleich  ein  Nichtverstehen , alle  Ueberein- 
stimmung  in  Gedanken  und  Gefiihlen  zu- 
gleich  ein  Auseinandergehen.  Was  nun  die 
Eleraente  der  eigentlichen  Spracherzeugung 
betrifft,  so  beginnt  die  Entstehung  derSprache 
keineswegs  mit  der  Bezeichnung  der  Gegen- 
stknde  durch  Wdrter;  die  Rede  wird  nicbt 
aus  vorangegangenen  Wbrtern  zusamraen- 
gesetzt,  sondern  die  Wdrter  gehen  umgekehrt 
aus  dem  Ganzen  der  Reao  hervor.  Den 
artikulirten  Lant  nothigt  der  Menscli  seinen 
kdrperlichen  Werkzeugen  durch  den  Drang 
seiner  Seele  ab,  und  das  Thier  wlirde  das- 
selbe zu  thun  vermdgen,  wenn  es  von  gleichem 
Drange  beseelt  ware.  Die  Lautform  ist  der 
Ausdruck,  welchen  die  Sprache  dem  Ge- 
danken verschafft.  Das  Streben,  dem  Lante 
Bedeutung  zu  verleihen,  schafft  dio  Natur 
des  artikulirten  Lautes,  dessen  Wesen  aus- 
schliesslich  in  dieser  Absicht  besteht,  und 
w'irkt  folglich  auf  eine  bestiramte  Bedeutung 
hin,  damit  dem  sprachlich-empfUnglichenOhr 
im  Laute  nichts  als  seine  Bedeutung  er- 
scheine.  Die  Sylbe  macht  eine  fUr  das  Ohr 
durchaus  unzertrennliche  Einheit  aus;  es 
liegen  in  ihr  nicht  zwei  oder  mehr  Laute, 
sondern  eigentlich  nur  Ein  auf  eine  be- 
stimmte  Weise  herausgestossener  Laut,  und 
die  Theilung  der  eintachen  Sylbe  in  einen 
Consonanten  und  Vokal  ist  nur  eine  kllnst- 
liche,  durch  das  Ohr  und  die  Abstraction 
vorgenommene  Unterscheidung.  In  der  Natur 
bestimmen  sicli  Consonant  und  Vocal  gegen- 
seitig.  Durch  ein  zwiefaches  Lautverfahren 
wird  die  Sylbe  gebildet.  Der  Umfang  des 
Wortes  ist  die  Grenze,  bis  zu  welcher  die 
Sprache  selbstthatig  bildend  ist;  das  einfacho 
Wort  ist  die  vollendete,  ihr  entknospcnde 
Blfitlie.  Ira  Worte  kommt  alleraal  eine  dop- 
pelte  Einheit,  des  Lautes  und  Begriffs,  zu- 
sammen.  Es  ist  natUrlich,  verwandte  BegrifFe 
mit  verwandten  Wortern  zu  bezeichnen, 
darum  trifft  Verwandtschaft  der  BegrifFe  und 
Laute  zusammen.  Die  Verbindung  der  ver- 
schiedenartigen  Natur  des  BegrifFs  und  des 
Lautes  fordert  eine  Vermittelung  Beider  durch 
ein  Drittcs,  in  welchera  sie  zusammentrefFen 
konnen.  Dieses  Vermittelnde  ist  allemal  sinn- 
licher  Natur,  es  gehdrt  der  aussern  oder 
innern  Empfindung  oder  Thatigkeit  an,  und 
man  kann  es  auf  Extension  oder  Intension 
oder  Verknderung  in  beiden  zurtlckfiihren, 
so  dass  man  in  die  allgemeine  Sphiire  des 
Raums  und  der  Zeit  und  des  Empfindungs- 
grades  gelangt.  Die  Entstehung  des  Wortes 
grfindet  sich  auf  eine  dreifacheBezeichnungs- 
art  der  BegrifFe.  Bei  der  unmittelbar  nacli- 
ahmenden  (schalinachahmenden)  Lantbildung 


wird  der  Ton,  den  ein  tonender  Gegenstand 
hervorbringt,  in  dem  Worte  so  weit  nach- 
gebildet,  als  artikulirte  Laute  unartikulirte 
Tdne  wiedcrzugeben  im  Stande  sind.  Die 
symbolische  Bezeichnung  oder  Lantbildung 
ist  nicht  eine  unmittelbare,  sondern  in  einer 
dritten,  dem  Laute  und  dem  Gegenstande  ge- 
meinschaftlichen  BescliafFenheit  nachahmende 
Bezeichnung,  d.  h.  sie  wahlt  fhr  die  zu  be- 
zeichnenden  Gegenstande  Laute  aus,  welche 
theils  an  sich,  theils  in  Vergleichung  mit 
andem,  fUr  das  Ohr  einen  Eindruck  dem 
fthnlich  hervorbringen , wie  ihn  der  Gegen- 
stand auf  die  Seele  macht.  Die  analogische 
Bezeichnung  endlich  ist  die  Bezeichnung 
durch  Lautahnlichkeit  nach  der  Verwandt- 
schaft der  zu  bezeichnenden  BegrifFe.  N£m- 
lich  Wdrter,  deren  Bedeutungen  einander 
nahe  liegen,  erhalten  gleichfalls  ahnliche 
Laute,  oiine  dass  indessen  auf  den  in  diesen 
Lanten  selbst  liegenden  Charakter  gesehen 
wird.  Die  Spracne  besitzt  eine  Lautform 
in  dreifach  sich  erweiternden  Stadion  oder 
Stufen;  sie  schreitet  nkmlich  fort  von  der 
Wnrzcl  zum  Stamme  (abgeleitete  Worter  und 
Grund  wdrter)  und  zu  Sprossformen  (den  aus 
Stiimmen  abgeleiteten  Sprosswdrtern);  sie  ist 
also  Wurzel-.  Stamm  - und  Sprossformbildung. 
Die  Lautnmrormung  nimmt  denselben  Gang, 
wie  die  Bezeichnungsart  der  BegrifFe,  und 
unterliegt  einem  zwiefachen  Gesetze,  einem 
bios  organischen,  das  aus  den  Sprachwerk- 
zcugen  und  ihrem  Zusammen wirken  entsteht, 
und  einem  geistigen , durch  das  geistige 
Princip  der  Sprache  gegebenen,  welches  die 
Organe  hindert,  sich  inrer  Neigung  zurTrMg- 
heit  zu  tlberlassen.  Die  Bezeichnung  der 
BegrifFe  oder  die  Wortschdpfung  besteht  in 
Wortcrfindung  und  in  Wortformung.  Die 
Worterfindung  besteht  im  Allgemeinen  nur 
darin,  analogen  BegrifFen  analoge  Laute  zu 
wahlen  und  die  letzteren  in  eine  mehr  oder 
weniger  bestiramte  Form  zu  giessen.  Die 
Bezeichnung  des  BegrifFs  durch  den  Lant 
ist  eine  Verkntipfnng  von  Dingen,  deren 
Natur  sich  niemals  walirhaft  vereiuigen  lilsst, 
da  das  Wort  eine  Schranke  des  innern,  stets 
mehr  enthaltenden  Empfindens  der  Sprache 
ist.  Die  Wortformung  ist  Ausbildung  des 
Wortes  zum  Redetheil  durch  Flexion,  die  der 
sprachliche  Ausdruck  des  Angeschauten  und 
Geftthlten  ist  und  von  innen  heraus  in  den 
Sprachen  entsteht.  Ein  zweites  Mittel  zur 
Bezeichnung  der  Beziehung  des  Begriffs  ist 
ausserer  Zuwachs  oder  blosse  Anfiigung  des 
Affixes.  Anbildung  macht  das  wahro  Wesen 
des  Suffixes  aus,  das  aus  der  Wurzel  hervor- 
bricht.  Der  Satz  ist  mit  alien  seinen  noth- 
wendigen  Theilen  nicht  als  ein  aus  Worten 
zusammengesctztes  Ganze,  sondern  wirklich 
als  ein  einzelnes  Wort;  jeder  Satz  muss  als 
Eins,  vor  der  Seele  Schwebendes  genommen 
werden.  In  dor  wissenschaftlichen  Form  der 
Sprache  sucht  der  Geist  Wahrheit  und  Ab- 
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sonderung  alles  iinsseren  Scheines,  wodurch 
erst  die  Sprache  die  letzte  Schdrfe  in  der 
Sondernng  und  Festatellung  der  Begriffe 
enthalt.  — Von  Humboldt’s  sprachwissen- 
schaftlicher  Leistung  gilt  das  Wort  Stein- 
thal’s:  Gross  ist  Humboldt  durcb  das,  was 
er  gethan,  eben  so  gross  aber  durch  das, 
was  er  seinen  Nachfolgern  als  Aufgabe  hinter- 
lassen  hat. 
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H.  Steinthal,  die  Sprachwissensehaft  Humboldt’s 
und  die  Hegel’sche  Philosophie.  1848.  (Gegen 
Schaslerl. 

R.  Haym,  Wilhelm  von  Humboldt.  1856. 

Hume,  David,  war  1711  zu  Ninewells 
in  der  schottischen  Grafscbaft  Berwikshire 
als  der  jtlngste  Sohn  eines  kleinen  mit  dem 
Geschlechte  der  Grafen  Home  verwandten 
Grenzlords  geboren.  Sein  iilterer  Binder 
war  der  unter  dem  Namen  Lord  Kames  und 
nls  Verfasser  der  „Elemente  des  Kriticismus* 
(1760)  bekannte  Heinrich  Home.  Wfthrend 
dieser  und  die  ttbrigen  Glieder  der  Familie 
den  Namen  Horae  ftthrten,  reclamirte  der 
junge  David  seinen  rechten  Namen  Hume. 
Er  studirte  seit  1723  zu  Edinburg  auf  den 
Wnnsch  seiner  Mutter,  die  frtih  Wittwe  ge- 
worden  war  und  in  beschr&nkten  Verhdlt- 
nissen  lebte,  die  llechtswissenschaft,  die  ihn 
jedoch  weniger,  als  die  alten  Klassiker  an- 
zog,  welche  er  so  eifrig  studirte,  dass  seine 
Gesundheit  zu  leiden  begann.  Er  ging  darum 
als  Dreiundzwanzigjahriger  in  ein  Kaufmanns- 
comptoir  nach  Bristol,  wo  er  es  jedoch  nur 
wenige  Monate  aushielt  Er  begab  sich  1734 
nach  Frankreich,  wo  er  die  Materialien 
seiner  Philosophie  znerst  in  der  UniversitUts- 
stadt  Rheims  in  der  Champagne,  dann  in 
dem  mit  einer  reichen  Bibliothek  versehenen 
Jesuitenwinkel  La  Flfcche  in  der  Provinz 
Anjou  in  zurtlckgezogener  Einsamkeit  be- 
arbeitete,  um  sie  literarisch  zu  verwerthen. 
Die  Frucht  seiner  dreijahrigen  Musse  in 
Frankreich  war  das  Werk  fiber  die  mensch- 
liche  Natur,  welches  er  in  den  Jahren  1738 
und  39  unter  dem  Titel:  „The  treatise  of 
human  nature , being  an  attempt  to  intro- 
duce the  experimental  method  of  reasoning 
into  moral  subjects “ in  drei  Banden  zu 
London  herausgab.  Er  wollte  die  Wirkung 
dieses  Werkes,  worin  er  in  die  Balm  von 
Francis  Bacon , John  Locke  und  George 
Berkeley  eintrat,  in  seiner  Heimath  Ninewells 
abwarten,  wo  er  die  nachsten  sechs  Jahre 
1739  — 45  verlebte.  Dieses  philosophische 
Jugendwerk  Hume’s,  welches  in  deutscher 
Ucbersetzung  unter  dem  Titel:  „David  Hume 
fiber  die  menschliche  Natnr,  aus  dem  Eng- 
lischen,  nebst  kritischen  Versuchen  znr  Be- 
urtheilung  dieses  Werkes  von  L.  H.  Jakob* 
(1790—91)  erschien,  legt  seinen  in  der  land- 
laufigen  AufTa3sung  als  Skepticismns  be- 
zeichneten  Standpunkt  nicht  bios  ausffihr* 


licher,  sondern  auch  deutlicher  und  rflck- 
sichtsloser,  als  die  spatern  Umarbeitungen  dar, 
wodurch  Hume  seine  Ansichten  theils  seinen 
nicht  philosophischen  Landsleuten  mund- 
gerecht  zu  machen,  theils  einzelne,  besonders 
verffcngliche  und  den  Angriffen  der  Gegner 
ausgesetzte  Punkte  seiner  Lehre  zu  nmgehen 
suchte.  Das  erste  Buch  dieses  Werkes  fflhrt 
die  Ueberschrift  „Von  dem  raenschlichen  VeT- 
stand*,  wahrend  das  zweite  von  den  Leiden- 
schaften,  das  dritte  von  der  Moral  handelf. 
Wir  erhalten  darin  seine  Kritik  der  her 
gebrachten  Metaphysik  und  seine  praktische 
Philosophie.  Mit  seiner  Kritik  der  Meta- 
physik sucht  er  die  Philosophie  des  Er- 
fahrungswissens  zu  begrfindcn,  und  als  der 
beste  Weg,  um  die  Wissenschaft  von  nn- 
nfltzen  Fragen  zu  befreien,  erschien  ihm  die 
Untersuchung  der  Natur  des  menschlichen 
Verstandes,  worin  er  die  Gmndaufgabe  der 
Philosophie  erblickt.  Wie  kommen  die  Idcen 
(Vorstellungen)  in  unsern  Verstand?  An- 
geborne  Ideen  giebt  es  nicht,  sondern  alle 
unsere  Vorstellungen  haben  stets  Sinnes- 
eindrficke  zur  Vorraussetzung;  sie  sind  die 
ursprfinglichsten,  starksten,  lebendigsten  und 
deutlichsten  Vorstellungen.  Von  ihnen  nnter- 
scheideu  sich  die  Ideen  als  weniger  starke  und 
lebcndige  Vorstellungen.  Sie  sind  Copien  oder 
Nachbildungen  der  ursprflnglichen  Vor 
stellungen,  d.  h.  der  Sinneseindrtlcke.  Aber  ge- 
dacht  kann  von  uns  Niclits  werden.  wa3  nicht 
vorher  irgendwie  als  Sinneseinaruck  era- 
pfunden  worden  ist.  Sinneseindrtlcke  geben 
nothwendig  immer  den  ersten  Stoff  und  die 
Grtindlage  zu  allem  Dcnken,  und  dieses 
selbst  ist  theils  ein  Nachbilden  der  nrsprflng 
lichen  Vorstellungen,  theils  ein  Verknfipfeu 
des  in  denselben  gegebnen  Stoffes.  Der  In- 
halt aller  unserer  Erkenntnisse  bestelit  daruro 
zuvorderst  aus  Verhdltnissen  von  Ideen.  Da- 
hin  gehdren  z.  B.  alle  mathematische  SXtee. 
die  sich  bios  auf  Grosse  und  Zalil  beziehen 
und  unmittelbar  gewiss,  d.  h.  von  einero 
Gefiihle  nothwendiger  Wahrheit  begleitetsind. 
Weiterhin  aber  hat  unsere  Erkenntniss  auch 
Thatsachen  zum  Inhalt,  die  weniger  gewiss 
sind,  als  jene,  da  ihr  Gegentheil  immer 
mdglich  ist  Wenn  sie  weder  unmittelbar 
unsern  Sinnen,  noch  unserm  GedSchtnis? 
gegenwilrtig  sind.  so  tlberzeugen  wir  uns 
von  ihrer  Wahrlieit  nur  durch  Schluss- 
folgerungen,  die  sich  auf  das  ursachliche 
Verhaitniss  grilnden.  Dieses  aber  kann  nie- 
mals  anders,  als  durch  Erfahrung  erkannt 
werden.  Wie  ziehen  wir  nun  aber  aus 
Thatsachen  Schlussfolgerungcn  ? und  auf 
welchem  Grunde  ruhen  die  Schlflsse?  Auf 
Gewohnheit,  d.  h.  auf  dem  Satze,  dass  wir 
von  almlichen  Drsachen  fihnliche  Wirkungen 
erwarten.  Indem  wir  tkglich  und  sttlndUch 
Verfinderungen  sowmhl  an  ilnsseru  Dingen. 
als  auch  in  unsern  Gedanken  bemerken  und 
indem  wir  in  Folge  dieser  stetigen  Be- 
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obachtung  schliessen,  dass  gleiche  Ver- 
anderungen  auch  in  Zukunft  duich  glcich 
wirkende  UmstUnde  hervorgebracht  werden; 
so  setzen  wir  in  dem  einen  Dinge  die  FUkig- 
keit,  verUndert  zu  werden,  im  andern  die 
Fakigkeit  voraus,  diese  Ver&nderungen  ker- 
vorzubringen,  und  so  kommen  wir  zur  Idee 
vom  VerMltniss  zwischen  Ursache  und  Wir- 
kung.  Weil  wir  gewoknt  sin<L  nicbt  sowohl 
ein  Ding  auf  ein  anderes,  als  vielmehr  je 
zwei  Vorstellungen  von  Dingen  der  Zeit 
nach  auf  einander  folgen  zu  seheu.  .bilden 
wir  uns  die  Vorstellung,  es  mlisse  notnwendig 
das  andere  auf  das  erstere  folgen.  Zu  diesem 
Begriffe  des  nothwendigen  Zusammenhangs 
zwischen  Ursache  und  \\  irkung  kommen  wir 
weder  durch  Sinnesempfindung,  nock  durch 
Reflexion,  sondern  nur  dadurch,  dass  wir  in 
unsern  Vorstellungen  gewisse  Uebergange 
vom  Einen  zum  Andern  gewohnt  sind.  Wir 
kbnnen  uns  mit  unsern  SchlUssen  Uber  die 
Sinneswahrnehmungen  zwar  erheben,  aber 
menials  von  dcnselben  unabhhugig  werden. 
Jede  unserer  Schlussfolgerungen  muss  notk- 
wendig  entweder  eine  unmittelbar  gegen- 
wUrtige  Siuneswahrnekmung  oder  eine  Spur 
derselben  im  GedUchtniss  sein.  Die  einzige 
im  unmittelbaren  Geftthl  begrtindete  und 
durch  die.  Thatigkeit  der  Einbildungskraft 
vermitteite  nicht  zwar  eigentliche  Gewissheit, 
sondern  blosse  Wahrscheinlichkeit,  die  wir 
dadurch  erhalten,  ist  ein  auf  Erfahrung, 
somit  auf  Gewohnkeit  sicli  stUtzendes  Glau- 
ben  oder  Annehmen,  welches  der  Mensch 
mit  den  Tkieren  gemein  hat.  Auf  Asso- 
ciation der  einander  • anziehenden  Vor- 
stellungen also,  sei  es  Uknlicker  und 
gleicher  oder  verschiedener  und  wider- 
streitender,  sei  es  gleiehzeitiger  oder  in  Zeit 
und  Kaum  nach  eiuander  folgender  Vor- 
stellungen, Iftuft  bei  unserer  Ueberzeugung 
von  ihrer  Wahrheit  zuletzt  Alles  hinaus. 
Haben  wir  nun  aber  blosse  Vorstellungen  von 
GegenstUnden , was  bringt  uns  denn  dazu, 
den  Dingen  ein  von  unsern  Vorstellungen 
unabkangiges  Dasein  auch  daun  noch  zu- 
zuschrciben,  wenn  sie  aufgehbrt  haben  Ein- 
drilcke  auf  uns  zu  maclien?  Dies  bringt  die 
Einbildungskraft  zu  Stande  vermittelst  der 
unwiderstehlichen  Neigung,  aufeinander- 
folgende  aknlicke  Vorstellungen,  die  mit  den 
erinnerten  Vorstellungen  frUkerer  Eindrticke 
verechmelzen,  fUr  dieselben  zu  halten.  Und 
was  dabei  auf  Seiten  der  Eindriicke  mit- 
entscheidet,  ist  die  Bestandigkeit  gewisser  Ein- 
drticke oder  in  deren  Ermangeluug  wenigstens 
ein  gewohnheitsmUssiger  Zuammenhang  der 
empfangenen  Veranderungen.  Wir  glauben 
also  das  unabkangig  von  unserm  Vorstellen 
bestehende  wirkliche  Dasein  der  Aussendinge 
und  gleichermaassen  unsers  eignen  Kbrpers. 
Nun  aber  weiter  vom  Dasein  der  Welt  als 
Wirkung  auf  ein  Dasein  Gottes  als  Ursache 
derselben  zu  schliessen,  ist  eine  lediglich  im 


Kreise  sick  bewegende  leere  Spitzfindigkeit, 
und  die  Annahme  eines  von  der  Welt  un- 
abkUngigen  Urhebers  derselben  eine  ganz 
grundlose  Vermuthung.  Denn  wenn  wir  von 
Wirkungen  auf  eine  Ursache  schliessen,  sq 
mtissen  wir  diese  zu  den  Wirkungen  in 
Verkaltniss  setzen  und  diirfeu  der  Ursache 
nur  zuschreiben,  was  in  der  Wirkung  ent- 
halten  ist  und  durchausNichts  weiter.  Die  Vor- 
stellung der  Substanz,  als  einer  selbstUndigen 
und  fttr  sick  bcstekenden  Wesenheit,  ist 
Nichts  weiter  als  die  Zusammenfassung 
mehrerer  einfacher  Vorstellungen  als  einzeluer 
Eigenschaften  eines  Gegenstandes  unter  einem 
gemein8cliaftlichen  Namen.  Auch  was  wir 
unser  Selbst  oder  Ich  nennen,  ist  ein  solcher 
Begriff,  dem  keine  selbstUndige.  fiir  sick  be- 
stehende Wirklichkeit  entspricnt.  Denu  es 
liegt  ihm  kein  stetiger,  wirklich  erapfundener 
Eindruck  zum  Grunde,  sondern  das  Wort 
Selbst  oder  Ich  ist  nur  die  Zusammenfassung 
vieler  aufeinander  folgender  Vorstellungen, 
und  diesem  Inbegriffe  leihen  wir  Einheit 
mittelst  des  erdichteten  Begriffs  von  einem 
unbekannten  Etwas,  welches  sick  beim 
Wechsel  der  Vorstellungen  als  eins  und 
dasselbe  behaupte,  und  diesen  Begriff  von 
einem  Etwas  nennen  wir  Ich  und  Seele. 
Was  man  eigentlich  allein  dabei  im  Auge 
hat,  ist  Nichts  anders  als  die  Frage,  ob 
uusere  Vorstellungen  durch  kbrperliche  Ver- 
Underungen  und  Bewegungen  bewirkt  sind. 
Vergleiclien  wir  die  Begriffe  Denken  und 
Bewegung  mit  einander,  so  finden  wir  die- 
selben verschieden;  die  Erfahrung  dagegen 
fiber zeugt  uns.  dass  dieselben  in  unserm 
Kbrper  bestanaig  vereinigt  sind.  Nun  giebt 
uns  Beides  den  Begriff  des  ursachlichen  Ver- 
haltnisses,  und  darum  kbnnen  wir  mit  Ge- 
wissheit schliessen,  dass  die  kbrperlichen 
Bewegungen  die  Ursachen  unserer  Gedanken 
sein  kbnnen  und  wirklich  sind.  Mit  dem 
Aufhbren  der  Lebenstk&tigkeiten  unsers 
Leibes  hbrt  aber  auch  der  zusammeugefasstcr 
Inbegriff  der  mit  demselben  verknllpften  Vor- 
stellungen auf,  und  was  wir  unser  Selbst 
oder  Ich  oder  unsere  Seele  nennen,  ist  darum 
nicht  unsterblich. 

Dies  sind  die  Grundgcdanken  von  Hume’s 
Kritik  der  Metaphysik,  wodurch  er  sick  den 
Ruf  als  Skeptiker  erworben  hat.  Im  zweiten 
und  dritten  Buck  seiner  „Abhaudlung  Uber 
die  menschliche  Natur“  werden  die  Leiden- 
sekaften  uud  die  Moral  abgehandelt,  also 
Beitriige  zur  praktischen  Philosophic  ge- 
eben.  Der  Lehre  von  den  Affecten  (denn 
iese  sind  es,  die  er  unter  „ passions “ ver- 
steht)  legt  Hume  ein  besonderes  Gewicht  bei 
und  breitet  sick  als  Uchter  Englander  haupt- 
shchlich  Uber  Stolz  und  Dernuth  und  dann 
Uber  Liebe  und  Hass  aus,  wozu  sick  Er- 
brterungen  Uber  Achtung  und  Verachtung, 
Wohlwollenund  Uebelwollen,  Mitleid,  Bosheit 
und  Neid  gesellen,  wobei  Hume  das  Ver- 
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dienst  hat,  mit  griindlicher  Welt-  und 
Mensclienbeobachtung  und  Menschenkennt- 
niss  die  Gesetze  und  Bedingungen  der 
psychologischen  Vorgiinge  ergriindet  zu 
haben.  Auek  ilber  die  Modificationen  der 
Affecte  dnrch  Gewohnheit,  Eiubildungskraft, 
Raum  und  Zeit  und  iiber  die  innern  Miscnungen 
derselben  lhsst  er  sicli  eingehend  aus.  Vom 
Affect  wird  alles  Handeln  beseelt,  dessen 
Wurzel,  der  Wille,  darum  auf  eine  Natur- 
nothwendigkeit  gegrlindet  ist.  Darum  weil 
wir  uns  frei  filhlen,  so  oder  so  zu  handeln, 
sind  wir  nocli  nicht  wirklich  frei.  Ein 
Dritter  kann  nnsere  kUnftigen  Handlungen 
aus  unserm  Charakter  bemessen.  Mit  der 
angeblichen  Ueberlegenheit  der  Iutelligenz 
oder  Vernunft  tiber  die  Leidenschaft  ist  es 
Nichts;  das  abstracte  Raisonnement  hat 
keinen  Einfluss  auf  unsere  Handlungen, 
ansser  sofern  es  unser  Urtheil  ilber  Ursachen 
und  Wirkungen  bestimmt.  Mogen  iramerhin 
die  Vorstellungen  von  Lust  und  Unlust  bei 
einem  Dinge  in  uns  Verlangen  oder  Abscheu 
hervorrufen,  so  riihrt  doch  der  Impuls  zum 
Wollen  oder  Nichtwollen  nicht  von  langer 
Erwiigung  Uber  die  Dinge,  sondern  von  einer 
unmittelbaren  Erregung  durch  sie  her.  Die 
Vernunft  liemmt  weder  noch  fdrdert  sie  eine 
Willensentschliessung;  sie  kann  ihrer  Natur 
nach  gar  nicht  eine  Leidenschaft  unterdriicken ; 
uur  eine  andere  Leidenschaft  kann  sich  dein 
And  rang  einer  wirksamen  Leidenschaft  ent- 
gegensteramen.  Durch  Vernunft  lernt  man 
auch  nicht  Tugend  und  Laster  kennen,  und 
mit  dem  Versuche,  logisch  zu  demonstriren, 
was  gut  oder  bds,  recht  oder  unrecht  sei, 
bringt  man’s  nicht  weit,  Tugend  und  Laster 
konuen  mit  Tdnen  und  Farben,  Hitze  und 
Kiilte  verglicheu  werden,  welche  keine 
Qualitiiten  in  den  Dingeu,  sondern  blosse 
Vorstellungen  im  Gemlithe  sind.  Der  Antheil 
des  Affects  an  unserm  Thun  fordert,  dass 
ein  adiiquates  Organ  der  Auffassuug  vor- 
hnnden  sei,  und  dieses  ist  das  Gefiihl,  welches 
aus  dem  vorliegeuden  Haudeln  gewisse  Be- 
weggrtinde,  leitende  Principien,  ursprilng- 
liche  Agentien  herausfindet.  Die  Anschauung 
fremden  Handelns  bringt  in  uns  Lust  oder 
Unlust  hervor,  und  diese  sind  das  Kennzeichen 
fiir  uns,  ob  ein  Handeln  ein  tugendhaftcs 
oder  lasterhaftes  ist.  Durch  unmittelbaren 
Eindruck  also,  nicht  durch  Begriffe,  wird 
die  Vorstellung  des  Sittliclien  imd  Unsittlichen 
erzeugt.  Das  sittliche  Gefiihl  ist  an  sich  ein 
gemeinsames:  wie  ich  filhle,  so  fiihlt  der 
Andere  von  selber  auch,  und  das  Urtheil, 
das  in  Folgc  einer  Anregung  des  GefUhls 
gefiillt  wird,  raacht  auf  allgemeine  Beistimmung 
Anspruch.  Der  Grundtrieb  der  Menschlich- 
keit  nimmt  im  Einen,  wie  im  Andern  Partei 
filr  das  gemeine  Beste  und  filr  die  Fdrderin 
desselben,  die  Tugend,  wie  gegen  die  Stdrung 
der  Interessen  der  Gesellschaft  durch  das 
Laster.  Es  kann  daher  auch  nicht  fehlen, 


dass  ein  solches  Gemeingeftihl  sich  still- 
schweigend  liber  gewisse  allgemeine  Begriffe 
vom  meuschlichen  Verhalten  verst&ndigt 
und  danach  die  einzelnen  F&lle  prilft.  Der 
Tugendtrieb,  der  Trieb  zum  Guten  ist  dem 
Menschen  augeboren:  alle  Menschen,  wenn 
weder  Eigennutz,  noch  Neid,  noch  Rache  ihre 
Gesinnungen  verderbt,  sind  wegen  ihrer 
natlirlichen  Menschenliebe  allzeit  geneigt, 
der  Gllickseligkeit  der  Gesellschaft  und 
folglich  der  Tugend  den  Vorzug  zu  geben. 
Die  best&ndige  Gewohnheit,  uns  selbst  in 
Gedanken  gleichsam  zu  mustern,  erhalt  alle 
Empfindungen  von  Recht  und  Unrecht  lebendig 
und  bringt  bei  edeln  Naturen  eine  gewisse 
Achtung  vor  ihnen  selbst  und  vor  Andern 
hervor,  welche  die  sicherste  Beschlitzerin 
jeder  Tugend  ist.  Und  die  Liebe  zum  Ruhm 
hangt  ganz  au  der  Liebe  zur  loblichen  Hand 
lung  urn  ihrer  selbst  willen.  Ebenso  tlbt 
das  Nachflihlen  von  Ziigen  des  Wohlwollens 
und  der  Freundschaft  auf  unsere  Stimmung 
und  Gesinnung  einen  ansteckenden  Einfluss 
aus.  Diese  aus  der  natlirlichen  Neigung 
entspringende  Tugend  weiss  Nichts  von 
eiuer  PHicht,  die  sie  zu  etwas  verbSnde. 
Es  lilsst  sich  aber  auch  ein  Handeln  denken, 
wo  die  natiirliche  Neigung  nicht  th&tig  ist 
und  welches  gleichwohl  individuell  und  fflr’s 
Allgemeine  nothwendig  ist.  Eine  weitere 
Reihe  von  Tugenden  verdauken  ihre  Ent- 
stehuug  sogar  einem  Zwange,  den  ich  mir 
selbst  oder  Andere  mir  aus  Grtlnden  des 
eignen  oder  des  fremden  und  allgemeinen 
Nutzens  auferlegen.  Zu  diesen  klinstlichen 
Tugenden  gehdren  Gerechtigkeit , Treue, 
Redlichkeit,  Schamhaftigkeit,  Keuschheit. 
Mit  der  Aufstellung  der  klinstlichen  Tugenden 
sind  unverrlickbare  Zwecke  der  Gesellschaft 
erreicht,  es  ist  damit  Recht,  Eigenthuin, 
Ueiligkeit  der  Ehe  fcstgestellt.  Mit  dem 
Aufstellen  eines  Musterbildes  des  vollkommnen 
Mannes  nimmt  Hume  eine  ganz  einzige  nnd 
eigenthiimliche  Stellung  unter  den  Moralisten 
seines  Volkes  ein.  Dieses  Musterbild  ergiebt 
sich  ihm  einerseits  von  den  Eigenschaften. 
die  ihrem  Besitzer  bei  der  Geltendmachung 
seiner  Persdnlichkeit,  andererseits  von  den- 
jcnigen,  die  seiner  Umgebung  im  Gesaramt- 
umkreise  des  dffentlichen  Lebens  niltzlich 
und  angenehra  sind.  Wo  eine  Person  so  be- 
schaffen  ist,  dass  sich  kein  einziges  Ver- 
hkltniss  des  Lebens  findet,  in  welchera  ich 
selbst  nicht  mit  ihr  stehen  mdchte,  da  m ass 
ihr  Charakter  insoweit  als  vollkommen  an- 
erkannt  werden;  und  wenn  dieser  Person  in 
Beziehung  auf  sich  selbst  ebenso  wenig  fehlt, 
als  in  Beziehung  auf  Andere,  so  ist  ihr 
Charakter  ganz  vollkommen. 

Wahrend  Hume  in  seiner  Heimatb 
Ninewells,  auf  dem  Landgute  seines  Binders 
die  Wirkung  seines  Werkes  ^Abhandlung 
tiber  die  menschliche  Natur14,  welche  seraem 
Inhaltc  nach  nur  eine  sehr  langsame  sein 
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konnte,  geduldig  abwartete,  griff  er  zu  einem 
Plane  der  Schriftstellerei,  welcher  raschere 
Erfolge  versprach,  niimlich  zur  Veroffent- 
liehnng  klelner  Assays"  (Versucbe)  liber 
vielerlei  aus  den  verschiedenen  Gebieten  des 
Wissens  und  Lebens  genommene  Gegenst&nde, 
worin  er  seine  vielseitige  Bildung  und  Be- 
lesenheit  in  alten  und  neuern  Scbriftstellern 
in  Yerbindung  mit  feinem  Gescbmack  und 
Gewandtheit  der  Darstellung  zeigte.  Er  gab 
im  Jahr  1741  unter  dem  Titel  „Essays  moral , 
political  and  literary “ den  ersten  Band 
dieser  vermischten  Aufs&tze  heraus,  der  von 
einem  so  glinstigen  Erfolge  begleitet  war, 
dass  sclion  1742  mit  einer  neuen  Auflage 
des  ersten  Bandes  zugleicb  ein  zweiter  er- 
aehien,  welcher  „A  dissertation  on  the 
passions  “ und  „An  inquiry  concerning  the 
principles  of  moral**  entliielt.  Im  dritten 
Tbeile  folgte  dann  1748  eine  betracbtlich 
abgekiirzte,  dabei  aber  mit  einem  Aufsatz 
Gber  die  Wuuder  bereicherte,  Umarbeitung 
der  .Abhandlung  liber  die  menscbliche  Natur* 
onter  dem  Titel  „An  inquiry  concerning  the 
human  understanding**,  welche  in’s  Deutsche 
Qbersetzt  (von  Sulzer)  1755,  dann  von 
W.  G.  Tennemann  unter  dem  Titel  .David 
Hume’s  Untersucbung  liber  den  menschlichen 
Verstand , nebst  einer  Abhandlung  von 
K.  L.  Keinbold  liber  den  philosophischen 
Skepticismus*  (1793)  und  endlich  von 
J.  H.  von  Kirchmann,  als  13.  Band  der 
.philosophischen  Bibliothek*  (1869)  erschien. 
Der  vierte  Theil  der  „ Essays'*  brachte 
(1755)  die  Abhandlung  . The  natural  history 
of  religion** , welche  in  deutscher  Ueber- 
setzung  von  Resewitz  (1758)  erschien.  Nacli- 
dem  llume’s  Bewerbungen  um  einen  Lelir- 
itnhl  der  Moralphilosophie  in  Glasgow,  trotz 
eifriger  Verwendungen  seiner  Freunde,  an 
den  Vorurtlieilcn  der  Geistlichkeit  gegen  den 
akeptischen  Kritiker  gescheitert  waren,  hatte 
er  8ich  im  Jahr  1745  von  einem  Lord 
Aanandale,  einem  Sonderling,  der  aber  filr 
den  Essayischen  Hume  sehr  eingenommen 
war,  als  Gesellschafter  anwerben  lassen, 
hielt  jedoeh  die  Launen  dieses  darnals  geistes- 
kranken  Herro  nicht  linger  als  zwolf  Monate 
aag.  Er  nahm  darauf  eine  Stelle  als  8ecretiir 
be  einem  General  Sinclair  flir  eine  Expedition 
meh  Canada  an,  die  sich  jedoeh  auf  ein 
mflssiges  Ilin-  und  Herfahren  an  der  eng- 
Usehen  Kdste  beschrGnkte,  worauf  eine 
nulitkrische  Sendung  des  Generals  zu  den 
Qfifen  von  Wien  und  Turin  folgte,  die  fast 
twei  Jahre  dauerte  und  Holland,  Deutsch- 
land and  den  Norden  Italiens  umfasste.  Der 
Aachener  Friede  ftihrte  den  General  wieder 
v©n  Turin  weg  und  seinen  SecretUr  nach 
Schott  bud  zurttek.  Im  Jahr  1751  siedelte 
Hume,  nachdem  seine  Mutter  gestorben  war 
Wd  sein  Binder  sich  verheirathet  hatte,  mit 
•taper  Schwester  nach  Edinburgh  liber , wo 
er  sich  mit  dieser  einen  hkuslichen  Herd 


grlindete.  Dort  wurde  er,  trotz  des  Larms 
der  Geistlichkeit  gegen  ihn,  im  Jahr  1752 
Bibliothekar  des  Collegiums  der  dortigen 
Advokaten,  welche  Stelle  er  jedoeh  nur  bis 
zum  Jahre  1757  bekleidete.  Um  zu  zeigen, 
dass  es  ihm  nicht  um  den  damit  verbundenen 
Gehalt  zu  thun  sei,  trat  er  diesen  an  einen 
armen  blinden  Dichter  und  Gelehrten  Black- 
lock  ab.  Diese  ansehnliche  Bibliothek,  die 
ihm  bier  zu  Gebote  stand,  veranlasste  den 
nunmehr  ilber  die  Grenze  des  Schwaben- 
alters  hinausgeschrittenen,  mit  jugendlichem 
Feuer  auf  die  Geschichte  seines  Vaterlandes 
sich  zu  werfen.  Er  begann  seinen  Versuch  mit 
der  Geschichte  des  Ilauses  Stuart,  die  1754 
im  Druck  erschien.  Darauf  folgte  1759  die 
Geschichte  des  Hauses  Tudor  und  1763  die 
Geschichte  der  frllhern  Zeiten  Englauds. 
In  demselben  Jahre  erschien  das  ganze  Werk 
in  sechs  Banden  als  ^Geschichte  Englands 
von  Casar  bis  zur  Revolution’  des  Jahres 
1688“.  Indem  sich  Hume  mit  seiner  nliehternen 
Kalte  und  seinem  prllfenden  Zweifel  auch 
als  Geschichtschreiber  uuwandelbar  gleich- 
blieb,  hat  er  sich  das  Lob  verdient,  unbe- 
stechliche  Gerechtigkeit  im  Urtheil  und 
ruhigen  Gleichmuth  in  einfach  schlichter 
Darstellung  als  die  hdchste  Pflicht  des  Ge- 
schichtschreibers  anerkannt  zu  haben,  eine 
Pflicht,  deren  treue  ErfUllung  ihm  gerade 
durch  die  Anfeiudung  aller  Parte ien  bezeugt 
wurde.  Und  der  Ruhm  eines  unparteiischen 
menschen-  und  staatskundigen  Geschicht- 
schreiber8  wird  ihm  auch  durch  die  An- 
erkennung  nicht  geschmalert,  dass  er  im  Ge- 
brauche  der  Quellen  oft  flllchtig  und  in  That- 
sachen  darum  nicht  immer  gauz  zuverlassig 
ist.  Mitten  unter  seinen  historischen  Arbeiten 
hatte  er  sich  im  Jahr  1756  um  die  erledigte 
Professur  der  Moralphilosophie  in  Edinburgh 
beworben  und  musste  es  erleben,  dass  ihm 
ein  jllngerer  Mann  von  21  Jaliren,  James 
Beattie,  vorgezogen  wurde,  welcher  spiiter 
(1770)  in  seinem  „ Versuch  liber  die  Natur 
uud  Unverilnderliclikeit  der  Wahrheit1*  seinen 
frlihern  NebenbuhlermitgemtttlilichenPhrasen 
bekiimpfte.  Gegen  ihn  hegte  Hume  zeit- 
lebeus  einen  empfindlichen  Groll.  Man  lietzte 
in  seiner  Nachbarschaft  die  Armen  gegen 
den  ^Atheisten14  auf;  er  blieb  freuudlich 
und  wohlwollcnd  gegen  dieselben.  Aber  mit 
einem  ilm  befreundeten  Geistlichen  zerfiel 
er  ftlr  immer,  da  dieser  im  Scherz  auf  seinen 
philosophischen  Skepticismus  angespielt  hatte, 
und  iiess  sich  in  einer  Gesellschaft  gUnzlicli 
ver8timmen  durch  die  Frage  eines  Knaben, 
ob  er  der  „ Atheist*  Hume  sei.  Als  ihn 
dagegen  einstmals  die  Frau  eines  Lichter- 
ziehers  in  heiligem  Eifer  bekehren  wollte, 
hbrte  er  ihren  Reden  gelassen  zu  und 
bat  sic  zum  Dank  flir  ihren  frommen  Wunsch, 
dass  er  des  innern  Lichtes  theilhaftig  werden 
mochte,  sie  mdge  ihn  kilnftig  auch  mit  dem 
kussern  Licht  versorgen,  was  die  Frau  so 
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wohl  zufriedeii  war,  class  sie  in  den  Haus- 
halt  des  ketzerischen  Junggesellen  femerhin 
deu  Bedarf  an  Licktern  lieferte.  Im  Uebrigeu 
aber  (fUgt  der  gelehrte  BiogTaph  Hume’s  zu 
dieser  Anekdote  liinzu)  ftthrte  der  philo- 
sophische  Skeptiker  ein  ehrbares,  zilchtiges 
und  strengsittliches  Leben.  Nach  der  Voll- 
endung  seines  Geschichtswerkes  (1763)  folgte 
der  Zweiundfttufzigjahrige  dem  wiederholten 
Antrage  des  Marquis  von  Hertford,  des  eng- 
iischen  Gesaudten  in  Versailles,  ihm  als 
Gesandtschafts  - Secretair  dorthin  zu  folgeu. 
Der  Ruf  des  Freidenkers  schmolz  mit  clem 
Rubme  desGeschicbtschreibers  zusammen,  urn 
die  fcine  Gesellschaft  am  Hofe  Ludwig’s  XV. 
nicht  minder,  wie  die  literariscben  und  ge- 
lebrteu  Kreise  von  Paris  auf  die  Bekannt- 
scbaft  mit  Hume  begierig  zu  jnachen,  der  in 
den  Jahren  1763  — 65  mit  Ovationen  form- 
licb  hberhauft  wurde.  Die  EncyclopUdisten 
und  die  Dainen  der  Pariser  Salons  rissen 
sicb  wabrhaft  um  ibn.  Und  mocbte  er  sieb 
(wie  Walpole  erziiblt)  die  Tbeilnahme  der 
Frauen  an  seinem  Deismus  und  Skepticismus 
verbitten,  die  Pariser  Damen  liessen  sicb 
durcli  kein  saliscbes  Gesetz  ausscbliessen. 
Sie  glaubten  an  Hume,  das  Eiuzige  in  der 
Welt,  woran  sie  obne  Weiteres  glaubten, 
wie  sie  das  aucb  mussten,  da  sie  kaurn  ein 
Wort,  das  er  sprach,  bei  seiner  schlechten 
franzdsiscbeu  Ausspracbe  verstanden.  Die 
Nctze  der  Pariser  Damen  warcn  von  einem 
solchen  Erfolg  begleitet,  dass  sich  zwiscben 
Hume  und  Frau  von  Boufflers  ein  plato- 
niscbes  Liebesverbiiltuiss  entspann,  welcbes 
zu  Zeiten  cine  l&cberlicb  - romantiscbe  Wen- 
dung  nabm.  Daneben  wurde  der  grosse 
und  corpulcnte  scbottiscbe  Philosoph  in  Paris 
mit  Mitgliedern  der  Akademie  der  Wissen- 
scbaften  und  mitdenberilbmtestenMitarbeitern 
an  der  von  Diderot  und  d’Alembert  beraus- 
gegebenen  Encyclopadie  der  Wisseuscbaften 
und  Kiinste  genauer  bekannt , mit  Turgot 
und  d’Alembert  sogar  befreundct,  und  mit 
Letzterem  so  enge,  dass  er  demselben  in 
seinem  Testament  200  Pfund  Sterling  ver- 
machte.  Ja  selbst  zwiscben  dem  Schwhrmer 
Rousseau  und  dem  niichternen  skcptiscben 
liume  ergaben  sicb  geistige  Bertikrungs- 
punkte,  welche  stark  genug  waren,  um  beide 
sonst  so  grundverscbiedene  Naturen  eine  Zeit 
lang  in  engem  Verkebr  mit  einander  zu  er- 
halten.  FUr  Hume  war  es  genug,  dass 
Rousseau  trotz  aller  Geftihlsschwiirmerei  auf 
der  Seite  der  Freidenker  stand  und  fflr  Auf- 
kliirung  und  Fortschritt  kiimpfte  und,  was 
ftlr  Hume’s  woblwollcnden  und  menscben- 
freundlicben  Sinn  viel  wog,  dafiir  zu  leiden 
hatte.  Gerade  kurz  vor  Hume’s  Aukunft  in 
Paris  war  Rousseau’s  „Neue  Hcloiseu  und 
sein  „EmilM  mit  dem  Glaubensbekenntniss 
des  Savoy ischen  Vikars  erscbienen.  Der  Erz- 
biscbof  von  Beaumont  hatte  einen  Hirtcn- 
brief  -gegen  das  letztere  erlassen,  worin  er 


den  Verfasser  als  einen  gottlosen  und  verab- 
8cbeuungswtirdigen  Menschen  brandmarkte. 
Das  Pariser  Parlament  und  die  Genler  Re- 
gierung  batten  das  Buck  durck  Henkcrshand 
verbrennen  lassen,  und  1763  verlor  Rousseau 
sein  Geufer  BUrgerrecbt.  Er  schrieb  gegen 
den  Erzbischof  von  Paris  einen  Brief  und 
gegen  die  Genfer  Regierung  die  „Briefe  vom 
Bergeu,  und  beide  Flugscbriften  wurdenl765 
zu  Paris  offentlich  verbrannt  Als  daruin 
in  demselben  Jabre  Graf  Hertford  von  Paris 
als  Vicekonig  nacb  Irland  gegangcn  und 
Hume,  nachdem  er  noch  einige  Monate  allein 
die  Gesandtschafts  - Geschhfte  besorgt  hatte, 
zu  Anfang  des  Jalires  1766  nach  Englajid 
zurtickkebrte , nabm  er  den  vierundftinfzig- 
jhhrigen  Rousseau  mit  nach  London,  wo  er 
demselben  eine  Pension  vom  Konig  Georg  III. 
auswirkte.  Das  freundschaftUche  VerhkltnUs 
zwiscben  beiden  Pbilosopben  dauerte  jedock 
nicht  lauge ; sie  entfremdeten  und  verfeindeten 
sicb  theils  durch  Riicksichtslosigkeiten , die 
sicb  Hume  zu  Scbulden  kommen  iiess,  theils 
durch  das  bypOchondrische  Misstrauen  und 
die  krankbafte  Emptindlicbkeit  Rousseau's, 
so  dass  dieser  schon  1767  wieder  nach 
Frankreicb  zurilckkebrte.  In  demselben  Jalire 
nabm  Hume  die  Stelle  als  Unterstaatasecretair 
bei  dem  Staatssccretair  General  Cornway  an, 
worin  er  ein  angenehmes  Leben  und  wenig 
zu  tbun  und  Musse  hatte,  um  (wrie  er  selbst 
sagte)  seine  parasitischen  Uebungen  fortzu- 
setzen  und  an  alien  grosscn  Tafeln  Londons 
zu  speisen.  Nacb  zwei  Jahren  gab  jedock 
Hume  diese  Stelle  wieder  auf,  um  als  ein 
Siebenundflinfzigjiikriger  sein  „otium  cm 
dignitate“  anzutreteu  und  den  Rest  seines 
Lebens  in  dem  Gelebrten  - Asyle  zu  Edin- 
burgh zu  verbringen.  Er  hatte  jetzt  von 
seinem  ersparten  Vermdgen  eine  jahrliche 
Einnahme  von  tausend  Pfund  Sterling,  welche 
dem  alten  Herrn  erlaubte,  ftlr  sicb  und  seine 
Freunde  eine  gute  Kttche  zu  fiihren,  auf 
welche  er  sicb  nicht  wenig  zu  gut  that. 
Der  sonnenhelle  Lebensabcnd  nume’s  wurde 
nur  durch  den  An  griff,  den  Beattie’s  Buch 
(1770)  gegen  Hume’s  Metaphysik  enthielt, 
vorlibergehend  getrtlbt.  Seine  allgemeine 
Leutseligkeit  und  Zughuglichkeit  milderten 
die  gegen  den  Freidenker  bestehenden  Vor- 
urtheile,  und  selbst  Menschen  von  entgegen- 
gcsetzter  Lebensansicht  gestanden  zu,  dass 
er  ira  Uragang  besser  sei,  als  sein  Ruf.  Der 
als  Prediger  berUhmte  Professor  der  Beredt- 
samkeit  in  Edinburg,  Hugh  Blair,  der  als 
Professor  der  Chemie  seit  1765  daselbst 
lcbende  Nestor  der  chemiscken  Revolution, 
Joseph  Black,  und  die  Moralphilosophen 
Adam  Ferguson  und  Adam  Smith  gekfirten 
zu  seiuen  vertrauten  Freunden.  Im  Frtth- 
jahr  1775  eutwickelte  sich  bei  Hume  ein 
Unterleibsleiden,  das  Aufangs  nicht  beachtet, 
bald  gefabrdrohend  wurde.  Nachdem  er  im 
April  1776  einen,  nach  seinem  Tode  g*- 
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druckten,  magern  Abriss  seines  Lebens  auf- 
gesetzt  hatte,  der  hauptsachlich  nur  den  Faden 
seiner  schriftstellerischen  Thiltigkeit  bezeich- 
net,  liber  seine  innere  Bildungsgeschichte 
dagegen  Nichts  enthielt,  reiste  er  gegen  Ende 
April  von  Edinburgh  nach  London , wo 
seine  Schriften  erschienen  waren.  Dort  schien 
sich  Anfangs  sein  Gesundheitszustand  zu  ver- 
bessern,  aber  der  anhaltende  Durchfall,  woran 
er  litt,  stellte  sich  bald  wieder  ein.  Er  sah 
mit  heiterer  nnd  gleichmkssige'r  Rube  seinen 
nnvermeidlichen  Tod  n&her  rticken.  Noch 
wenige  Tage  vor  dem  Eintritte  desselben 
veranstaltete  er  seinen  Freunden  ein  Gast- 
mahl  und  liess  sich  in  einer  S&nfte  zu  ihnen 
tragen.  Er  scherzte  mit  ihnen  in  der  ihm 
eigenen  trockenen  und  heiteren  Laune,  was 
er  beim  F&hrmann  Charon  ftlr  Entschul- 
digungen  vorbringen  wolle,  um  sich  noch 
eine  Frist  zu  erbitten.  Wenn  ich  noch  einige 
Jahre  lebte  (so  wollte  er  zu  jenem  sagen), 
so  kdnnte  ich  das  Vergnllgen  haben.  den 
Umsturz  einiger  jetzt  herrschenden  Geokude 
des  AberglauDens  zu  sehen.  Allein  (ftigte 
er  hinzu)  der  Menschenkenner  Charon  werde 
ihm  erwiedern,  diese  Hoffnung  werde  sich 
in  Jahrhunderten  noch  nicht  erfllllen!  Der 
sterbende  Hume  — denn  dieser  ist  es  ja 
doch  selbst,  der  seine  eigene  Ueberzeugnng 
dem  Charon  in  den  Mund  legt  — kannte 
die  Meuschen  und  die  Welt.  Ein  Jahrhundert 
ist  seitdcm  verflossen,  und  jene  herrschenden 
Geb&ude  des  Aberglaubens  sind  noch  im 
beaten  Flor.  Der  Aberglaubc  ist  ein  Wurm, 
so  zfih  und  hartlebig,  dass  er  durch  keine 
Fusstritte  der  Zweifler  und  Freidenker  stirbt, 
da  ihm  der  Zufluss  an  Lebenssaft  nicht  ab- 
zuschneiden  ist.  Das  wusste  Hume;  aber 
er  wusste  auch,  wo  das  Heil  der  Menscli- 
heit  und  der  Schwerpunkt  des  Fortschritts 
l’flr  sie  liegt.  Er  hatte  das  Geheimniss  in 
gesunden  Tagen  einem  jllngern  Landsmanne 
iu’s  Ohr  geraunt,  welcher  es  im  Todesjahre 
Hume’s  der  Welt  in  dem  Losungsworte  „der 
Volkswohlstand44  verkttndigte.  Hume  starb 
am  25.  August  1776  in  seinem  66.  Lebens- 
jahre.  Seine  von  ihm  erzogenen  Ncffen  be- 
erbten  ihn;  sein  Testamentsvollstrecker  Adam 
Smith,  sowie  Ferguson  und  d’Alembert  be- 
kamen  Legate. 

Nach  Hume’s  Tode  wurden  durch  A.  Smith 
die  von  Hume  schon  im  Jahre  1751  voll- 
endeten  „ Dialogues  concerning  natural  re- 
ligion" (1778)  herausgegeben,  deren  Grund- 
gedanken  schon  aus  der  Zeit  vor  seinem 
zwanzigsten  Lebensjahre  herrllhren  sollen. 
Diese  „Ge9prache  liber  die  nattlrliche  Reli- 
gion “ erschienen  in  deutscher  Uebersetzung 
(von  Schreiter)  nebst  einem  Gesprkch  von 
E.  Plainer  liber  den  Atheismus  (1781).  Ein 
nachgelassener  „Versuch  Uber  den  Selbst- 
mord  und  die  Unsterblichkeit  der  Seele44 
wurde  unter  dem  Titel  „ Essay  on  suicide 
and  the  immortality  of  soul,  ascribed  to  the 

iMcfc,  RtadwSrterhaek. 


David  Hume"  (1783)  veroffentlicht.  Sein 
Freund  A.  Smith  beschrieb  auch  das  „Leben 
von  David  Hume“  (1778).  Mehr  aber  als 
damit  hat  er  dessen  Andenken  dadurch  ge- 
ehrt,  dass  er  mit  dem  geistigen  Pfunde  zu 
wuchern  verstand,  das  er  von  Hume  em- 
pfangen  hatte,  und  dadurch  der  Sckopfer 
der  Nationalbkonomie,  der  Theorie  der  Volks- 
wirthschaft  geworden  ist.  Wir  berllhren  hier 
denjenigen  Punkt  im  philosopischen  Streben 
Hume’s,  welcher  ihm  von  deutschen  Meta- 
pbysikern,  die  sich  (um  einen  Ausdruck  der 
Frau  von  Stael  zu  gebrauchen)  als  souveraiue 
Herren  im  Iteiche  der  Luft  geberden  uud 
den  festen  Boden  unter  den  Flissen  verlieren, 
nahezu  ftlr  einen  Abfall  von  der  Philosophic 
angerechnet  wird,  wShrend  er  in  Wahrheit 
einer  der  Brennpunkte  in  der  Curve  seiner 
Philosophic  gewesen  ist  und  als  solcher  auch 
von  seinen  praktischen  Landsleuten  anerkannt 
wird.  Naturphilosophie  auf  der  einen,  Moral- 
und  Staatsphilosophie  auf  der  andern  Seite 
galten  dem  ndchternen  Blicke  des  stolzen 
Inselvolkes  schon  lftngst  als  die  beiden  Brenn- 
punkte aller  Philosophic,  welche,  statt  an 
Worten  und  TrSumen  einen  unfruchtbaren 
Ueberfluss  zu  haben,  als  Schule  der  Frucht 
und  des  Fortschritts  gelten  wollte,  ehe  noch 
in  Deutschland  Kant  mit  dem  unerhdrten 
Rathschlage  hervortrat,  den  metaphysischen 
Triiumen  den  Laufpass  zu  geben  und  das 
Feld  der  Erfabrungsphilosophie  als  Philo- 
sophic der  Natur  und  des  Menschen  auf  der 
einen,  und  als  Philosophic  der  Sitten  und 
der  Geschichte  auf  der  andern  Seite  in  Pflege 


zu  nehmen.  Hatte  Kant  diese  Einsicht  den 
englischen  Philosophen  Bacon  und  Hume  zu 
verdanken,  so  verdankte  der  Schdpfer  der 
Volkswirthschaftslehre  die  ersten  Anregungen 
zu  seinem  Werke  den  gesunden  und  keira- 
krftftigen  Gedanken,  die  Hume  in  seinen 
politischen  Essays  liber  volkswirtlischaftliche 
GegenstUnde  ausgesprochen  hatte.  Hume’s 
praktischem  Blicke  galten  die  volkswirth- 
schaftlichen  Gesetze  als  das  Urmaass  aller 
Politik;  seinem  feincu  politischen  und  prak- 
tischen Verstande  erschien  es  als  kein  Raub 
an  der  Wllrde  der  Philosophie,  seine  Auf- 
merksarakeit  den  sogeuannten  materiellen 
Interessen  des  Lebens  zuzuwenden.  Ihm 
bestand  die  menschliche  Gliickseligkeit  in 
drei  Dingen:  Thiltigkeit,  Lust  und  Ruhe. 
Diese  drei  Bestandtheile  mllssen  je  nach  der 
besondern  Beschaflfenheit  einer  Person  in 
ver8chiedeuen  Verhaltnissen  mit  einander  ge- 
raischt  werden.  Fehlt  eines  dieser  Bestand- 
stttcke  gUnzlich,  so  gebricht  es  an  der  ge- 
hdrigen  Wtirde,  ,und  das  Gliick  ist  mangel- 
haft.  Ein  Jeder  aber  muss  sein  GlUck  in 
den  Dingen  suchen,  die  er  sich  verschaffen 
kann.  Alles  in  der  Welt  erwirbt  man  durch 
Arbeit,  und  die  einzigen  Ursachen  der  Arbeit 
sind  unsere  Leidenscnaften , unser  Interesse. 
Durch  anhaltenden  Fleiss  uud  Thfttigkeit 
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erhalt  der  menschliche  Geist  immer  neue 
Kraft,  erweitert  seine  Einsichten,  befriedigt 
seine  nattlrlichen  Begicrden  und  entgeht  Aus- 
schweifungen , die  gemeiniglich  Folge  von 
Mtissiggang  und  Faulheit  sind.  Man  gebe 
dem  Menschen  Mittel,  seincn  Geist  und  KOrper 
ernsthaft  zu  beschaftigen , so  hdrt  der  un- 
massige  Durst  nach  VergnUgungen  auf,  ihn 
zu  beunruhigen.  1st  nun  gar  die  Beschaf- 
tigung,  die  man  ihm  giebt,  bei  jedem  Schritte 
seines  Fleisses  mit  Nutzen  verbunden,  so 
wird  ihm  die  Arbeit  allm&lig  zur  Leiden- 
schaft.  Die  Natur  rftumt  uns  nur  eine  sehr 
geTinge  Anzahl  von  Giitern  ein;  aber  Kunst, 
Arbeit  und  Fleiss  verschaffen  die  Mittel,  sie 
zu  vermehTen.  Dann  entstehen  die  Begriflfe 
von  Eigenthum  in  jeder  btirgerlichen  Ge- 
sellschaft,  und  bieraus  leitet  die  Gerechtig- 
keit  ihren  Nutzen  fUr  das  gemeine  Wohl 
her.  Jeder  Mensch  muss  wo  mdglich  die 
Frflchte  seiner  Arbeit  nebst  dem  vollkom- 
raenen  Besitze  der  Nothwendigkeit  und  Be- 
queralichkeit  des  Lebens  geniessen.  Eine 
gehdrige  Vertbeilung  der  KeichthUmer  ent- 
spricht  eben  so  sehr  der  menschlichen  Natur, 
als  dem  dffentlichen  Woble.  Ein  Staat  ist 
nicmal8  machtiger,  als  wenn  alle  liberfltissige 
Haude  zum  Dienste  des  dffentlichen  Nutzens 
angewaudt  werden.  Ein  Staat,  der  viel  ein- 
und  ausfilhrt,  hat  nothwendig  mehr  Ueber- 
fluss an  Arbeit,  als  ein  Volk,  das  sich  mit 
seinen  eigenen  Erzeugnissen  begntlgt.  Die 
Gewerberzeugnisse  einer  Nation  vervoll- 
kommnen  sich  nur  insofern,  als  ihr  aus- 
w hr  tiger  Handel  sich  ausbreitet,  und  der 
Handel  vermehrt  die  Arbeit  der  Nation.  Er 
bringt  durch  Einfuhr  Stoff  zu  neuer  Gewerb- 
thatigkeit,  und  durch  Ausfuhr  entstehen  Ar- 
beiten  aus  Waaren,  die  im  Lande  nicht  ver- 
braucht  werden  kdnnen.  Die  Grosse  und 
Macht  des  Staates  und  das  Gliick  der  Vdlker 
sind  vom  Handel  unzertrennlich ; die  Kauf- 
lente  erzeugen  Fleiss  und  fUhren  ihn  wie 
durch  Kanhle  in  alle  Tlieile  des  Staates. 
Nationen,  die  den  Handed  befftrdern,  diirfen 
sich  weit  grOssern  Fortgallg  versprechen,  als 
solche,  die  bios  die  Wissenschaften  begtin- 
stigen.  Denn  die  Lust  am  Gewinn  ist  eine 
Leidenscliaft , die  zu  alien  Zeiten  und  an 
jedem  Orte  bei  alien  Menschen  wirkt.  Die 
Liebe  zu  den  Wissenschaften  dagegen  hat 
einen  weit  eiogeschranktem  Einfluss;  denn 
sie  fordert  Jugend,  Musse,  Talent  und  grosse 
Muster,  um  zu  wachsen  und  Frtlchte  zu  haben. 
Ein  Ktlnstler  oder  ein  fleissiger  Kaufmann 
ist  ein  weit  schatzbarerer  und  besserer  Mit- 
btlrger , als  von  der  Regierung  besoldete 
Mtlssigghnger.  Wo  Niemand  den  Ueberfluss 
des  Luxus  sucht,  fallen  die  Menschen  in 
Uusserste  Achtlosigkeit  und  Gleichgliltigkeit 
und  verlieren  den  Geschmack  am  Leben. 
Die  Arbeiten  der  UberflUssigen  Hhnde,  die 
sich  mit  den  Ktlnstcn  des  Luxus  beschaftigen, 
werden  ntitzlich,  weil  sie  einer  grossen  An- 


zahl von  Menschen  einen  Genuss  verschaffen, 
der  ibnen  sonst  unbekannt  war.  Je  mehr 
Arbeit  tiber  das  eigentliche  Bedtlrfniss  hilians, 
desto  machtiger  ist  der  Staat.  Das  Strebeii 
nach  Luxus,  weit  entfemt,  eine  Quelle  des 
Verderbens  zu  sein,  befdrdert  den  Fleiss, 
die  Feinheit  der  Sitten  und  die  Kttnste.  Wenn 
die  Arten  des  Luxus  keinen  Pflichten  zu 
wider  laufen,  keine  ndthigercn  Bedttrfnisse 
der  Familien  hindern  oder  irgend  eine  andere 
Rtlcksicht  des  dffentlichen  Wohles  stflren,  so 
sind  sie  ghnzlich  unschuldig.  Die  Zeiten 
der  Feinheit  der  Sitten  und  des  unschuldigen 
Luxus  sind  die  glticklichsten  und  tugend 
haftesten.  Gewerbs  - Erzeugnisse  und  Be- 
qnemlichkeiten  des  Luxus  sind  die  einzi£ 
schatzbaren  Gflter  des  Handels,  um  deren 
w'illen  die  Menschen  allein  das  Geld  wttnschen. 
Fangen  die  Menschen  an,  ihre  Bedfirfnisse 
wie  ihre  VergnUgungen  zu  vermehren,  ft* 
leben  sie  nicht  bios  ftir  sich  und  begnllgen 
sich  nicht  mit  dem,  was  ihre  Nachbarschaft 
hervorbringt.  Es  entsteht  mehr  Tausch  in 
alien  Sachen,  und  es  lhuft  mehr  Geld  ein. 
Eingeschrhnkte  Lebensweise,  wo  sie  nicht 
durch  nothwendige  Rttcksichten  auferlegt 
wird,  ist  dem  gemeinen  Nutzen  schadlich, 
weil  sie  Gold  und  Silber  in  wenige  Hinde 
verschliesst  und  den  allgemeinen  Umlauf  des 
Geides  durch  alle  Adern  des  Staatakbrpers 
hindert.  Die  Mtlnze  ist  das  Maass  der  Arbeit 
und  der  Waare.  Das  Geld  ist  nur  Maas.' 
des  Tausches,  ein  Werkzeug,  um  den  Um- 
tausch  einer  Bequemlichkeit  gegen  die  anden.’ 
zu  erleichtern;  es  ist  kein  Rad  des  Handels, 
sondern  nur  das  Oel,  das  die  Bewegung  der 
Rader  erleichtert.  Die  Theurung  der  Sacben, 
die  von  grossem  Ueberfluss  des  Geides  her- 
rtlhrt,  ist  oft  ein  Nachtheil  ftir  den  Handel. 
Wo  sich  das  Geld  in  grdsserm  Ueberfluss  zu 
verbreiten  anfUngt,  verandert  sich  Alles; 
Arbeit  und  Fleiss  werden  lebhaft  und  die 
Krafte  regen  sich.  Das  Geld  musB  noth- 
wendig die  Thatigkeit  eines  Jeden  erregen, 
bevor  er  den  Werth  seiner  Arbeit  steigert 
Wo  sich  das  Geld  tiber  sein  nattlrliches  Ver- 
haltniss  zur  Arbeit  und  zu  den  Bequemlich- 
keiten  des  Lebens  vermehrt,  wird  auch  der 
Fleiss  der  Nationen  befordert  und  die  Arbeit 
vermehrt,  die  der  wahre  Reichthum  der 
Nationen  ist.  — Diese  keimkraftigen  Gedanken 
Hume’s  schlugen  im  Geiste  seines  jtingem 
Landsmannes  und  Freundes  Adam  Smith  die 
Wurzeln  zu  dem  im  Todesiahre  Hume’s  er- 
schienenen  unsterblichen  Werke  „Der  Reich- 
thum der  Nationen  “ (1776),  welches  in  fast 
alle  lebenden  Sprachen  der  Welt  ttbersetzt. 
An  fangs  angestaunt.  allmalig  verstanden  und 
zu  Ende  des  Jahrnunderts  durch  Ausztlgc 
und  Eriauterungen  grdssern  Kreisen  mund- 
gerecht  gemacht  Zu  den  zahlreichen  An- 
hangern  Smith’s  gehdrte  auch  Kant’s  Freand, 
der  Professor  Chr.  J.  Kraus  in  KdnigBberg, 
welcher  das  nahe  Verhaltniss  des  Grflnders 
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der  Volkswirthschaftslehre  zu  Hume  richtig 
erkennend,  die  volkswirthschaftlichen  Ab- 
handlungen  des  auch  von  Kant  hochgestellten 
Skeptikers  nnd  Freidenkers  flbersetzte  und 
seinen  vermischten  Schriften  einverleibte. 
Auch  Kant  ist  zu  seinem  unsterblichen  Lebens- 
werke,  zur  Kritik  der  reinen  Vernunft,  dwell 
Hume  angeregt  worden.  Kant  selbstbekannte, 
daas  die  Erinnemng  Hume’8  in  dem  durcb 
Sulzer  1755  ins  Deutsche  flbersetzten  Werke 
-,Untersuchung  fiber  den  mensclilichen  Ver- 
stand44  ihn  allererst  aus  dem  dogmatischen 
Schlummer  der  Leibniz- Wolff schen  Schule 
geweekt  nnd  seinem  Denken  eine  andere 
Richtung  gegeben  habe.  Er  ist  voll  an- 
erkennenden  Lobes  fflr  seinen  schottischen 
Vorlaufer,  voll  Bewunderung  fflr  dessen 
Scharfsinn  und  gewandte  Darstellung,  obwohl 
er  dessen  Verfahren  nickt  fiber  all  genflgend 
und  die  ETgebnisse  seiner  Skepsis  nicht  immer 
stichhaltig  fand.  Hume  gilt  ilirn  indessen 
als  der  geistreichste  unter  alien  Skeptikern 
nnd  ohne  Widerrede  als  der  vorztlglichste  in 
Ansehung  des  Einflusses,  den  die  skeptische 
Geistesrichtung  auf  die  Weckung  eines  grflnd- 
lichen  Vernunftverfahrens  haben  konne. 
Hume  war  in  seinem  Jugendwerke  rtlck- 
sichtsloser  und  entschiedener  aufgetreten,  als 
in  der  zehn  Jabre  spater  in  seinen  „ Essays 44 
verbffentlichten  verkflrzten  Umarbeitung  der 
dreibfindigen  Abhandlung  fiber  die  roensch- 
liche  Natur,  worin  er  sich  ausdrflcklich  zum 
Skepticismus  bekannte.  In  den  * Essays 44 
dagegen  mOchte  er  gern  einen  Unterschied 
machen  zwischen  den  ausschweifenden  und 
gemassigten  Skepticismus.  Der  Skeptiker 
•sagt  er)  gilt  flberall  fflr  den  gef&hrlichsten 
Peind  der  Religi  on,  von  welckem  sich  eben- 
sowohl  alle  glaubige  Menschen,  wie  alle 
tiefen  Philosophen  missbilligend  abwenden 
mflssen.  Aber  es  ist  noch  die  Frage,  ob  es 
wirklich  jemals  Jemanden  gegeben  hat,  der 
im  Emste  jede  Gewissheit  im  mensclilichen 
Krkennen  bestritten  hatte.  Man  fragt  also 
ganz  natflrlich,  was  unter  einem  Skeptiker 
zu  veratehen  sei.  Es  giebt  eine  Art  vou 
Skepticismus,  wobei  der  Zweifel  allem  Philo- 
fiophiren  vorausgeht  und  ein  Schutzmittel 
gegen  jedes  flbereilte  Urtheil,  sowie  gegen 
daraus  folgende  Irrthflmer  sein  soil.  Es  wird 
namlich  hierbei  ein  allgemeiner  Zweifel 
cmpfohlen  und  ein  Misstrauen  nicht  nnr 
gegen  unsere  Meinungen  und  Grundsatze, 
sondem  sogar  gegen  unsere  geistigen  Fahig- 
keiten  gefordert,  Ein  solcher  Skepticismus  aber 
widerspricht  sich  selb'st,  da  es  keine  solche 
Principien  giebt,  und  auch  wenn  aus  solchen 
etwas  gefolgert  wird,  so  kann  dies  nur  durch 
dieselben  geistigen  Thatigkeiten  geschehen, 
gegen  welche  ein  Misstrauen  angerathen  wird. 
Von  dieser  Art  des  Skepticismus  ist  ein 
anderer  unterschicden , wobei  der  Zweifel 
das  Ergebniss  der  Untersuchungen  ist,  indem 
diese  zeigen  sollen,  daas  weder  die  Thatig- 


keit  des  Verstandes  eine  Sicherheit  gewahre, 
noch  auch  den  Sinnen  eine  solche  zukomme. 
Solcher  ftbertriebene  Skepticismus  ist  durch 
kein  Raisonnement  zu  widerlegen,  findet  aber 
seine  fortwahrende  Widerlegung  am  Leben, 
welches  ihn  immer  wieder  zu  Schanden 
macht.  Es  giebt  jedocli  einen  Skepticismus, 
welcher  den  Zweifel  mit  den  Aussagen  des  ge- 
snnden  Menschenverstandes  und  der  Reflexion 
fiber  sich  selbst  in  Einklang  bringt  und 
welcher  nicht  bios  ungeftlhrlicli  ist,  sondern 
sogar  mannigfachen  Nutzen  bringt.  Dieser 
gemassigte  Skepticismus  hat  kein  anderes 
Kiel . als  dies:  unsere  Untersuchungen  auf 
das  Bereich  dessen  einzuschranken,  was  die 
Fassungskraft  des  mensclilichen  Verstandes 
nicht  Uberschreitet,  und  eben  dadurch  wirkt 
der  Zweifel  vortheilhaft.  Warum  sollen  wir 
uns  mit  Gegenstanden  abquHlen,  von  denen 
wir  Nichts  wissen  und  Nichts  wissen  kbnnen? 
Wir  leben  in  einer  Welt,  die  voll  Elend  und 
Unwissenheit  ist,  und  es  ist  eines  Jqden 
emste  Pflicht  zu  versuchen,  ob  er  nicht  den 
kleinen  Winkel,  auf  den  er  Einfluss  hat,  etwas 
weniger  elend  und  nnwissend  machen  kdnne. 
Um  dies  wahrhaft  zu  bewirken,  ist  es  noth- 
wendig,  allein  zwei  Glaubensartikel  zu  be- 
sitzen:  erstens  den,  dass  sich  die  Ordnung 
der  Natur  mit  nnsern  Fahigkeiten  bis  zu 
einer  praktisch  unbegrenzten  Ausdehnung 
erfor8chen  lasse;  zweitens,  dass  unser  Wille 
etwas  ist,  was  den  Lauf  der  Ereignisse  zu 
beeinflnssen  vermag.  Der  mensebliehe  Ver- 
stand  muss  sich  also  (dies  ist  das  Ergebniss 
von  Hume’s  Skepticismus)  auf  ein  Glauben 
beschranken  nnd  dieses  Glauben  ist  die  Art 
und  der  Grad  von  Ueberzeugung , dessen 
wir  fahig  sind,  ein  Ueberzeugtsein  von  der 
Wahrheit  auf  Grund  der  Erfahrung  mittelst 
Schlussfolgernngen.  Dies  ist  aber  nicht  der 
Glanbe,  auf  welchen  die  Religion  gegrtlndet 
ist  und  welchen  der  Skeptiker  verwirft.  Das 
Rathsel  Uist  sich  aus  dem  Doppelsinne,  der 
sich  im  deutschen  Sprachgebrauch  in  dem 
Worte  Glauben  versteckt,  eine  Zweideutig- 
keit,  die  im  Englischen  dadurch  vermieden 
wird,  dass  dasjenige  Glauben  oder  Ueber- 
zeugtsein, auf  welches  Hume  den  menscli- 
lichen  Verstand  eingeschrUnkt  wissen  will, 
nur  belief,  dagegen  der  auf  Autoritat  von 
Personen  und  Ueberlieferung  von  Thatsachen 
beruhende  religiose  Glaube  nur  faith  heisst. 
Was  Hume  Glauben  (belief)  nennt,  ist  ein 
auf  zureichenden  Grflnden  beruhendes  Ueber- 
zeugtsein von  den  auf  dem  Wege  der  Er- 
fahrung gewonnenen  Thatsachen  des  Er- 
kennens,  nicht  aber  die  auf  das  Ansehen 
Anderer  gegrflndete  vertrauensvolle  Annahme 
der  religiosen  Ueberlieferungen,  die  erst  noch 
der  Prfltung  von  Seiten  der  Vernunft  uuter- 
liegen.  Als  Kritiker  der  Religion  war  Hume 
in  seiner  „Natflrlichen  Geschichte  der  Religion 14 
und  in  seiner  nachgelassenen  Schrift  „Ge- 
sprache  (zwischen  einem  Deisten  Demea, 
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einem  dogmatischen  Philosophen  Kleanthes 
und  einem  Skeptiker  Philon)  tlber  die  uattir- 
liche  Religion*  (1779)  aufgetreten,  wodurch 
er  als  Freidenker  in  die  grosse  geistige  Be- 
wegung,  welche  seit  linger  als  einem  Jahr- 
hundert  auf  dera  Boden  der  Literatur  unter 
dem  Namen  des  englischen  Deismus  die 
Geister  beherrscht  liatte.  Hume  bezeichuet 
den  Endpunkt  dieser  deistischen  Geiates- 
richtung,  die  er  nickt  bios  schliesst,  sondern 
zugleich  vollendet  hat,  indem  er  dieselbe 
tlber  sick  binaus  ftlhrte.  Er  weicht  von  der 
gewOhnlichen  deiatischen  Ansicht  schon  darin 
wesentlich  ab,  dass  er  von  dem  Phantom 
einer  dem  Menschen  angebornen  Vernunft- 
religion  Nichts  weiss.  Die  Vielgotterei 
(Polytheismus)  ist  ihm  die  ursprtlngliche 
Religion,  welche  in  der  Folge  in  Theismus 
^Monotheismns)  ilberging,  obwohl  sick  in  der 
Geschichte  ein  bestindiges  Schwanken,  eine 
ewige  Ebbe  und  Flutli  zwischen  beideu 
zeigt.  Der  Polytheismus  aber  entsprang  aus 
den  Hoftnungen  und  Besorgnissen , welche 
das  mensckliche  Gemtlth  unaufhOrlich  be- 
wegen  und  aus  den  Eindrticken,  welche  die 
mannigfachen  und  widersprechenden  Lebens- 
ereignisse  auf  die  Menschen  hervorbringen. 
Die  unbekannten  Thatsacheu  dieser  Er- 
eignisse  werden  die  bestindigen  Gegenstiinde 
von  Hoffnungen  und  Furcht;  der  Mensch 
steilt  sick  diese  Ursachen  als  ihm  selber 
ahnliche  Wesen.  mit  Empfinduug  und  Ver- 
stand,  mit  Leiuenschaft  und  menschlichen 
Schwichen  behaftet  vor.  Die  Vielgotterei 
ging  zum  Glauben  an  Einen  Gott  tlber,  nicht 
durch  eigentliche  Schlussfolgerungen,  die  der 
Pobel  nicht  maeht,  sondern  durch  eine  der 
gewOhnlichen  Fassungskraft  augemessene 
vorstellungsweise,  nach  welcher  Einer  der 
vielen  GOtter  durch  schmeichelnde  Erhebung 
zum  hOchsten  Gott  und  zum  WeltschOpfer 
wird.  So  wurde  der  Gott  Abrahams,  Isaaks 
und  Jakobs  der  hOckste  Gott  der  Judcu. 
Aber  der  Zug  gelit  auch  wieder  rttckwirts 
vom  Glauben  an  Einen  Gott  in  Vielgotterei; 
der  Gottesglaube  wird  wieder  zum  GOtzen- 
dienst;  aus  dem  einen  Aberglauben  kommt’s 
zum  andern.  Der  hOchste  Gott  bedarf  der 
Untersttitzung  durch  untergeorduete  Mittler 
zwischen  ihm  und  dem  Menschen.  Diese 
Mittelwesen  werden  Hauptgegenst&nde  der 
Andackt  und  bringeu  den  GOtzendienst  zu- 
rtlck.  Nach  seinen  Wirkungen  ist  der  Gottes- 
glaflbc,  laut  dem  Zeugniss  der  Erfahrung. 
der  Vielgotterei  nicht  vorzuziehen,  obwohl 
er  an  sick  vernunftmiissig  ist;  denn  in  seiner 
Ansartung  ist  er  unduldsam,  voll  ungereimter 
Meinungen  und  alberner  Gebriluche.  So 
steht  Aberglaube  gegen  Aberglaube;  die  eine 
Art  steht  mit  der  andern  in  Streit.  Das 
Ganze  jeder  positiven  Religion,  d.  k.  des  ge- 
meinen  Aberglaubens  ist  ein  unaufkOrlickes 
Rithsel.  Wer  die  christliche  Religion  durch 
Grunds&tze  der  Vernunft  vertheidigen  will, 


ist  ein  gef&hrlicher  Freund,  ja  in  Wahrheit 
dessen  verkleideter  Feind.  Uns  vou  der 
Wahrheit  der  christlichen  Religion  zn  liber- 
zeugen,  dazu  reicht  blosse  Vernunft  nicht 
aus;  sie  ist  auf  Treu’  und  Glauben  (faith) 
gegrllndet.  Sie  war  nicht  bios  von  W undeni 
begleitet,  sondern  kann  selbst  hente  nocli 
von  keinem  VernUnftigen  ohne  ein  Wander 
geglaubt  werden.  Wer  durch  den  Glauben 
bewogen  wird,  der  christlichen  Religion  bei- 
zustimmen,  nimmt  an  seiner  eignen  Person 
eiu  fortdauerndes  Wunder  wahr,  welches  alle 
Grundsitze  seiner  Verstandeserkenntniss  urn- 
stOsst  und  ihn  bestimmt,  auf  Treu’  und 
Glauben  etwas  anznnekmen,  was  der  Er- 
fahrung und  Gewohnheit  ganz  und  gar  zu- 
widerliuft.  Ein  Wunder  ist  eine  Ceber- 
schreitung  des  Naturgesetzes,  und  mag  immer 
das  Wesen,  dem  das  Wunder  zugeschriebcn 
wird,  allm&clitig  sein,  so  wird  darum  docb 
das  Wunder  nicht  im  Geringsten  wahrschein- 
licher;  denn  die  Eigenschaften  oder  Hand- 
lungen  eines  solchen  Wesens  kOnnen  wir 
dock  immer  nicht  anders  als  aus  der  Er- 
fahrung erkennen,  die  wir  von  seiner  Wirk 
samkeit  im  gewOhnlichen  Laufe  der  Dingo 
'haben.  Sind  W under  erz&hlungen  glaublichV 
Ein  verstkndiger  Mensch  wSgt  seinen  Glauben 
(faith)  an  eine  tiberlieferte  Tkatsaclie  nach 
den  Zeugnissen  ab,  auf  welche  sich  dieselbe 
stUtzt.  Wussten  wir  nicht  aus  Erfahrung, 
dass  das  Gedftchtniss  der  Menschen  bis  zn 
einem  gewissen  Grade  etwas  behalten  kann, 
dass  die  Menschen  eine  gewisse  Neigung  zur 
Wahrheit  haben  und  dass  sie  ffthig  sind, 
beim  Ertapptwerden  tlber  einer  Un  wahrheit 
sich  zu  schiimen;  so  wlirden  wir  uns  anf 
ein  meuschliches  Zeugniss  niemals  verlassen 
kOnnen.  Im  einzelnen  Falle  aber  ist  die 
Zuverlassigkeit  menschlichen  Zeugnissen 
wechscind.  Es  kOnnen  sich  widersprechendo 
ZeugniBse  einander  gegenliber  stehen  und 
Charakter  oder  Zahl  der  Zeugen  oder  die 
Art,  wie  sie  ihr  Zeugniss  ablegen,  kann  uns 
zweifelhaft  machen.  Ist  mm  gar  die  durch 
das  Zeugniss  bestktigte  Thatsache  eine  ausser- 
gewOhnliche,  so  wird  das  Gewicht  des 
Zeugnisses  mehr  oder  weniger  vermindert, 
je  nachdem  das  Erzklilte  mehr  oder  weniger 
ungewOhulich  ist-  Ein  Wunder  ist  nun 
geradezu  Verletzung  eines  Naturgesetzes, 
welches  durch  eine  feste  und  unverUnderliehe 
Erfahrung  bestiltigt  ist.  Diese  gleichiormige 
Erfahrung  steht  jedem  Ereigniss  entgegen, 
welches  als  ein  Wunder  berichtet  wird. 
Kein  Zeugniss  reicht  ’aber  hin,  ein  Wonder 
zu  bcglaubigen,  es  mdsste  denn  das  Zeugniss 
der  Art  sein,  dass  seine  Falschheit  ein 
grOsseres  Wunder  wkre,  als  das  Ergebniss, 
welches  dadurch  beglaubigt  werden  aoU. 
Nun  findet  sich  aber  in  der  ganzen  Geschichte 
kein  Wunder,  das  durch  eine  gehOrige  An- 
zahl  von  Menschen  bezeugt  wire,  welche 
soviel  unbestreitbare  Einsicht,  Erziehung  and 


Digitized  by  Google 


Hutcheson 


421 


Hutcheson 


Bildung  besitzen,  urn  uns  gege n jede  Mog- 
lichkeit  eiuer  ihnen  widerfahrenen  Tauschung 
zu  sichem,  und  welche  von  so  unzweifel- 
hafter  RedUchkeit  waren,  um  alien  Verdacht 
zu  beseitigen,  dass  sie  selbst  Andere  be- 
trtlgen  wollten.  Ueberdies  giebt  es  in  der 
Geschichte  so  viele  thatsAchliche  Beispiele 
von  erdichteten  Wundern,  und  zu  alien  Zeiten 
sind  die  Menschen  durch  lAcherliche  Ge- 
schichten  so  hflufig  hintergangen  worden, 
dass  schon  dies  nothwendig  einen  Verdacht 
gen  alle  WundererzAhlungen  erzeugt 
hliesslich  ist  es  in  der  menschlichen  Natur 
begrilndet,  dass  das  Gemtith  der  Meisten, 
wenn  eine  ausserst  ungereimte  und  wunder- 
bare  Sache  bchauptet  wird,  gerade  um  dieses 
Umstandes  willen,  der  alle  Glaubwtlrdigkeit 
derselben  aufheben  sollte,  im  Gegentheil  ge- 
neigt  ist,  sie  anzunehraen.  Die  Besttlrzung 
and  Verwunderung,  in  die  wir  durch  Wunder 
versetzt  werden,  macht  die  Menschen  nur 
allzu  geneigt,  daran  zu  glauben,  und  vereinigt 
sich  nun  gar  die  Religion  mit  dieser  Wunder- 
sucht,  so  ist  es  mit  aller  gesunden  Vernunft 
aus.  Ilat  also  nach  allem  dem  kein  mensch- 
liches  Zeugniss  ftlr  ein  Wunder  den  noth- 
wendigen  Grad  von  Glaubwtlrdigkeit  und 
Wahrscheinlichkeit,  gescliweige  denn  den 
Grad  eines  wirklichen  Beweises  erreicht,  so 
ist  der  Wunderglaube  das  Ergebniss  einer 
Rechnung,  bei  welcher  nur  Zweifel  tlbrig 
bleibt  Lind  dieser  Zweifel  erstreckt  sich 
auf  die  Religion  tlberhaupt,  auf  die  ganze 
Religion:  das  Ganze  ist  ein  RAthsel,  ein 
unerklArliches  Geheimniss;  Zweifel,  Ungewiss- 
heit,  Suspension  des  Urtheils  sind  das  einzige 
Resultat  unserer  genauen  Untersuchungen 
ilber  diesen  Gegenstand. 
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Hutcheson , Francis,  war  1694  im 
nordlichen  Irland  als  der  Sohn  eines  Geist- 
lichen  geboren,  hatte  in  Glasgow  Theologie 
studirt,  dann  in  Dublin  eine  Erziehungs- 
anstalt  gegrtlndet  und  wnrde  1729  Professor 
der  Moralphilosophie  zu  Glasgow.  Nachdem 
er  1720  anonym  die  kleine  Schrift  ,Jnquiry 
into  the  original  of  our  ideas  of  beauty 
and  virtue “ (deutsch  unter  dem  Titel:  „Unter- 
suchung  unserer  Begriffe  von  Schdnheit  und 
Tugend**,  1762)  und  1728  einen  „ Essay  on 
the  nature  and  conduct  of  the  passions 
and  affections,  with  illustration  on  the  moral 
sense “ (deutsch  unter  dem  Titel:  „Abhand- 
handlung  liber  die  Natur  und  Beherrschung 


der  Leidenschaften  und  Neigungcn44,  1760) 
verbffentlicht  hatte,  weekte  er  durch  seine 
Vorlesungen  den  Geist  der  Erfahrungs- 
forschung  im  Sinne  der  „scliottischen  Schule44 
mit  mildem,  gottesftirclitigem  Sinne  bis  zu 
seinem  im  Jahre  1747  erfolgten  Tode.  Sein 
zwei  Jahre  vorher  verbffentlichtes  Compen- 
dium ( Philosophiae  moralis  institutio  corn- 
pen  diaria  libris  III.  ethices  et  jurispru- 
dentiae  naturalis  principia  continens,  1745) 
enthielt  bereits  die  Grundlinien  des  nach 
seinem  Tode  durch  seinen  Sohn  herans- 
gegebenen  Hauptwcrkes:  „.4  system  of  moral 
philosophy  by  the  late  Fr.  Hutcheson,  pu- 
blished by  Francis  Hutchinson  “ (2  vols, 
1755),  welches  in  deutscher  Uebersetzung 
von  G.  E.  Lessing  unter  dem  Titel  „Fr. 
Hutcheson’s  Sittenlehre  der  Vernunft44  (1756, 
in  zwei  Banden)  erschien.  In  seinem  philo- 
sophischen  Denken  von  Locke  angeregt,  ver- 
suchte  Hutcheson  die  von  Shaftesbury  vor- 
getragenen  Gedanken  systematischer  auszu- 
ftlliren  und  die  aus  Astketischen  Urtheilen 
sich  ergebenden  ethischen  ldeen  nAher  zu 
be8timmen,  indem  er  nach  Shaftesbury’s  Vor- 
gang  den  „moralischen  Sinn44  mit  dem  Schon- 
heitssinne  in  Parallele  setzte.  Im  ersten 
Buche  des  methodisch  geordneten  Werkes 
werden  die  Neigungen  und  AfFectionen  der 
menschlichen  Natur  und  das  hbchste  Gut, 
imzweiten  diebesondernNaturgesetze,  Rechte 
und  Pflichten  des  Einzelmenschen,  im  dritten 
Buche  die  Rechte  und  Pflichten  in  der  blirger- 
lichen  Gesellschaft  untersucht.  Er  beginnt 
mit  einer  empirischen  Psyckologie  auf  Locke’s 
Grundlage  und  schreitet  schnell  zur  Be- 
trachtung  des  Willens  fort,  dessen  Acte  er 
in  selbstische  und  wohlwollende  eintheilt, 
indem  er  diese  Eintheilung  mit  der  andern 
Unterscheidung  in  ruhige  und  unruhige 
Willensbewegungen  in  Verbindung  bringt. 
Es  giebt  hiernach  1)  eine  ruhige  Selbstliebe, 
d.  h.  einen  stAndigen  Antrieb  zu  eigener 
Gltlckseligkeit  und  Vollkomracnheit;  2)  ein 
ruhiges  Wohlwollen  oder  einen  uneigen- 
ntltzigen  Trieb,  die  grdsste  Vollkommenneit 
und  Gltlckseligkeit  des  uns  bekannten  um- 
fassendsten  Systems  verntlnftiger  Wesen  zu 
begehren;  3)  eine  unruhigo  selbstische  Nei- 
gung,  wie  Hunger,  Durst  u.  dergl.;  4)  eine 
unruhige  wohlwollende  Neigung,  wie  Mit- 
leiden,  ehcliche  und  Elternliebe  u.  s.  w. 
Hierauf  werden  die  nattirlichen  feinern  Kr&fte 
der  Perception  nachgewiesen , welche  vora 
Willen  unabhAngig  sind,  namlich:  1)  der 
Sinn  ftlr  Sclionheit  und  Harmonie:  die  un- 
willktlrliche  Auffassung  der  Proportion  und 
Symmetrie,  die  Harmonie  der  Tbne,  der  Zweck- 
mAssigkeit,  der  Griisse  gewAhren  unmittel- 
bares  Vergntigen  ohne  alle  Rtlcksicht  auf 
Niltzlichkeit;  2)  der  moralische  Sinn: 
keinem  Menschen  von  gesundem  Verstande 
erscheinen  alle  Handlungen  als  indifferent; 
auch  ohne  Rtlcksicht  auf  eigenen  Vortheil 
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und  Nachtheil  giebt  es  eine  Freudc  dcr 
Selbstbilligung,  warmes  Geftihl  fUr  fremde 
Noth;  3)  der  Sinn  filr  Ehre  und  Schaude, 
ftir  das  Geziemeude:  fill*  kbrperliche  Schdn- 
heit,  Starke,  Gelenkigkeit,  Ausdauer,  Ge- 
schaftsttlchtigkeit  und  dergleichen.  Alle  diese 
Krilfte  und  Dispositionen  der  Seele  sind 
uatiirlich  und  den  Menschen  allgemein.  Das 
lueuschliche  Leben  ist  demnach  eine  zu- 
sammenhangende  Mischung  von  vielen  ge- 
sclligen , liebereichen , unsohuldigen  und 
andrerseits  vielen  eigennUtzigeu,  menscheu- 
feindlichen,  sinnlichen  Handlungen,  je  nach- 
dem  es  sich  zutrdgt,  dass  die  eine  oder  die 
andere  unserer  natUrlichen  Fahigkeiten  er- 
regt  wird  und  tlber  die  andere  den  Sieg 
davon  trkgt.  Es  fragt  sich  also,  welche  von 
den  mannigfaltigen  Dispositionen  des  Widens 
natiirlicher  Weise  zur  Ilerrschaft  tiber  die 
andere  filing  ist.  Diese  Frage  muss  durch 
den  moralischen  Sinn  entschieden  werden. 
Die  letzten  GrUnde  der  Billigung  des  mensch- 
lichen  Verhalteus  liegen  weder  in  Envartung 
von  Lohn  oder  Ehre.  noch  in  der  Ueber- 
einstimmung  mit  gbttlichen  Gesetzen,  noch 
auch  in  der  Uebereinstimmung  der  Neigungen 
und  Handlungen  mit  wahren  Siitzen  und  der 
Vernunft  der  Dinge;  sondern,  wie  alle  zura 
Ilandeln  anregenden  Grilnde  zuletzt  auf  eine 
ursprttngliche  Affection  oder  einen  Instinct 
des  Widens  hinauskommen , so  laufen  alle 
billigende  oder  reehtfertigende  Grilnde  auf 
einen  ursprtluglichen  Sinn  oder  ein  Vermbgen 
der  Perception  hinaus,  welches  auf  Nichts 
ander8  zurUckgefilhrt  werden  kann.  Dieser 
Sinn  liisst  sich  ebenso,  wie  die  Kriifte  des 
Urtheilens  und  Schliessens,  als  ein  bestiindig 
bestehendes  Bestimmtwerden  in  der  Seele 
selbst  ansehen.  Sobald  wir  uns  dieses  mo- 
radschen  Sinnes  bewusst  werden,  wissen  wir 
auch,  dass  er  bestimmt  ist,  all  unser  Ver- 
mdgen  zu  beherrschen.  Enter  den  Willens- 
bestimmungen,  welche  von  diesem  moraUschen 
Sinne  gebilligt  werden,  ist  die  erste  und 


hochste  das  allgemeine  und  besondere  Wohl- 
wollen.  Verschieden  davon,  aber  damit  gleich- 
sam  als  eine  andere  Ordnung  von  NeiguDgen 
coordinirt,  ist  der  Sinn  ftir  die  eigene  mo- 
ralische  Vortrefflichkeit.  Andere  unmittel- 
bare  Gegenstknde  des  moralischen  Sinnes 
sindTapferkeit,  Rechtschaffenheit,  Wahrheits- 
liebc.  Zuletzt  aber  muss  darauf  gcreclinet 
werden,  dass  neben  dem  moralischen  Sinne 
auch  noch  der  Sinn  oder  Geschmack  far 
Austand  und  Wttrde  in  Wirksamkcit  bleibe. 
Diese  Kechenschaft,  welche  von  unserer  mo- 
ralischen  Aulage  gegeben  wird,  bildet  die 
Grundlage  der  Sittenlehre.  In  der  Bethatigung 
dieses  moralischen  Vermogens  besteht  die 
Tugend  und  die  hbchste  Gliickseligkeit  des 
Menschen,  das  hbchste  Gut.  Darauf  folgt 
nun  bei  Hutcheson  die  eigentliche  Pflichten- 
lelire  in  Gestalt  eines  Naturrechts,  welches 
die  speciellen  Gesetze,  Rechte  und  Ptlichten, 
zuerst  ohne  Riicksicht  auf  das  gesellschaft- 
liche  Leben,  und  dann  nach  ihrer  Bethii 
tigung  in  der  btirgerlichen  Gesellschaft  be- 
handelt. 

Ilypatia  hiess  eine  Tochter  des  Mathe- 
matikers  Tlieon  in  Alexandrien,  welche  dort 
in  den  Grenzjaliren  des  vierten  und  fUnften 
Jahrhunderts  als  Lehrerin  der  Mathematik 
und  neuplatonlschen  Philosophic  allgemeine 
Bewunderung  erndtete.  Auch  hat  sie  mehrere 
verlorene  Schriften  mathematischen  Inhalts 
verfasst.  Ueber  ihre  philosophischen  Lehren 
ist  aus  den  diirftigen  Berichten  der  Alten 
nur  zu  entnehmen,  dass  sie  den  damaligen 
Neuplatonismus  vortrug.  Wahrend  eines  Auf- 
ruhrs  in  Alexandrien  wurde  die  Jungfrau 
Philo8ophin  um  das  Jahr  415  vom  christ- 
lichen  Pdbel  in  eine  Kirche  gesclileppt,  wo  aie 
in  Stllcke  zerrissen  wurde.  Unter  ihren 
Schtllern  wird  ausser  einem  nicht  weiter 
bekannten  Herculianus  auch  der  griechische 
Kirchenlehrer  Synesios  genannt,  welcher  den 
Neuplatonismus  mit  den  Grundanschauungeu 
des  Christenthuras  vereinigte. 
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Jacobi,  Friedrich  Heinrich,  war 
1743  als  Sohn  eines  Kaufmanns  und  Fabrik- 
besitzers  zu  Ddssehlorf  geboren,  durch  einen 
Hauslehrer  gebildet  und  zum  Kaufmann  be- 
stinunt.  Sechzehujilhrig  ging  er  als  Lehr- 
ling  nach  Frankfurt  a.  M.  und  von  dort 
nach  Genf,  wo  er  seine  Freistunden  zum 
Studium  der  Schriften  Bonnet’s  und  Rousseau’s 
benutzte.  Nach  DUsseldorf  zuriickgekehrt 
Uberuahm  er  seines  Vaters  Handlung,  da 


dieser  in  deni  benachbarten  Pcinpelfort  eine 
Zuckerfabrik  anlegte.  Nach  seiner  Ver- 
heirathnng  gab  er  das  Gesehftft  seines  Vaters 
auf  und  trat  als  Hofkammerrath  in  jiilisch- 
bergische  Dienste.  Seine  Musse  war  wissen- 
schaftlichen  Studien  und  schriftstellerischen 
Arbeiten  gewidmet.  Er  stand  mit  vielen  be- 
deutenden  Zeitgenossen  in  personlicher  Be- 
kanntschaft,  machteein  Hans  und  versammelte 
namentlioli  auf  seinem  Landsitze  zu  PempeJ  - 
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fort  biulig  eiuen  Kreis  von  Freunden.  Mit 
Wieland,  Lavater,  Moses  Mendelssohn,  Goethe, 
Hamann  und  Herder  stand  er  in  Briefwechsel 
and  nahm  an  den  literarischen  Bewegungen 
lebhaften  Antheil.  Ebenso  grllndlich  mit 
Spinoza’s  Schriften  bekannt,  wie  durch  Kant’s 
kritische  Werke  angeregt,  trat  er,  nachdem 
er  dnrch  zwei  philosophisch  - psychologische 
Komane  „ All  will's  Briefoammlung  * (1774) 
nnd  wWoldemar**  (1779)  die  Aufmerksamkeit 
inf  sich  gelenkt  hatte,  ebenso  als  Geguer 
Spinoza's,  wie  Kant’s  auf,  indem  er  die 
Lelixe  Spinoza’s  zwar  als  einzig  consequentes 
System  der  Philosophic  erklSrte,  das  aber 
den  BedUrfhissen  des  menschlichen  Gemtlthes 
widerstreite,  und  dem  verstUndig-nUchternen 
Kriticismn8  Kant’s  eine  auf  den  Glauben  ge- 
jrdndete  Philosophie  entgegensetzte.  Jacobi’s 
phiiosophische  Thatigkeit  auf  literarischem 
Gebiete  war  vorzugsweise  poleraischer  Natur 
nnd  fast  alle  seine  Veroffentlichungen  sind, 
vie  er  selbst  sagte,  Gelegenheitaschriften, 
durch  bestimmte  Uussere  Veranlassungen  und 
literamche  Erscheinungen  hervorgerufen. 
Nnr  am  Gegensatze  gegen  die  Ideen  Anderer 
entwickelten  sich  seine  eignen  Gedanken, 
auf  deren  Ausgestaltung  die  Schriften 
J.  G.  Hamann’8  und  der  brief liche  Verkehr 
mit  demselben  einen  grossen  Einfluss  aus- 
abten.  Er  sagt  selbst  in  der  Vorrede  zum 
vierten  Bande  seiner  gesammelten  Werke: 
«Nie  war  es  mein  Zweck,  ein  System  ftlr 
die  Schule  aufzustellen ; meine  Schriften 
sdngen  hervor  aus  meinem  innersten  Leben, 
ae  enthielten  eine  geschichtliche  Folge;  ich 
mzchte  sie  gewissermaassen  nicht  selbst, 
sondern  fortgezogen  von  einer  hbhern,  mir 
nnwiderstehlichen  Gewalt.**  Seine  Schrift 
-Ueber  die  Lehre  Spinoza’s**  (1785)  war 
mrsprflnglich  ein  Briefwechsel,  den  Jacobi 
mit  Moses  Mendelssohn  Uber  Lessings 
Spinozismus  geflihrt  hatte,  nachdem  durch 
Leasing  zuerst  wieder  die  Aufmerksamkeit 
der  gebildeten  Welt  auf  den  „wie  ein  todter 
Hund“  Begrabenen  und  VielgelUsterten  hin- 
?tlenkt  worden  war.  Lessing  sei  aufrichtig, 
^gte  Jacobi,  und  behaupte  gar  nie,  dass  er 
Christenthum  babe.  Als  jener  darauf  mit 
der  Schrift  * Moses  Mendelssohn  an  die 
Frennde  Lessings**  geantwortet  und  den- 
adben  gegen  den  Spinozismus  zu  vertheidigen 
unternommen  liatte,  verbffentlichte  Jacobi 
«ue  Replik:  „ Wider  Mendelssohns  Be- 

scbuldignngen  **,  wodurch  er  sich  die  Feind- 
^chaft  des  damaligen  Berliner  AufklUrungs- 
cribonals  zuzog,  dessen  Zionswkchter  ihn  alb 
Venunftfeind,  Frdmmler,  heimiichen  Katho- 
flfen  und  Jesuiten  ausschrieen.  Freilich 
Jacobi  schon  gegen  Lessing  geUussert, 
die  sinnliche  Welt  die  Grenze  ftlr  die 
Wiweuschaft  sei,  und  dass  neben  ihr  ein 
ihl  UBflberwindlicher  Glaube  an  Gott,  Tugend 
«od  Uraterblichkeit  bestehe,  welcher  das 
Kletood  des  menschlichen  Geschlechtes  sei. 


Und  Lessing  dagegeu  hatte  ihm  zugerufen: 
Worte,  lieber  Jacobi,  nichts  als  Worte;  die 
Grenze  die  Sie  setzen  wollen,  lUsst  sich 
nicht  be8timmen,  und  an  der  audern  Seite 
geben  Sie  der  'PrUumerei,  dem  Unsinn,  der 
Blindheit  freies,  offenes  Feld!  Daran  hielten 
sich  die  Berliner  AufklUrungsraanner,  gegen 
deren  Geistesrichtung  Jacobi  den  Aufsatz 
schrieb  „Ueber  eine  Vernunft,  die  keine  ist.“ 
Darauf  folgte  die  Schrift:  „David  Hume 
ilber  den  Glauben,  oder  Idealismus  und 
Bealismus**  (1786).  Die  durch  die  franzii- 
shche  Revolution  entstandene  politische  Un- 
sicherheit  am  Rhein  verlasste  im  Jahr  1794 
den  Philosophen  von  Pempelfort  zur  Ueber- 
siedelimg  nach  Holstein,  wo  er  an  ver- 
schiedenen  Orten  wohnte  und  im  Ganzen, 
eine  Reise  an  den  Rhein  und  nach  Paris  im 
Jahr  1801  ausgenommen,  zehn  Jahre  blicb. 
In  diese  Zeit  fiillt  Jacobi’s  persbnliche  Be- 
kanntschaft  mit  K.  L.  Reinhold  in  Kiel,  und 
mit  Franz  Baader  bei  dessen  Aufenthalt  in 
Hamburg  (1796),  mit  welchcn  beiden  Philo- 
sophen er  seitdem  eng  verbunden  blieb. 
Im  Jahr  1799  verbflfentlichte  Jacobi,  aus  Ver- 
anlassung  des  Fichte’schen  Atheismusstreites 
seinen  „ Brief  an  Fichte.**  Mit  der  Kant’- 
schen  Philosophie  setzte  er  sich  1801  in  dem 
Aufsatze  „Ueber  das  Unternehmen  des 
Kriticismus,  die  Vernunft  zu  Verstand  zu 
bringen**  auseinander.  Nachdem  er  1805 
als  Mitglied  der  Bayrischen  Akademie  der 
Wissenschaften  nach  MUnchen  tlbergesiedelt 
und  1807  President  der  Akademie  geworden 
war,  setzte  er  sich  1811  in  der  Schrift 
„Von  den  gbttlichen  Dingen  und  ihrer 
Offenbarnng**  mit  der  Philosophie  Schel ling’s 
auseinander,  welcher  ebenfalls  als  Mitglied 
der  Akademie  in  MUnchen  lebte.  Es  war 
eine  seit  Jahren  fragmentarisch  entstandene 
^Herzenserleichterung**  des  bereits  68  jahrigcn 
Greises,  den  es  drUngte  gegen  die  Verkehrt- 
heiten  der  neuesten  Philosophien  von  den 
DUchern  herab,  zum  Ileile  Bayerns,  noch- 
mals  seine  Stimme  zu  erheben.  Denn  (wie 
das  Motto  Johannes  von  Muller’s  besagt, 
welches  er  dem  Schriftchcn  vorsetzte)  es 
giebt  unempfenglichc  Zeiten,  aber  was  ewig 
ist,  findet  immer  seine  Zeit!  Sein  Tadel  gait 
zuniichst  dem  Dualismus  der  theoretischen 
und  praktischen  Vernunft  bei  Kant,  sodann 
der  IdentitUtsphilosophie  Schelling’s  oder 
(wie  Jacobi  dieselbe  nannte)  der  zweiten 
Tochter  der  kritischen  Philosophie.  Im  Jahr 
1812  begann  Jacobi  eine  Sammlung  seiner 
Werke  zu  veranstalten,  legte  1813  (lie  Pra- 
sidentenstelle  in  der  Akaaemie  nieder,  um 
fortan  nur  seinen  Studien  und  seinen  Freunden 
zu  leben.  Unterm  Druck  des  vierten  Bandes 
seiner  s&mmtlichen  Werke  starb  Jacobi,  im 
Jahr  1819 , und  sein  Freund  Friedrich 
Koppen  beendigte  1825  die  Herausgabe 
derselben. 

Was  den  Inhalt  seines  Philosophirens 
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angeht,  so  stimmt  Jacobi  mit  Kant  darin 
tiberein,  dass  der  Verstand  oder  die  Vernnnft 
ilbersinnliche  WahTheiten  nicht  deraonstriren 
oder  beweisen  kOnne:  trotzdem  aber,  dass 
die  Vemunftideen  oaer  das  Uebersinnliche 
und  seine  objective  Gflltigkeit  schlechthin 
linerweisbar  ist , bleibt  dasselbe  dennoch 
nnmittelbar  gewiss.  Will  die  Philosophic 
nichts  destoweniger  das  Uebersinnliche,  das 
Unendliche,  das  Gottliche  mit  dem  Verstande 
erfassen  und  eigentlich  begreifen,  so  setzt  sie 
cs  nothwendig  zu  einem  Endlichen  herab. 
Alles  beweisen  wollen,  ist  ein  offenbarer 
Widersprnch,  sinnlos,  nnmdglich.  Jeder  Be- 
weis  setzt  nothwendig  scnon  Bewiesenes 
voraus,  nnd  so  mtlssen  wir  auf  ein  Erstes, 
Ursprtingliches,  fiber  alien  Beweis  Erhabenes 
zurttckgehen.  Dennoch  grflndet  Jacobi  sein 
ganzes  Philosophiren  an?  die  von  Reinhold 
geforderten  „Thatsachen  des  Bewusstseins** 
als  auf  ein  unmittelbares , fiber  jeden  Be- 
weis erhabenes,  jeden  Beweis  unnOthig 
machendes  Wissen.  Gott  zu  suchen  und  zu 
finden,  gilt  ihm  als  Zweck  und  Absicht  der 
wahren  Wissenschaft , wobei  von  Gefflhl 
und  Anschauung  ausgegangen  werden  mflsse, 
da  es  keinen  speculativen  W eg  znm  Inne- 
werden  Gottes,  sondern  nur  ein  unmittel- 
bares Geistes-  nnd  Gottesbewnsstsein  gebe, 
welches  jeder  Philosophic,  die  mehr  als 
blosse  Natur-  nnd  Verstandeswissenschaft 
sein  wolle,  znm  Eckstein  dienen  mflsse.  Der 
letzte  Zweck  ist  ihm  dasjenige,  was  sich 
nicht  crkl&ren  l&sst,  das  Einfache,  Unmittel- 
bare,  UnauflOsliche.  Dasein  zn  enthflllen, 
zu  offenbaren  gilt  ihm  als  das  grOsste  Ver- 
dienst  des  Forschers.  Unsere  Sinne,  unser 
Verstand,  unser  Wille  sind  Ode  und  leer, 
nnd  der  Grund  aller  speculativen  Philosophic 
nur  ein  grosses  Loch,  ein  ungehenrer  finsterer 
Abgrund,  in  den  wir  vergeblich  hineinsehen. 
Seit  Aristoteles  war  ein  zunehmendes  Streben 
in  den  philosophischen  Schulen  entstanden, 
die  unmittelbare  Erkenntniss  der  mittelbaren, 
das  ursprflnglich  Alles  begriindende  Wahr- 
nehmungsverraOgen  dem  blosen  Abstractions- 
vermOgen,  das  Urbild  dem  Abbilde,  das 
Wesen  dem  Worte,  die  Vernunft  dem  Ver- 
stande unterzuordnen,  ja  in  diesem  jene  ganz 
untergehen  und  verschwinden  zu  lassen,  so 
dass  Nichts  fortan  fflr  walir  gelten  solle, 
als  was  sich  beweisen  liesse.  Die  Vernunft 
kann  indessen  immer  nur  Bedingnngen  des 
Bedingten,  Naturgesetze,  Mechanismus  zu 
Tage  bringen;  das  Gesch&ft  des  Verstandes 
ist  progressive  Verknilpfung  nach  erkannten 
Gesetzen  der  Nothwendigkeit.  Alles,  was 
der  Verstand  durch  Zcrgliedern,  Verknflpfen, 
Urtheilen,  Schliesscn  und  Wiederbegreifen 
herausbringen  kann,  sind  lauter  Dinge  der 
Natur,  und  der  menschlichc  Verstand  gehOrt 
als  eingeschrilnktes  Wesen  mit  zu  diesen 
Dingen.  Die  gesammte  Natur  aber  kann 
dem  torschcnden  Verstande  mehr  nicht  offen- 


baren, als  was  in  ihr  enthalten  ist,  nJmlicli 
mannigfaltiges  Dasein,  Verflnderung,  Formen- 
spiel,  nie  aber  einen  wirklichen  Anfang,  nic 
ein  reelles  Princip  irgend  eines  objectives 
Daseins.  Der  Verstand  oder  das  Reflexions- 
wissen  ist  somit  nnf&hig,  flbersinnliche  Walir 
heiten  zn  demon striren.  Da  nun  die  Philo- 
sophic gleichwohl  auf  Erkenntniss  des  Un 
endlichen,  GOttlichen  geht,  so  muss  sie  eben 
dieses  zu  einem  Endlichen  herabsetzen,  und 
in  diesem  Argen  liegt  jede  bisherige  Philo- 
sophic. Der  Weg  der  Verstandesdemonstration 

feht  nothwendig  im  Fatalismus  aus;  denn 
er  Verstand  isolirt,  ist  materialistisch  und 
nnvernflnftig,  er  ldugnet  den  Geist  und  Got t: 
die  Vernunft  isolirt,  ist  idealistisch  und  un 
verst&ndig,  sie  lkugnet  die  Natur  und  macht 
sich  selbst  zum  Gott.  Der  Verstand  in  seiner 
Ursprflnglichkeit  ist  leer  und  weiss  irnGrundf 
Nichts  von  sich  selbst;  erst  in  Gemeinschaft 
mit  der  Sinnlichkeit  wird  er  sich  gewahr 
und  erfahrt  sich  als  ein  VermOgen  und  noth- 
wendiges  Bedflrfniss.  Ganz  in  derselben 
Weise  verhalt  es  sich  mit  der  Vernunft,  die 
Nichts  anders  ist,  als  eine  Erweiterung  des 
Verstandes  durch  die  Einbildnngskraft.  Der 
ganze  Zweck  der  „kritischen  Philosophic** 
Kant’s  enthalt  eine  UnmOglichkeit  Alle 
Realit&t  soil,  nach  ihr,  an  eine  mOgliche 
Erfahrung  gebunden  sein,  wahren d sich  die 
Vemunftideen  von  Gott,  Freiheit  nnd  Un- 
sterblichkeit  auf  keine  mOgliche  Erfahrnng 
beziehen.  Die  Vernunft  spielt  hier  die  sonder- 
bare  Rolle,  dass  sie  als  notlrwendig  voraus- 
setzt,  was  der  Verstand  unmOglich  heisst, 
indem  die  praktische  Vernnnft  etwas  theo- 
retisch  Unerweisliches  nothwendig  postulirt. 
Alles,  was  Religion  und  Freiheit  betrifft,  ist 
bei  Kant  ein  blosses  Gedankending  von  un- 
erweislicher  MOglichkeit,  nnd  gleichwobl 
fordert  das  System  einen  Vernnnftglanben 
an  diese  Vemunftideen;  dennoch  soil  der 
Mensch  auf  dieser  Welt  handeln,  als  gib«* 
es  eine  Zukunft,  als  gftbe  es  einen  Gott,  der 
das  Gute  belohnt.  Nur  der  Aberglaube  macht 
aber  einen  Traum  zur  Wahrheit;  so  gewiss 
die  Vernunft  verafinftig  ist,  kann  sie  nicht 
undenkbares  Denken  wollen.  Im  Geiste  des 
lebendigen  Menschen  sind  die  Vernunftideen 
kein  Gespenst  und  kein  Problem,  sondern 
das  Wahrhafteste  und  Ursprflnglichste  alles 
Gedankens  und  aller  Empfinanng.  Der  Menseli 
ftthlt  sich  liber  die  Natur  erhaben ; ihn  zicht 
ein  geheimer  Trieb  zum  Guten  nnd  SchOnen 
und  er  erbliekt  in  den  Urbildera  desselben 
cine  Offenbamng  des  gOttlichen  Wesens.  So 
gewiss  es  etwas  Wahres,  SchOnes,  Gutes 
giebt,  so  gewiss  giebt  es  einen  Gott  Zu 
ihm  fiihrt  Alles,  was  fiber  die  Natur  erhebt, 
der  Geist  des  Geftlhls,  der  Geist  des  Ge- 
dankens, unser  inwendigstes  Bewusstsein. 
Sein  Dasein  berflhrt  uns  nicht  auf  einen 
blossen  Wunsch.  es  ist  vielmehr  das  Ge- 
wisseste,  aus  dem  unser  eigenes  Dasein 
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hervorging.  Unsterblichkeit  beruht  nicht  auf 
einem  mttssigen  Postulate,  sondern  wir  fflhlen 
sie  in  unaerm  freien  Handeln  und  Wirken. 
Die  Vereinigung  von  Natumothwendigkeit 
nnd  Freiheit  in  demselben  Wesen  ist  ein 
schlechterdings  nnbegreifliclies  Factum,  ein 
der  Schdpfhng  gleichea  Wunder  nnd  Geheim- 
nias.  Das  Gebiet  der  Freiheit  ist  ein  ftlr 
die  Menschen  undurchdringliches;  der  BegrifF 
der  Freiheit  ist  der  Begriff  einer  Vorsehungs- 
nnd  Wunderkraft,  wie  der  Menach  solche 
in  seiner  vernttnftigen  Persdnlichkeit  dnrch 
sich  selbat  inne  wird  nnd  wie  aolche  flber- 
schwenglich  sein  muss  in  Gott  Nicht  alao 
eine  alle  Wnnder  vertilgende  Wiaaenachaft, 
sondern  ein  neben  dem  Wissen  bestehender, 
ihm  unflberwindlicher  Glanbe  an  ein  Wesen, 
welches  nnr  Wunder  thun  kann  und  auch 
den  Menachen  wunderkraftig  schuf,  der 
Glaifbe  an  Gott,  Freiheit  und  Unsterblich- 
keit  ist  daa  Kleinod  unsers  Geschl edits;  er 
ist  die  Vernunft  selbat  nnd  eine  Kraft  un- 
mittelbar  aus  Gott,  tlber  alle  menschliche 
Wissen8chaft  nnd  Kunst  wesentlich  erhaben. 
Glaube  ist  die  Abschattnng  des  gbttlichen 
Wiasens  und  Wollena  im  endlichen  Geiste 
des  Menschen.  Dieses  unmittelbare  Wissen 
oder  der  Glaube  als  intellectuelle  Anschanung 
ist  der  einzige  UebeTzeugnngsgrund  ftlr  das 
Sein  Gottes;  es  lftsst  sich  aber  ein  zuver- 
lUssigerer  auch  nicht  denken,  als  dass  eben 
geglaubt  wird,  was  die  Vernunft  nicht  denken 
kann.  Die  Philosophic  muss  dabei  stehen 
bleiben,  dass  Glanbe  etwas  von  der  Seele 
Geftihltes  sei,  welches  die  wirklichen  Vor- 
stellungen  von  den  Erdichtungen  der  Ein- 
bildungskraft  unterscheidet.  Dadurch  erhalten 
jene  Vorstellungen  Gewicht  und  Einfluss, 
durchdringen  die  Seele  nnd  werden  zum 
herrschenden  Princip  unsers  Handelns.  Um 
Gott  zu  snchen,  muss  man  ihn  schon  voraus 
im  Herzen  und  im  Geiste  haben;  denn  was 
uns  nicht  auf  irgend  eine  Weise  schon  be- 
kannt  ist,  kdnnen  wir  nicht  snchen.  Wir 
wissen  aber  von  Gott  und  seinem  Willen, 
weil  wir  aus  ihm  geboren  und  nach  seinem 
Bilde  geschaffen  sind.  Gott  lebt  in  uns,  und 
unser  Leben  ist  verborgen  in  Gott.  Der 
Glanbe  an  Gott  ist  Instinct,  er  ist  dem 
Menschen  nattirlich,  wie  seine  aufgerichtete 
Stellnng.  Der  Mensch  findet  Gott,  weil  er 
sich  selbst  nur  zugleich  mit  Gott  finden  kann, 
und  darum  verliert  der  Mensch  Gott  selbst, 
sobald  er  widerstrebt,  sich  in  Gott  als  seinem 
Urheberauf  eine  seinem  Verstande  unbegreif- 
liche  Weise  zu  finden,  sobald  er  sich  in 
sich  allein  begrtlnden  will.  Der  Mensch  hat 
nur  die  einzige  Wahl:  das  Nichts  oder  einen 
Gott.  Das  Nichts  erw&hlend  macht  er  sich 
zu  Gott,  d.  h.  er  macht  ein  Gespenst  zu 
Gott.  Gott  ist,  und  ist  ausser  mir  ein  leben- 
diges,  ftir  sich  bestehendes  Wesen,  oder  Ich 
bin  Gott;  ein  Drittes  giebt  es  nicht.  Die 
Natur  verbirgt  Gott;  der  Mensch  offenbart 


Gott  Christenthum  in  seiner  Reinheit  auf- 
gefasst,  ist  allein  Religion;  ausser  ihm  ist 
nur  Atheismus  oder  Gotzendienst. 

Dies  8inddie  Grundgedanken  der  Glaubens- 
philosophie  Jacobi’s.  So  viel  Anklang  und 
Theilnahme  sie  indessen  bei  mitstrebenden 
Zeitgenossen  auch  fand,  so  konnte  sie  dock 
nicht  einmal  ihren  Urheber  selbst  ganz  be- 
friedigen , wie  dies  aus  seiner  eignen 
Aeusserung  hervorgeht:  „Licht  ist  in  meinem 
Herzen;  aber  sowie  ich  es  in  den  Verstand 
bringen  will , erlischt  es.  Welche  von  beiden 
Klarheiten  ist  nun  die  wahre?  Die  des  Ver- 
standes,  die  zwar  feste  Gestalten,  aber  hinter 
ihnen  nur  einen  bodenlosen  Abgrund  zeigt? 
Oder  die  des  Herzens,  welche  zwar  verheissend 
aufwftrts  leuclitet,  aber  bestimmtes  Erkennen 
vermi8sen  lfisst?  Kann  der  menschliche 
Geist  Wahrheit  ergreifen,  wenn  nicht  in  ihm 
jene  beiden  Klarheiten  zu  Einem  Lichte  sich 
vereinigen?  Und  ist  diese  Vereinigung  anders, 
als  durch  ein  Wnnder  denkbarVu  Dass  es 
Jacobi  nicht  gelang,  eine  eigentliche  Schule 
zu  grttnden,  lag  in  der  Natur  seines  frag- 
mentarischen  und  aphoristischen  Philo - 
8ophirens  begrtlndet.  Gleichwolil  hat  er  An- 
h anger  und  Freunde  gefunden,  welche  seinen 
Standpunkt  zu  dem  ihrigen  machten  und 
durch  ihn  angeregt,  in  seinem  Sinn  und  Geist 
nhilosophirten.  Unter  diesen  sind  Thomas 
Wizenmann,  Johann  Neeb,  Friedrich 
KOppen,  Cajetan  von  Weiller,  Jacob 
Salat,  A.  H.  Clodius,  Friedrich  Aucilton 
zu  nenuen,  wahrend  dagegenFries,  Buter- 
wek,  van  Calker  und  Snabedissen 
eine  Vermittelung  zwischen  Kant  und  Jacobi 
versuchten. 

Fr.  H.  Jacobi's  sainmtliche  Werko  in  6 B&ndon. 
1812 — 2B.  Die  cigentlichen  philosophischen 
Werke  sind  in  Bd.  2,  3 und  4 enthaltcn. 

Fr.  H.  Jacobi's  auserlescner  Briefwechsel,  durch 
Fricdricli  von  Roth  Ycrbffcntlicht,  in  zwei 
Iliinden,  1825  und  27. 

Kuhn,  Jacobi  und  die  Philosophic  seiner  Zeit. 
1834. 

Deycks,  Fr.  H.  Jacobi.  1848. 

Briefwechsel  zwischen  J.  G.  Hamann  und 
Fr.  H.  Jacobi,  hg.  durch  C.  H.  Gildcmeister. 
1868  (als  5.  Baud  von  Hamann’s  Leben  und 
Schriften.) 

H.  Fricker,  die  Philosophic  des  F.  H.  Jacobi. 
1854. 

W.  Wiegand,  zur  Erinnorung  an  den  Penkcr 
F.  H.  Jacobi  und  seine  Weltansicht  (Wormser 
Gyninasialprogrmnui)  1836. 

E.  Zirngiebl,  J.  H.  Jacobi’s  Leben,  Dicliten  und 
Denken.  1867. 

Jacobus  de  Viterbo,  auch  Capoccius 
(wahrscheinlich  von  seinem  nicht  weiter  be- 
kannten  Geburtsorte)  genannt,  hat  als 
Augustinereremit  eine  Zeit  lang  an  der 
Sorbonne  in  Paris  gelehrt  und  sich  den 
Ehrennamen  ^Doctor  speculatiwis*  erworben. 
SpUter  war  er  Erzbischof  von  Benevent  nnd 
dann  von  Neapel  und  als  solcher  1308  ge- 
storben.  Er  schrieb  Conmentarii  in  IV 
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libros  Sententiarum  Petri  Lombardi,  Quod- 
libeta  und  eine  Tabula  operum  Thomae 
Afpimatis,  von  dessen  Lehre  in  Betreff  der 
scholastischen  Grundfrage  iiber  die  Be- 
deutung  der  AllgemeinbegrifFe  (Universalien) 
er  jedoch  abwich. 

Jacobus  Faber  Stapulensis,  siehe 
Lcfevrc  (Jacques  d’Etables.) 

Jaques,  Amed<Se,  war  1813  zu  Paris 
geboren,  in  der  dortigen  Normalscbule  ge- 
bildet  und  mehrere  Jalire  als  Lehrer  tkktig. 
Seit  1847  gab  er  mit  glknzendem  Erfolge 
die  Zeitschrift  „ Liberie  de  pensee 44  heraus, 
die  jedoch  nach  dem  Staatsstreiche  vom 
2.  December  1852  unterdriickt  wurde.  Er 
verliess  darum  Frankreich  und  griindete  auf 
eine  Aufforderung  Alexander  von  Humboldt’s 
zu  Montevideo  in  der  Republik  Uruguay  in 
Amerika  eine  Lehranstalt,  deren  Erfolg 
jedoch  nicht  seinen  Erwartungen  entsprach. 
Er  starb  1865  zu  Buenos  Ayres.  Als  philo* 
sophischer  Schriftsteller  hat  er  sich  durch 
eine  Ausgabe  der  philosophischen  Werke 
von  Leibniz  (1842),  durch  ein  mit  J.  Simon 
und  Saisset  ausgearbeitetes  Werk  „ Manuel 
de  philosophic “ (1846)  und  ein  in  den 
Memoires  de  I’academie  des  sciences  morales 
el  polili(/ues  veroffentlichtes  „Memoire  sur 
le  sens  commun“  (1847)  bekannt  gemacht, 
worin  er  sich  als  einen  Jtinger  der  durch 
Victor  Cousin  gegrtindeten  eklektischen 
Schule  Frankreichs  zu  erkennen  giebt. 

Jasche,  Gottlieb  Benjamin,  war 
1762  zu  Wartenberg  in  Schlesien  geboren, 
seit  seinem  fUnfzehnten  JahTe  auf  dem 
Gymnasium  zu  Breslau  gebildet,  hatte 
1783 — 86  in  Halle  Theologie  studirt,  war 
dann  einige  Jahre  Hauslehrer  und  setzte  seine 
Stndien  seit  1791  in  Kiinigsberg  fort,  wo  er 
mit  Kant  und  dessen  Freunden  Johannes 
Schulze  und  Kraus  verkehrte  und  1799  sich 
als  Privatdocent  fttr  Philosophic  habilitirte. 
Im  Jahr  1802  ging  er  als  Professor  der 
theoretischen  und  praktischen  Philosophic 
nach  Dorpat,  wo  er  1842  starb.  Als  strictcn 
Anhiinger  der  Kant’schen  Philosophic  zeigt 
er  sich  in  seinen  frflhern  Schriften:  Ueber 
reinen  Naturalismus  (1790),  Versuch  eines 
fasslichen  Grundrisses  der  Rechts  - und 
Pflichtenlehre  (1796) , Stimme  eines  Arktikers 
iiber  Fichte  und  sein  Verfahren  gegen  die 
Kantianer  (1799).  Auch  gab  er  im  Jahr  1800 
Kant’s  Logik  heraus.  Weiterhin  nkherte  er 
sich  dem  Standpunkt  von  Fr.  H.  Jacobi  und 
der  Philosophic  von  J.  Fr.  Fries,  deren 
Anschauungen  er  mit  der  Lehre  Kant’s  zu 
verschmelzen  suchte.  In  diesem  8inne  ver- 
bffentlichte  er:  Gnindlinien  der  Moralphilo- 
sophie(1804),EinleitungzueinerArchitektonik 
der  Wissenschafteu  (1816),  Grundlinien  der 
Ethik  oder  philosophischen  Sittenlehre  <1824), 
Kurze  Darstellung  der  philosopliischen 
Religionslehre  (1825)  und  das  dreibandigo 
Werk:  Pantheismus  nach  seinen  verscliiedenen 


Uauptformen;  ein  Beitrag  zur  Kritik  und 
Geschichte  dieser  Lehre  (1826 — 32),  indem 
er  liberal!  Pantheismus  wittert,  wo  er  in  den 
philosophischen  Lchren  nicht  die  deistische 
Anschauung  findet. 

Jahja  (d.  h.  Johannes)  ben  Adi,  voll- 
standig  Abu  Zakerijja  Jahja  ben  Adi  ben 
Hamid  ben  Zakerijja)  war  zu  Tagrit  (Tekrit) 
in  Mesopotanien  geboren  und  gehorte  zur 
christlichen  Partei  der  syrisclien  Jakobiten. 
Er  lebte  vorzugsweise  in  Bagdad,  wo  er  als 
Arzt  und  Philosoph  in  bedeutendem  Ansehen 
stand  und  sich  durch  Uebersetzungen 
Aristotelischer  Schriften  aus  den  syrischen 
Uebersetzungen  des  Isaak  ben  Honein,  sowie 
von  Schriften  des  Alexander  Aphrodisias, 
des  Platon  und  des  Themistios  grosse  Ver- 
dienste  erwarb.  Er  starb  in  einem  Alter 
von  80  Jahren  (974.) 

Jakob  ben  Machir,  genannt  Profiat 
Tibbon  (ein  Seitenverwandter  der  jiidischen 
Familie  Tibbon)  war  zu  Montpellier,  nach 
Andern  in  Cordova  oder  Sevilla,  wahrend 
der  Grenzjahre  des  13.  und  14.  J&hrhunderts 
als  Uebersetzer  von  philosophischen  und 
matheraatischen  Schriften  der  alten  Griechen 
aus  dem  Arabischen  in’s  Hebrkische  thatig, 
die  zum  Theil  nachher  von  Christen  in’s 
Lateinische  tibersetzt  warden. 

Jakob,  Ludwig  Heinrich,  war  1759 
zu  Wettin  im  Saalkreise  geboren,  in  Merse- 
burg und  Halle  fttr  die  UniversitAt  vorbereitet, 
studirte  seit  1777  in  Halle  Philologie  und 
WolfTsche  Philosophic,  indem  er  sich  durch 
Privatunterricht  die  Subsistenzmittel  erwarb. 
Nachdem  er  dort  1781  Lehrer  am  lutherischen 
Gymnasium  geworden  war,  habilitirte  er  sich 
1785  als  Privatdocent  an  der  UniversitAt 
und  warf  sich  mit  jugendlichem  Eifer  auf 
die  Kant’sche  Philosophic,  deren  Grund- 
gedanken  er  in  Vorlesungen,  Recensionen 
und  Lehrbttchern  mit  oberflAchlicher  Ge- 
schwAtzigkeit  dem  gesunden  Menschen- 
verstande  mundgerecht  zu  machen  verstand. 
Er  wurde  1789  ausserordentlicher  und  1791 
ordentlicher  Professor  der  Philosophic  in 
Halle.  Nachdem  er  1786  in  seiner  „Priifung 
derMendelssohn’schen  Morgenstunden4*  dessen 
theoretische  Beweise  filr  das  Dasein  Gottes 
vom  Standpunkt  Kant’scher  Anschauungen 
aus  bestritten  hatte,  trug  er  in  den  beiaen 
im  Jahr  1791  veroffentlichten  kleinen 
Schriften  „ Ueber  den  moralischen  Beweis  far 
das  Dasein  Gottes1*  und  * Beweis  fttr  die 
Unsterblichkeit  der  Seele  aus  dem  BegrifTe 
der  Pflicht**  die  sogenannten  moralischen 
Beweise  im  Sinne  Kant’s  vor.  Schon  vor- 
her  waren  von  ihm  in  gleichem  Sinne 
„ Prolegomena  zur  praktischen  Philosophic1* 
(1787)  und  ein  ^Grundrisa  der  allgemeinen 
Logik**  (1788),  sowie  „ Kritische  Anfang*- 
griinde  zur  allgemeinen  Metaphysik**  (1788) 
erschienen , welche  wiederhoft  aufgelegl 
wurden.  Daran  schloss  sich  eine  Ueber 
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selzuog  von  „ David  Hume’s  Abhandlung 
fiber  die  mensehliche  Natur**  (1790  und  91, 
is  mi  Banden),  ein  „Grundris8  der  Er- 
fabruDgsseelenlehre w (1791,  in  4.  Auflage 
1810),  eine  ^Pbilosophische  Sittenlehre* 
(1794)  nnd  „Philo8ophische  Recbtslehre* 
(1795).  Die  „Allgemeine  Religionslehre  fllr 
gebildete  Leser*  (1797)  selling  die  alten, 
sogenannten  physikotheologischen  Anschau- 
ungen  mit  geschwatziger  Breite  im  Sinne 
der  damaligen  Autkl&rungsweisheit  platt, 
ohne  dass  er  selber  recht  wusste,  ob  er 
Kant’s  Meinung  getroffen  habe.  Gleicbzoitig 
gab  er  eine  abgekiirzte  Bearbeitung  der 
philosophisclien  Artikel  aus  Bayle’s  philo- 
jtophisen-kTitiscbem  Wdrterbuche  unter  dera 
Trtei  „Philosophisches  Han  d wdrterb  uch  “ 
(1797)  in  zwei  Bknden  berans.  Ale  Er- 
faimingspsycholog  hielt  sich  Jakob  berufen, 
das  berfihmte  Lebenswerk  dea  franzosischen 
Antes  nnd  Akademikers  Pierre  Jean  George 
Caban i 8 in  dentscher  Uebersetznng  unter 
dem  Titel:  „Ueber  die  Verbindnng  des 
Physischen  und  Moraliscben  im  Mensclien* 
in  zwei  BSnden,  1808)  berauszugeben,  dem- 
«R>en  jedoch  eine  Abhandlung  „ liber  die 
Grenzen  der  Physiologie  und  der  philo- 
sophise hen  Anthropologieu  vorauszuscbicken. 
Er  ertbeilt  zwar  dem  Verfasser  reichlicbes 
Lob  fiber  die  gltlckliche  Verbindung  physio- 
logischer  Kenntnisse  mit  psychologischen 
Enisichten  und  tiber  die  schone  und  unter- 
haltende  Art,  wie  er  dieselben  vorgetragen 
babe.  Eine  Menge  neuer  Ansichten  des 
geistreicben  und  gewandten  Pranzosen,  meint 
der  deotache  Uebersetzer,  wilrden  ohne 
Zweifel  bald  allgemeinen  Beifall  erlangen 
nnd  entweder  in  antbropologiscbe  Scbriften 
aufgenommen  oder  durch  sorgfhltig  zer- 
sJiedernde  deutsche  Philosophen  zu  grosserer 
Volikommenheit  gebracht  werden.  Denkende 
Kopfe , meint  der  Kant’sche  Philosoph, 
wfirden  es  an  dem  Verfasser  besonders 
lobenswerth  finden,  dass  er  mit  grdsster 
Sorgfalt  alle  metaphysischen  Spinngewebe 
vermieden  und  sicli  streng  in  den  Grenzen 
«ner  wirklichen  oder  wenigstens  mdglichen 
Krfahrung  gehalten  habe,  dass  er  demgem&ss 
wne  Erklkrungsgrtlnde  immer  nur  aus  der 
Sinnenwelt  nehrne  und  das  Uebersinnliche 
ala  den  Abgrand  der  erklftrenden  Vernunft 
das  Gltlcklichste  vermeide.  Dagegen  sei 
der  franzosische  Psychologe  von  einer  Art 
Materialism  us  nicht  freizusprechen.  DeT 
Pehler  von  Cabanis  liege  nicht  allein  darin, 
d**  er  alle  Gemlithszust&nde  aus  kdrper- 
iieben  Crsachen  zu  erklftren  bemtiht  sei, 
•rodern  vorztlglich  darin,  dass  er  die  Ge- 
mftthszusttnde  selbst  ftir  korperliche  Zu- 
Mi ode  halte,  dass  er  zwischen  Vorstellungen 
®®d  Gehirnver Hnde rungen  keinen  Untersclned 
a»*he,  Denken  und  Urtheilen  fllr  Com- 
hfcatioEen  der  im  Geliirn  in  Folge  von 
Sowaeindrtteken  stattfindenden  Bewegungen, 


und  die  Willensbestimmungen  fllr  die 
Reactionen  erklkre,  die  auf  Sinnes-  und  Ge- 
hirneindrllcke  folgten.  Indem  der  franzosische 
Psycholog  habe  vermeiden  woilen,  zur  Er- 
kl&rung  von  Vorstellungen,  Empfindungen, 
Begierden  eine  besondere,  vom  Korper  unter- 
sebiedene  Seelensubstanz  anzunehmen,  macbe 
er  den  Kdrper  selbst  zu  dieser  Substanz 
und  lege  ilim  alle  zu  unserer  Kenntniss 
kommenden  psychiscben  Erscheinungen  bei. 
Der  deutsche  Erfahrungsseeleniehrer  glaubt 
nun  den  Lesern  des  Cabanis’schen  Buches 
den  Weg  zeigen  zu  miissen,  der  nocli  offen 
bleibe,  um  nicht  nur  die  Klippen  zu  ver- 
meiden, denen  Cabanis  aus  dem  Wege  habe 
gehen  woilen,  sondern  zugleich  streng  auf 
dem  Boden  der  Erfahrung  zu  bleiben.  Man 
milsse,  meint  Jakob,  die  kdrperlichen  Ver- 
Suderungen  und  die  Vorstellungen  fllr  zwei 
von  einander  ganz  verschiedene  Klassen 
von  sinnlicben  Erscheinungen  gelten  lassen, 
die  auf  ursprilnglich  von  einander  ver- 
schiedene  Ursachen  weisen,  und  obwobl  die- 
selben in  wecbselseitigem  Causalverh&ltniss 
mit  einander  stehen,  so  konnten  sie  doch 
niemals  in  einander  verwandelt  werden. 
Um  die  letzten  Unterlagen  oder  Substanzen 
beider  Reiben  von  Erscheinungen  habe  man 
sich  bei  empiriseben  Untersuchungen  gar 
nicht  zu  ktlmmern.  Nicbts  sei  zwar  gewisser, 
gesteht  der  deutsche  Erfahrungsseeleniehrer 
zu,  als  dass  alle  Aeusserungen  des  Empfindens 
und  Vorstellens  von  der  leiblichen  Ver- 
fassung  abliftngen  und  ursprilnglich  von 
kdrperlichen  Znstanden  bestimmt  werden. 
Darum  seien  aber  die  so  entstehenden 
Empfindungen  und  Vorstellungen  nicht 
wiederum  selber  organische  Zust&nde  und 
Bewegungen,  sondern  sie  milssten  als  eigen- 
tlittmliclie  ursprtlngliche  Philnomene  gefasst 
werden,  welche  ibre  Verilnderungen  in  Ge- 
stalt anderer  Empfindungen,  Vorstellungen, 
Begriffe,  Urtheile,  Begierden  u.  8.  w.  gerade 
so  hervorbr&chten,  wie  die  ZustSnde  der 
leiblichen  Organe  solche  Veranderungen  in 
ihrem  Bereiche  bewirkten.  Mdgen  immerliin 
dergleichen  innere  Zust&nde  von  gewissen 
ihnen  zugehdrigen  Organ  verilnderungen  be- 
gleitet  sein  und  die  organischen  Zustknde  die 
Bedingungen  ausmachen,  ohne  welche  jene 
innern  Philnomene  nicht  zu  Standc  kommen 
kdnnten,  so  dass  also  die  begleitende  Organ- 
verilndenmg  als  ein  Zeichen  vom  Vorbandeu- 
sein  eines  bestimmten  gleichzeitigen  Vor- 
stellung8zu8tandes  gelten  moge;  so  dllrfe  man 
doch  nicht  weiter  gehen  und  milsse  dabei  die 
Mdglichkeit  zugestehen,  das  auch  gewisse 
Vorsteliungszustande  wiederum  andere  Vor- 
stellungen nach  sich  ziehen  konnen,  ohne 
dass  die  kdrperlichen  Verknderungen  dazu 
mehr  beitragen,  als  die  blosse  allgemeine 
Mdglichkeit  der  Vorstellungen  und  ihrer 
Verilnderungen  zu  gewShrleisten.  Und  da 
Uberdies  die  Organ  verilnderungen , welche 
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mit  den  sogenannteu  Verstandes-  und  Willens- 
operationen  verknfipft  sind , wenigstens  so 
verborgen  und  veisteckt  bleiben,  dass  man 
nicht  einmal  die  Mflglichkeit  ihrer  Er- 
forschung  einsieht;  so  mttsse  man  sich  darauf 
beschrfinken,  deneigentlichen  psychologischen 
Ursachen  nachzusptiren,  die  vom  Bewusst- 
seiu  deutlich  waiirzunehmen  seien , und  da 
zwischen  deninnern  Phfinomenenunddensinn- 
licli  wahrnehmbaren  begleitenden  organischen 
Verftnderungcn  immer  ein  unvertilgbarer 
reeller  Unterschied  wahrgenommen  wird,  so 
mttsse  man  aucb  dabei  bleiben,  die  Trfiger 
beider  Erscheinungsreihen  fUr  heterogene 
Dinge  zu  nelimen  und  den  einen  als  Kdrper, 
den  andern  als  Seele  zu  bezeichnen.  — 
Ein  Werk  ttber  die  Grundsiitze  der  National- 
okonomie,  welches  Jakob  1807  veroffentlicht 
hatte,  verschaffte  ihm  einen  Ruf  als  Pro- 
fessor der  Staatswissenschaften  an  die 
russische  Universit&t  Charkow,  von  wo  er 
1809  als  Mitglied  der  Gesetzcommission  nach 
St.  Petersburg  berufen  wurde.  Wegen  seiner 
politischen  Gesinnungen  bei  der  russischen 
Regierung  verdfichtigt,  wurde  er  1812  nach 
Sibirien  verbannt,  jedoch  1816  als  unschuldig 
erkannt  und  zuriickgerufen  und  in  den 
Adelstand  erhoben.  In  demselben  Jahre 
kehrte  er  jedoch  als  Professor  der  Staats- 
wissenschatten  nach  Halle  zurtick,  wo  er 
1826  Mitdirector  des  Pkdagogiums  wurde. 
Er  starb  1827  w&hrend  eines  Aufenthalts  im 
Bade  LauchstUdt. 

Jamblichos.  aus  Chalkis  in  Cfilesyrien, 
war  zunficlist  ein  Schttler  des  Anatolios,  eines 
Schillers  von  Porphyrios,  und  dann  ein 
Schiller  des  letztern  selbst  in  Rom,  wo  er 
sich  einige  Zeit  aufhielt,  wahrend  er  den 
Rest  seines  Lebens  in  Syrien  verbrachte, 
wo  er  um  das  Jahr  333  n.  Chr.  starb.  Von 
seinen  bewundernden  Verehrern  wurde  er 
kurzweg  „der  Gottliche44  oder  „der  Gdtt- 
lichsteu  genannt.  Um  das  Jahr  400  n.  Chr. 
hat  Eunapios  aus  Sardes  in  seinen  „Lebens- 
beschreibungen  von  Philosophen  und  So- 
phisten44  auch  das  Leben  des  Jamblichos 
beschrieben,  aber  daraus  fast  nichts  Anderes, 
als  abenthenerliche  Beispiele  seiner  angeb- 
lichen  Wunderkraft  mitgetheilt.  So  soli  er 
beim  Gebete  mehr  als  10  Ellen  fiber  der 
Erde  frei  in  der  Luft  geschwebt,  sein  Ge- 
wand  soli  in  Gold  geglhnzt  und  sein  Gesicht 
in  hoherm  Lichte  gestrahlt  haben.  Aus 
seinem  in  griechischer  Sprache  geschriebenen 
VVerke  „Sammlung  pythagoreischer  Lehrenu 
sind  uns  ftlnf  Bttcher  unter  besondern  Titeln 
erhalten  worden.  Das  erste  Buch  „Ueber 
das  pythagoreischc  Leben44  ( Jamblichi  de 
vita  Ihflhag orica  liber,  ed.  Th.  Kiessling, 
1815  — 16,  und  ed.  A.  fVestermann,  1851) 
ist  ganz  im  Geiste  des  historisch  - philoso- 
phischen  Romans  gehalten,  welchen  Flavius 
Philoatratus  fiber  das  Leben  des  Apollonius 
von  Tyana  geschrieben  hat,  nur  (lass  statt 


des  Apollonius  in  fihnliclier  Weise  Pytha- 
goras zu  einer  mythisch-idealen  Persdnlich- 
keit  verklfirt  und  in’s  Fabel-  und  Wonder* 
hafte  verherrlicht  wird,  um  ihn  als  Wnnder- 
mann  und  Vorbild  der  Weisheit  und  Frommig- 
keit  zur  Verehrung  hinzustellen.  Das  zweite 
Buch  fuhrt  den  Titel  „ Ermahnungsrede  zur. 
Philosophic u und  ist  gewissermaassen  eine 
Einleitung  in  ihr  Studium,  sachlich  aber  fast 
nur  aus  Schriften  des  Platon  und  Aristoteles 
und  aus  angeblich  pythagoreischen  Schriften 
zusammengetragen.  Das  dritte  Buch  handelt 
„ ttber  das  gemeine  raathematische  Wissen“ 
(von  V i 1 1 o i 8 o n in  den  Anecdola  graeca  II., 
p.  183  sqq.,  17Q1,  herausgegeben).  Das 
vierte  Buch  liandelt  „ fiber  des  Nikomachos 
arithmetische  Einleitung14,  das  siebente  ffihrt 
den  Titel  „die  Theologumena  der  Arithmetik*4 
( . Jamblichi  theologumena  arithmeticae. 
Accedunt  Nicomachi  Gerascni  arithmeticae 
libri  II  ed.  Fr.  Ast,  1817.)  Von  den  tibrigen, 
verlorenen  Bttchern  der  „Sammlung  pvtba- 
oreischer  Lehren44  handelte  das  ffinfte  von 
er  physikalischen,  das  sechste  von  der 
ethischen  Bedentung  der  Zahlen,  das  achte 
von  der  Musik,  das  neunte  von  der  Geometric, 
das  zehnte  und  letzte  von  der  Sphfirik  oder 
Astronomie.  Aus  einem  historisch  - philo- 
sophischen  Werke  des  Jamblichos  „ fiber  die 
Seele44  hat  uns  der  Saramler  Stobaios  be- 
deutende  Bruchstttcke  meist  historischen 
Inhalts  erhalten.  Ausserdem  werden  Com- 
mentare  des  Jamblichos  fiber  platonische 
Dialogs  und  fiber  die  aristotelischen  Werke 
von  den  Kategorien  und  die  Analytika  er* 
wfthnt , von  welchen  jedoch  Nichts  erhalten 
ist.  Endlich  hat  uns  aus  einem  grfissern 
Werke  desselben,  welches  den  Titel  fUhrte 
„Die  vollendetate  chaldfiische  Pliilosophie- 
der  jUngere  Neuplatoniker  Damaskios  Einiges 
mitgetheilt.  Das  Buch  „ Von  den  ftgyptischen 
Mysterien44,  welches  derNeuplatoniker Proklos 
dem  Jamblichos  zugesclirieben  haben  soli, 
rttlirt  jedenfalls  nicht  von  diesem  selbst  her, 
sondern  ist  aus  seiner  Schule  hervorgegangen. 
Es  wurde  zuerst  von  Marsilius  Ficinus  theil- 
weise  in’s  Lateinisehc  fibersetzt  und  zu 
Venedig  1483  herausgegeben,  darauf  der 
griechische  Text  mit  besserer  Uebersetzung 
von  Thomas  Gale  (Oxford,  1678)  und  endlich 
„ De  mysteriis  liber  ed.  G.  Parthey,  1857.“ 
Mittelst  einer  ausffthrlichen  phautastischen 
Theosophie  im  Geiste  Jamblich’s  baut  sich 
dieses  Buch  die  Brticke  zur  Darstellung  eines 
weitlfiufigen  Systemes  des  dichtesten  Aber- 
glaubens,  worunter  die  Mittel  einbegriffen 
sind,  um  mit  der  unermesslichen  Welt  von 
Gottern  und  Geistern  in  einen  ^theurgischeir 
Verkehr  zu  treten.  Gleichwohl  werden  in 
dieser  trttben  Atmosphiire  sowohl  falsche 
Theophanien  (Gottereracheinungen)  von  an- 
geblich wahren  und  das  nngdttliche  Gaukel- 
spiel  gewOhnlicher  Zauberkttnste  von  der 
vermeintlich  wahren  und  gottlichen  Magie 
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nnterachieden.  (Harless,  das  Buch  von 
den  Sgyptischen  Mysterien,  1858).  Von 
den  theurgischen  Lehren  dieses  aus  der 
Schule  Jamblich’s  hervorgegangenen  Buches 
abgesehen,  sucht  der  syTisclie  Neuplato- 
niker  seibst  den  poiytheistischen  Aber- 
glanben  in  seiner  abentheuerlichsten  und 
phantastischsten  Gestalt  mit  HUlfe  neu- 
platonischer  Anschaunngen  und  einer  neu- 
pythagoreischen  Zaklenmystik  zu  rechtfertigen 
und  in  einer  weitlftufig  ausgesponnenen  Theo- 
logie  nnd  Dfimonologie  alien  Gfittern  der 
Griechen  nnd  des  Orients,  mit  Ausnahme  des 
chridtlichen  Gottes,  sowie  den  gottlichen 
Wesen  des  Systemes  von  Plotinos  einen 
Platz  zn  geben,  um  darauf  die  „ Theurgie w 
folgen  zu  lassen,  worunter  er  die  Kunst  ver- 
stent,  geheimnissvolle  und  gottwohlgefUIlige 
Hanalungen  zu  vollbringen  und  durch  un- 
aussprechlicke  Kriifte,  heilige  Gebrkuche  und 
symoolische  Worte  die  Gotter  und  D&monen 
zu  den  Menschen  herabzuziehen.  Von 
Philosophic  als  Wissenchaft  ist  keine  Spur 
in  der  Lehre  des  Jamblichos  zu  finden.  Er 
stellt  den  hfichsten,  unaussprechlichen  Gott 
als  das  Eine  eigenschaftslose  Urwesen  tlber 
die  urbildliche,  schopferisch  wirkende  Ein- 
heit,  aus  welcher  die  V ielheit  der  Ersckeinungs- 
welt  hervorgeht  Diese  zweile  intelligible 
Einheit  aber  beschreibt  er  zugleich  als  einc 
Dreiheit,  deren  erstes  Glied  er  als  Vater 
oder  Wirklichkeit,  das  zweite  als  Kraft  oder 
Sohn,  das  dritte  als  Verstand  oder  Thfitig- 
keit  bezeichnet.  Die  einzelnen  Glieder  dieser 
intelligibeln  Trias  werden  wiederum  in  sicli 
selber  zu  Triaden.  Daneben  aber  steht 
wieder  eine  andere  Verstandeswelt  oder 
Gfitterordnung,  die  gleichfalls  dreifach  ge- 
gliedert  ist,  und  erst  in  dieser  besondert  sick, 
was  in  jener  intelligibeln  Welt  der  Urbilder 
nock  ungetkeilt  war,  in  die  Gattungen  und 
Arten  der  Ideenwelt.  An  diese  sckliesst  sick 
dann  die  Seelenwelt  in  kknlicker  Stufenfolge. 
Aus  der  ausser-  und  Uberweltlicken  Seele 
gingen  zwei  andere  innerweltlicke  Seelen 
hervor,  die  durck  eine  iknen  inwoknende 
Vernunft  mit  der  tlber  ihnen  stekenden  gott- 
licken  Vernunft  in  Verbindung  steken.  Als 
fiber weltliche  Wesen,  welcke  fiber  dem 
Menschen  steken,  werden  die  Seelen  der 
Gotter,  der  Engel,  der  Dfimonen  und  der 
Heroen  unterschiedon,  unter  den  Gfittern 
seibst  aber  wieder  drei  Klassen  in  ver- 
schiedenen  Ordnungen  bis  auf  die  Sckutz- 

Seister  einzelner  Menschen  und  ganzer  Volker. 
asogardieGfitterbilder,  wie  sie  vonKfinstler- 
kfinden  gebildet  worden , sind  gfittlicher 
Kriifte  tkeilhaftig.  Ueber  Wunder  und 
Weissagungen,  Wirkungen  der  Opfer  und 
des  Gebetea  werden  die  abentheuerlichsten 
Dinge  vorgetragen,  fflr  deren  Mfiglickkeit 
er  sick  theils  auf  die  Mackt  der  Gtftter  tiber- 
haupt,  theils  auf  den  Zusammenhang  der 
irdischeu  Welt  mit  der  kimmliscken  beruft. 


In  den  mathematischen  Formen,  Figuren 
und  Zahlen  werden  die  Sinnbilder  konerer 
Wakrkeiten  und  gottlicher  Verkfiltnisse  ge- 
funden  und  denselben  mystiscke  Beziehungen 
zu  den  verschiedenen  Gdttern  zugeschrieben. 
Die  mathematischen  Substanzen  gelten  als 
unkfirperliche,  fUr  Sick  bestehende,  unbewegte 
Wesen,  die  sick  auck  von  den  Seelen  unter- 
sckeiden.  Die  in  der  hfikern  Welt  filr  sick 
wirkenden  Kriifte  treten  in  der  Ersckeimi  .gs- 
welt  an  das  Kfirperliche  gebundcu  hervor 
und  bilden  die  natfirlicken  Ursacken  der  Welt. 
Die  Gesammtkeit  dieser  niedcm  kosmisckeu 
Ursacken  ist  die  Natur  und  das  Sckicksal, 
welches  darum  eines  fortwfihrenden  ver- 
bessemden  Eingreifens  der  Gotter  bedarf. 
Da  die  Seele  nickt  ohne  die  vernunftlosen 
Kriifte  und  einen  iitkerischen  Leib  gedackt 
werden  kann,  so  mtissen  beide  den  Tod  des 
Menschen  Uberdauern.  Einzelue  Seelen 
konnen  in  sfindloser  Weise  aus  Liebe  zu  den 
Menschen  aus  der  fiberirdiscken  Welt  kerab- 
steigen.  Die  Erkebung  und  Rfickkekr  der 
irdischen  Seele  zur  hfihern  Welt  wird  er- 
mfiglickt  und  vermittelt  zunfickst  durck  (lie 
politischen,  dann  durck  die  reinigenden, 
weiterkin  durch  die  tkeoretiscken , sodauu 
durck  die  vorbildlichen  und  endlich  durck 
die  priesterlicken  Tugenden.  — Von  Jamblich’s 
Schtilem  hat  sick  nur  Theodoros  von  Asine 
um  die  Fortbildung  des  Systems  zu  einer 
noch  verstiegenem  gottlichen  Triadenlekre 
bemfikt,  wftkrend  sich  die  fibrigen,  Aidesios, 
Ckrysantkio8 , Maximus,  Prise  us , Eusebios, 
Sopater,  Sallustius  und  der  nackmalige  Kaiser 
Julianus  Apostata,  weniger  um  die  pkilo- 
soplusche  Tkeorie,  als  um  die  tkeurgiseke 
Praxis  bemttkten.  Ein  aus  Apamea  in  Cdle- 
syrien  gebttrtiger  jfingerer  Jamblichos,  ein 
Neffe  des  filtern,  ist  nur  aus  einem  an  ihn 
gerichteten  Briefe  des  Hedners  Libanios 
bekaunt. 

Jaquelot,  Jsaac,  war  1C47  zu  Vassy 
in  der  Champagne  geboren  und  spiiter 
reformirter  Prediger,  als  welcher  er  iu 
Folge  der  Aufkebung  des  Edicts  von  Nantes 
nack  Heidelberg  flficlitete,  von  wo  er  1680 
als  franzfisiscker  Prediger  in  den  Haag 
und  1702  nack  Berlin  kam.  wo  er  1708 
starb.  Er  trat,  von  seinen  zaldreichen  tkeo- 
logiscken  Sckriften  abgesehen , in  seinem 
dreibfindigen  Werke  „ Dissertation  siu' 
I existence  de  Dieu  par  la  refutation  du 
systeme  d'Epicure  et  de  Spinoza‘e  (1697) 
als  Gegner  Spinoza’s  auf.  Gegen  Pierre 
Bayle  verfiffentlickte  er  die  Sekrift:  „Con- 
formite  de  la  foi  avec  la  raison“  (1705), 
worauf  Bayle  erwiderte  und  dann  Jaquelot 
wieder  eine  Gegenantwort  verfasste,  die 
nack  seinem  Tode  kerauskam. 

Jas6n,  aus  Nysa  in  Kappadokien  ge- 
btirtig,  war  ein  Enkel  des  Poseidonios  von 
Rkodo8  und  soil  seinem  Grossvater  auf  dem 
dortigen  Lehrstukle  der  Stoa  gefolgt  sein. 
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Javelins,  Chryso8tomu s,  mit  dem 
Beinamen  Canapitius  (wohl  von  seiner  Hei- 
matli)  war  1488  geboren,  wurde  Dominikaner- 
mfinch  nnd  Anliiinger  der  Lehre  des  Thomas 
von  Aquino,  die  er  spiiter  als  Professor  der 
Philosophic  und  Theologie  in  Bologna  vor- 
trug.  In  einer  Sehrift  „De  irrmortalitale 
animarum w tibernahm  er  die  Vertheidigung 
des  Thomisten  Niphus  gegen  die  Angriffe 
des  Pomponatius.  Auf  ein  Werk  unter 
dem  Titel  „ Dispositio  moralis  philosophiae 
secundum  Aristotelis  philosophiam “ liess  er 
als  Seitensttick  auch  eine  „ Dispositio  moralis 
philosophiae  secundum  Platonis  philo- 
sophiam * folgen,  worm  er  unter  dem  Ein- 
flusse  der  damals  neu  erwachten  Vorliebe 
fttr  Platon,  dessen  Ethik  unbedingt  tlber  die 
des  Aristoteles  stellte  und  letzterm  vorwarf, 
Platon’s  Ideenlehre  entstellt  zu  haben.  Nach- 
dem  seine  „ Epi tomat a in  decern  libros  Poli- 
licorum  Aristotelis “ 1536  gedruckt  worden 
waren,  erschien  1538  seine  „ Dispositio 
civilis  philosophiae  ad  mentem  Platonisu, 
wfthrend  seine  * CommerUarii  in  logicam 
Aristotelis* , seine  „ Commentarii  in  libros 
Aristotelis  physicos  et  metaphysicos(t,  sowie 
„ Quaestiones  in  libros  Aristotelis  de  animau, 
jede  besonders,  im  Jahr  1550  gedruckt 
wurden.  Schliesslich  erschien  sein  „ Com- 
pendium totitis  philosophiae * im  Jahr  1568 
und  seine  sttmmtlichen  Werke  zu  Lyon  1580 
in  drei  Folianten. 

Ibn  lladscheli  (vollstandig  Abu  Bekr 
Mohammed  ben  Jahja  Jbn  Badscheh) 
wird  bei  den  Arabern  gewdlmlich  Jbn  el 
S&ig  (Sohn  des  Goldschmieds)  genannt,  bei 
den  Schola8tikern  da  gegen  unter  dem  Namen 
Avempace  oder  Aven-Pace  angeftihri  Er 
war  gegen  das  Ende  des  11.  Jahrhunderts 
zu  Saragossa  geboren  nnd  ebenso  als  Arzt, 
wie  als  Dichter  und  Philosoph  berttlunt,  in 
letzterem  Betracht  als  der  Erste,  weicher 
unter  den  Arabern  Spaniens  die  Philosophic 
flegte.  Nachdem  er  im  Jahr  1118  zu 
evilla  einige  logische  Abhandlungen  verfasst 
hatte,  die  noch  handschriftlich  in  der  Bibliothek 
des  Escurial  vorhanden  sind.  lebte  er  einige 
Zeit  zu  Granada,  dann  in  Afrika  (Marocco) 
wo  er  am  Hofe  der  Admoraviden  in  hohem 
Ansehen  stand  und  1138  in  hohem  Alter  zu 
Fez  starb,  nach  einigen  Nachrichten  von 
seinen  neidischen  Nebenbuhlern  unter  den 
dortigen  Aerzten  durch  Gift  aus  dem  Wege 
geriiumt.  Von  seinen  medicinischen  Schriften 
abgesehen,  hat  er  neben  Commentaren  tlber 
die  Physik?  Meteorologie  und  andere  natur- 
wissenschaftliche  Schriften  des  Aristoteles 
eine  Sehrift  tlber  die  Seele,  eine  Abhandlung 
fiber  die  Verbindnng  des  Intellects  mit  dem 
Menschen  und  ein  Buch  tlber  *die  Leitung 
des  Einsamenu  verfasst.  In  letzterm  wird 
von  den  Stufen  der  Erhebung  der  Seele  ge- 
handelt,  welche  von  dem  mit  den  Thieren 
gemeinsnmen  Instinct  beginnt  und  durch 


fortschreitende  Befreinng  der  Einbildnnga- 
kraft  von  der  Materiality  zum  erworbenen 
Intellect  gelangt,  weicher  eine  Emanation 
des  thfitigen  Intellects  (d.  h.  Gottes)  ist 

Ibn  Caspi,  Josef  (genauer  Josef  ben 
Abba  Mari  ben  Josef  ben  Jaqob  ibn  Caspi 
[Caspe]  oder  Kaspi  [Kaspe])  war  um  das 
Jahr  1280  zu  Barcelona  in  Spanien,  nach 
Andem  zu  Argentiere  in  Stidfrankreich 
(Languedoc)  von  jfldischen  Elteni  geboren. 
Nach  letztercr  Meinung  hatte  er  sich 
nach  diesem  franzoBischen  Geburtsorte  den 
hebrttischen  Namen  Jbn  Kaspi  (d.  h.  von 
Silber)  beigelegt.  Schon  als  Jttngling  ein 
grosser  Verehrer  des  Moses  ben  Maimon 
(Maimonides,  Maimfini)  und  deT  bertlhmten 
Sehrift  desselben:  * Moreh  nebilchtm * 

(Ftlhrer  der  Verirrten),  bedauerte  er  oft, 
nicht  gleichzeitig  mit  diesem  gelebt  zu  haben. 
Schon  in  seinem  dreissigsten  Lebensjahrc 
hatte  er  in  hebrfiischer  Sprache  ein  Com- 
pendium der  (aristotelischen)  Logik  verfasst, 
dann  hebrUische  Commentare  zur  aristo- 
telischen Ethik  nnd  zur  platonischen  Politik 
geschrieben,  wodurch  er  bei  seinen  Glaubens- 
genossen  zu  hohem  Ansehen  als  Philosoph 
gelangte.  Nachdem  er  Jahre  lang  ein  nn- 
stetes  Wanderleben  geffihrt  und  sich  an  ver- 
schiedenen  Orten  lftngere  oder  kfirzere  Zeit 
aufgehalten  hatte,  nm  eine  grosse  Zahl  von 
biblisch  - exegetischen  Schriften  abznfassen. 
starb  er  um  das  Jahr  1350,  wie  es  scheint, 
zu  Tarascon  in  der  Provence,  wo  sein  Sohn 
Salomon  wohnte.  Am  Bertlhmtesten  wurde 
er  dnrch  seinen  hebrfiischen  Commentar  zn 
dem  „heiligen  Bncheu  des  von  ihm  hoch- 
verehrten  Maimonides,  weicher  1846  durch 
S.  Werbluner  herausgegeben  worden  ist. 
Den  Kern  und  Mittelpunkt  seiner  An- 
schauungen  bildet  der  Gedanke:  Sobald  der 
Mensch  sich  mit  seiner  Erkenntniss  zu  Go tt 
erhebt,  zieht  dieser  selbst  in  sein  Haupt  ein. 
denn  Gott  ist  Denken  nnd  Denken  ist  Gott, 
und  Gott  leitet  dann  den  denkthatigen 
Menschen  auf  alien  seinen  Wegen  als  seine 
Vorsehnng. 

Ibn  Falnquera,  siehe  Schem  Tob. 

Ibn  Gabirol,  genauer  Salamon  ben 
Jehuda  ibn  Gabirol  (Gebirol)  d.  h.  soviel 
als  Gabriel,  war  um  das  Jahr  1020  in  Malaga 
geboren,  zu  Saragossa  gebildet  nnd  gpiter 
nicht  minder  als  religiflser  Dichter,  wie  als 
Philosoph  thfitig,  den  seine  neuern  Verebrer 
gern  als  „jtidischen  Platon  “ bezeichnen.  Ah 
Jttngling  genoss  er  einige  Zeit  lang  die  Gunst 
des  am  maurische  Hofe  zu  Saragossa  hoch- 
angesehenen  Jekutiel  ibn  Hassan,  den  er 
jedoch  bald  durch  den  Tod  verlor.  Neben 
seinen  Dichtungen  verfasste  er  1046  in 
Saragossa  ein  moralphilosophisches  Werk  in 
arabischer  Sprache  unter  aem  Titel  )fIslach 
al-achlak",  dessen  Original  in  der  Bod 
leianischen  Bibliothek  zn  Oxford  hanil- 
schriftlich  vorhanden  ist  und  welches  in  einer 
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von  Jehuda  ben  Tibbon  1167  unter  dem 
Titel  „ Thiqqton  middtli  ha-nefesch“  (d.  h. 
jnr  Veredlung  der  seelischen  Neigungen) 
verfissten  hebriischen  Uebersetzung  1562 
nnd  1802  gedruckt  wurde.  Es  werden 
darin  20  Triebe  und  Neigungen  der  mensch- 
lichen  Seele  aufgezahlt  und  zugleich  die 
Mittel  bezeichnet,  nm  den  einseitigen  Hang 
der  Seele  in’s  Gleichgewicht  zu  bringen. 
Da  aeh  in  diesem  Jugendwerke  Ausfalle 
geeen  angesehene  Personen  in  Saragossa 
befanden,  so  wurde  der  Verfasser  aus  der 
Stadt  verwiesen  und  hielt  sich  seitdem  in 
verschiedenen  St&dten  Spaniens  auf,  indem 
er  in  der  Dichtung  und  in  der  Philosophic 
Trost  gegen  die  Unbilden  des  Lebens  suchte. 
Nach  langer  Wanderung  brachte  er  seine 
letzten  Lebensjahre  in  Valencia  zu,  wo  er 
kanm  50jAhrig  1069  oder  1070  starb,  indem 
er  als  sein  philosophisches  Verm&chtniss  an 
die  Nachweft  ein  in  arabischer  Spraclie  ge- 
Bchriebenes  Werk  hinterliess,  welches  den 
Titel  „Quelle  des  Lebens**  ftlhrte  und 
welches  etwa  100  Jahre  nach  seinem  Tode, 

En  die  Mitte  des  zwolften  Jahrhunderts 
h den  getauften  Juden  Johannes  Avendeath 
in’s  Kastilische  und  danach  durch  den  Dia- 
konn8  Domingo  (Dominicus)  Gundisalvi  aus 
Toledo  in’s  Lateinische  tlbersetzt  wuTde. 
In  dieseT  Uebersetzung,  an  deren  Schlusse 
der  Verfasser  als  Avencebrol  bezeichnet 
wnrde,  war  das  Werk  „fons  vitae “ den 
Scholastikern  des  dreizehnten  Jahrhunderts, 
Wilhelm  von  Auvergne,  Albertus  Magnus, 
Thomas  Aquinas  und  Duns  Scotus  bekannt 
nnd  wurde  vielfach  von  ihnen  benutzt.  Der 
Verfasser  gait  ihnen  als  ein  arabischer  Philo- 
*oph,  de9sen  Name  bei  ihnen  bald  Avicebron, 
bald  Avicembron,  bald  Avencebrol  (aus  Ibn 
Gebirol  entstellt)  lautete.  Im  vierzehnten 
Jahrhundert  hat  der  jfldische  Philosoph 
Sdiem  Tob  ibn  Palaquera  daraus  bedeutende 
Ansrtlge  unter  dem  Titel  „ Mekor  chaijim w 
(Qnelle  des  Lebens)  in’s  Hebriiisehe  tlbersetzt, 
welehe  von  8.  Munk  ( Melanges  de  philo- 
wphie  juive  et  arabe,  1857)  nebst  franzo- 
&cher  Uebersetzung  verflffentlicht  wurden, 
naehdem  derselbe  franzbsische  Gelehrte  schon 
1843  entdeckt  hatte , dass  Ibn  Gabirol  mit 
tan  Avicebron  der  Scholastiker  eine  und 
taselbe  Persdnlichkeit  sei.  Ein  lateinisches 
Hwuiscript  des  ganzen  Werkes  hat  ein 
fchwibischer  Gelelirter  Dr.  Seyerlen  in  der 
»BibtiotMque  Mazarin “ zu  Paris  aufgefunden 
®>d  darflber  in  mehreren  Abhandlungen 
dem  Titel  „ Avicebron , de  materia 
**focrsali  {fons  vitae),  ein  Beitrag  zur  Ge- 
^bichte  der  Philosophic  des  Mittelalters44 
den  Tflbinger  theologischen  Jahrbtlchern 
15,  1856,  8.  486  ff.  und  Bd.  16,  1857, 
g ff  258  ff  333  ff.)  ausfOhTliche  Mit- 
weiltmgfen  gemaeht.  So  wenig  Anklang 
eigenthche  Lebenswerk  Ibn  Gabirol’s 
m jftdiscnen  Kreisen  auch  gefunden  hat,  so 


dass  dasselbe  allmdlig  in  Vergessenheit  ver- 
graben  werden  konnte,  wfthrend  Ibn  Gabirol’s 
religiose  Dichtungen  in  die  Synagogen- 
ritualien  aufgenommen  wurden;  so  sind  die 
darin  niedergelegten  neuplatonischen  An- 
schauungen  gleichwohl  fttr  die  spktere  Aus- 
bildung  der  jtldischen  Kabbala,  wie  sie  im 
Buche  „Sohar“  vorliegt,  von  erkennbarem 
Einflusse  gewesen.  Der  Verfasser  verschmilzt 
in  seinen  philosophischen  Anschauungen 
jtidische  Grundlehren  mit  aristotelischen  und 
neuplatonischen  Gedanken.  Die  Schrift  1st 
nach  dem  Vorgange  des  Werkes  von 
Johannes  Scotus  Erigena  und  vielleicht  nach 
dem  Muster  desselben  durchgftngig  in  dialo- 
gischer  Form  abgefasst:  der  Sch tiler  fragt 
und  erhebt  Zweitel,  der  Lehrer  antwortet 
und  lost  die  Schwierigkeiten.  Auf  den  Prolog 
zwischen  Lehrer  und  Schtiler  folgt  eine  Ein- 
leitung  tiber  den  Zweck  und  die  Stellung  der 
Abhandlung  mit  voTbereitenden  logischen 
und  psychologischen  Erorternngen  und  end- 
lich  die  Eintheilung  in  fttnf  Traktate.  Das 
erste  Buch  handelt  von  der  Materie  und 
Form  tiberhaupt,  das  zweite  von  der  Materie 
als  Triigerin  der  den  (aristotelischen) 
Kategorien  unterworfenen  Korperwelt,  das 
dritte  von  der  Existenz  der  beziehungsweise 
einfachen  Substanzen,  als  der  Mittelwesen 
zwischen  Gott  und  der  Korperwelt,  das  vierte 
von  denselben  Elementen  in  der  intelligibeln 
Welt  und  ihrem  Wesen,  das  fttnfte  von 
Materie  und  Form  in  ihrer  reinen  Allgemein- 
heit.  Aecht  peripatetisch , im  Sinne  des 
damaligen  arabischen  Aristotelismus,  wird  in 
allem  Bestehenden  die  Materie  und  die  Form 
unterschieden,  und  die  Verbindung  beider  ge- 
schieht  durch  die  Bewegnng.  Die  Materie 
ist  das  dem  Vermbgen  nach  Seiende  oder 
einfache  F&higkeit,  zu  sein,  indem  sie  die 
Form  annimmt,  welehe  letztere  die  Fahigkeit 
zu  sein  begrdnzt,  indem  sie  aus  der  MateTie 
eine  bestimmt  ausgeprAgte  Substanz  macht. 
Ausser  Gott  selbst,  der  als  nothwendiges  und 
absolutes  Wesen  keine  UnteTlage  der  Mdg- 
lichkeit  zulksst,  ist  jedes  geistige  und  korper- 
liche  Wesen  aus  Materie  und  Form  zusammen- 
gesetzt.  Denke  dir  (sagt  der  Meister  zu 
seinem  Schtiler)  die  Ordnungen  der  Welt  in 
Kreisen  tlbereinander,  die  Einen  die  Andem 
tragend,  von  zwei  Grenzlinien  umgeben,  dir* 
eine  oben,  die  andere  unten.  Was  sich  nun 
an  der  obern  Grenzlinie  befindet,  ist  bios 
tragende  Materie  oder  einfache  Unterlage, 
was  an  der  untern  Grenzlinie  sich  befindet, 
ist  bios  sinniiche  Form.  Von  dem,  was 
mitten  zwischen  beiden  Grenzlinien  sich  be- 
findet, wird  das  Hdhere  und  Feinere  zur 
Materie  des  Niedrigern  und  Grdbem,  und 
letzteres  dient  dem  erstern  als  Form.  Darans 
folgt,  dass  die  Kdrperlichkeit  der  Welt  an 
sich  wiederum  eine  Form  ist,  welehe  von  der 
innern  Materie  getragen  wird,  und  so  wird 
diese  wiederum  zur  Form  der  ihr  folgendcn 
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Materie,  bis  dies  so  auf  die  Alles  umfassende 
erste  Materie  zurtickgeht.  Die  Maclit  der 
Bewegung  aber,  welche  die  Materie  mit  der 
Form  verbindet,  empf&ngt  die  Materie  nickt 
von  der  Intelligenz  Gottes,  die  sein  Wesen 
ausmackt,  sondern  vom  gottlichen  Wilien. 
Und  zwar  empfiingt  die  Materie  vom  Wilien 
nicht  nach  Macht  des  Willens,  sondern  so 
viel  ihr  Empf&nglickkeit  zugetheilt  ist;  denn 
was  die  Materie  vom  Lichte  des  Willens 
empfangen  hat,  ist  gering  im  Verhaltniss 
zu  dem,  was  der  Wille  zu  schaffen  vermag. 
Die  zwischen  dem  hochsten  Gott  und  der 
kbrperlichen  Welt  stehenden  Mittel wesen 
sind  also  drei:  der  aus  Gott  hervorgehende 
weltschopferische  und  weltbewegende  Wille 
als  crstes  wirkendes  Wesen,  sodann  die  all- 
gemeine,  korperliche  und  geistige  Materie 
und  die  allgemeine  Form  als  die  beiden 
Wurzeln  alles  geschaffenen  Seins,  welche 
zusammen  das  Wesen  der  Weltseele  aus- 
machen,  die  sich  als  vegetative,  als  auimale 
und  als  rationale  Seele  erweist,  und  endiich 
die  Natur,  aus  welcher  die  der  Intellectual- 
welt  nachgebildete  Kbrperwelt  entstammt. 
Die  Materie  selbst  aber  stammt  durch 
Emanation  ebenso  aus  dem  Wesen  Gottes 
selbst,  wie  die  Form  aus  dem  Wilien  Gottes, 
der  Nichts  gegen  sein  Wesen  vermag.  Beide 
aber,  Wesen  und  Form  sind  ftlr  einander 
und  gehen  miteinander  in  den  Process  des 
Werdens  ein.  Gott  ist  wesentlich  die  in 
sich  einige  Ursubstanz,  in  welcher  kein 
Unterschied  von  Substajiz  und  Accidenzen 
stattfindet  Alles  aussser  Gott  ist  nur  mog- 
lich,  er  allein  ist  nothwendig  seiend,  un- 
erkennbar  und  unbegreiflich,  weil  er  Uber 
Allem  erhaben  und  unendlich  ist.  In  der 
Ursubstanz  ist  eine  bewegende  schopferische 
Kraft  vorhanden,  die  sich  als  Wille  oder 
als  Wort  Gottes  aussert.  In  diesem  gdtt- 
lichen  Wilien,  der  mit  dem  Wesen  Gottes 
eins  ist,  schlummert  eine  unendliche  Ftille 
vollkommener  Wesenlieiten.  Diesem  gott- 
lichen  Wilien  entstromen  ohne  Mittel,  ohne 
Bewegung,  olme  Zeitmaass  einfache,  unend- 
liche, geistige,  schopferische  Krafte.  Zu- 
nfickst  das  unendliche  Vermogen,  eine  FUlle 
von  Wesenlieiten  hervorzubringen , und  das 
unendliche  Vermogen,  sie  zu  tragen  und 
festzuhaiten,  der  allgemeine  Wesensgrund  und 
die  allgemeine  Wesensform.  Beide  sind 
durch  aen  gbttlichen  Wilien  geeint.  Die 
dem  gottlichen  Wilien  weiterhin  entstromenden 
Wesenlieiten  bilden  eine  abw&rts  fUhrende 
Stufenreihe,  in  welcher  der  Hawn  und  die 
Kbrperwelt  die  unterste  Stelle  einnehmen. 
Dazwischen  stelien  drei  Mittelstufen,  die  all- 
gemeine  Weltvernunft,  die  allgemeine  Welt- 
seele und  die  allgemeine  Natur,  erstere  dem 
gottlichen  Wilien  zunaclist  stehend,  letztere 
mit  der  Kdrperwelt  in  Verbindung.  Die 
Seele  des  Menschen  entstammt  dem  all- 
gemeinen  Weltgeist,  aber  ihre  holier  u Krafte 


werden  durch  den  Korper  in  ihrer  reinen 
Entfaltung  gehemmt  und  getrtibt.  Um  sich 
zum  gbttiiclien  Licht  emporzuarbeiten , ver- 
lieli  ihr  der  Schdpfer  die  Sinneswakrnekmuns;, 
mit  deren  HUlfe  sie  sich  zur  Erkenntniss  der 
holiem  Welt  und  ilires  Zusammenhanges  zu 
erheben  vermag. 

L.  Dukes,  Salomon  ben  Gabirol  ans  Malaga  and 
die  ethisclien  Werke  desselben.  L 1860. 

A.  Geiger,  Salomon  Gabirol  und  eeino  Dicli- 
tungen.  1867. 

Ibn  kaspi,  Josef,  siehe  IbnCaspi. 

Ibn  Roschd  (vollstAndig  Abu  ’1-Weiid 
Mohammed  ibn  Ahmed  ibn  Mohammed  ibu 
Roschd  el-Maiiki,  bei  den  scholastisclicn 
Philosophen  gewohnlich  Averjoes  oder  Aver- 
rhoiis  genanut)  wrar  1126  zu  Cordova  in 
Spanien  als  der  Sohn  eines  Oberrichters  und 
Mufti  geboren  und  erzogen.  Nackdera  er 
durch  vortreffliehe  Lelirer  in  der  Rechts 
wissenschaft , Mathematik,  Philosophic  und 
Medicin  gebildet  worden  war,  wurde  er  unter 
dem  almohadischen  Sultan  Abft  Jaqftb  JussOf 
(1163  — 84)  zuerst  Kadhi  von  Sevilla,  dann 
von  Cordova,  wo  er  mit  dem  Philosopheu 
Ibn  Tofail  verkehrte.  Im  Jahre  1182  wurde 
er  Leibarzt  des  genannten  Sultans  und  stand 
aucli  bei  dem  Sohne  desselben  Jaqdb  al- 
Mansur  ben  Jnssftf  in  hoher  Gunst.  Als 
dieser  1195  nach  Cordova  kain,  liess  er  Ibn 
Roschd  zu  sich  rufen  und  neben  sich  sitzeu 
und  ernannte  ilm  zum  Stattkalter  von  Spanien, 
was  er  freilich  nicht  lange  biieb.  Da  er 
sich  nAmlich  im  Verkehr  mit  dem  Sultan 
ttber  alle  Etikette  hinwegsetzte  und  dadurcb 
den  Neid  der  weniger  begdnstigten  Hof- 
bearaten  erweckte,  wurde  er  von  diesen  beim 
Sultan  wegeu  ketzerischer  Ansichten  ver- 
dhchtigt  und  in  Folge  dessen  nach  Elisana 
(Lucena)  bei  Cordova  verbaunt,  wo  nur  Juden 
wolmten.  Bei  dem  Nachfolger  Al-  Mansurs 
wurde  er  wieder  zu  Gnaden  aufgeuommen 
und  an  den  Hof  nach  Marokko  berufen,  wo 
er  bald  darauf  (1198)  im  73.  Lebensjahre 
starb.  Er  war  der  letzte  arabische  Axisto- 
teliker  und  tlberhaupt  der  letzte  raoslemitische 
Philosoph,  da  bald  nach  seinem  Tode  die 
Herrschaft  der  Mauren  in  Spanien  zu  Ende 
ging.  Er  gait  bei  den  Arabern  vorzngsweise 
als  Mder  Auslegerw  (des  Aristoteles)  schlecht- 
hin,  und  auch  im  nachfolgenden  Zeitalter 
der  christlichen  Scholastik  konnte  es  eine 
Weile  scheinen,  als  ob  die  Philosophic  darin 
bestehe,  die  von  Aristoteles  ausgelegte  Natur 
aus  dem  von  Averroes  erklArten  Aristoteles 
zu  verstehen.  In  den  Augen  des  Averroes 
begann  und  vollendete  Aristoteles  alle  Wissen- 
8chaften  und  verdient  kein  ihm  voraus- 
gegangener  Sckriftsteiler  auch  nur  erwkhnt 
zu  werden,  und  Keiner  nach  Aristoteles  hat 
im  Laufe  von  flinfzekn  Jahrkunderten  irgend 
etwas  Erhebliches  zur  Leistung  des  Stagiriteu 
hinzugefUgt  oder  in  dessen  Schriften  irgend 
einen  weseutlichen  Irrthum  entdeckt  Aristo- 
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teles  sei  (meint  sein  moslemischer  Verehrer) 
in  seinem  Denken  so  weit  gekommen,  ala 
nnr  immer  ein  Mensch  kommen  konne,  and 
masse  daher  als  unser  einziger  Wegweiser 
in  wissenschaftlichen  Untersuchungen  an- 
gesehen  werden.  Und  so  hat  denn  aer  letzte 
arabische  Philosoph  im  Abendlande  sein  Leben 
daran  gesetzt,  um  dem  in  seinen  Augen 
CTdssten  Philosophen  aller  Zeiten  n a c h zu- 
denken,  seine  Lehre  sich  dentlich  zu  machen 
and  dieselbe  anch  andern  denkenden  Men- 
schen  annehmbar  zu  machen.  In  dieser  RUck- 
sicht  ist  er  also  in  der  That  lediglich  „der 
Aualeger44  des  Aristoteles  und  enthalten  die 
dahin  gehdrenden  Arbeiten  nichts  Eigen- 
thfimlicnes.  Auch  in  seinem  Commentar  zur 
„Isagogeu  (Einleitung)  des  Porphyrios  zeigt 
er  sich  nur  als  denseloen  strengen  und  reinen 
Aristoteliker.  Abgesehen  nAmlich  von  den 
medicinischen  Schriften  des  Averroes  und 
seiner  Epitome  (Auszug)  aus  dem  ^Almagest44 
des  PtolemAus,  kommen  hier  nur  seine  Com- 
mentare  oder  Paraplirasen  (umschreibende 
Uebersetzungen)  sAmmtlicher  Schriften  des 
Aristoteles  in  Betracht,  welche  Averroes 
weder  in  ihrem  griechischen  Originale,  noch 
aos  den  ftltesten  syrischen,  sondern  lediglich 
ans  arabischen  Uebersetzungen  kannte,  die 
achon  seit  drei  Jahrhunderten  vor  ihm  vor- 
faanden  waren.  Seine  Auslegung  dieser 
srabisch  - aristotelischen  Schriften  ist  eine 
dreifache.  WAhrend  er  in  den  spAter  ver- 
fsssten  ausflihrlichern  Commentaren  zu  ein- 
zelnen  Werken  des  Aristoteles  jeden  Para- 
grapben  des  Textes  anflihrt,  Satz  fttr  Satz 
eriiutert  nnd  theoretische  Erbrterungen  an- 
knflpft,  ganz  in  der  Weise  Avicenna’s  (Ibn 
Sina’s)  nnd  der  herkdmmlichen  Koran  - Er- 
klftrungen,  giebt  er  in  den  frtiher  verfassten 
kftrxern  Commentaren  zu  einzelnen  Aristo- 
telischen Werken  nur  die  ersten  Worte  der 
Psragraphen  des  Originals  an  und  vervvebt 
dann  Text  und  Auslegung  in  derselben  Weise 
ait  einander,  die  spAter  auch  von  dem  christ- 
Hehen  Scholastiker  Albert  dem  Grossen  be- 
Wgt  wurde.  Daran  schliessen  sich  drittens 
msschreibende  und  analvtische  Paraplirasen 
*1,  worin  Averroes  die  Ansichten  des  Aristo- 
teles in  systematischer  Ordnung  so  erbrtert, 
wie  sie  in  dessen  verschiedenen  Abhandlungen 
iber  nnr  den  sogenannten  Parva  naturalia) 
Qberliefert  werden.  ErwAgt  man  nun,  dass 
die  lateinischen  Uebersetzungen  der  Aristo- 
teles-Commentare  des  Averro€s,  wie  sie  den 
Seholastikern  zu  Gebote  standen,  nur  eben 
Uebersetzungen  von  hebrAischen  Uebertra- 
gaagen  der  arabisch  geschriebenen  Commen- 
tare  des  Averroes  liber  arabische  Ueber- 
tragungen  syrischer  Uebersetzungen  des  grie- 
ehischen  Textes  der  Aristotelischen  Schriften 
aawn,  so  kann  es  uns  nicht  wundem,  wenn 
do  averroistische  Aristoteles  nichts  weniger 
der  griechische  Aristoteles  ist,  dessen 
vjirkliche  Gestalt  und  reine  Lehre  erst  in 
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spftteren  Jahrhunderten  aus  seiner  arabisch- 
scholastischen  Verkleidung  wieder  hergestellt 
worden  ist.  Iu  ihrem  arabischen  Originale 
sind  die  Aristoteles- Auslegungen  des  Averroes 
nur  handschriftlich  in  grosseren  europAischen 
Bibliotheken  vorhanden.  Commentare  zu 
17  aristotelischen  Schriften  in  lateinischen 
Uebersetzungen  erschienen  zusammengedruckt 
unter  dem  Titel:  „ Averrhois  Commentarius 
in  Arisiotelis  libros*  zu  Venedig  im  Jahre 
1500  und  after.  Unter  den  selbststAndigen 
philosophischen  Arbeiten  des  Averroes  sind 
flir  die  Kenntniss  seiner  philosophischen  An- 
8ckauungen  die  wichtigsten  folgende:  1)  seine 
Widerlegung  eines  auf  den  Umsturz  der  Philo- 
sophic gerichteten  Buches  von  El  - Ghazzali 
ist  nur  in  einer  hebrAischen  Uebersetzung 
unter  dem  Titel  „ Thehdfoth  el-theM/oth 44 
0 destructio  deslructionis)  handschriftlich  vor- 
handen, nach  welcher  eine  schlechte  latei- 
nische  Uebersetzung  1497  und  1527  in  Venedig 
gedruckt  wurde;  2)  die  lateinische  Ueber- 
setzunj*  „ De  substantia  orbis 44  ist  wahr- 
scheinkch  die  Uebertragung  der  noch  hand- 
schriftlich vorhandenen  arabischen  Abhand- 
lung  „liber  die  Bewegung  des  Himmelskreises44 ; 
3)  einige  Abhandlungen  liber  Probleme  der 
aristotelischen  Physik;  4)  eine  Abhandlung 
liber  die  Vereinigung  des  reinen  (stofflosen) 
Intellects  mit  dem  Menschen  oder  des  thatigen 
mit  dem  leidenden  Verstande,  womit  die  Ab- 
handlung „de  animae  beatitudine 44  verbunden 
ist,  wovon  noch  eine  hebrAische  Uebersetzung 
des  verlorenen  arabischen  Originals  hand- 
schriftlich vorliegt.  Beide  Abhandlungen  ent- 
halten die  Erkenntnisslehre  des  Averrolis; 
5)  Die  im  Jahre  1179  verfasste  Abhandlung 
liber  den  wahren  Sinn  der  religidsen  Dogmen 
oder  „Wege  der  Beweisflihrung  flir  die  reli- 

8'osen  Dogmen44  befindet  sich  im  arabischen 
riginal  handschriftlich  in  Paris;  6)  eben- 
daselbst  befinden  sich  Handschriften  he- 
brAischer  Uebersetzungen  von  zwei  andern 
Abhandlungen  liber  den  potentiellcn  oder 
materiellen  Intellect  und  liber  den  Einklang 
der  Religion  mit  der  Philosophic.  Unter  dem 
Titel  * Averroes’  Philosophic  und  Theologie44 
wurden  drei  arabische  Abhandlungen  aus 
dem  Escurial  auf  Kosten  der  bayerischen 
Akademie  der  Wissenschaften  in  den  „ Mo- 
numenta  saecularia 44  (1859)  herausgegeben, 
wovon  nach  des  Herausgebers  Tode  dessen 
deutsche  Uebersetzung  unter  dem  Titel : 
„ Averroes’  Philosophic  und  Theologie,  aus 
dem  Arabischen  tibersetzt  von  M.  J.Mttller44 
(1875)  erschien.  Die  in  alten  Ausgaben 
des  Aristoteles  abgedruckten  Untersuchungen 
des  Averroes  liber  verschiedene  Stellen  des 
aristotelischen  Organons  ( Quaesita  in  libros 
logicae  Arisiotelis),  sowie  eine  von  den  Sclio- 
lastikern  flir  eine  Arbeit  des  Averro&s  aus- 
gegebene  „ Epitome*  des  aristotelischen  Or- 

Sanons  hat  nenerdings  mit  zureichenden 
rllnden  Prantl  (Geschichte  der  Logik  im 
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Abendlande,  II.,  344  ff.)  fttr  unlicht  erklfirt. 
Auf  die  erste  lateiniache  Ausgabe  der  Opera 
Averrois,  welche  1072  in  11  Foliobandcn 
zu  Venedig  gedrnckt  worden  war,  folgte  eine 
gros8e  Menge  sp&terer  Ausgaben,  unter  denen 
als  die  beste  die  im  Jahre  1553  zu  Venedig 
gedruckte  gilt. 

Der  Fluch  der  Ketzerei,  welcher  bei  den 
Muhammedanern  auf  demNamen  des  AverroGs 
lastete,  hat  es  veTschuldet,  dass  seine  Werke 
sich  im  arabischen  Original  nur  in  wenigen 
grosseren  europdischen  Bibliotheken  finden, 
w&hrend  dieselben  mehrere  Jahrhunderte  lang 
von  den  Juden  und  christlichen  Scholastikern 
fleissig  gelesen  und  in’s  Hebraische  und 
Lateinische  tlbersetzt  wurden.  Wie  frei 
Averroes  dachte,  lasst  sich  aus  der  Stelle 
eines  seiner  Commentare  erkennen,  welche 
in  der  lateinischen  UebeTsetzung  unterdrttckt 
wurde  und  sich  nur  in  der  hebraischen  Ueber- 
setzung  findet : „Die  dem  Philosophen  eigene 
Religion  1st  das  Studium  dessen,  was  ist; 
denn  eine  erhabenere  Verehrung  Gottes  giebt 
es  nicht,  als  die  Erkenntniss  seiner  Werke, 
welche  zur  Erkenntniss  seines  wahren  Wesens 
ftlhrt.  Und  diese  ist  in  seinen  Augen  die 
edelste  That;  die  gemeinste  That  aber  ist 
es,  wenn  man  die  Anstrengungen  derer,  die 
jene  Gottesverehrung  austtben  und  in  der- 
selben  die  reinste  aller  Religionen  besitzen, 
filr  Irrthum  und  eitle  Anmaassung  erkliirt.* 
Dazu  kommen  noch  folgende  Aeusserungen, 
die  in  der  lateinischen  Uebersetzung  nicht 
unterdrtlckt  wurden:  „Unter  die  geflhrlich- 
sten  Erdichtungen  milssen  wir  diejenigen 
rechnen,  welche  darauf  ausgehen,  dieTugend 
nur  als  ein  Mittel  hinzustellen , um  zum 
GlUcke  zu  gelangen.  Durch  eine  solche  Auf- 
fassung  wird  die  Tugend  vernichtet,  da 
man  sich  dabei  vom  Laster  nur  darum  fern 
halt,  weil  man  daftlr  mit  Zinsen  belohnt  zu 
werden  hofft.  Der  Gerechte  wtlrde  hiernach 
das  Eigenthum  eines  Andern  nur  deshalb 
achten,  um  dadurch  desto  grossern  Vor- 
theil  zu  erlangen.  Die  Fabeln  von  einer 
andern  Welt  dienen  nur  dazu,  den  Geist 
des  Volkes.  insbesondere  der  Jugend  zu  ver- 
faischen,  onne  eine  wirkliche  Besserung  her- 
vorzubringen.  Ich  kenne  Menschen,  welche 
jene  Fabeln  verwerfen  und  dabei  vollkommen 
moralisch  und  eben  so  tugendhaft  sind,  als 
diejenigen,  welche  an  diesen  Fabeln  fest- 
halten.w  Die  philosophischen  Grund  - An- 
schauungen  des  AverroGs  sind  in  folgenden 
Gedanken  enthalten.  Die  ewige  Materie  ent- 
halt  schon  die  Formen  der  Dinge  keim> 
kraftig  in  sich,  so  dass  dieselben  nur  durch 
die  Einwirkung  hdherer  Formen  und  zuhdchst 
Gottes,  als  des  ersten  Bewegers,  in  Bewegung 
gesetzt  werden  dtirfen.  um  wirklich  liervor- 
zutreten.  Filr  die  Philosophic  giebt  es,  im 
Gegensatze  zu  jeder  SchGpfung  aus  Nichts, 
nur  ein  ewiges  und  nothwcndigcsUebeTgehen 
aus  der  MQglichkeit  in  die  Wirklicbkeit ; ja 


vom  Standpunkt  des  Ganzen  und  unter  dem 
Gesichtspunkt  des  Ewigen  betrachtet,  ut 
alles  MGgliche  eigentlich  schon  wirklich,  da 
es  filr  diesen  Standpunkt  kein  Vorher  und 
Nachher  giebt.  Von  der  Welt  verschieden 
ist  der  hSchste  Beweger,  welcher  selbst  weder 
ruhend,  noch  beweglich  ist,  weder  in  der 
Welt  noch  ausser  ilir,  sondern  alles  Seiende 
ist  nur  Er  selbst,  der  in  Allem  nur  sich 
erkennt  als  die  vollkommene  Einheit  Indera 
zwischen  die  Materie  und  den  ersten  Beweger 
die  ganze  Reihe  der  Wesen  gestellt  wird, 
erscheint  der  hGchste  thatige  Verstand  als 
Eins  mit  dem  Himmel  und  letzterer  selbst 
als  Intelligenz,  weshalb  er  mit  Allem,  was 
unter  ihm  befasst  ist,  nach  dem  ersten  Be- 
weger verlangt  und  sich  darum  ewig  in 
kreisfbrmiger  Bahn  bewegt  Allen  diesen 
Himmelskreisen  kommt  Wissen  zu,  und  jeder 
dieser  Kreise  begreift  die  unter  ihm  befind- 
lichen  und  strebt  nach  den  ilber  ihm  liegenden 
Kreisen.  Die  Welt  unterm  Monde  wird  vom 
allgemeinen  Verstande  beseelt,  an  welchem 
alle  Menschen  Theil  haben.  Indem  sich  dieser 
allgemeine  Verstand  im  einzelnen  Menschen 
mit  dem  an  die  korperlichen  Organe  ge- 
bundenen  passiven  Intellect  verbindet,  er- 
scheint er  als  gewordener  oder  erworbener 
Verstand,  welcher  vom  Gbttlichen  nur  eine 
vermittelte,  keineswegs  eine  intuitive  Erkennt- 
niss  erlangt  und  nach  dem  Tode  auch  nicht 
als  besondere  Substanz,  sondern  nur  im 
allgemeinen  Menschengeiste  fortexistirt  Als 
das  Product  der  Vereinigung  des  thitigen 
gSttlichen  Verstandes  mit  dem  allgemeinen 
menschlichen  Verstande  ist  die  Philosophic 
selbst,  die  der  hGchste  Zweck  der  mensch- 
lichen Seele  ist,  unsterblich  und  ewig,  wihrend 
die  einzelnen  Philosophen  nur  in  demjenigen, 
was  sie  ftir  die  Nachwelt  Gflltiges  gefanden 
haben,  unsterblich  fortleben.  Fflr  die  Masse 
der  Menschen,  welche  die  voile  Weisheit  in 
der  Philosophic  nicht  erreichen  kdnnen,  ist 
der  religi08e  Glaube  noting,  welcher  jene 
unter  der  Halle  bildlicher  Vorstellungen  ent- 
halt.  So  muss  also  theologisch  Manches  bei- 
behalten  werden,  was  philosophisch  nicht 
gilt  (es  giebt  also  eine  „zwiefache  Wahrheit1*'- 
Ueberdies  muss  Jeder  zuerst  glauben,  bevor 
er  zur  Erkenntniss  gelangen  kann,  und  die 
Gewdhnung  in  den  Tugenden  des  Gesetzes 
(des  religiosen  Glaubens)  von  Jugend  an  ist 
nOthig  far  die  Erziehung  des  Menschen;  filr 
die  Menge  aber  bleibt  das  Gesetz  (die  Religion) 
zeitlebens  unentbehrlich  zu  derjenigen  Glflck- 
seligkeit,  zu  welcher  die  Masse  Qberhaupt 
gelangen  kann. 

Trotz  der  Bekampfung  durch  die  Schole 
der  Thomisten  (Anh&nger  des  Thomas  von 
Aquino,  welcher  selbst  gegen  die  *Aver- 
roisten*  geschrieben  hatte)  und  obwohl  die 
Lehre  des  AverroGs  1277  in  Paris  von  d«r 
Kirche  vemrtheilt  warden  war,  hat  der 
Averroismus  gleichwohl  in  Padua,  namentlich 
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bei  Medicinern,  eine  bleibende  Statte  ge- 
fimden  nnd  noch  im  sechszehnten  Jabrhnndert 
in  den  Sehulen  Italians  Geltung  gehabt,  so 
dass  der  averroistische  Naturalismus  den 
scholastischen  Nominalismus  diesseita  der 
Alpen  um  ein  voiles  Jahrhundert  tiberdauerte, 
inaem  die  Padnaner  Averroistenscbnle  auch 
ntch  Bologna,  Ferrara  nnd  Neapel  ihre  Ab- 
leger  verpflanzte.  Als  Stifter  dieser  Schnle 
pin  der  im  Jahre  1315  gestorbene  Arzt 
Peter  von  Abano,  welcher  wegen  des  in 
semem  Werke  * Conciliator  differ entiarum 
philosophorum  et  medicorum 44  vorgetragenen 
Patalismu8  von  der  Inquisition  verfolgt  wurde. 
Bin  dieselbe  Zeit  trat  der  Florentiner  Tru- 
sianns,  erst  Arzt,  dann  Carmelitermoncb, 
in  mehreren  Scbriften  als  Averroist  auf. 
Als  Commentator  des  Averroes  machte  sich 
der  8ervitenm5ncb  Urbanus  von  Bologna 
(gest  1403)  bertthmt.  Der  AugnstinermOnch 
Pan!  von  V enedig  (gest.  1429),  ebenso 
Nieotelli  Yerinas  aus  Chieti  (1471  bis 
1499  Lehrer  in  Padua)  bekannten  sich  offen 
zn  der  averroistischen  Lebre  von  der  Ein- 
heit  des  Intellects  in  alien  Menschen.  Augu- 
stinus Niphus  ans  Sessa  (1473  — 1546) 
£ilt  bei  den  damaligen  Averroisten  als  der- 
jenige,  welcher  den  Averroes  allein  ricbtig 
verstanden  habe;  spfiter  jedocb  suchte  er 
den  Averroismus  mit  der  Kircbenlehre  zu 
vermitteln.  Gleiche  Bertihmtbeit  als  Ausleger 
des  Meisters  erlangte  Marcus  Antoni  us 
Zimara  (gest.  1532).  Nicht  ganz  im  Sinne 
des  strengen  Averroismus  hielt  sich  Jacob 
Zabarella,  der  in  den  Jabren  1564  bis 
1589  m Padua  lebrte;  und  als  der  letzte 
Averroist  gait  Zabarella’s  Nachfolger  Cae- 
sar Crem  o n in i (gest.  1603),  obwohl  dieser 
tb«lweise  ebenfalls  eine  eigene  Richtung 
▼erfolgte. 

L flraan,  Averroes  et  l’Averroisme.  (1853) 
1866. 

Ibn  Sina  (vollst&ndig:  Abu  Ali  el-Hosein 
bei  Abdallah  ben  el-Hosein  ben  Ali  el-Scheich 
el-Rei8  Ibn  8ina),  bei  den  Abendlftndern 
im  Xittelalter  gewohnlich  Avicenna 
genurat,  war  980  zu  Afschena  in  der  per- 
sisehen  Provinz  Bokhara  geboren,  in  der 
Stadt  Bokhara  erzogen  und  unterrichtet  und 
ctndirte  schon  als  Knabe  Rechtswissenscliaft 
and  Theologie,  dann  Physik  und  Metaphysik 
tod  endlich  seit  seinem  sechzehnten  Jahre 
Medicin.  Die  Metaphysik  des  Aristoteles 
batte  er  in  41  Tagen  auswendig  gelernt  und 
vurde  dann  erst  durch  A1  - Farabi’s  Er- 
klirnng  derselben,  die  ihm  durch  Zufall  in 
die  Hlnde  fiel,  in  das  Verstiindniss  des 
Werkcs  eingeftlhrt.  Als  er  bei  dem  samani- 
disehen  Sultan  (Emir)  Muh’  ben  Mansur 
Eeibant  geworden  war  und  dessen  rciche 
Bibliothek  kennen  gelernt  batte,  konnte  er 
semen  Wisgensdurst  noch  waiter  befriedigen. 
Naehdem  er  sich  wahrend  einiger  Jahre  an 
verachiedenen  Or  ten  Persiens  aufgehalten 


und  Btlcher  zu  schreiben  begonnen  batte, 
liess  er  sich  in  Gorgania  (Dschordschan) 
nieder  und  hielt  meaicinische  und  philo- 
sophisehe  Vorlesungen,  feierte  fleissig  Orgien 
in  Wein  nnd  Liebe  und  begann  zugleich 
neben  andern  schriftstellerischen  Arbeiten 
seinen  medicinischen  „KanonM  auszuarbeiten. 
Dann  trat  er  in  die  Dienste  der  Fttrstin  von 
Raj  und  ihres  Sohnes  Megd  (Medschd)  ed* 
Daula,  wahrend  welcher  Zeit  er  eine  grosse 
Anzahl  Btlcher  schrieb.  Aber  die  unruhigen, 
kriegerischen  Zeiten  und  die  Noth  trieb  ihn 
zuerst  nach  Kazwin,  dann  nach  Hemdan, 
wo  er  Leibarzt  und  Wezir  des  Emirs 
Schems  ed-Daula  wurde.  Nach  dessen  Tode 
ging  er  nach  einem  unstaten  Wanderleben 
und  zahlreichen  Reisebeschwerden,  wobei  er 
jedoch  immerfort  Btlcher  schrieb,  verkleidet 
nach  Ispahan.  Hier  lebte  er  drei  Jahre  lang 
seiner  Neigung  zum  Wein-  nnd  Geschlechts- 
genuss  und  daneben  zugleich  seinen  schrift- 
stellerischen Arbeiten , bis  er  in  seinem 
57.  Lebensjahre  in  Folge  von  Aufregungen, 
Ansschweifungen  undUeberanstrengung  durch 
Arbeit  in  eine  Krankheit  verfiel,  in  welcher 
er  sich  durch  heftige  Mittel  heilen  wollte, 
seinen  K6rper  aber  immer  mehr  herunter 
brachte  una  im  Jahr  1037  starb.  Ibn  Sina 
hatte  mehr  als  hundert  Btlcher,  zum  Theil 
Mnderreiche  Werke,  zum  Theil  blosse  Ab- 
handlungen  verfasst  und  beinahe  tiber  alle 
Gegenstftnde  geschrieben,  die  Aristoteles  be- 
handelt  hatte,  ausserdem  auch  vieles  Me- 
dicinische  una  Theologische.  Die  meisten 
seiner  Schriften  sind  verloren,  darunter  auch 
das  arabische  Original  des  Werkes  tiber 
„orientalische  Philosophic44,  welches  Averroes 
erwahnt  und  der  englische  Scholastiker 
Roger  Baco  noch  kannte,  wovon  sich  jedoch 
eine  hebraische  Uebersetzung  in  der  Bod- 
leianischen  Bibliothek  zu  Oxford  handschrift- 
lich  befindet.  Bei  den  christlichen  Scho- 
lastikem  des  spatern  Mittelalters  stand 
Avicenna  ebenso  als  Philosoph  wie  als  Lehrer 
der  Medicin  im  hOchsten  Ansehen;  sein 
medicinischer  „KanonM  diente  Jahrhunderte 
lang  als  Grundlage  des  Untemchts,  obwohl 
darin  die  Wissenscliaft  in  keiner  Richtung 
tiber  den  Punkt  hinausgebracht  worden  war, 
den  sie  bei  Aristoteles  erreicht  hatte.  Dieses 
Werk  vrurde  schon  1593  zu  Rom  im  arabischeu 
Original  herausgegeben.  Ausserdem  hat 
Avieenna  eine  grosse  Encyclopadie  der 
Wissenschaften  in  achtzehn  Banden  unter 
dem  Titel  „ Khiiab  el-Schefdu  (Buch  der 
Heilung)  verfasst,  deren  Inhalt  noch  fast  ganz 
in  verschiedenen  Handschriften  einzelner 
Theile  im  arabischen  Original  auf  der 
Bodleianischen  Bibliothek  zu  Oxford  vor- 
handen  ist,  Er  theilt  darin  die  gesammten 
Wissenschaften  in  drei  Theile:  1)  obere 
Wissenschaften  (Metaphysik) , 2)  unterc 

Wissenschaften  (Physik)  und  3)  mittlere 
Wissenschaften  (mathematische).  Einen  Aus- 
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zug  aus  diesem  grossen  Werke  enth&lt  das 
„Khitab  el-nagah  {nadschdh)“  d.  li.  Buch 
der  Befreiung,  dessen  arabiacher  Text  bereita 
1493  als  Anhang  zum  „Kanon“  im  Druck 
veroffentlicht  wurde.  Es  enthklt  die  Logik, 
Metaphysik  und  Physik,  meistens  in  Form 
von  Auslegungen  der  betreffenden  Aristote- 
lischen  Schriften.  Oder  genauer,  diese 
•Commentare  zu  Aristoteles  sind  nicht  eigent- 
lich  solche  im  hergebrachten  Sinne  des 
Wortes,  sondern  vielmehr  unter  gleicli- 
lautenden  Titeln  mit  den  aristotelischen 
Werken  eine  gleiche  Anzahl  von  Werken, 
worin  sich  Avicenna  Gedanken  nnd  Aus- 
drucksweise  des  Stagiriten  aneignete  und 
meist  nur  wenige,  meist  dnrch  die  Religion 
gebotene  Modificationen  beifUgte.  Nachdem 
der  auch  im  Original  handschriftlicb  vor- 
handene  Commentar  zur  Metaphysik  unter 
dem  Titel  „ Metaphysica  Avicenne “ bereits 
im  Jahr  1493  zu  Venedig  gedruckt  worden 
war,  erschien  eine  Sammlung  von  einzelnen 
Theilen  der  beiden  umfassenden  Werke 
Avicenna’s,  die  schon  vor  dem  Ende  des 
zwblften  Jahrhunderts  in  lateinischen  Ueber- 
setzungen  verbreitet  waren,  unter  dem  Titel: 
„Avicennae  peripatetici  philosophi  ac 
mediconm  facile  prirni  opera  in  lucem 
redacta“  (Venetiis  1495),  worin  folgende 
Schriften  entkalten  sind:  1)  Logical 

2)  Sufficientia  (die  Abbandlungen  zur 
Physik);  3)  de  coelo  et  mundo;  4)  de  anima; 
5)  de  animalibus;  6)  de  intelligentiis; 
7)  Alpharabius  de  intelligentiis;  8)  philo- 
sophia  prima  (Metaphysik).  Von  Andreas 
Alpetragus  Bellunensis  wurden  1546  in 
Venedig  in  lateinischen  Uebersetzungen 
folgeude  Schriften  Avicenna’s  herausgegeben : 
Compendium  de  anima;  de  Almahad  (worin 
das  Schicksal  des  Menschen  nach  dem  Tode 
erortert  wird,  indem  El-mahad  im  Arabischen 
den  Ort  und  die  Lage  bedeutet,  in  welche 
die  Seelen  nach  dem  Tode  versetzt  werden); 
aphorismi  de  anima;  tractatus  de  definitioni- 
bus  et  quaesitis  et  de  divisionibus  scientiantm. 
Von  der  Logik  Avicenna’s  liegt  in  der  dem 
Juden  Avendeath  zugeschriebenen  Ueber- 
setzung  nur  ein  Theil  vor,  worin  von  den 
fttnf  Universalien  (Gemeinbegriffen)  des  Por- 
phyrios  gehandelt  wird,  w&hrend  ein  Com- 
pendium der  Logik  in  Prosa  nach  dem 
arabischen  Texte  von  Vattier  (1658)  in 
franzosischer  Debersetzung  verdffentlicht  und 
eine  ganz  kurze  metrisch  abgefasste  Logik 
im  arabischen  Text  mit  lateinischer  Ueber- 
setzung  von  SchmOlders  ( Documcnta  philo- 
sophiae  Arabum,  1836,  pag.  26—42  lierans- 
gegeben  wurde. 

Von  Alfarabi’s  Lehren  ausgehend  ent- 
wickelt  Avicenna  dieselben  weiter  und  modi- 
ficirt  dessen  neuplatonische  Anschauuugen 
im  aristotelischen  Sinne.  Der  praktischen 
Philosophic  gegcnliber,  welche  das  durch 
den  menschlichen  Willen  Bewirkte  um  des 


richtigen  Handelns  wiiren  betrachtet,  erdrtert 
die  von  praktischen  Zwecken  unabhfingige 
theoretische  Philosophic  die  nicht  aus  dem 
menschlichen  Willen  kervorgehenden  Dinge 
(Naturdinge,  Mathematisches  und  Theo- 
logisches)  lediglich  um  des  Wissens  willen. 
In  der  Logik  richtet  sich  unsere  Betrachtung 
auf  die  dem  Denken  eigenthtlmlichen  Dis- 
ositionen,  in  der  Metaphysik  dagegen  auf 
ie  denkende  Betrachtung  der  Dinge  selbst. 
Indem  der  denkende  Geist  die  einander 
flhnlichen  Formen  der  Dinge  vergleicht, 
bildet  er  die  Begriffe  vom  Was  der  Dinge 
oder  das  Allgemeine.  Die  Gattungen  sind 
im  Verstande  Gottes  vor  den  Dingen;  in 
den  Dingen  1st  das  Allgemeine  gegenwSrtig, 
sofern  es  mit  seinen  Eigenthllmlichkeiten  in 
der  Mater  ie  verwirklicht  erscheint;  nach 
den  Dingen  ist  das  Allgemeine  insofero, 
als  un8er  Verstand  die  Form  abstrahirt,  um 
sie  wiederum  auf  die  vielen  verschiedenen 
Dinge  zu  beziehen.  (Diese  Auffassung  der 
Bedeutung  des  Allgemeinen  ist  fUr  die 
8pUtere  Entwickelung  der  realistisch-nomina- 
listischen  Streitfrage  des  sckolastiscken  Mittel- 
alters  von  erheblichem  Einflusse  gewesen.) 
An  die  Spitze  seiner  Weltanschauung  stellt 
nun  Avicenna  das  absolut  Einfache,  Noth- 
wendige,  Vollkommene,  Wahre  und  Gute, 
dessen  Existenz  zugleich  mit  seinem  Wesen 
sicher  steht  und  welches  Denken,  Denkendes 
und  Gedachtes  ist  und  indem  es  denkt,  alle 
Dinge  denkt.  Diesem  gegentiber  ist  das 
Princip  der  Vielheit  der  Individuen  die  un- 
entstandene  und  unzerstdrbare  Materie,  in 
welcher  alle  Mdglichkeit  ebenso  keimkraftig 
gegrtlndet  ist,  wie  die  Wirklichkeit  im  un- 
verilnderlichen  Gott,  dessen  erster  Ausfluss 
der  thktige  Verstand  oder  der  erste  Intellect 
ist,  von  wo  die  Kette  der  Emanation  als 
ewiger  Hervorgang  des  Niedern  aus  dem 
Holiern  bis  auf  unsere  Erde  herabreicht. 
Die  Welt  mit  Zeit  und  Bewegung  ist  so 
ewig,  wie  Gott  selbst.  Ist  dieser  als  Ursache 
der  Welt  ewig,  so  muss  auch  die  Welt  als 
seine  Wirkung  ewig  sein;  nur  aber  mit  dem 
Unterschiede , dass  Gott  ewig  ist,  insofern 
er  Uberliaupt  kein  verursachendes  Princip  zur 
Voraussetzung  hat,  die  Welt  dagegen  insofern, 
als  sie  kein  verursachendes  Princip  in  der 
Zeit  hat,  sondern  von  unendlicher  Zeit  ist. 
Die  aus  dem  ersten  Verursachten,  dem 
thatigen  Verstande,  hervorgegangenen  und 
von  einem  allumfassenden  HimmeLskreiae  be- 
wegten  einzelnen  Himmelskreise  be3tehen  aus 
Materie  und  Form  und  jeder  dieser  Kreise 
ist  durch  eine  Seele  beiebt.  In  der  Psycho- 
logic machte  Avicenna  einige  Verbesserungen 
der  Aristotelischen  Anschauungen  und  stellte 
die  Eintheiluug  der  Seelen  vermbgen  in  aussere 
(d.  h.  die  fUnf  Sinne)  und  innere  (Gemein- 
sinn)  auf,  worunter  Trieb  und  Verstand  als 
handelnde  und  wissende  Kraft  begriffen 
werden.  Die  mit  dem  Leibe  entstehende 
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verntinftige  Seele  des  Menachen  tlberdauert 
den  Leib.  Unser  Veratand  kam  auaaer  der 
gewdhnlichen  Entwickelung  durcli  Unterricht 
auch  noch  dnrch  beaondere  gbttliche  Er- 
leuchtung  fortschreiten.  Letztere  ist  unent- 
bebrlich,  um  zur  wirklichen  Erkenntniaa  der 
Formen  zu  gelangen,  und  ihr  hbchater  Grad 
ist  die  Prophetie,  weahalb  ein  Widerapruch 
der  Vernunfterkenntnia8  mit  der  Lehre  dea 
hochsten  Propheten  unmoglich  ist.  Im  fort- 
schreitenden  Erfasaen  der  Welt  nnd  ihrer 
Grtlnde  be8tebt  die  stets  wacbsende  Gltick- 
seligkcit  dea  Menachen. 

Ibn  el-Tajjib,  vollstandig  Abfi’  l-Fa- 
radach  ’Abdallah.  Ibn  e 1 - T aj j i b el-’Ir&qi, 
war  ein  chri8tlicher  Mbnch,  apftter  Pre8byter 
nnter  den  Nestorianern  in  Syrien,  und  8tarb 
1043  al8  Geheimachreiber  des  neatorianiachen 
Patriarchen  Elias  I.  Neben  theologiachen 
Werken  hat  er  auch  ausftlhrliche  Erklkrungen 
von  Schriften  dea  Aristoteles  nnd  Galenus 
hinterlaasen. 

Ibn  el-Tofeil,  vollst&ndig  Abu  Bekr 
Mohammed  ben  ’Abd  el-Malik  Ibn  el-Tofeil 
el-Keiai.beidenabendl&ndischenScholaatikern 
ewbhnlich  Abubacer  genannt,  war  urn’s 
ahr  1100  zn  Wadi-Aach  (Guadix)  in 
Andaluaien  geboren,  ein  Schtller  von  Ibn 
Badacha  und  Freund  von  Ibn  Roschd.  Er 
starb  al8  Arzt  und  Vezir  der  Almohaden  in 
Marokko  im  Jahr  1186.  Weniger  durch 
seine  atreng  philosophiache  „Abhandlung 
tiber  Philosophic**,  die  er  im  Jahr  1174 
zu  Sevilla  verfaaste  und  die  sich  in  einer 
vom  Rabbi  Mose  ben  Josua  aua  Narbonne 
herrlihrenden  liebrhisclien  Ueberaetzung  in 
der  Vatikaniachen  Bibliotbek  zu  Rom  be- 
findet,  ala  vielmehr  durch  seinen,  nach  dem 
Vorbilde  von  Ibn  Badacha’a  „ Leitung  dea  Ein- 
samen*4  abgefaasten  populftr-pluloaophischen 
Roman,  welcher  im  arabischen  Originate  den 
Titel  „Abhandlung  ilber  Haj  Ibn  Joqt&n** 
fUhrt,  hat  er  unter  den  arabischen  Philo- 
sophen  des  Abendlandea  einen  Platz  erhalten. 
Auch  von  dieaer  Schrift  ist  eine  hebrkische 
Ueberaetzung  mit  Commentar  vom  Rabbi 
Moae  ben  Josua  mehrfach  handachriftlich 
vorhanden.  Der  arabischeText  mit  Iateinischer 
Ueberaetzung  wurde  herauagegeben  unter  dem 
Titel : „ Philosophies  autodidactus  sive  epistola 
Abi  Jaafer  Ibn  Tophail  de  Hod  Ibn  Yokdhan 
ed.  ab  Ed.  Pocockiof<  (Oxoniae,  1671),  in  eng- 
lischer  Ueberaetzung  von  Simon  Ockley 
(London,  1711),  deutsch  unter  dem  Titel: 
„Der  Naturmenach  oder  Geschichte  dea  Hai 
Ebn  Joktan,  ein  Roman  dea  Abu  Dschafar 
Ebn  Tofail,  ttbersetzt  von  J.  G.  Eiclihorn** 
(Berlin,  1781).  Der  Verfasaer  hatte  das 
Werk  mit  der  erklarten  Abaicht  verdffent- 
licht,  um  damit  den  verderblichen  Lehren 
der  arabischen  Aristoteliker  entgegenzutreten, 
welche  mit  ihrer  Metaphyaik  den  hOchsten 
Standpunkt  dea  Wissena,  die  intellectuelle 
Anachauung  Gottea,  nicht  zu  erreichen  im 


Stande  seien.  Ala  Erzeugniss  eines  glilck- 
Uchen  Zuaammenwirkena  gtlnatiger  Natur- 
krafte  wucha  der  Naturmensch  auf  einer  von 
Menachen  unbewohnten  Insel  auf.  Lediglich 
von  der  Natur  unterwieacn,  entwickelten  sich 
seine  geistigen  F&higkeiten  allmaiig  zur  Reife 
des  mhnnlichen  Alters.  Durch  die  Sinne 
wurde  er  zur  Beobachtung  und  Vergleichung 
der  Natureracheinungen  und  dadurch  zur  Er- 
kenntni8S  der  rhumlichen  Ausdehnung  ala  all- 

Semeiner  und  wesentlicher  Eigenachaft  der 
[Qrper  geleitet.  Weitcres  Nachaenken  ftlhrte 
ihn  zur  Unteracheidung  von  Materie  und  Form, 
der  Wechael  der  im  Innem  der  Dinge  wirken- 
den  Formen  ftlhrte  auf  die  Nothwendigkeit, 
etwas  Geistige8  als  wirkende  Kraft  an- 
znnehmen.  Der  einheitliche  Zusammenhang 
der  Eracheinungen  leitete  ihn  auf  die  Ein- 
heit  einer  wiraenden  Form,  welche  alle 
Materie  bewegt,  gestaltet  und  zusammenhalt 
Damit  wurde  ftlr  das  Nachdenken  dea  Natur- 
menachen  die  Betrachtung  der  geiatigen 
Welt  erbffnet,  und  Ibn  JoqtAn  folgert  weiter, 
dass  alle  lebendige  Wesen  zu  ihrer  Existenz 
eines  freien  Urhebers  bedtlrfen,  ohne  welchen 
Nicht8  entatehen  khnne.  Durch  weitere  und 
tiefere  Betrachtung  der  Natureinrichtung 
wird  er  zur  Erkenntnias  der  Eigenachaften 
dieses  hdchaten  Weaena  geftlhrt.  Dartlber 
war  er  35  Jahre  alt  geworden  und  aoweit 
gekommen,  dasa  er  tiber  nichta  weiter,  ala 
tiber  dieses  geheimniaa voile  Wesen  nach- 
denken mochte.  Er  begreift  jetzt,  dasa  die 
in  ihm  wirkende  Denkkraft  aelbat  ein  un- 
h6rperlichea  Wesen  sein  mtisae  und  die  Kbrper- 
lichkeit  nicht  sein  wahrea  Wesen  ausmachen 
konne.  Er  lernt  einsehen,  dasa  die  hbchste 
Vollkommenheit  und  Lust  der  Seele  im  An- 
schauen  Gottes  beatehe,  und  strebt  nun  da- 
hin,  sich  keinen  Augenblick  von  Gott  zu 
entfernen,  damit  ihn  auch  der  Tod  in  der 
Lust  dieaer  Anschauung  finde.  Nunmehr 
beginnt  Ibn  Joqt&n  ein  Leben,  welches  ganz 
nach  dem  Muster  der  mystiachen  Secte  der 
peraischen  Sufi’s  zugeschnitten  ist.  Er  ge- 
walirt  aeinem  Korper  nur  das  Nothwendigste 
zur  Erhaltung  seines  Lebena,  und  um  seine 
Gedanken  ungeatbrt  auf  das  hbchste  Wesen 
richten  zu  kbnnen,  sass  er  zuletzt  beatftndig 
in  seiner  H6kle  mit  niedergeaenktem  Haupte, 
geschloaaenen  Augen,  abgezogen  von  alien 
8innlichen  und  kbrperlichen  Krkften,  mit 
Seele  und  Gedanken  nur  allein  auf  das  gott- 
liche  Wesen  gerichtet  Noch  aber  wollte 
ihm  der  Gedanke  an  sein  eignea  Wesen  nicht 
entachwinden,  und  er  ruhte  nicht  eher,  als  bis 
er  auch  dahin  gelangte,  sich  selber  zu  ver- 
schwinden  und  nur  Gott  zu  schauen.  Indem 
er  nun  aber  sich  selbst  zugleich  als  Eins 
mit  dem  Angeachauten  erfasate,  kam  ihm 
die  gbttliche  Gnade  zu  Htilfe,  um  ihn  von 
diesem  Irrthumc  zu  befreien.  Es  war  ihm 
gelungen,  den  Zustand  der  Gotteaanschauung 
so  oft  und  so  lange  in  sich  hervorzubringen, 
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als  er  wollte  und  darin  zu  beharren  ver- 
mochte.  Ueber  diesen  Bemtihungen  war  der 
Naturmensch  50  Jahre  alt  geworden,  als  un- 
vermuthet  ein  wildfremder  frommer  und  ge- 
lehrter  Mann,  Asal,  auf  Ibn  Joqt&n’s  einsame 
Insel  kam.  Die  beiden  Manner  trafen  sicb 
und  lernten,  sicb  verstandlich  zu  macben, 
und  der  Fremde  sab  aus  den  Mittheilungen 
Joqt&n’s,  dass  Alles  was  ibm  dieser  als  Er- 
gebniss  seines  Nachdenkens  vortrug,  voll- 
stkndig  rait  der  Lehre  des  Koran’s  tiber- 
einstimmte,  und  Joqtan  selbst  wurde  durcb 
diese  Uebereinstimmung  zum  Glauben  an  das 
Buch  der  Btlcher  gefUnrt.  Beide  verliessen 
nun  die  einsame  Insel,  und  indem  der  Natur- 
mensch von  seinem  Freunde  Asal  in  die 
men8chliche  Gesellschaft  eingefUbrt  wurde, 
lernte  er  auch  die  Ursacben  kennen,  warum 
der  Prophet  (Mohammed)  bios  in  Bildern  ge- 
sprochen  und  Uusserliche  Vorscbriften  und 
Gesetze  gegeben  habe,  welche  ftlr  die  grosse 
Menge  ebenso  n6tbig,  als  ibnen  die  hQhern 
Einsichten  unerreichoar  seien.  Den  Versucb, 
die  Menge  zu  ibren  bdhern  Schauungen  be- 
kebren  zu  wollen,  gaben  jedocb  beide  Freunde 
bald  auf  und  kehrten  auf  ihre  einsame  Insel 
zurtick,  wo  sie  miteinander  lebten,  bis  der 
Tod  sie  erreichte. 

Ichthyas  wird  als  Schuler  und  nftchster 
Nachfolger  desMegarikers  Eukleides  genannt, 
obne  dass  Uber  seine  Ansicbten  etwas  Naheres 
bekannt  ware. 

Idaios  aus  Himera  (in  Sicilien)  bat  ebenso, 
wie  der  Jonier  Anaximenes  und  etwas  spkter 
(im  fUnften  vorcbristlichen  Jabrbundert) 
Diogenes  von  Apollonia , die  Luft  fUr  den 
UrstofF  aller  Dinge  erklkrt,  wie  uns  Sextus 
der  Empiriker  meldet. 

ldomeneus  aus  Lampsakos  (an  der 
KUste  von  Kleinasien)  wird  als  Schuler 
Epikur’s  genannt;  docb  entbalten  die  uns 
aus  seinen  historischen  Schriften  Uberlieferten 
BrucbstUcke  nicbts  Philosopbiscbes. 

Jedaja  ha-Penini  (d.  h.  der  Perlen- 
reicbe),  eigentlicb  Jedajah  ben  Abraham 
Badirasi  (Badreschi,  Bedersi,  Bedarscbi),  auch 
provenzaliscb  Anbonat  Abraham  genannt, 
stammte  aus  Beziers  (Biterra)  in  Languedoc 
und  bltihte  in  der  zweiten  Hiiifte  des  drei- 
zehnten  Jahrbunderts  in  Barcelona.  Ab- 
gesehen  von  seinen  theologischen  Arbeiten 
und  einer  Uebersetzung  von  Alfarabi’s  Ab- 
bandlung  „ Ueber  den  Verstand  und  das  Ver- 
standene*  bat  er  ein  bei  den  Juden  in  holiem 
Ansehen  stchendes,  in  arabischer  Sprache 
gescbriebenes  und  von  Jehuda  ben  Tibbon 
in’s  Ilebrhische  Ubersetztes  Werk  „ Mibchar 
ha-penbu“  verfasst,  welches  eine  Perlen- 
schnur  von  moralischen  Sentenzen  griechiscber 
und  arabischer  Philosophen  enthklt  und  in 
der  hebriiischen  Uebersetzung  zuerst  1484 
mit  Commentar  und  spater  noch  after  ge- 
druckt  worden  ist.  Eine  von  Jedajah  ver- 
fassto  Abhandlung  Uber  39  philosophische 


Fragen  unter  dem  Titel  „Igereth  ha- 
th eschub  ah  “ ist  handschriftlich  im  Vatikan 
und  zwei  Abhandlungen  Uber  Verstand  und 
Einbildungskraft  sind  handschriftlich  im 
Oratoire  zu  Paris  vorhanden.  Am  Be- 
kanntesten  ist  er  jedoch  durch  sein  unter 
dem  Titel  „Bechinath  ’OIam“  (Prtifung  der 
Welt)  veroffentlichtea  Werk  geworden,  welches 
von  der  Nichtigkeit  des  Irdischen  und  von 
dem  Wege  der  Gltickseligkeit  handelt  nnd 
zuerst  1485 , dann  Ofter  gedruckt  und  in  viele 
Sprachen  tibersetzt  worden  ist.  In  seinen  reli- 
gions-philosophischen  Anschauungen  schlieast 
er  sich  an  die  Lehren  des  grossen  Meisters 
Moses  ben  Maimon  (Maimonides)  an. 

Jehudah  ben  Moseh  (gewbhniich  Juda 
Iiomano)  bltihte  in  der  ersten  H&lfte  des  vier- 
zehnten  Jahrhunderts  und  hat  ausser  bihlischcn 
Commentaren,  welche  in  der  vatikanischen 
Bibliothek  handschriftlich  vorhanden  sind, 
auch  einen  Commentar  Uber  Maimonides’ 
Grundlage  des  Gesetzes  und  erlftuternde 
Uebersetzungen  von  Abhandlungen  des 
Aristoteles,  Boetius,  Ibn  Roschd,  Albertos 
Magnus,  Thomas  Aquinas  und  Aegidius  von 
Colonna  in  hebrkischer  Sprache  verfasst, 
welche  jedoch  ebenfalls  nur  handschriftlich 
vorhanden  sind. 

Jehudah  ben  Tibbon  stammte  aos 
Granada  und  war  in  der  letzten  H&lfte  des 
zwolften  Jahrhunderts  als  fleissiger  und  gltick- 
licher  Uebersetzer  arabischer  Bticher  in’s 
Ilebriiische  thatig,  wodurch  er  sich  bei  seinen 
jUdischen  Glaubensgenossen  den  Ehrennamen 
„ der  Ftlrst  der  Interpretenu  erwarb.  So  hat 
er  die  Abhandlung  Ibn  Gabirol’s  „tiber  die 
Verbesserung  derSitten“  und  das  berUhmtc 
Buch  „Khozariu  von  Jehudah  ha-Levi  im 
Jahr  1167,  das  Werk  „Ernundth*  des 
Rabbaniten  Saadjah  ben  Josef  al  - Fajjtimi 
(Uber  die  Religionen  und  Lehrmeinungen)  im 
Jahr  1186  tibersetzt.  Einige  von  ikm  ver* 
fasste  rhetorische,  po6tische,  philosophische 
und  moralische  Abliandlungen  befinden  sich 
handschriftlich  in  der  Bibliothek  der  Pariser 
Sorbonne. 

Jehuda  ha-Levi,  vollst&ndig  Jehudah 
ben  Samuel  ha-Levi,  war  um  das  Jahr  1085 
in  Kastilien  geboren,  in  Lucena  talmudisch 
gebildet  und  ebenso  in  den  Lehren  der 
Mutakallim  wie  der  Aristoteliker  bcwandert, 
die  den  religiosenGrundlagen  seinespoetischen 
Gemtithes  widerstrebten.  Er  lebte  in  Anda- 
lusien  als  Arzt,  indem  er  sich  daneben  durch 

frammatische  Schriften,  namentlich  aber 
urch  seine  religiosen  Lieder  in  den  Herzen 
seiner  Volks-  und  Glaubensgenossen  einen 
Ehrenplatz  erwarb.  In  seinen  ftin&ieer 
Jahren,  nicht  vor  dem  Jahr  1141,  unternahm 
er,  nachdem  er  seiner  unwiaerstehlichen 
Sehnsucht  nach  dem  h.  Lande  in  vielen 
seiner  Lieder  einen  elegischen  Ausdruck  ge- 
geben hatte,  eine  Reise  tiber  Aegvpten  nach 
Palhatina.  Er  hatte  Tyrus  und  Damaskus 
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bewcht,  wo  er  sein  Schwaneniied  dichtete, 
nod  soil  vor  den  Thoren  von  Jerusalem  durch 
einea  Samenen  liberritten  worden  sein,  nocli 
ebe  er  das  Ziel  seiner  Sehnsucht,  die  heilige 
Zionsstadt,  betreten  hatte.  In  der  Geschichte 
der  Philosophie  hat  er  sich  seinen  Platz  nicht 
sowohl  als  jfldischer  Philosoph,  denn  als  Be- 
kimpfer  der  Philosophie  erworben,  durch 
sein  urn’s  Jahr  1140  arabisch  geschriebenes 
Werk  „Khitab  el-khuggah  rv’  addalil  fi 
nusrah  din  addsalil“,  welches  1167  durch 
Jehudah  ben  Tibbon  unter  dem  Titel 
,Mozari“  (Khu$ari)  in’s  Hebr&ische  tiber- 
setet  und  1606  zuerst  gedruckt,  spflter  durch 
Job.  Boxdorf  mit  lateinischer  Uebersetzung 
(1660)  ver5ffentlicht , auch  in’s  Spanische 
ubersetzt  worden  1st  und  1841 — 53  durch 
D.  Cassel  und  H.  Jolowiez  mit  deutscher 
Uebersetzung  neu  herausgegeben  wurde. 
Weaes  die  Philosophie  bekAmpfende  Werk 
ist  iu  der  Form  eines  Dialogs  mit  dem  etwa 
400  Jahren  vor  den  Zeiten  Jehudah’s  zum 
Jodenthume  flbergetretenen  Khazaren-Kdnige 
Bulan  abgefasst,  welcher  nacli  der  Fiction 
dea  Buches  durch  einen  Traum  beunruhigt, 
ineiBt  mit  einem  heidnischen  Philosophen, 
dann  mit  einem  christlichen  und  weiterhin 
nit  einem  moslemischen  Theologen  liber  seine 
rciigktfen  Zweifel  gesprochen  hatte,  ohne 
durch  diese  in  seinem  Gemtithe  beruhigt 
worden  zu  sein,  bis  dies  dem  Bemtihen  eines 
jfldischen  Rabbi  Ishaq  Sangheri,  der  dem 
Konig  auch  die  Geheimlehre  des  Buches 
J«*irah  anpries,  so  vollstAndig  gelang,  dass 
der  KSnig  sofort  den  jlidischen  Glauben  an- 
nahm.  Diesem  jfldischen  Gelehrten  ist  in 
demDialoge  mit  dem  Kdnige  vomVerfasser 
dieAufgabe  zugewiesen  worden,  dielrrthtlmer 
derMuhammedaner,  der  Aristoteliker  und  der 
jfldischen  KarAer  zu  widerlegen,  urn  die 
Wahrheit  der  jlidischen  Religion  und  theo- 
"gischen  Weltanschauung  im  Einzelnen  an’s 
i-icht  zu  stellen.  Auch  in  seinen  Dichtungen 
hit  sich  Jehudah  ha-Levi  entschieden  gegen 
d«  griechische  Philosophie  ausgesprochen, 
»elche  ihm  nur  schSne  Blflthen,  keine  Frflchte 
a bieten  schien.  Habe  man  (sagt  er  ge- 
legentlich)  den  Schwall  von  hohlen  Worten 
Philosophen  gehdrt,  so  komme  man  mit 
leerem  Herzen  und  den  Mund  voller  Phrasen 
lQd  eitelem  GeschwAtze  zurtick.  Da  bei 
Hudah  der  Dichter  den  Denker  tiberwog, 
konnte  das  Buch  Khozari  dem  Aufschwunge 
philosoph  ischen  Bestrebungen  in  Spanien 
•wend  des  zwblften  Jahrhunderts  Icemen 
^•cheidenden  Schlag  versetzen,  auch  nicht 
Herzen  seiner  Volks  - und  Glaubens- 
^oowen;  sehen  wir  doch  kaum  50  Jahre 
Halevi’s  Tode  durch  Moseh  ben  Maimon 
Aristotelismus  und  durch  den  Verfasser 
«SoharM  den  Neuplatonismus  in  die 
Philosophie  neu  eingeftthrt  werden. 
Jehudah,  Leone  Abravanele,  der 
^leste  Sohn  des  bertihmten  portugiesischen 


Juden  Abravanel,  liat  in  italienischer  Sprache 
ein  philosophisches  Werk  von  platonisirender 
Richtung  unter  dem  Titel  „ Dialoghi  di 
amove u (1502)  veroffentlicht,  welches  wieder- 
hoit  aufgelegt  und  viel  tibersetzt  worden  ist, 
z.  B.  auch  von  J.  K.  Saracenus  (Sarasin) 
in’s  Lateinische. 

Jenisch,  Daniel,  war  1762  zu  Heiligen- 
beil  in  Ostpreussen  geboren,  hatte  zu  Kdnigs- 
berg  Theologie  und  Philosophie  studirt,  dann 
einige  Jahre  in  Holland  und  al3  Hofmeister 
in  Braunschweig  zugebracht  und  lebte  seit 
1786  in  Berlin,  wo  er  seit  1789  Prediger, 
naohmal8  Professor  der  deutschen  Literatur 
am  franzdsischen  Gymnasium  und  Professor 
der  Alterthflmer  an  der  Akademie  der  bil- 
denden  Kflnste  war  und  1804  in  einem  An- 
falle  von  Schwermuth  sein  Leben  in  der 
Spree  endigte.  Nach  einer  im  Jahre  1791 
veroffentlichten  Uebersetzung  von  Aristoteles’ 
Ethik  hatte  er  1796  eine  Schrift  „flber  Grund 
und  Werth  der  Entdeckungen  Kant’s  in  der 
Metaphysik,  Moral  und  Aesthetik44  und  1804 
eine  „Kritik  des  idealistischen  Religions-  und 
Moralsystems44  herausgegeben.  In  seinen 
pliilosophischen  Anschauungen  neigt  er  sich 
als  Gegner  Kant’s  auf  die  Seite  der  Jacobi’- 
schen  GefUhlsphiiosophie. 

Jepa  nennt  sich  in  einer  Handschrift 
des  Klosters  Saint  Germain  zu  Auxerre  der 
Verfasser  von  commentirenden  Glossen  zur 
*Isagogeu  des  Porphyrios,  nach  der  Ueber- 
setzung des  Boetius , woraus  Victor  Cousin 
in  den  „ Oeuvres  inedits  d’ Abelard*  Auszflge 
gegeben  hat  Es  werden  in  diesen  commen- 
tirenden Glossen  Ahnliche  Ansichten  Uber 
die  Universalien  (Allgemeinbegriffe)  vor- 
getragen,  wie  sie  Ileiric  (Eric)  von  Auxerre 
ausgesprochen  hat.  Der  Gattungsbegriff  fflllt 
nach  diesem  Verfasser  lediglich  dem  mensch- 
lichen  Denken  anheim  und  wird  die  Gattung 
als  die  im  Denken  und  durch  das  Denken 
festgehaltene  Aehnlichkeit  der  einzelnen 
Arten  gefasst,  wobei  zugleich  polemische 
Seitenblicke  auf  platonisch-realistische  Gegner 
geworfen  werden.  Klingt  dies  nun  aller- 
dings  im  Sinne  der  spAter  unter  dem  Namen 
des  Nominalismus  bekannten  scholastischen 
Ansicht,  so  wird  dabei  doch  auch  wieder  im 
Sinne  des  sogenannten  Realismus  der  wirk- 
liche  Bestana  der  allgemeinen  Begriffe  in 
und  mit  den  erscheinenden  Dingen  als  eine 
ausgemachte  Sache  vorausgesetzt.  Hiernach 
ist  es  eigentlich  eine  weitere  Durchfflhrung 
des  Standpunkts  von  Johannes  Scotns 
Erigena,  welcher  wir  bei  diesem  Verfasser 
begegnen,  von  dessen  Namen  „JepaM  frei- 
lich  nicht  anzugeben  ist,  was  oder  wer  da- 
hinter  zu  suchen  sein  soil. 

Jerusalem,  Karl  Wilhelm,  war  in 
Braunsehweig  geboren  (wann?  wird  nirgends 
angegeben)  und  hatte  in  Gbttingen  Philo- 
sophie und  Juri8prudenz  studirt  undbekleidete 
in  Wetzlar  in  derselben  Zeit,  als  der  jnnge 
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Doctor  Goethe  dort  lebte,  einen  Gesandt- 
schaftsposten , wo  ihn  die  Leidenschaft  ftlr 
die  Gattin  eines  Freundes  in  solche  Schwer- 
muth  und  Gemilthszerrtlttung  sttirzte,  dass 
er  sich  1772  selbst  das  Leben  nahm.  Fllnf 
in  seinem  Nachlasse  vorgefundene  philo- 
sophische  AufsStze  (Ueber  die  Entstehung 
der  Sprache,  Ueber  die  Natur  und  den  Ur- 
spruDg  der  allgemeinen  und  abstracten  Be- 
grifFe,  Ueber  die  Freiheit,  Ueber  Moses 
Mendelssohn’s  Theorie  vom  sinnlichen  Ver- 
gntigen  und  Ueber  die  gemischten  Empfin- 
dungen)  wurden  von  G.  E.  Lessing  unter  dem 
Titel  „K.  W.  Jerusalem’s  philosophische 
Anfsitze*  (1776)  herausgegeben. 

Inghen,  Marsilius  von,  siehe  Marsilius 
von  Inghen. 

Joannes  von  Damascus  war  gegen 
das  Ende  des  siebenten  Jahrhunderts  zu 
Damaskos  in  Syrien  geboren  und  war  zuerst 
Schatzmeister  des  Almansur  gewesen,  wovon  er 
den  Beinamen  „Chrysorroasu  (d.  h.  der  Gold- 
strbmende)  flihrte.  Spftter  Christ  geworden, 
hat  er  unter  Leo  dem  Isaurier  krkftig  gegen 
die  Bildersttirmerei  angekftmpft,  wodurch  er 
sich  harte  Verfolgungen  zuzog.  Zuletzt  lebte 
er  als  M5nch  in  dem  Kloster  des  heiligen 
Sabas  bei  Jerusalem,  wo  er  um  das  Jahr 
754  starb.  Seiu  in  griechischer  Sprache  ab- 
efasstes  Hauptwerk  unter  dem  Titel ; „Q  u el  1 e 
er  Erkenntniss**  zerfSllt  in  drei  Theile, 
deren  erster  unter  der  Ueberschrift  „ philo- 
sophische Kapitel*  eineSammlung  von  Bruch- 
sttlcken  alterer  Philosophen  giebt  und  die 
Definitionen  der  Philosophen,  besonders  aber 
die  Eintheilungen  der  Peripatetikerzusammen- 
stellt.  Der  zweite  und  Haupttheil  des  Werkes 
nennt  sich  eine  „gennue  Darstellung  des 
orthodoxen  Glaubens*  und  fasst  das  dog- 
matische  Ergebniss  aus  den  kirchlichen 
Streitigkeiten  zusammen,  indem  die  sftmmt- 
lichen  Dogmen  nach  alien  ihren  einzelnen 
Bestimmungen  in  einer  freilich  nur  ausser- 
lich  geordneten  Folge  ilbersichtlich  dargestellt 
werden.  Zuerst  die  Lehren  vom  Dasein 
Gottes,  seiner  Einheit  und  Dreieinigkeit;  dann 
die  Lehren  von  der  SchSpfung  der  Engel, 
der  Welt,  des  Menschen,  dem  Aufenthalt 
desselben  im  Paradiese,  dem  SUndenfallej 
darauf  die  Lehren  von  der  Person  Ckristi 
und  seinen  beiden  Naturen  als  Gott  und 
Mensch,  und  seiner  erldsenden  Thfttigkeit; 
zuletzt  die  Auferstehung  und  Himmelfahrt 
Christi,  Glaube,  Taufe,  Abendmahl,  Reliquien, 
Heiligen  verehrung,  Gesetz  Gottes,  Sttnde, 
Sabbath,  Beschneidung,  Antichrist,  Auf- 
erstehung des  Fleisches.  Der  dritte  Theil 
des  Werkes  handelt  „tiber  die  Ketzereien*. 
Soweit  dabei  philosophische  Gesichtspunkte 
hervortreten,  in  logischen,  dialektischen  und 
ontologischen  Bestimmungen,  zeigt  sich  der 
Verfasser  als  Peripatetiker.  Hatte  sich  in 
diesem  Werke  des  Johannes  Damascenus  die 
Dogmatik  der  griechischen  Kirche  ihr 


Monument  gesetzt,  so  geniesst  dasselbe  noch 
heute  im  Morgenlande  ein  grosses  Ansehen, 
und  die  Scholastiker  des  Abendlandes  haben 
bei  der  Darstellung  der  theologischen  Lehren 
vieifach  unter  dem  Einflusse  des  Dam&s- 
ceners  gestanden. 

Joannis  Damascene  opera  quae  extant,  ed.  Le 
Quien,  2 voll,  1712. 

F.  A.  Perrier,  Jean  Damascene,  sa  Tie  et  ms 
e'crits.  1862. 

Johannes  Capreolus  (woher  er  diesen 
Beinamen  „Rehbock“  hatte,  ist  unbekannt 
siehe  Capreolus,  Johannes. 

Johannes  Duns  Scotus  war  1266 
oder  (nach  andern  Angaben)  1274  zu  Dim 
im  nordlichen  Irland  oder  (nach  Andern)  zn 
Duns  oder  Dunston,  einem  Dorfe  nicht  weit 
von  Alnewick  in  der  nordOstlichsten  eng- 
lischen  Landschaft  Northumberland  geboren. 
Seine  beiden  Beinamen  bezeichnen  neben 
seinem  Geburt3orte  zugleich  den  Schotten 
oder  Irlilnder  ahnlich  wie  bei  seinem  Lands- 
manne  und  Namens  - Verwandten  Johannes 
Scotus  Erigena.  Schon  frtih  in  den  Franzis- 
kanerorden  eingetreten,  erhielt  er  in  diesem 
seine  Jugendbildnng,  die  er  im  Marton* 
College  zu  Oxford  weit  mehr  aus  Btlchern, 
als  durch  mllndlichen  Unterricht  vollendete. 
Nachdem  er  es  zum  Magister  in  alien  mittel- 
alterlichen  Schul  - Wissenschaften  gebracht 
hatte,  wurde  er  im  23.  Lebensjahre  Ptofessor 
der  Theologie  in  Oxford,  die  er  mit  solchem 
Beifalle  lehrte,  dass  aus  alien  Weltgegenden 
Zuhdrer  zu  ihm  dorthin  strdmten.  In  Oxford 
schrieb  er  ausser  seinen  Erlauterungen  zn 
den  meisten  Werken  des  Aristoteles  auch 
einen  vollstandigen  Commentar  zn  den  „Sen- 
tenzenM  des  Petrus  Lombardus,  welcher  ge- 
wbhnlich  das  „Oxforder  Werk“  genannt 
wird.  Zwischen  den  Jahren  1301 — 4 wardc 
er  von  seinem  Orden  nach  Paris  geschickt, 
w'o  er  sich  durch  siegreiche  Vertheidigung 
der  unbefleckten  Empfkngniss  der  Jungfrau 
Maria  gegen  die  Dominkaner  den  Ehren- 
namen  des  ^Doctor  subtilis*  (des  scharfsinnigen 
Lehrers)  erwarb  und  als  Lehrer  ebenso 

grosses  Aufsehen  maclite,  wie  in  Oxford.  In 
aris  arbeitete  er  seinen  Commentar  zum 
Lombarden  in  Form  eines  Auszugs  und  zu- 
gleich zu  grbsserer  Klarheit  und  Bestiramt- 
heit  um,  ohne  damit  vollstAndig  zu  Ende  zu 
kommen.  Was  sich  davon  nach  seinem  Tode 
vorfand,  wurde  unter  dem  Titel  „ Quaestiones 
reportatae1*  oder  „ Report  at  a Parisiensia " 
zusammengestellt  und  wird  gewdhnlich  als 
das  „Pariser  Werku  angefiihrt.  Als  er  im 
Jahr  1308  durch  seinen  Ordensgeneral  nach 
Coin  berufen  worden  war,  um  den  Glanz 
derHochschule  zu  erhOhen  und  dieketzerischen 
Begharden  zu  bekftmpfen,  war  sein  Einzug 
im  „deut8chen  Rom  w ein  ftiretlicher  Triumph- 
zug.  Aber  er  wirkte  dort  nicht  lang,  da  cr 
schon  am  8.  November  1308  plOtzlich,  nach 
der  einen  Annahme  seines  Gebuitsjahres 
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im  43.,  osch  der  andern  im  34.  Lebensjalire 
stub.  Sp&ter  wurde  sogar  erz£hlt,  er  sei 
Iebendig  begraben  worden.  Angesichts  des 
jogendlichen  Alters,  in  welchem  Duns  Scotus 
starb,  iat  die  Menge  der  von  ihm  verfassten 
Schriften  wahrhaft  staunenswerth.  Denn  in 
den  dreizehn  Folianten,  welche  seine  ge- 
gunmelten  philosophischen  und  dogmatischen 
Werke  umfassen , sind  seine  biblisch- 
exegetischen  Arbeiten  nicht  einmal  enthalten. 
Riesenhaft  in  der  That  erscheint  die  Geistes- 
kraft  und  der  Fleiss  eines  solchen  Mannes, 
der  das  gauze  gelehrte  aristotelische,  arabische 
nnd  scholastische  Wissen  seiner  Zeit  nmfaeste. 
Diese  einzige  vorhandene  Gesammtausgabe 
wnrde  von  den  irischen  VStern  des  rdmischen 
Isidor-Collegiums  veranstaltet  und  erschien 
in  Lyon  1639  unter  dem  Titel  vJoannis 
Dunsii  Scoti  opera  omnia  collecta , 
recognita,  notis  et  scholiis  et  commentariis 
Muslraia“  12  BSnde  in  13  Theilen,  in  folio. 
Der  Verfasser  der  zur  Einleitung  voraus- 
geschickten  BiogTaphie,  Lucas  Wadding,  war 
Torzngsweise  bei  der  Herausgabe  betheiligt 
nnd  Hess  die  „ Vita  Johannis  Dunsii  Scoti, 
Minonan “ 1644  in  besonderm  Abdruck  er- 
sebeinen.  Der  erste  Band  enthait  die 
logischen  Schriften,  darunter  die  Schriften: 
„Grammatica  speculativa‘l  deren  Aechtheit 
mit  Unrecht  angezweifelt  worden  ist,  dann 
die  erUuternden  „ Quaestiones  in  universalia 
Porphyrii ",  sowie  „in  librum  praedicamen- 
tmonu  sodann  zwei  verschiedene  Redactionen 
der  Commentare  „in  librum  perihermeneias u 
(der  aristotelischen  Schrift  „vom  Gedanken- 
ansdmcku),  ferner  „in  libros  elenchorumu 
nnd  „ m libros  analyticorum  Im  z w e i t e n 
Bande  sind  enthalten : „ Commentarii  in 
Physicorum  Aristotelis(<  (un&cht,  wie  dies 
•ebon  Wadding  nachwies),  dann  die  un- 
Tollendeten  „ Quaestiones  supra  libros 
Arisiotelis  de  anima“ , welche  der  Franzis- 
kaner  Hugo  Gavellus  im  Sinn  und  Geiste  des 
Dims  Scotus  fortzusetzen  vegsucht  hat  Im 
dritten  Bande  sind  enthalten:  „ Tractatus 
de  rerum  principio*.  dann  die  Abhandlung 
- deprimoprindpiou , ferner  die  „ Theoremata u, 
die  „ Collationes  sive  disputationes  sub - 
filissimae,‘,  woran  sich  „ Collationes  quatuor 
mper  additae ‘l  anschliessen.  Darauf  folgt 
der  unvollendete  „ Tractatus  de  cognitione 
Deiu,  die  Abhandlung  „de  formalitatibus*1 , 
dann  die  BUcher  „ Quaestiones  miscellanea eu 
nnd  vier  Bttcher  „ Meteorological.  Im 

Tier  ten  Bande  ist  zun&chst  die  nicht  von 
Dima  Scotus  selbst,  sondern  von  einem 
Sehtller  oder  An  hanger  desselben  verfasste 
„Expositio  ip  XII  libros  Aristotelis  Meta- 
fkysicorum“  enthalten,  worauf  die  „Con- 
dus iones  metaphysicaeu  und  „ Quaestiones 
m Metaphysicam u folgen.  Die  Bftnde  V bis 
X enthalten  das  Hauptwerk  des  Duns  Scotus, 
den  grossen  Oxforder  Commentar  zu  den 
Tier  Bdchern  der  „Sentenzenw  Peters  des 


Lombarden,  indem  die  drei  ersten  Bticher  je 
einen  Band,  das  vierte  Buch  dagegen  die 
drei  Bftnde  VIII  bis  X fallen,  da  dasselbe 
von  den  ausfUhrlichen  Erl^uterungen  des 
Lychetus,  Ponzius,  Cavellus,  Hiquaeus  und 
Anderer  begleitet  ist.  Das  sogenannte  Pariser 
Werk,  die  „ Reportata  Parisiensia^  fllllt  den 
eilften  Band,  whhrend  im  zwdlften  die 
„ Quaestiones  quodlibetales “ enthalten  sind, 
welche  schon  1506  in  Venedig  besonders 
gedruckt  worden  waren.  Der  grossere  Theil 
dieser  Arbeiten  des  Duns  Scotus  besteht  aus 
einer  Bekampfung  und  eingehenden  Kritik 
seiner  theologisch  - scholastischen  Vorganger, 
Alberts  des  Grossen,  des  Thomas  von  Aquino, 
des  Johannes  von  Fidanza  (Bonaventura), 
Aegidius  von  Colonna,  Gottfried  von  Fontaines, 
Heinrich  GOthals,  Richard  von  Middleton, 
Roger  Bacon  und  Anderer,  deren  Lehrsatze 
von  Gott  und  gftttlicher  Trinitat,  von  Gottes 
Wirken  nach  aussen,  von  den  Engeln,  von 
der  sichtbaren  Schdpfung , vom  Menschen, 
von  Christus,  von  den  Sakramenten,  von  den 
letzten  Dingen  einer  scharfen  kritischen 
Sichtung  unterworfen  werden.  Ueber  diesen 
Widerlegungen  ist  der  Leser  oft  in  Gefahr, 
den  Faden  des  Zusammenhangs  zu  verlieren. 
Sowohl  in  seiner  Polemik,  als  auch  in  seinen 
Erlauterungen  aristotelischer  Schriften  zeigt 
sich  Duns  Scotus  mit  der  Lehre  des  Stagiriten 
grilndlich  vertraut  und  versteht  denselben 
nicht  selten  besser,  als  die  Dominikaner 
Albert  und  Thomas,  wiewohl  er  das  Ansehen 
des  Aristoteles  melir  beschrankt,  als  bei  diesen 
beiden  scholastischen  Vorgiingern  der  Fall 
ist,  indem  Duns  Scotus  in  seinen  philo- 
sophischen Gedankenkreis  nicht  bios  plato- 
nische  und  neuplatonische  Anschauungen 
aufgenommen  hat,  sondern  auch  in  manchen 
Punkten  sich  dem  Gedankenkreise  „Avi- 
cembron’su  d.  h.  Ibn  Gebirol’s  in  der  Schrift 
„ fons  vitae u annkhert  Durch  die  Masse 
sch&rfster  und  feinster  Unterscheidungen,  die 
Duns  Scotus  in  seinen  speculativen  und  dog- 
matischen Schriften  vorfilhrt,  wrird  das  Ver- 
standniss  seiner  Lehraufstellungen  nicht  wenig 
erschwert,  so  dass  er  als  der  abstruseste 
aller  mittelalterlichen  Scholastiker  gilt.  Auch 
sem  Latein  fliesst  nicht  so  leicht  und  glatt 
dahin.  wie  bei  seinen  Vorgiingern,  seine 
Spracne  ist  oft  nachlUssig  und  barbarisch. 
Ueberdies  ist  seine  Methode  fttr  die  Leser 
ausser8t  ermlidend,  indem  er  bei  jeder  Frage 
und  jedem  aufgestellten  Satze  zunkchst  alio 
mdglichen  Einwendungen  oft  mit  haarstrku- 
bender  Spitzfindigkeit  ausgriibelt,  dann  wieder 
die  Gegengrtlnde  wider  diese  Einwendungen 
aufstflbert  und  erst  nach  AuffUhrung  der 
positiven  Grttnde , die  sich  dafUr  geltend 
machen  lassen,  die  AuflOsnng  der  Frage 
zum  Vorschein  bringt.  Doch  verscliiebt  er 
auch  nicht  selten  seine  Entscheidung  und 
verweist  die  Leser  auf  ihr  eigenes  Nach- 
denken.  Manches  von  ihmNiedergeschriebenc 
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scheint  von  ihm  selber  nicht  vollst&ndig  zur 
Ansarbeitung  gebracht  worden  zu  sein;  sein 
arbeitender  Geist  sieht  — wie  er  ja  nach 
dem  gewdhnlichen  Laufe  der  Dinge  noch 
eine  lange  arbeitskraftige  Zukunft  vor  sich 
zu  kaben  schien  — das  Ziel  seines  geistigen 
Ringens  noch  in  der  Feme.  In  Allem  aber, 
was  er  der  Nachwelt  hinterlassen  hat,  zeigt 
er  sich  als  einen  weit  scharfsinnigeren,  grtind- 
licheren  nnd  selbstst&ndigeren  Denker,  als 
die  gleichbertlhmten  Dominikaner  Albert  und 
Thomas,  als  einen  Denker  von  begriffs- 
mfissiger  Genauigkeit,  Bestimmtheit  und  Folge- 
riehtigkeit  Indem  er  beztlglich  des  Inhalts 
seiner  dogmatisch-philosophischen  Welt-An- 
schauungauf  der  von  seinem  Lehrer  Alexander 
von  Hales,  dem  Begrtinder  der  Franziskaner- 
schule,  betretenen  Balm  fortschritt,  hat  er 
sich  in  seinem  BemUhen,  den  Gegensatz  der 
Geistesrichtung  des  Franziskanerordens  zur 
Thomistenschule  des  Dominikanerordens  mit 
feinster  Unterscheidungskraft  und  spitzfindiger 
Sch&rfe  hervorzukehren , den  in  Paris  er- 
worbenen  Ehrennamen  des  „ Doctor  subtilis “ 
reichlich  verdient,  bei  welchem  sich  das  Be- 
dtirfniss  wissenschaftlicher  Strenge  und  Ge- 
nauigkeit mit  kirchlich - gl&ubiger  Gesinnung 
noch  gar  wohl  vertrug. 

Ueber  die  Frage,  ob  der  Mensch  ausser 
der  Erkenntniss,  deren  sein  Verstand  von 
Natur  fahig  ist,  noch  einer  andern,  tlber- 
nattirlichen  Erkenntniss  bedtlrfe,  scheint  (so 
iinssert  sich  Duns  Scotus  im  Eingange  zum 
grossen  Oxforder  Werke)  zwischen  Theologen 
und  Philosophen  ein  Zwiespalt  zu  bestehen. 
Erkennen  die  ETsteren  die  Mangelhaftigkeit 
der  Natur,  die  Nothwendigkeit  der  Gnade 
und  dieVollkommenheit  des  Uebernattlrlichen 
an ; so  verneinen  die  Philosophen  die  letztere 
und  halten  an  der  Vollkommenheit  der  Natur 
fest  und  wtlrden  also  sagen,  dass  dem  Men- 
schen  keine  tibematilrliche  Erkenntniss  ndthig 
sei,  sondern  dass  er  alle  ihm  ndthige  Er- 
kenntniss aus  der  Thatigkeit  natilrlicher  Ur- 
sachen  erlangen  konne.  Das  Ziel  der  Philo- 
sophic ist  vorztlglich,  die  Natur  aller  Dinge 
und  was  ihr  Was  ist,  zu  erkennen.  Der 
Verstand  hat  die  Sinne  nicht  zur  Ursache, 
sondem  nur  zur  Veranlassung.  Ob  wohl  er 
nun  keine  andere  Erkenntniss  der  einfachen 
Verhaltnisse  haben  kann,  als  die  er  von  den 
Sinnen  hat,  so  kann  er  doch  aus  eigener 
Kraft  jene  empfangenen  einfachen  Vcrh&lt- 
nisse  zusammensetzen,  und  wenn  daraus  offen- 
bar  ein  wahres  Urtheil  entsteht,  so  wird  der 
Verstand  nicht  aus  der  Kraft  der  Sinne, 
sondem  aus  eigener  Kraft  jener  Zusammen- 
fassnng  des  erkannten  Verhaltnisses  seine 
Zustimmung  geben.  Es  ist  also  klar,  dass 
man  nothwendig  im  Verstande  die  erkenn- 
bare  Art  {species)  von  Natur  als  frtlher  vor- 
handen  annelimen  muss,  als  den  Act  des 
Erkennens  selbst;  denn  wie  moclite  sonst  der 
Verstand  die  Allgemeinbegriffe  (Universalien) 


zu  erkennen?  (Da  ihm  diese  nftmlich  nicht 
direct  von  den  Sinnen  zugeftthrt  sind.)  Wie- 
wohl  man  also  niemaLs  von  allem  Einzelnen 
eine  innere  Erfahmng  haben  kann,  so  er- 
kennt  doch  derjenige,  welcher  die  Erfahmng 
gemacht  hat,  immer  und  untrilglich  dasjenige, 
was  immer  und  in  Allen  so  erfahren  wird. 
SchHesslich  aber  ist  doch  diese  nattlrliche 
Erkenntniss  selbst  nichts  anders,  als  eine 
Erkenntniss  aus  dem  ewigen  gdttlichen  Lichte, 
und  es  kann  somit  zugegeben  werden,  dass 
die  einfachen  Walirheiten  in  dem  ewigen 
Lichte  wie  in  einem  entfernten  bekannten  Ob- 
jecte  erkannt  werden,  weil  das  ungeschaffene 
Licht  das  erste  Princip  der  reinen  erkenn- 
baren  Dinge  und  letzter  Zweck  aller  that- 
s&chlichen  Dinge  ist  und  deshalb  von  ihm 
die  speculativen  wie  die  praktischen  Prin- 
cipien  hergenommen  weTden,  und  auf  diese 
Weise  kommt  die  Erkenntniss  von  Allem 
den  Theologen  zu.  In  seinen  kirchlichen  Ge- 
smnungen  halt  Duns  Scotus  im  Gegensatze 
zu  dem  maassvollen  Thomas  von  Aquino 
schroff  an  der  katholischen  Hierarchic  fest, 
der  er  sogar  das  Recht  zugesteht,  die  Un- 
gl&ubigen  durch  List  und  Zwang  in  die 
Kirche  zu  bringen.  Die  Gegner  der  katho- 
lischen Kirche  behandelt  er  mit  Schimpf- 
worten,  er  spricht  von  den  manichhischen 
Eseln,  von  den  gemeinen  saracenischen 
Schweinen  (den  arabischen  Aristotelikera), 
von  dem  verfluchten  AverroSs.  Dabei  folgt 
er  jedoch  dem  Glauben  der  Kirche  nichts 
weniger  als  sklavisch,  sondem  hat  gegen  die 
seitherigen  Auffassungen  des  kirchlichen 
Glaubens  viel  einzuwenden  und  will  den 
Glauben  der  Kirche  weiter  entwickeln  und 
fortbilden.  Dazu  ist  ihm  aber  die  Uberaatilr- 
liche  Erleuchtung  nicht  Uberflllssig,  wenn 
gleich  auch  nicht  schlechthin  nothwendig. 
Die  Nothwendigkeit  der  Offenbarung  beweist 
er  daraus,  dass  wir  mit  unserer  nattlrlichen 
Erkenntniss  die  Anschauung  Gottes,  welche 
der  hdchste  Endzweck  unsers  Daseins  ist, 
nicht  klar  und  * deutlich  erkennen.  Darum 
wird  die  nattlrliche  Wissenschaft,  die  Philo- 
sophic, durch  die  Offenbarung  erg&nzt  Aller- 
dings  kommt  bei  Duns  Scotus  der  Satz  vor, 
dass  etwas  in  der  Philosophic  wahr  sein 
kdnne,  was  in  der  Theologie  falsch  sei;  aber 
der  Nothwendigkeit,  sich  nun  entweder  ffir 
die  Theologie  oder  ftir  die  Philosophic  zu 
entscheiden,  entzieht  er  sich  dadurcn,  dass 
er  der  Philosophie  den  rein  theoretischen 
oder  speculativen,  der  Theologie  den  vor- 
wiegend  praktischen  Charakter  beilegt  Sie 
hat  es  mit  dem  Heil  der  Seele  zu  thun, 
welches  keine  Wirkung  der  Nothwendigkeit, 
sondem  ein  Werk  der  Freiheif  ist  Nicht 
wir  selbst  sind  Ursache  unserer  Seligkeit, 
sondem  Gott,  von  welchem  uns  das  hochste 
Gut  kommt.  Darum  ist  aber  die  Philosophie 
keineswegs  der  Theologie  untergeordnet,  da 
sie  ihre  eigenen  Principien  hat  und  diese 
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nicht  ana  der  Theologie  entnimmt.  In  Bezug 
aof  die  scholastische  Streitfrage  wegen  der 
Bedeutung  der  Universalien  oder  Ailgemein- 
begriffe  denkt  Duns  Scotus  realistisch  und 
Hast  rich,  wie  Abiilard  und  Gilbert,  als 
Conceptual ist  bezeichnen.  Der  eigentlich 
nominalistisch-realistiscbe  Streit  liegt  hinter 
ihm.  Daa  vom  Verstande  aus  den  Dingen 
ria  ihr  Gemeinsames  abstrahirte  Allgemeine 
ist  ihm  ebenso  als  Form  oder  Vorbild  der 
Dinge  vor  denselben,  wie  in  denselben  als 
Wahrheitoder  Wesenheit  derselben  existirend. 
Die  gesammte  Lehre  des  Duns  Scotus  stellt 
sich  fibersichtlich  in  folgenden  Satzen  dar. 

Das  Seiende  ( ens ) ist  derjenige  Begriff, 
welcher  als  das  Alles  Befassende  nicht  i n , 
sondern  tiber  den  Gegensiitzen  von  Gattung, 
Substanz  nnd  Accidenzen  steht.  Ding  in 
der  weitesten  Bedentnng  ist  dasjenige,  welch em 
Washeit  ( quidditas ) zukomrat  oder  das 
Formhabende,  also  was  in  sich  irgend  einen 
bead  mm  ten  Grad  der  Identittit  und  Qualititt 
hat  und  welchem  reale  Existenz  entweder 
wirklich  zukommt  oder  wenigstens  znkommen 
kann.  Ich  sage  aber  reale  Existenz;  denn 
in  weiterer  Bedentnng  ist  die  Existenz  ein 
innerer  Grad  desjenigen  Seins,  dessen  Existenz 
8ie  ist,  nnd  es  ist  einfach  unmtiglich,  dass 
eine  gegenst&ndiiche,  sei  es  intelligible  oder 
reale,  Essenz  ohne  ihre  innere  Art  und 
Weise  wire,  also  ohne  wasliche  Existenz 
( quidditatio ).  In  engerer  Bedentung  ist 
Ding,  was  in  sich  selbst  existirt,  nicht  aber 
bios  in  einem  Andern  oder  als  Anderes  oder 
in  Beziehung  auf  Anderes,  wie  Form, 
Qualitit  oder  Verhaltniss.  In  engster  Be- 
deutnng  endlich  ist  Ding  das  mit  alien  seinen 
Bestimmnngen  erftillte  wirkliche  Einzelwesen 
(Individuum).  Nicht s dagegen  heisst  das- 
jenige, was  in  Beziehung  auf  sich  nichts  ist, 
und  zwar  entweder  Nichts  wegen  Nicht- 
Dingheit  ( non-entitas ),  also  positives  und  aus 
rich  unmdgliches  Nichts  (absolutes  Nichts), 
oder  Nichts  aus  den  Begriffen,  aus  denen  es 
mammengesetzt  ist,  welche  verhindern,  dass 
es  Eins  und  ein  Erkennbares  sei  (chimilrisches 
Nichts),  oder  es  ist  nur  relatives  Nichts 
{per  accidens ),  welchem  nicht  zukommt, 
wirklich  zu  existiren,  was  aber  nicht  mit 
sich  in  Widerspruch  steht  Die  metaphysische 
Substanz  aber  oder  reale  Dingheit  ist  an  sich 
wdbst,  da  sie  ja  eben  so  dem  Gtittlichen 
wie  der  Creatur  gemass  sein  soil,  weder  end- 
lich noch  uncndhch  im  positiven  Sinne  des 
Wortes,  sondern  muss  unbestimmt  oder 
negativ  unendlich  gefasst  werden,  in  dem 
Sinne  namlich,  dass  sie  die  Unendlichkeit  als 
solche  nicht  ausdrticklich  setzt,  sondern  nach 
jeder  Seite  hin  bestimmbar  ist,  um  ebenso 
dor  Creatur  wie  dem  Gtittlichen  gemass  zu 
*era.  Gleicherweise  ist  die  reale  Dingheit 
oder  metaphysische  Substanz  weder  einfach 
einxeln,  da  aie  so  nicht  in  mehreren  sein 
kflnnte,  noch  einfach  allgemein,  da  sie  sich 


so  nicht  irgendwo  zur  Einzelheit  zusammen- 
ziehen  kdnnte.  Denn  die  Natur  des  ding- 
lichen  Begriffs  oder  das  an  sich  Einfache 
ist  frtiher  als  der  Begriff  der  Einzelnheit 
oder  der  Allgemeinheit.  Ferner  ist  die  All- 
gemeinheit  die  Indiflferenz,  durch  welche  das, 
was  durch  sich  oder  eben  durch  seine  Dies- 
heit  wahr  ist,  eben  die  Mtiglichkeit  enthklt, 
von  jeder  Unterlage  gesagt  zu  werden.  Da- 
gegen setzt  die  Einzelheit  oder  Individuation 
nur  eine  doppelte  Verneinung,  einmal  nam- 
lich die  Verneinung  des  realen  Andersseins 
( alteritas ) in  sich  und  dann  die  Verneinung 
der  Identitat  in  Bezug  auf  ein  Anderes.  Die 
reale  Einheit  also  ist  diejenige,  welche  die 
eigenthttmliche  Natur  fttr  ein  Jedes,  gemass 
seiner  eignen  Dingheit,  ist;  dagegen  ist  die 
Zahl-Einheit,  welche  der  Einzelnheit  zum 
Grundo  liegt,  diejenige  Einheit,  welche  der 
Natur  nicht  gemass  ihrer  eignen  Dingheit 
innerlich  ist,  sondern  welche  ihr  nur  aus 
einer  sie  zu  diesem  einzelnen  Einen  zu- 
saramenziehenden  Bestimmung  zukommt.  Die 
reale  Einheit  besagt  also  nicht  etwas  von 
der  Dingheit  und  Substanz  der  Sache  absolnt 
Verschiedenes;  aber  sie  bestimmt  gleichwohl 
den  Modus  des  Dings,  wodurch  von  ihm  das 
Zeiclien  der  Verschiedenheit  von  sich  selbst 
entfernt  wird,  dass  es  namlich  nicht  selbst 
ein  Anderes  und  die  Substanz  ein  Anderes 
sei.  Dagegen  enthalt  die  Zahl-Einheit  oder 
die  Einheit  der  Einzelnheit  der  Mtigiichkeit 
nach  die  Verschiedenheit  eines  Andern  und 
eines  solchen,  was  in  der  Substanz  dasselbe 
ist.  Nicht  also  aus  der  Einheit  der  Con- 
tinuitat,  welche  der  Quantitat  wesentlich  ist, 
entsteht  die  Zahl,  als  wtlrde  gleichsam  zu 
dieser  Einheit  eine  andere  und  andere  Ein- 
heit hinzugefiigt,  sondern  vielmehr  so,  dass 
jene  erste  Einheit  der  Confinuitat  durch  die 
Theilung  des  Gedankens  in  zwei,  drei,  vier 
und  so  weiter  tlbergeht  und  sich  so  immer 
mehr  von  der. Einheit  selbst  entfernt.  Die 
Zahl  also,  deren  integrirende  Bestandtheile 
in  der  Vorstellung  frtiher  zu  sein  scheinen, 
als  das  Ganze,  ist  in  Wahrheit  nach  der  Er- 
kenntniss  und  Mannigfaltigkeit  vielmehr 
spater  als  die  Einheit  der  Continuation,  weil 
die  Vielheit  der  Theile  nur  aus  der  Theilung 
des  Ganzen  ist  und  sein  kann.  Els  ist  also 
in  den  Dingen  tiberhaupt  eine  dreifache  Zahl, 
einmal  die  wesentliche  ( essentiale ) Zahl, 
welche  aus  der  Theilung  der  ersten  gtitt- 
lichen  Einheit  durch  verschiedene  Grade  der 
Wesenheiten  hervorgeht  und  einem  jeden 
Dinge  erst  das  Maass  der  Dingheit  giebt;  so- 
dann  die  natttrliche  oder  formale  Zahl,  nach 
welcher  irgend  welche  Dinge  unter  irgend 
welcher  Einheit  gezahlt  werden,  an  der  sie 
gleichwie  Individuen  an  einer  und  derselben 
Art  Theil  haben;  endlich  die  mathematische 
oder  accidental  Zahl,  welche  aus  der  Theilung 
quantitativer  Grdssen  stamrat  und  eigentlich 
diejenige  Zahl  ist,  durch  welche  gezahlt  wird. 
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wahrend  die  physische  oder  nattlrliche  Zahl 
diejenige  ist,  wclche  selber  gezahlt  wird.  Wie 
also  die  Zahl  in  keiner  Weise  etwas  von 
der  gez&hlten  Sache  absolnt  Verschiedenes 
ist;  so  ist  auch  die  Zeit  nicht  etwas  von  der 
Bewegung  dnrch  die  Sache  Verschiedenes, 
sondem  sie  besagen  beide  dieselbe  Sache, 
nur  in  verschiedenem  Bezug.  Die  Zahl,  durch 
welche  wir  zkhlen,  und  die  Zeit,  durch  welche 
wir  die  Bewegung  messen,  sind  in  Bezug 
auf  ihren  formalen  Begriff  in  der  Seele  und 
kommen  aus  ihr.  Der  Materie  oder  Essenz 
nach  ist  die  Zeit  selbst  nichts  Anderes,  als 
das  Continuum  der  Dauer  oder  der  Auf- 
einanderfolge  der  Bewegung  selbst;  nach 
ihrer  formalen  Seite  aber  ist  die  Zeit  selbst 
die  Verschiedenheit  eines  Frllhern  oder 
Spatern  in  dem  Continuum  selbst,  sowie  sie 
von  der  Seele  durch  den  Gedanken  unter- 
schieden  werden.  Folglich  ist  die  Zeit  nach 
dem  BegTiffe  ihrer  Dingheit  ein  Continuum 
oder  eine  stetige  Quantitat,  und  sind  nach 
dem  Begriffe  aer  Zahl  natflrlicher  Weise 
unterschiedene  Theile  in  jenem  Continuum. 
Innerhalb  des  Seienden  nimmt  die  Materie 
die  unterste  Stelle  ein;  auch  ohne  Form  ist 
sie  etwas  Wirkliches  und  als  EmpfUnglich- 
keit  filr  jede  Form  die  Mbglichkeit  neuer 
Verwirklichungen,  das  rein  Bestimmbare. 
Ohne  Materie,  als  die  alien  Dingen  gemein- 
same  Unterlage,  sind  auch  die  Engel  und  die 
Seelen  nicht,  und  darin  liegt  die  Mdglichkeit, 
dass  die  Seele  auch  getrennt  von  ihrem 
Kdrper  existiren  kann.  Wie  die  Materie  die 
unterste,  so  nimmt  Gott  die  oberste  Stelle 
innerhalb  des  Seienden  ein  und  reicht  als 
vollkommenstes  Wesen  liber  Alles  hinaus, 
was  nicht  er  selbst  ist.  Er  hat  keine  Ursache 
und  kann  darnm  auch  aus  keiner  solchen 
abgeleitet,  sondem  nur  aus  seinen  Wirkungen 
bewiesen  werden  als  hbchste  Ursache  und 
als  bdchster  Zweck.  Gott  selbst  ist  ein  Ding, 
weil  er  das  Sein  selbst  ist  und  nicht  etwa 
nur  Etwas,  dem  das  Sein  bios  nebenher  zu- 
kommt;  denn  sonst  kbnnte  er  nicht  das  ab- 
solut  erste  Princip  der  Dinge  sein.  Er  ist 
ein  unendliches  Ding  und  das  absolnt  erste 
Ding,  welches  aller  andem  Dinge  Princip 
ist  Seine  Erstheit  wird  daraus  bewiesen, 
dass  notliwendig  und  wirklich  Eins  unter  den 
Dingen  ist,  welches  schlechthin  das  Erste 
liinsichtlich  der  Wirksamkeit  und  nach  dem 
Begriffe  des  Z weeks,  wie  in  Bezug  auf  Er- 
habenheit  ist,  und  dass  diese  dreifache  Erst- 
lieit  nur  Einer  Natur  allein  zukommen  kann. 
Ferner  ist  die  erhabenste  Einheit  des  schlecht- 
hin und  absolut  ersten  Princips  wiederum 
dreifach,  nUmlich  als  Einheit  der  Substanz 
selbst,  als  Einheit  der  Gleichheit  aller  in  der 
Substanz  befindlichen  Bestimmungen  und  als 
Einheit  der  Einfachheit,  welche  aller  Ver- 
schiedenheit und  Zusammensetzung  ledig  ist 
Als  freie  Ursache  wirkt  oder  verursacht  Gott 
durch  sein  Sein  oder  Wissen  nur  was  und 


soviel  ihm  nach  seinem  freien  Belieben  ge- 
fallt  Der  absolute  Wille  Gottes  ist  das 
hbchste  Gesetz,  und  was  Gott  vermoge  seiner 
absoluten  Macht  thut,  ist  auch  recht  gethan. 
Die  Schflpfung  der  Dinge  geht  also  von  Gott 
nicht  durch  irgend  eine  Noth  wend  igkeit  des 
gdttlichen  Seins  oder  Wissens  oder  Willens 
aus,  sondem  aus  reiner  Freiheit,  welche  nicht 
von  irgend  Etwas  ausser  ihr  zum  Verursachen 
bewegt  oder  bestimmt  wird.  Die  Creaturen 
werden  von  Gott  nnmittelbar  hervorgebracht 
einmal  durch  den  Modus  freien  Willens,  dann 
durch  den  Modus  unermesslicher  Macht,  ohne 
alien  Susserlichen  Beistand  oder  ein  Werk- 
zeug,  und  durch  den  Modus  bewirkender 
und  ausdrllckender  Kunst,  somit  durch  ewige 
und  unendliche  Ideen.  Damm  muss  die 

Washeit  ( quidditas ) oder  Dingheit  einer 
jeden  Creatur  schlechterdings  als  in  den 
Ideen  der  gSttlichen  Veraunft  existirend  ge- 
dacht  werden.  Obwohl  die  gdttliche  Vernunft 
mit  einem  einzigen  einfachen  Blicke  ohne 
Ver&nderung  und  Zeitfolge  Alles,  auch  das 
Entgegengesetzte  zugleich  sieht,  so  sieht  sie 
dock  keineswegs  diese  Entgegengesetzten  und 
Widersprechenden  als  tibereinstimmende 

Identische  oder  Aehnliche.  Und  obwohl  der 
gbttliche  Wille  durch  einen  einzigen,  nicht 
ver&nderten  oder  getheilten,  nicht  successiven, 
sondem  gleichzeitigen  Act  des  Wollens  das 
Entgegengesetzte  zugleich  will,  so  will  er 
doch  nicht,  dass  jene  zugleich  und  miteinander, 
sondem  dass  sie  getrennt  seien  oder  werden. 
In  der  Beziehung  und  realen  Ordnung  der 
Theile  gegen  einander  und  gegen  das  Ganze 
besteht  die  Einheit  des  Universums,  zumeist 
aber  in  der  Ilarmonie  und  Uebereinstimmung 
aller  Kdrper  fiberhaupt,  ebensowohl  unter 
8ich,  als  in  Beziehung  auf  das  Ganze.  Wie 
aber  die  Natur  immer  nach  dem  Vollkommenen, 
also  nach  dem  Individuum  und  nach  dem 
Einzelnen  strebt,  so  ist  unter  alien  bimm- 
lischen  und  irdischen  Materien  die  organische 
Materie  des  menschlichen  KSrpere  die  edelste, 
indem  ihr  nicht  nur  die  filr  die  sinnlicke 
Gestaltung  empftlngliche  Seele,  sondem  auch 
die  verstiindige  und  veratinftige  Seele  als 
Form  sich  anschliessen  kann.  Denn  obwohl 
in  jedem  Menschen  die  Seele  eins  ist  als 
Wesenheit,  so  ist  doch  dasjenige,  wodurch 
er  lebt,  nicht  ohne  Weiteres  dasselbe  mit 
demjenigen,  wodurch  er  empfindet  und  wo- 
durch er  denkt  Ihrem  wesenhaften  Sein 
nach  sind  alle  Sinne  Eine  Essenz,  Ein  Leben 
und  Eine  Vernunft.  So  lange  die  Seele  im 
KOrper  ist,  empfindet  sie  immer  innerhalb 
des  Kdrpers,  mag  auch  dasjenige,  was  sie 
wahraimmt,  bisweilen  weit  ausserhalb  des 
Korpers  sein,  wie  z.  B.  die  Sterne  am  Himmel ; 
wiewohl  sie  selber  auch  begehrt,  mehr  dort 
gegen wartig  zu  sein,  wo  aas  ist,  was  sie 
liebt , als  wo  sie  selber  ist  Vielleicht 
empfindet  jedoch  die  vom  Kbrper  getreunte 
Seele  auf  eine  noch  grdssere  Entfernung 
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hinaus,  als  da  sie  noch  im  K5rper  war  und 
nnr  darch  Unterweisung  der  Sinne  empfand. 
Da  der  Mensch  das  Mittel  ist,  welches  die 
niedrigere  oder  thierische  Stufe  mit  der  hdhern 
Stufe  der  himmlischen  Geister  verbindet, 
so  ist  in  ihm  die  Th&tigkeit  des  Verstandes 
so  innig  alien  Sinnen  gegenwartig,  dass  er 
in  dem  Einzelnen,  was  der  Sinn  wahrnimmt, 
sofort  das  Allgemeine  erkennt,  was  sein 
eigenthtlmlicher  Gegenstand  ist,  wie  das  Ein- 
zelne  der  Gegenstand  des  Sinnes.  Da  indessen 
die  &UB8ern  Sinne  nicht  ihre  eignen  Thatig- 
keiten  erkennen,  so  tritt  ein  innerer,  vom 
Herzen  ausgehender  and  sich  im  Gehirn 
vollendender  Gemeinsinn  hinzu,  durch  den 
wir  empfinden,  was  wir  sehen,  hdren,  riechen, 
schmecken  und  ftihlen.  Die  Seele  aber  er- 
kennt sich  selbst,  indem  sie  ihre  eigne  Ge- 
stalt nnd  Art  in  sich  selbst  ausgedrtlckt 
findet  und  betrachtet.  Denken  und  Wollen 
sind  in  der  Seele  thatsdcklich  verbunden, 
aber  gleichwohl  von  einander  und  von  der 
Seele  bestimmt  unterschieden.  Der  Wille 
hat  die  Macht,  sich  ganz  allein  selbst  zu 
bestimmen  und  nnter  (Jmstiinden  sogar  gegen 
die  Vernunft  zu  entscheiden.  Der  Intellect 
folgt  der  Nothwendigkeit  und  schafft  nur 
den  Stoff  fiir  den  Willen  herbei,  welcher 
die  Mdglichkeit  ist,  sich  far  Entgegengesetztes 
zu  entscheiden  und  dem  Einen  oder  dem 
Andem  zuzustimmen.  Dem  Willen,  insofern 
er  frei  ist,  kommt  wesentlich  dreierlei  zu, 
nkmlich  erstens  dass  er,  wenn  er  zum 
Wollen  kommt,  nicht  behindert  ist,  auch  das 
Gegentheil  zu  wollen;  sodann,  dass  irgend 
eine  bekannte  Gate  des  Gegenstandes  die 
Beatimmung  des  Willens  nicht  nothwendig 
verursacht,  da  der  Wille  frei  sowohl  dem 
grbssern,  als  auch  dem  geringern  Guten  bei- 
stimmt,  und  dass  endlich  drittens  die  Ursache 
des  Willens  der  Wille  selbst  ist.  Der  ge- 
schaffene  Wille  ist  vollkommen  gut,  wenn 
er  dem  gdttlichen  Wdlen  nicht  bios  im 
Gegenstande,  sondern  auch  im  Motive  und 
womiiglich  auch  in  der  innern  Machtigkeit 
conform  ist.  Schlecht  dagegen  ist  der  freie 
Wille,  wenn  er  durch  irgend  eine  Differenz 
zu  einer  bestimmten  Willensbestimmung 
motivirt,  dem  gdttlichen  Willen  nicht  conform 
ist,  sei  es  nun,  dass  er  aus  sinnlicher  Leiden- 
schaft  oder  aus  Irrthum  des  Verstandes  oder 
aus  directer  Verkehrtheit  das  erkannte  Bose 
dem  Guten  vorzieht,  wenn  auch  nicht  gerade 
darum.  weil  es  base  ist.  Es  beherrscht  aber 
der  Wille  zwar  nicht  das  erste  oder  noth- 
wendige  Denken,  welches  dem  Wollen  vor- 
ausgeht,  wohl  aber  jegliches  zweite  Denken, 
welches  dem  Willen  untergeben  ist. 

Duns  Scotus  hinterliess  eine  grosse  Anzahl 
von  Schtllern  nnter  den  Franziskanern  oder 
Minoriten , bei  welchen  die  Lehre  des 
„ Doctor  subtilis “ auf  Jahrhunderte  hinaus 
ebenso  die  eigenthtlmlicke  Philosophic  des 
OrdenB  geworden  ist,  wie  die  Lolire  des  Thomas 


Aquino  die  Philosophic  der  Dominikaner- 
schule  oder  des  Predigerordens.  Unter  den 
Schtllern  des  Duns  Scotus  sind  mehrere 
selbst  wiederum  zu  grosser  Bertlhmtheit  ge- 
langt,  wie  namentlich  Franz  von  Mayrone 
(in  der  Provence),  gewdhnlich  Franciscus  de 
Mayronis  genannt  tgest.  1325)  und  Antonio 
Andrea  aus  Arragonien  (gest.  1320).  welcher 
entweder  der  Verfasser  oder  der  Bearbeiter 
des  gewahnlich  dem  Duns  Scotus  selbst  zu- 
geschriebenen  „Commentarius  texlnalis  in 
libros  metaphysicos “ (Aristotelis)  war. 
Ausserdem  werden  als  Scotisten  noch  Johannes 
Dumbleton  aus  Oxford,  Gerard  Odo  (der  acht- 
zehnte  General  des  Franziskanerordens), 
Johannes  Bassolius  oder  Bassolis,  Nicolaus 
von  Lyra,  Peter  von  Aquila,  Walter  Burleigh 
(Burlaeus)  aus  Oxford  und  andere  weniger 
bedeutende  jtlngere  Scholastiker  genannt. 
Der  Streit  der  ^Thomisten1*  und  „ Scotisten  * 
wurde  durch  die  Eifersucht  dieser  beiden 
Mdnchsorden  fortwkhrend  genfthrt.  Uebrigens 
waren  weder  Thomisten  noch  Scotisten  unter 
sich  einig;  sowohl  Thomas,  als  Duns  Scotus 
wurde  sogar  von  den  eignen  Schulnachfolgern 
sehr  verschieden  aufgefasst  und  verstandeu, 
und  es  gab  in  jeder  dieser  beiden  Sckulen 
wieder  besondere  Richtungen  und  Lehr- 
spaltungen,  deren  Vertreter  sich  gegenseitig 
auf  das  Leidenschaftlichste  bekkmpften. 

Johannes  Fidanza  war  zu  Bagnar6a 
(Balneoregium)  im  Gebiete  von  Toscana  1221 
geboren  und  in  Folge  einer  Wunderheilung, 
welcke  der  heilige  Franz  von  Assisi,  der 
Stifter  des  Franziskaner  - Ordens , an  dem 
kranklichen  und  schwkchlichen  Knaben  ver- 
richtete,  von  seinen  Eltern  Bonaventura 
zubenannt  worden,  unter  welchem  Namen 
er  auch  sp&ter  als  Schriftsteller  gewohnlich 

genannt  wird.  Nachdem  er  1243  in  den 
•rden  des  heiligen  Franciscus  getreten  war, 
machte  er  seine  Studien  in  Paris  noch  kurze 
Zeit  unter  Alexander  von  Hales,  dann  unter 
Johannis  de  Rupellis  (de  la  Rochelle)  und 
wurde  1253  des  Letzteren  Nachfolger  als 
Lehrer  der  Philosophic  und  Theologie. 
Alexander  von  Hales  soli  tlber  die  asketische 
Sittenstrenge  des  jungen  Minoritenmonchs 
den  Ausspruch  gethan  haben,  dass  im  Bruder 
Bonaventura  Adam  nicht  gestlndigt  zu  haben 
scheine.  Er  wurde  1256  General  seines 
Ordens,  1273  Bischof  von  Albano  und  1274 
Cardinallegat  des  Papstes,  als  welcher  er 
dem  Concil  von  Lyon  beiwohnte,  wo  er  in 
^emselben  Jahre  (1274)  an  Erschdpfung  starb. 
Als  gefeiertster  Lehrer  des  Franziskauer- 
Ordens,  dessen  schwkrmerische  Verehrung 
ftlr  die  heilige  Jungfrau  er  theilte,  hatte  er 
wegen  seiner  mystischen  Entztickungen  den 
Ehrennamen  des  seraphischen  Lehrers  {Doctor 
seraphicus)  erhalten.  Er  war  ein  Freund 
des  nur  drei  Jahre  jtlngeren  Dominikaners 
Thomas  von  Aquino,  welcher  in  demselben 
Jahre,  wie  Bonaventura,  auf  der  Reise  znr 
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Kirchenversammlung  nach  Lyon  starb.  Doch 
steht  Bonaventnra  jus  Scholastiker  an  philo- 
aophischem  Geist  und  dialektischem  Scharf- 
sinn  weit  hinter  Thomas  zurtick,  wfihrend 
ihm  ala  Vertreter  der  theologischen  Mystik, 
bei  aller  phantasievollen  Innigkeit  seiner 
religidsen  Gedanken,  die  methodisclie  Selbst- 
standigkeit  der  Schule  von  St.  Victor  fehlt. 
Von  Bonaventura’s  scholastisch-dialektischen 
Schriften  ist  die  „ Perlusiratio  in  quatuor 
libros  Sententianm  {Petri  Lombard i)u  1495 
nnd  der  grosse  Commentar  zu  den  Sentenzen 
des  Lombarden  (in  zwei  Folianten)  1515 
zuerst  gedruekt  worden.  In  der  Dialektik 
zwar  vom  Einflusse  des  Aristotelismus  nicht 
unbertlhrt  geblieben,  halt  er  sich  doch  in 
den  meisten  philosophischen  Fragen  an  den 
Augustinischen  Platonismus  und  fasst  Gott 
nicht  bios  als  Anfang  und  Ziel  aller  Dinge, 
sondern  auch  als  deren  urbildlichen  Grand 
und  die  platonischen  Ideen  als  Gedanken 
des  gottlichen  Geistes.  Er  nahm  die  von 
Albert  dem  Grossen  erstrebte  Vermittelung 
zwischen  Form  und  Materie  auf  und  ftthrte 
diese  Untersuchung  einen  Schritt  weiter,  indem 
er  sie  als  Frage  nach  dem  Grunde  der  Indi- 
viduation auffasste,  d.  h.  wie  es  komme,  dass 
das  Allgemeine  in  vielen  Einzelnen  zu  be- 
stimmter  Erscheinung  komme.  Beide  An- 
nahmen  nfimlich,  einmal  dass  die  Materie 
und  dann  dass  die  Form  der  Grand  der 
Vielheit  der  Einzelheiten  sei,  erscheinen  ihm 
als  unhaltbar.  Daher  emnfehle  sich  die  dritte 
Annahme,  dass  die  Individuation  aus  der 
thatsttchlichen  Vereinigung  der  Materie  mit 
der  Form  hervorgehe,  wobei  sich  das  Eine 
das  Andere  in  der  Weise  aneigne,  wie  es 
beim  Abdrack  vieler  Siegel  in  Wachs  ge- 
schieht.  Fragt  man  aber,  woher  die  Indi- 
viduation ursprtlnglich  komme,  so  ist  die 
Antwort:  weil  das  Individuum  eben  dieses 
Etwas  ist  Dass  es  dieses  ist  und  als  dieses 
ein  Sein  hat,  das  hat  das  Individuum  ur- 
sprtlnglich von  der  Materie;  dass  es  Etwas 
ist  und  wirkliches  Dasein  hat,  das  hat  es 
von  der  Form,  welche  durch  die  Materie  in 
Ort  und  Zeit  gesetzt  ist  Denn  die  Materie 
ist  dem  Wesen  nach  formlos  durch  die  all- 
artige  MOglichkeit,  jede  Form  anzunehmen. 
Dagegen  in  Bezug  auf  ihr  Sein  in  der  Natur 
ist  die  Materie  niemals  ausser  Ort  nnd  Zeit 
oder  ausser  Ruhe  und  Bewegung.  Nach 
der  Ordnung  der  Natur  ist  die  Materie  auf 
alle  Weise  frtther  in  der  Mdglichkeit,  ehe 
sie  in  irgend  einer  Form  ist,  und  so  auf 
alle  Weise  formlos  frtther,  als  auf  irgend 
eine  Weise  bestimmt  und  formirt  Daher 
hat  sie  die  Formation  anders  woher,  denn 
die  Formlosigkeit  und  Mdglichkeit  hat  sie 
aus  eigener  Natur.  Doch  ist  dieses  Frtther 
nicht  der  Zeit  nach;  denn  niemals  ist  sie 
Formlosigkeit.  ausser  durch  irgend  eine  Form, 
noch  Mdglichkeit,  ausser  durch  eine  Wirk- 
liohkeit;  denn  die  Materie  hfingt  nothwendig 


von  der  Form  ab  und  hat  zu  ihr  ein  noth- 
wendiges  Verhfiltniss,  und  wiewohl  sie  frtther 
ist,  der  Hervorbringung  nach.  so  ist  sie  doch 
spfiter  in  der  Erfttllung.  Wicntiger,  als  seine 
Erlfiuterungen  der  „ Sentenzen  “ des  Lom- 
barden,  ist  jedoch  seine  Schrift  „De  re- 
ductione  artium  ad  theologiam*,  welche  das 
scholastische  Wissen  auf  die  Theologie  zu- 
rttckftthrt  und  den  Uebergang  zu  den  my* 
stischen  Schriften  vermittelt,  denen  vorzugs- 
weise  Bonaventura  seinen  Ruhm  verdankt. 
Ein  ausseres  Licht  erzeugt,  nach  Bonaventura, 
die  sogenannten  sieben  freien  Kttnste  (siehe 
den  Artikel  „ Cassiodorus* , S.  189),  das 
niedere  sinnliche  Licht  ist  auf  die  Formen 
der  Natur.  das  innere  Licht  auf  die  intelli- 
ibeln  Walirheiten  gerichtet,  das  ob ere  Licht 
er  heiligen  Schrift  ist  die  Quelle  der  eigent- 
lichen  Heilswahrheit.  So  dient  die  wahre 
Theologie  als  „ affective  Wissenschaft**  znr 
Erleuchtung  des  Verstandes  und  zur  Belebung 
des  Gemtiths.  Im  Vergleich  mit  der  mystischen 
Erleuchtung  erscheint  ihm  alle  Weisheit  des 
Platon  una  Aristoteles  als  eitel  Thorheit 
Und  fiber  der  Moral  des  gewohnlichen  Lebens, 
die  sich  mit  Aristoteles  in  der  richtigen  Mitte 
zwischen  dem  Zuviel  und  dem  Zuwenig  halt, 
steht  in  der  Meinung  Bonaventura’s  ein  im 
Sinne  der  vollen  Nachahmung  Christi  ge- 
ordnetes  Leben,  zu  welchem  er  jedoch  nur 
den  vollkommenen  Menschen  ftir  verpflichtet 
halt.  Unter  Bonaventura’s  mystischen  Schrif- 
ten enthalt  das  „ Centiloquium “ eine  mit  der 
Tugendlehre  verbundene  bttndig  - populate 
Darstellung  der  theologischen  Lenren,  worin 
er  die  Seele  sich  orientiren  lasst  Sich  er* 
innernd  besinnt  sie  sich  auf  sich  selbst,  wie 
sie  von  Natur  gestellt,  durch  die  Sttnde 
verstellt  und  durch  die  Gnade  wieder 
hergestellt  ist.  Dann  sich  nach  aussen 
wendend,  beobachtet  sie,  was  von  der  Welt 
und  ihrer  Herrlichkeit  ist  und  wie  sie  hin- 
failt.  Nur  unter  sie  und  zugleich  sich  selbst 
vertieft,  gedenkt  sie  des  Todes,  Gerichts  und 
der  Httlle,  und  endlich  erhebt  sie  sich  durch 
die  Betraclitung  (Contemplation)  binauf  in 
die  Ewigkeit  des  Himmels.  Eine  mehr  wissen- 
schaftlich  gehaltene  Demonstration  des  dogma- 
ti8chen  Inbegriffs  der  Kirchenlehre  fiber  g5tt- 
liche  Dreieinigkeit,  Weltschfipfung,  Sttnden- 
verdefbniss,  Menschwerdung  Gottes,  Gnade 
des  heiligen  Geistes,  Heilmittel  der  Sakra- 
mente  und  Stand  des  jttngsten  Gerichts  ent- 
halt  das  „ Brcviloquium u.  In  der  Schrift 
„De  septem  gradibus  co7itemplationisu  werden 
die  Stufen  der  Contemplation  so  bezeichnet, 
dass  die  Seele  erst  in  Flammen  gerath,  dann 
zur  Salbung  gelangt  und  nun  fiber  sich  selbst 
hinauskommt,  worauf  erst  die  Contemplation 
eintritt,  die  Seele  ihre  Seligkeit  schmeckt 
und  endlich  deren  Ruhe  geniesst,  um  in  der 
ewigen  Heimath  zn  verharren.  Im  „Soli- 
loquium M,  einem  Gesprache  zwisohen  dem 
Menschen  und  der  Seele,  das  sich  an  die 
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8chrift  des  Hugo  von  8t  Victor  „de  arrha 
animae “ anschliesst,  soil  sich  die  Seele  vom 
Bewusstsein  der  Schuld  durch  Innewerden  der 
Gnade  ailm&hlich  zum  Genusse  der  himm- 
lischen  Freude  erheben.  In  der  Schrift  „De 
seplem  itineribus  aetemitatis u werden  als 
Tagereigen  auf  dem  Wege  zur  Lebensgemein- 
schaft  mit  Christus  folgende  Stufen  be- 
xeichnet:  die  richtige  Hinwendung  zum 
Ewigen,  das  eigentUche  Nachdenken  (Medi- 
tation), die  helle  Anschauung  (Intuition)  des 
Ewigen , die  Liebe  des  Ewigen , die  ge- 
heime  Offenbarung  des  Ewigen  und  dessen 
Terdienstliches  Thun.  Die  Steigerung  des 
Liebes  - Affectes  bis  zur  hdchsten  „sera- 
phischen  Entztlckungu  wird  in  den  Ab- 
h&n dlungen  „ Stimulus  amoris „Incendium 
amoris  “ und  „Amatorium“  entwickelt.  Im 
„Itinerarium  mentis  in  deum“  wird  der 
Gang  der  Erhebung  der  Seele  nach  der  von 
Richard  von  St.  Victor  gegebenen  Anleitung 
geschildert.  Um  zum  Genusse  des  hdchsten 
Gates  oder  zur  Seligkeit  zu  gelangen,  mtissen 
wir  uns  fiber  uns  seibst  erheben,  was  wir 
nor  mit  Htilfe  der  gdttlichen  Gnade  ver- 
mdgen.  Gebet,  heiliges  Leben,  Speculation 
filhren  dahin.  Durch  letztere  steigen  wir 
in  sechs  Stufen  zu  Gott  auf:  durch  Sinnes- 
anschauung,  Einbiidungskraft,  Verstand,  Ein- 
aicht,  Intelligenz  und  Gewissen,  bis  endUch 
als  aiebente  (dem  Bonaventnra  eigenthtlmliche) 
Stufe  durch  das  Ueber-sich-Hinausgehen  des 
Geistes  der  Sabbathgipfel  der  sechsfachen 
Geistesarbeit  erreicht  wird.  In  den  beiden 
eraten  Stufen  haben  wir  nur  die  Fusstapfen 
Gottes,  in  der  dritten  und  vierten  das  Bild 
Gottes,  in  den  beiden  letzten  Stufen  ihn  seibst 
tor  uns.  Den  durch  die  Silndenschuld  ver- 
lomen  Glanz  erh&lt  das  Auge  der  Con- 
templation nur  durch  die  gbttliche  Gnade 
wiederj  durch  den  Glauben  und  das  Ver- 
stindiuss  der  heiligen  Schrift  Im  Glauben 
erhebt  sich  die  Seele  dazu,  den  gbttlichen 
Wahrheiten  beistimmen;  die  Wissenschaft 
f&hrt  sie  zum  Verst&ndnisse  des  Glaubens. 
Obwohl  die  Wahrheiten  des  Glaubens  Gegen- 
staud  des  Erkennens  eind,  so  nnterscheiden 
sie  sich  doch  dadurch,  dass  sie  ihrer  Natur 
nach  auf  Gemttth  und  Wille  wirken  und  die 
Seele  zu  Liebe  und  Andacht  Stimmen.  Das 
Bild  Gottes  im  Menschen  besteht  in  der  er- 
kennenden  Kraft;  die  Aehnlichkeit  Gottes 
dagegen  besteht  in  der  „affectivenw  oder 
licbeskraft.  Die  verntlnftige  Creatur  ist  fttr 
cine  unmittelbare  Beziehung  zu  Gott  ge- 
schaffen  und  dazu  bestimmt,  sich  fUr  den 
Gebrauch  des  gottergebenen  Willens  andere 
Binge  anzueignen.  Weil  die  verntlnftige 
Creatur  in  gewisser  Weise  Alles  ist  und  da- 
*u  geachafien  ist,  die  Bilder  von  Allem  in 
sieh  sn  fassen,  so  kann  man  sagen,  dass 
(tamo  wie  das  Universum  Gott  in  sinniieher 
TotaUtat,  die  verntlnftige  Creatur  ihn  in 
getetiger  Total itkt  darsteut.  Wie  die  Gnade 


einerseits  eine  durch  den  Katurzusammen- 
hang  vermittelte  Einwirkung  Gottes  und 
andrerseits  eine  tibernattlrliche  ist,  durch 
welche  die  Natur  mit  neuen  KrSften  aus- 
gertlstet  wird;  so  ist  auch  die  Liebe  zu  Gott 
eine  doppelte,  einmal  ein  solche,  welche  im 
naturgemkssen  Verhaltniss  des  Gesclidpfs  zu 
Gott  als  dem  hdchsten  Gut  und  dem  Ziele 
der  Schdpfung  gegrtlndet  ist,  und  dann  die 
tibemattirliche,  durch  die  Gnade  gewirkte, 
zur  Erldsung  und  Erneuerung  des  Menschen 
erforderliche  Liebe.  — Nachdem  die  Werke 
des  gefeierten  „seraphischen  Lehrers u zuerst 
1495  zu  Strassburg  in  vier  Folianten  ge- 
druckt  worden  waren,  wurden  dieselben  auf 
Befehl  des  Papstes  Sixtus  V.  unter  Aufsicht 
rdmi8cher  Kardinkle  vollstkndig  gesammelt 
und  zu  Rom  1588  — 96  (in  acht  Folianten) 
herausgegeben.  Eine  Ausgabe  in  dreizehn 
Quartbhnden  erschien  zu  Venedig  1751. 

Marglrle,  essai  sur  la  philosophic  dc  saint 
Bonaventure.  Paris,  1855. 

W.  A.  Hollenberg,  Studien  zu  Bonaveutura.  1862. 

J.  Richard,  dtude  sur  le  mysticisms  spdculatif 
de  St.  Bonaventure.  1869. 

K.  Werner,  iiber  die  Psychologic  und  Erkennt- 
nisslehre  des  h.  Bonaventura.  (In  den 
Wiener  Sitzungsberichten  d.  kais.  Ak.  d. 
Wissenschaften,  philosophisch  - historisclie 
Klasse,  1876.) 

Johannes  von  Galles  (Gaules  oder 
Gaula),  bei  den  Scholastikern  Johannes 
Gualensis  oder  Vallensis  oder  de  Valleis 
genannt,  war  ein  Franziskaner  aus  dem 
Kloster  Wigborn  bei  Worchester  in  England, 
welcher  seine  Bildung  erst  zu  Oxford  una 
dann  in  Paris,  als  Schtiler  Bonaventura’s 
erhalten  hatte  und  in  den  letzten  Jahrzehnten 
des  dreizehnten  Jahrhunderts  zu  Paris  lehrte. 
Es  sind  von  ihm  zwei  Schriften  vorhanden, 
deren  eine  zu  Ende  des  15.  Jahrhunderts 
(ohne  Angabe  des  Jahres)  unter  dem  Titel 
„Liber  dictus  Summa  collationum  ad  omne 
genus  hominum  ad  libros  IV  magistri  sen- 
tentianuntf  in  Paris  gedruckt  wurde  und 
dann  wieder  zu  Venedig  unter  dem  Titel 
„ Summa  de  regimine  vitae  humanae  seu 
margarita  doctonun  ad  omne propositorum“ 
(1496)  erschien.  Eine  andere  kleino  Schrift 
von  ihm  wurde  1666  unter  dem  Titel  „LibeUus 
de  oculo  morali“  gedruckt. 

Johannes,  mit  dem  Beinamen  Italus 
(wegen  seinor  Herkunft  aus  Italien),  lebte 
gegen  das  Ende  des  eilften  Jahrhunderts  als 
Nachfolger  des  Aristotelikers  Michael  Pselios 
in  Konstantinopel  und  verursachte  durch 
seine  Seelenwanderungslehre  und  platonische 
Anschauungen  in  der  orientalischen  Kirche 
eine  solche  Aufregung,  dass  er  in  den  Bann  ge- 
than  wurde.  V on  seinen  Schriften  liegen  Com- 
mentare  zu  dem  aristotelischen  Buche  „Vom 
Ausdruck44  (de  interpretations)  und  zu  den 
vier  erstenBUchern  der  „Topica u handsohrift- 
lich  in  der  kaiserlichen  Bibliothek  zu  Wien. 
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Johannes  von  Mericnria  (Jean  de 
M6ricour)  warein  Cisterciensermdnch,  welcher 
als  Anhanger  Wilhelm’s  von  Occam  nm  die 
Mitte  des  vierzehnten  Jahrhunderts  lebte 
und  in  ethischen  Fragen  einem  Determinis- 
mus  huldigte,  der  sich  in  den  Behauptungen 
zuspitzte.  dass  auch  die  Sflnde  von  Gott  ge- 
wollt,  folglich  mehr  gut.  als  bdse  sei,  dass 
es  unmdglich  sei  zu  Degreifen.  wie  ein 
Mensch  ohne  Htilfe  der  gdttlichen  Gnade 
einer  Leidenschaft  widerstehen  kdnne  nnd 
dass  ein  Mensch,  der  einer  Versuchung  nach- 
gebe,  der  er  nicht  widerstehen  kdnne,  nicht 
stindige.  Diese  Lehrsatze  wurden  im  Jahr 
1347  durch  die  Pariser  Universitat  ver- 
urtheilt 

Johannes  von  Neap  el,  ein  Domini- 
kaner,  der  im  Jahr  1330  starb,  bestritt  als 
Gegner  des  Duns  Scotns  in  seiner  Schrift 
„ (juaestiones  variae  quadraginta  duae 
Parisiis  disputatae“  (1618  in  Neapel  ge- 
druckt)  die  von  Hervaeus  Natalis  vorgetragene 
Auffassung  der  Wahrheit  und  erkiarte  die 
Wahrheit  im  Sinne  des  Thomas  von  Aquino, 
als  die  blosse  Beziehung  der  Idee  zum  vor- 
gestellten  Gegenstande,  also  fttr  etwas  bios 
in  unserm  Verstande  Liegendes. 

Johannes  Philoponos  hatte  diesen 
Beinamen  (d.  h.  der  Arbeitfreund)  wegen 
seines  Fleisses  von  der  Mitwelt,  wahrend  er 
selber  sich  Grammaticus  nannte.  Aus 
Alexandrien  gebllrtig  und  ein  Schiller  des 
Neuplatonikers  Ammonios,  des  Sohnes  von 
Hermeias,  hat  er  ein  hohes  Alter  erreicht, 
da  sein  Leben  aus  der  Mitte  des  sechsten  Jahr- 
hunderts in’s  siebente  soweit  herttberreichte, 
dass  er  als  Greis  noch  die  Einnahme 
Alexandriens  durch  den  Khalifen  Omar  (640) 
erlebte.  Er  gehdrte  als  Christ  zur  Partei 
der  Monophysiten.  In  seinen  Commentaren 
zu  verschiedenen  Schriften  des  Aristoteles, 
welche  sowohl  gTiechisch,  als  auch  in  latei- 
nischen  Uebersetzungen  schon  im  sechzehnten 
Jahrhundert  einzeln  gedruckt  wurden,  hat  er 
vorzugsweise  die  Differenz  zwischen  der 

Elatonischen  und  aristotelischen  Lehre  an’s 
licht  zu  stellen  gesucht  Ausserdem  ist  von 
ihm  eine  Schrift  unter  dem  Titel  „ Adversus 
Procli  Diadochi  pro  aeternitate  mundi 
argumenta  XV III  solutiones “ griechisch 
(1536)  nnd  in  lateinischer  Uebersetzung  (1557) 
im  Druck  herausgegeben  worden.  Er  wandte 
die  aristotelische  Lehre,  dass  den  Individuen 
substantieile  Existenz  im  vollsten  Sinne  zu- 
komme,  auf  die  christliche  Trinitatslehre  an 
und  zog  sich  dadurch  bei  den  Rechtglaubigen 
den  Vorwurf  des  Tritheismus  (Dreigdtterei) 
zu.  Ueberdies  fasste  er  die  platonischen 
Ideen  als  schdpferische  Gedanken  Gottes, 
welche  als  Urbilder  vor  ihren  zeitlichen 
Abbildern  existiren.  Einer  andern  Ketzerei 
machte  er  sich  in  der  Lehre  von  der  Auf- 
erstehung  dadurch  schuldig,  dass  er  be- 
hauptete,  da  mit  der  Form  nnsers  Leibes 


auch  die  Materie  in  Verwesung  aufgelfigt 
werde,  so  wtirden  auch  die  Seelen  durch 
eine  neue  Schdpfung  neue  unverwesliche 
Leiber  erhalten  und  die  Wiederbringung  der 
Dinge  sei  llberhaupt  als  eine  ganz  neue 
Schdpfung  zu  betrachten. 

Johannes  von  Rochelle  (seinem  Ge- 
burtsort  in  Frankreich),  bei  den  Schoiastikern 
Johannes  de  Rupella  genannt,  war  im 
Anfang  des  dreizehnten  Jahrhunderts  ge- 
boren  und  frtlh  in  den  Franziskanerorden 
getreten.  Nachdem  er  in  Paris  der  Lieblings- 
schtiler  des  Alexander  von  Hales  gewesen 
war,  betraute  ihn  dieser  im  Jahr  1238  mit 
der  Fortsetzung  seiner  Vorlesungen.  Er 
starb  1271  in  Paris.  Unter  seinen  nur  hand- 
schriftlich  vorhandenen  Werken,  die  flber- 
wiegend  theologischen  Inhalts  nnd  aus  der 
Bibliothek  des  Klosters  von  den  St  Victor 
in  die  Pariser  Nationalbibliothefcfcbergegangen 
sind,  befindet  sich  auch  elift.  Abhandlung 
"de  anima u , welche  ein#.  vollstindige 
Psychologie  enthklt,  die  aber  hur  die  Lehren 
seines  Meisters  Alexander  entwickelt  Nach 
dem  Vorgang  des  Kirchenvaters  Augustinus 
und  der  Victoriner  unterscheidet  er  in  der 
menschlichen  Erkenntniss  fllnf  Sonderkrifte : 
Sinn  und  Einbildungskraft,  (welche  beide  sich 
auf  die  kdrperlichen  Formen  beziehen),  Ver- 
nunft,  (welche  die  Natur  der  korperlichen 
Dinge,  ihre  Gattungen,  Arten  und  Unter- 
schiede  erkennt),  Verstand,  (welcher  die  ge- 
schaffenen  geistigen  Wesen  begreift)  und 
Intelligenz,  (welche  sich  zu  Gott  als  der 
ewigen  Wahrheit  erhebt)  Auch  einen 
Commentar  zu  den  „Sentenzenu  des  Petrus 
Lombardus  (Peter’s  von  Novara)  soli  Johann 
von  Rochelle  geschrieben  haben. 

Johannes  von  Salisbury  (in  Sfld- 
england,  frllher  Saresberia)  gebllrtig,  bei  den 
Schoiastikern  Johannes  Saresberiensis  ge- 
nannt, hatte  als  Jllngling  1136  England  ver- 
lassen  und  sich  nach  Paris  begeben,  wo  er 
haupts&chlich  durch  Abklard’s  Ruf  angezogen, 
seine  Studien  begann,  die  er  dann  in  Chartres 
fortsetzte.  Nacndem  er  1148  mit  dem  Erz- 
bischof  Theobald  von  Canterbury  nach  Eng- 
land zurllckgekehrt  war,  lebte  er  bis  zum 
Jahre  1163  als  Secret&r  des  ErzbischoCs  in 
verschiedenen  kirchlichen  Thktigkeiten,  die 
er  spater  als  Secretar  des  nachfoigenden  Erz- 
bischofs  Thomas  Becket  fortsetzte.  Wahrend 
er  von  1163 — 1170  in  der  Abtei  St  Remy 
bei  Rkeim8  zubrachte,  war  er  hauptsichlich 
mit  Bchriftstellerischen  Arbeiten  beschaftigt 
Darauf  lebte  er  wiederum  einige  Jahre  in 
England  und  wurde  1176  zum  Bischof  von 
Chartres  gewahlt,  wo  er  1180  starb.  Von 
seinen  beiden  Lebensbeschreibungen  der 
beiden  Erzbischdfe  Anselm  und  Thomas  von 
Canterbury  abgesehen.  haben  haupts&chlich 
zwei  Arbeiten  des  Jonannes  von  Salisbury 
flir  die  Philosophie  Interesse,  sein  aos  acht 
Bllchern  bestehendes  Hauptwerk  „ Policratkus 
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she  de  nugis  curialium  et  vestigiis  philo- 
sophorum “ und  die  Schxift  „Metalogicns“. 
Da  „Policraticus" , welcher  zuerst  1476 
(wihrscheinlich  in  Brilssel)  gedruckt  wurde, 
enthilt  in  den  ersten  seeks  Bilchern  in  frei- 
mfltbigen  kritischen  Zeitbetrachtungen  werth- 
rolle  Beitriige  znr  Cultur-  una  Geistes- 
geschichte  dam&liger  Zeit,  wtthrend  es  die 
letzten  beiden  Bttcher  aur  ein  System  kirch- 
Iich-politischer  Ethik  abgesehen  haben  und 
eine  Anleitnng  zur  Tugend  und  wakren 
Glflekseb'gkeit  enthalten.  Er  vergleicht  in 
diesem  Werke  die  Philosophic  der  Griechen 
mit  dem  Thurm  zu  Babel , da  sie  im  Ver- 
tranen  auf  die  Hfllfe  der  von  Gottes  Offen- 
banmg  nieht  erleuchteten  V ernunffc  dasGrosste 
imternommen  und  auch  Herrliches  zu  Stande 
gebracht,  aber  vom  Stolze  verleitet  dock 
schliesslich  in  den  wichtigsten  Fragen 
jlmmerlich  geirrt  habe.  In  den  Streit  der 
rirteien  des  StoiciSmus  und  Epikureismus 
tnslaufend,  habe  sie  die  Wahrheit  so  sehr 
eingebdsst,  dass  nur  die  Bescheidenheit  und 
Zurflckhaltung  des  Standpunkts  der  Aka- 
demiker  flbrig  bleibe,  welcher  durch  die 
Antoritit  des  Herakleides  aus  Pontos,  Cicero 
ud  Anderer  empfohlen  werde.  Dieser 
Zweifel  darf  jedoch  auch  nicht  zu  weit  gehen ; 
ffir  den  Weisen  sei  nur  dasjenige  ungewiss, 
vis  uns  weder  der  Glaube,  noch  die  Sinne, 
noch  die  Vernunft  zur  Ueberzeugung  bringen 
and  worUber  man  mit  Grttnden  ftlr  und 
wider  streiten  kann.  Die  demuthsvolle  Gottes- 
ergebnng  des  Christen  gilt  ihm  als  ein 
besserer  Weg  zur  Philosophic,  als  die  stoische 
Attraxie  (Unerschlitterlichkeit  des  Gemtiths). 
Nichdem  dann  der  Verfasser  einen  kurzen 
Ueberblick  der  antiken  Philosophic  von 
Pythagoras  bis  Apulejus  gegeben,  stellt  er 
eine  mit  der  Wahrscheinlichkeit  sicli  be- 
gnflgende  Erkenntnisslelire  auf  und  erklttrt 
sU  den  letzten  Zweck  alles  Philosophirens 
den  Zweck  des  Daseins,  die  Gltickseligkeit, 
n welcher  nur  die  Tugend  ftihrt,  zu  deren 
Erreichung  man  die  verschiedenen  Wege  der 
Philosophenschulen  vereinigen  mllsse,  damit 
da  Mensch  durch  die  Bande  der  Wahrheit 
und  Liebe  mit  Gott  vereinigt  werde.  Dem 
gegenflber  ist  das  Gebahren  der  mcisten 
Philosopliirenden  ebenso  verfehlt,  als  tiber- 
hsspt  das  Bestreben  der  Zeit  verkehrt  ist, 
a welcher  Habsucht,  Sinnenlust,  Herrsch- 
wcht  und  Ehrgeiz  vorherrschen.  An  den 
•,Pohcraticus“  schliesst  sich  als  eine  Streit- 
ttod  Schutzsclirift  fttr  die  Logik  der  zuerst 
ha  Jahre  1610  zu  Paris  gedruckte  „ Meta - 
hficus*  an,  worin  er  eine  fttr  das  zwolfte 
Jzhrhnndert  seltene  Bekanntschaft  mit  den 
bgitthen  8chrifiten  des  Aristoteles  zeigt, 
dasen  „ Organon"  er  eigentlich  zuerst  in 
dag  wissenschaftliche  Bewusstsein  seiner 
Zeit  eingefilhrt  hat,  obwohl  er  dem  Stagiriten, 
afiben  aller  Anerkennung  seiner  pkilo- 
sophischen  Grttsse,  Spitznndigkeiten  vor- 
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wirft  und  ihn  tiberzeugender  in  der  Zerstflrung 
fremder  Meinungen,  als  in  der  BegrUndung 
eigner  Ansichten  findet.  Eine  Gesammt- 
ausgabe  der  „ Opera  Johannis  Sarisberiensis" 
von  J.  A.  Giles  erschien  1848  zu  Oxford  in 
fttnf  Bttnden.  Was  seine  Weltansiclit  im 
Ganzen  betrifft,  so  wird  dieselbe  dur chaus 
vom  praktischen  Gesichtspunkte  beherrachi 
Walirneit  und  Liebe  sind  der  Zweck.  worauf 
sich  unser  Denken  und  Thun  zu  Deziehen 
haben;  die  Liebe  zu  Gott  ist  das  Ziel  der 
Philosophic  und  die  Wahrheit  der  Weg  dazu; 
Grundlage  aller  Erkenntniss  ist  die  Sinnlicfy- 
keit  als  erste  Thfttlgkeit  der  Seele;  aus  der 
Sinneswahrnehmung  bildet  sich  Gedttchtniss 
und  Phantasie  heraus,  welche  letztere  zu- 
gleich  die  Quelle  der  Affecte  und  Leiden- 
schaften  ist.  Die  Erhebung  unsers  Denkens 
vom  sinnlich  Gegebnen  zum  Abstracten  bringt 
das  eigentliche  Wissen  hervor,  in  welchem 
der  abstrahirende  Verstand  die  substantiellen 
Formen  der  Dinge  anschaut  Aber  die 
durch  Siinde  verdunkelte  Vernunft  bedarf 
der  durch  den  Glauben  vermittelten  gottlicken 
Gnade,  urn  sich  von  der  Sinnlichkeit  zur 
Weisheit  zu  erheben.  In  Betreff  der  scho- 
lastischen  Streitfrage  tiber  die  Bedeutung 
der  Universalien  oder  Allgemeinbegriffe  hat 
Johannes  semern  kritischen  Bericht  tiber  die 
„nominalistischenM  und  „realistischenw  Partei- 
meinungen  und  Schlagworte  des  zwdlften 
Jahrhunderts  seine  eigne  Ansicht  beizufligen 
nicht  unterlassen,  welche  dahin  geht,  dass 
er  keineselbstttndigen  Formen  oder  platonische 
Ideen  zulttsst,  die  von  Gott  unabhiingig 
whren,  sondern  die  Allgemeinbegriffe  als  die 
den  Dingen  wesenhaft  mwolmenden  Formen 
oder  Qualitaten  auffasst,  welche  nur  vom 
abstrahirenden  Verstande  getrennt  werden. 

H.  Reuter,  Johannes  von  Salisbury ; zur  Geschichte 

der  christlichen  Wissenschaft  des  zwblften 

Jahrhunderts.  1842. 

C.  Schaarschmidt,  Johannes  Saresherensis  nach 

Leben  und  Studien,  Schriften  und  Philosophic. 

1862. 

Johannes  Scotus  Erigena  war  wahr- 
scheinlich  um  das  Jahr  815  in  Irland,  als 
der  damals  sogenannten  „Insel  der  Heiligenu 
geboren,  woher  er  die  Beinamen  „ Erigena " 
(Irlander)  und  „ Scotus " (Scottigena)  d.  h. 
Schottl&nder  ftihrt,  da  der  Name  „ Scotia" 
damals  ftir  Schottland  und  Irland  zugleich 
gelkufig  war.  Von  irliindischen  Mdncheu  ge- 
bildet,  erwarb  er  sich  ausser  einer  geliinfigen 
Kenntniss  des  Lateinischen  zugleich  ein  da- 
mals seltenes  Verstttudniss  des  Griechischen 
und  gewann  bei  eingehender  Beschkftigung 
mit  den  sieben  freien  Kttnsten  oder  dem 
in  den  damaligen  Klosterschulen  gelehrten 
nTrivium " (Grammatik,  Dialektik  und  Rhe- 
torik)  und  „ Quadrivium"  (Geometrie,  Astro* 
logie,  Arithmetik  und  Musik)  eine  reiche 
Belesenheit  in  den  Schriften  der  griecliischen 
und  lateinischen  Kirchenvttter.  Wiibrend  der 
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angelsfichsischen  Kampfe  in  Britannien  kam 
mit  andern  gelehrten  und  nngelehrten  Schotten 
anch  der  korperlich  unscheinbare,  aber  geist- 
voile  und  beredte  Mbnch  Johannes  nach  einem 
unsteten  Leben  zwischen  den  Jahren  840 
und  847  an  den  Hof  Karl’s  des  Kahlen  nach 
Frankreich,  wo  er  als  ein  „Wunder  des 
Wissens44  vom  Kdnige  zum  Hausgenossen 
und  Berather,  sowie  zum  Lehrer  und  Vor- 
steher  der  Hofschule  gemacht  wurde  und 
zugleich  mit  andern  am  dortigen  Hofe  lebenden 
Gelehrten  in  freundscbaftlichem  Verkehre 
stand.  Aus  Veranlassung  der  durch  den 
Monch  Gottschalk  zu  Orbais,  in  der  Dibcese 
Soissons,  hervorgerufenen  Streitigkeiten  fiber 
die  gdttliche  Vorherbestimmung  verbffent- 
lichte  der  „ Schotte  im  kdniglichen  Palast44, 
vom  Erzbischof  Hincmar  von  Rheims  auf- 
gefordert,  im  Jahre  851  eiue  kleine  Schrift 
„de  praedestinatione  Dei 44  gegen  den  „grfiu- 
lichen  Wahnwitz44  Gottschalks,  indem  er  unter 
Anderem  behauptete,  derselbe  hfttte  eigentlich 
„in  Oel  und  Pech  brennen44  sollen,  wofflr 
sich  nun  aber  der  Schotte  gefallen  lassen 
musste,  von  seinem  bisherigen  Freunde,  dem 
Bischof  Prudentius  von  Troyes  und  dem 
Diaconus  Florus  zu  Lyon  als  hohler  und 
anmaasslicherSchwfitzer  und  verabscheuungs- 
wllrdiger  Gotteslilsterer  hingestellt  zu  werden, 
der  sich  als  verlorener  Sohn  mit  der  Eichel- 
mast  weltlicher  Wissenschaft  genfihrt  habe. 
In  Folge  dessen  wurde  Erigena’s  Lehre  von 
der  gbttlichen  Vorherbestimmung  als  Irrlehre 
auf  zwei  franzbsischen  Synoden  verurtheilt 
und  die  auf  das  unbedingte  Vorherwissen 
Gottes  gegrtlndete  doppelte  Vorherbestimmung 
zur  Seligkeit  und  zur  Verdammniss  als  die 
wahre  Lehre  der  rechtglfiubigen  Kirche  gel- 
tend  gemacht.  Auf  Betreiben  des  Papstes 
musste  Erigena  (859)  seinen  Lehrstuhl  an 
der  kbniglichen  Hofschule  zu  Paris  aufgeben, 
ohne  dass  er  jedoch  die  Gunst  des  Konigs 
verloren  hatte.  Auf  Anregung  des  Letzteren 
unternahm  der  gelehrte  Schotte  eine  neue 
lateinische  Uebersetzung  der  Schriften  des 
angeblichen  Areopagiten  Dionysius  (s.  diesen 
Artikel),  welcher  in  den  Augen  Erigena’s 
als  „der  grosse  und  gbttliche  Offenbarer44 
* gait,  sowie  der  Erklfirungs  - Schriften  des 
Abtes  Maximus  Confessor  (Bekenner)  zti  den 
angeblich  Dionysischen  Werken.  Vonletzterer 
Uebersetzung  sind  nur  wenige  Bruchstficke 
erhalten;  fiberhaupt  aber  haben  diese  Ueber* 
setzungen  des  Pseudo-Dionysius  wegen  ihrer 
Ungelenkheit  ffir  das  Verstiindniss  dieser 
Schriften  keinen  Werth.  Nach  dem  im  Jahre 
877  erfolgten  Tode  Karl’s  des  Kahlen  folgte 
Scotus , dessen  Gelehrsamkeit  durch  sein  in 
den  sechziger  Jahren  des  neunten  Jahrhunderts 
vollendetes  Hauptwerk  „ fiber  die  Eintheitung 
der  Natur44  auch  in  England  in  hohem  An- 
sehn  stand,  wahrscheinlich  im  Jahr  883  einem 
Rufe  Alfred’s  des  Grossen  auf  einem  Lehr- 
stuhl  an  der  Hochschule  zu  Oxford.  In  Folge 


von  Streitigkeiten  jedoch,  die  in  Oxford 
zwischen  den  altera  und  neu  eingetretenen 
Lehrera  entstanden  waren,  wurde  Scotus 
bald  darauf  zum  Abte  von  Malmesbury 
ernannt,  wo  er  um  das  Jahr  889  von  den 
ihm  untergebnen  Mdnchen  ennordet  wurde. 
Das  erwfihnte  Haupt-  und  eigentliche  Lebens- 
werk  des  Scotus  „de  divisione  naturae in 
ffinf  Bfichera,  bewegt  sich  in  der  damals  be- 
liebten  Form  eines  Gcsprftchs  zwischen 
Lehrer  und  Schiller,  und  ist  der  Dialog  ziem- 
lich  lebendig  und  nicht  ohne  Geschick  be- 
handelt,  indem  der  Schiller  dem  Meister 
gegenttber  keineswegs  eine  nichtssagende 
Rolle  spielt,  beide  vielmehr  in  Frage  und 
Antwort  gleich  sehr  die  Entwickelung  der 
Gedanken  fardera.  Erigena  zeigt  sich  darin 
ebenso  genau  bekannt  mit  der  heUigen  Schrift. 
wie  mit  Platon,  Aristoteles.  Boetius  und  den 
Kirchenvfitera,  unter  welchen  er  namentlich 
den  Augustinus  und  den  Areopagiten  Dionysius 
hfiufig  erwfihnt  Platon  gilt  ihm  als  der 
grdsste  unter  denen,  die  fiber  die  Welt 
philosophirt  haben,  und  Aristoteles  als  der 
scharfsinnigste  Ergrtinder  des  Unterschieds 
der  Dinge.  Die  Uberlieferten  aristotelischen 
Kategorien  und  logischen  Kunstworter  sind 
die  Mittel,  an  denen  sich  Erigena’s 
philosophisches  Denken  zurechtfindet.  Er 
befolgt  dabei  die  Methode,  welche  er  bereits 
in  seiner  Abhandlung  „Von  der  gottlichen 
Vorherbestimmung44  als  die  bei  der  Behand- 
lung  alleT  wissenschaftlichen  Probleme  ein- 
zuschlagende  erdrtert  hatte,  indem  er  dabei 
vier  Wege  unterschied:  zuerst  die  Ein* 
theilung  des  Einen  in  ein  Vielfaches,  sodann 
die  Hervorhebung  des  Einen  aus  dem  Vielen 
durch  Abgrenzungund  Bestimmung,  weiterhin 
Beweisffihrung  durch  Aufhellung  des  Dunkeln 
aus  dem  Offenbaren,  und  endlich  Auflosung 
des  Zusammengesetzten  in  dessen  einfache 
Bestandtheile.  Die  aristotelische  Form  des 
Schlusses  (8yllogismus)  wird  von  Erigena  fast 
immer  angewanat.  Dabei  ist  jedoch  die  Dar- 
stellung  oft  abgerissen  und  unzusammen* 
hfingend,  so  dass  die  Erorterungen  flbeT 
verwandte  Gegenstllnde  in  alien  fttnf  Bflchern 
des  Werkes  zerstreut  sind.  Obwohl  sich 
dasselbe  durch  Form  und  Inhalt  fiber  die 
im  frflheren  Mittelalter  fiblichen  encydopi- 
dischen  Sammelwerke  des  damaligen  Wiaseiw 
weit  erhebt,  so  hat  der  Lehrinhalt  de 
Werkes  doch  eigentlich  nur  den  Werth  einer 
geistvollen  Wiederholung  des  Uberlieferten 
Wissensinhaltes,  und  beschr&nkt  sich  seine 
Originalitiit  eigentlich  nur  auf  die  Eintheilnng 
der  gesammten  Natur  in  vier  Formen,  welche 
zusammen  den  Lebensprocess  der  Welt  dar- 
steilen  sollen.  Im  Uebrigen  hat  Erigena  in 
der  Widmung  seiner  Uebersetzung  der  Aus- 
legungsschriften  des  Maximus  an  seinen  kDnig* 
lichen  Gfinner  Karl  dem  Kahlen  ausdrflck- 
lich  erklilrt,  dass  er  von  seinem  grossen 
Lehrer  Dionysius  alle  Haupts&tse  seine* 
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Systems  gelernt  habe,  bei  deren  Verstttndniss 
ihm  Maximus  zu  Htllfe  gekommen  sei.  Von 
dorther  sei  die  Unterscheidung  einer  ver- 
neinenden  und  bejahenden  Theologie  ebenso 
entnommen,  wie  die  Lehre,  dass  die  Ur- 
sacbe  von  Aliem  (Gott)  nur  Eine,  aber  in 
ihrer  Einheit  zugleich  vielfache  sei,  dass 
Alles,  was  ist.  vom  HQchsten  bis  zum  Niedrig- 
sten,  vom  Allgemeinen  bis  zum  Besonderen, 
aus  der  Gtlte  Gottes  stamme,  zu  welcbem 
als  zur  hdchsten  Einheit  hinaufgestiegen 
werden  mllsse.  Wir  sehen  also  beim  Ueber- 
gange  de9  Alterthums  in  das  Mittelalter  das 
Ergebniss  der  griechisch-christlichen  Wissen- 
schaft  sich  bei  Erigena  noch  einmal  energisch 
zusammenfassen , um  sich  in  dieser  Gestalt 
mit  der  abendUlndisclien  Bildung  zu  ver- 
schmelzen.  Mit  grosser  Gewandtheit  versteht 
er  es,  dieLehren  der  Kirchenvilter  als  Belege 
ftlr  seine  Lehraufstellungen  herbeizuziehen; 
gleichwohl  steht  er  ihnen  in  seinem  Urtheil 
frei  gegenttber,  und  wo  er  von  unbedingter 
Autoritat  spricht , hat  er  vorzugsweise  die 
heilige  Schrift  im  Auge,  deren  Ansehen  ihm 
fest  steht  und  die  er  eben  nur  richtig  zu 
verstehen  trachtet.  Mit  ihr  hat,  seiner  An- 
sicht  nacli  jede  Erforschung  der  Wahrheit 
zu  beginnen,  da  in  ihr  die  untrllgliche  gbtt- 
liche  Autoritat  spricht.  Vernunft  und  Auto- 
ritat fliessn  aus  einer  und  derselben  Quelle 
gfittlicher  Weisheit,  nur  dass  die  Vernunft 
aer  Natur  nach,  die  Autoritat  der  Zeit  nach 
frtlher  ist.  Durch  sich  selbst  unwandelbar 

Sesttttzt,  bedarf  die  wahre  Vernunft,  die  in 
llem  die  Wahrheit  sucht  und  findet,  nicht 
erst  der  Beistimmung  der  Autoritat.  Darum 
muss  man  zuerst  die  Vernunft  und  danach 
die  Autoritat  gebrauchen,  aber  freilich  nicht 
die  durch  die  Stlnde  getrttbte,  sondern  die 
durch  die  Gnade  des  eingesenkten  gbttlichen 
Wortes  erleuchtete  und  mit  diesem  gdttliclien 
Licht  erfflllte  Vernunft.  Und  so  angesehen 
ist  es  eigentlich  nicht  die  Vernunft  selbst, 
welcbe  zur  Wahrheit  ftthrt,  sondern  das 
gdttliche  Licht  erkennt  in  der  Vernunft  sich 
selber.  Nicht  der  Mensch  ist  es  eigentlich, 
welcher  Gott  erkennt,  sondern  Gott  erkennt 
sich  selbst  im  Menschen.  Auf  dieser  Grund- 
lage  baut  sich  nun  in  folgenden  Grundztlgen 
die  Weltanschauung  des  Erigena  auf. 

Umfasst  man  in  dem  Worte  „ Natur* 
Alles,  was  ist  und  was  nicht  ist,  so  zerfUllt 
sie  nach  ihren  Hauptunterschieaen  in  vier 
besondere  Formen:  zunkchst  als  Natur,  welche 
schafft  und  nicht  geschaffen  wird,  sodann 
als  schaffende  und  geschaffene  Natur,  drittens 
als  Natur,  welche  schafft  und  geschaffen 
wird  und  endlich  als  nicht  schaffende  und 
nicht  geschaffene  Natur.  Wie  nun  die  erste 
und  viertc  Betrachtungsweise  in  Gott,  so 
wird  die  zweite  und  dritte  in  der  Schbpfung 
erkannt.  Die  erste  und  vierte  Naturform 
sind  eins,  weil  sie  nur  von  Gott  verstanden 
werden,  welcher  nicht  bios  der  Anfang  von 


Allem  ist,  was  von  ihm  geschaffen  ist,  sondern 
auch  das  Ende  von  Allem,  was  nach  ihm 
hinstrebt,  um  in  ihm  ewig  und  unverknder- 
lich  zu  ruhen.  Die  zweite  UDd  dritte  Natur- 
form  werden  in  der  Natur  der  geschaffenen 
Dinge  gefunden,  und  zwar  wird  die  zweite 
in  den  ersten  Ursachen  der  bestehenden 
Dinge  und  die  dritte  in  den  Wirkungen 
dieser  ersten  Ursachen  gefunden.  Der  ersten 
Naturform  entspricht  die  eigentliche  Theo- 
logie, der  zweiten  die  Idealwelt,  der  dritten 
die  Kosmologie  mit  der  Anthropologie,  der 
vierten  die  Soteriologie  und  Escliatologie  des 
dogmatischen  Lehrsystems  der  Kirche,  dessen 

fesammter  Inbegriff  somit  in  den  Kahmen 
ieser  vier  Naturformen  von  Erigena  ein- 
gespannt  wird.  Zuletzt  13st  sich  der  Unter- 
schied  dieser  vier  Naturformen  in  die  Ein- 
heit des  Geschdpfs  mit  dem  Schbpfer  als 
Wesenseinheit  der  gesammten  Natur  auf,  und 
der  Sinn  der  Unterscheidungen  ist  im  Grunde 
kein  anderer,  als  dass  eben  in  alien  Dingen 
Gott  nur  sich  selber  schafft  und  nur  sich 
selber  zur  Erscheinung  kommt  oder,  mit 
andern  Worten,  dass  Gott  selber  Alles  und 
in  Allem  selber  oder  dass  er  die  allgemeine 
Wcsenheit  und  Form  ist,  welche  Alles  um- 
fasst. Was  nicht  aus  Gott  ist,  kann  ttber- 
haupt  nicht  begriffen  werden.  Gott  ist  An- 
fang, Mitte  und  Ende  der  geschaffenen  Welt, 
und  der  Ausdruck:  Gott  macht  Alles,  be- 
deutet  so  viel  als:  er  ist  in  Allem  und  be- 
steht  als  die  Wesenheit  von  Allem,  denn  er 
allein  ist  wahrhaft  durch  sich  selbst  und 
ist  allein  Alles,  was  im  Seienden  als  das 
wahre  Sein  gelten  muss.  Was  aber  in  ihm 
wahrhaft  erkannt  wird,  ist  durch  Theilnahme 
an  ihm.  In  alien  Einzelexistenzen  aber,  die 
an  ihm  Theil  nehmen,  ist  er  ebenso  ganz 
und  vollstttndig  als  in  sich  selber.  Auf  mannig- 
fache  Weise  in  Alles  sich  ergiessend,  damit 
es  sei,  verbindet  er  Alles  in  sich  zur  Einheit 
und  bleibt  doch  einfach  in  sich  selbst  und 
ttber  Allem.  Darin  liegt  auch  der  Grand, 
warum  die  allgemeinen  Grandbegriffe  alles 
Seienden,  die  von  Aristoteles  tiberkommenen 
Kategorien,  auf  Gott  Belbst  nicht  im  eigent- 
lichen  Sinne,  sondern  nur  durch  Ueber- 
tragungen  angewandt  werden  kbnnen.  Als 
ohne  Anfang  und  Ende  seiend  kann  die 
schaffende  und  ungeschaffene  Natur  keine 
Bewegung  haben,  und  als  ewig  thatig  kann 
Gott  nicht  ruhen;  seine  Bewegung  ist  sein 
Wille,  wodurch  er  Alles  werden  will,  und 
sein  Wille  ist  eben  so  sehr  sein  Sein  wie 
sein  Schaffen.  Er  ist  als  bewegliches  Stelien 
und  als  stehende  Bewegung.  Er  kann  nicht 
Sein  genannt  werden,  da  er  ttber  dem  Sein 
ist,  wie  er  ttber  der  Liebe,  Ueberwesen,. 
ttberunendlich,  ttbereinfach,  tiberewig  ist.  Ja^ 
eigentlich  weiss  Gott  nicht  einmal,  was  er 
ist,  weil  er  ttberhaupt  nicht  Etwas,  sondern 
das  unendliche  Wesen  schlechthin  ist  und 
nur  in  seiner  schaffenden  Thatigkeit  sich 
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selbst  crkennt.  N&herhin  weiss  Gott  nichta 
vom  BOsen,  weil  dieses  sonst  etwas  Wesent- 
liches  und  Nothwendiges  ware;  er  weiss  ferner 
dasjenige  nicht,  dessen  GrUnde  ond  Ursachen 
nicht  von  Ewigkeit  her  in  ilim  liegen;  ebenso 
weiss  er  dasjenige  nicht,  was  nock  nicht 
durck  sicktbare  uestaltung  in  seinen  Wir- 
kungen  zur  Erscheinung  gekommen  ist;  end- 
lick  weiss  sich  Gott  nicht  einbegriffen  in 
der  Zakl  der  von  ikm  geschaffenen  Dinge, 
da  er  erkennt,  dass  er  Nichts  von  allem 
Erkennbaren  und  Nennbaren  ist.  Darum 
ist  aber  das  Nicktwissen  im  Grunde  nichts 
Auderes,  als  unaussprechliche  Einsicht  und 
Weisheit.  Aus  dem  Sein  dessen,  wras  ist, 
erkennt  man,  dass  die  gottliche  Natur  ist; 
aus  der  wunderbaren  Ordnung  der  Dinge, 
dass  sie  weise  ist;  aus  der  Bewegung, 
dass  sie  Leben  ist.  Sie  ist  also  erste, 
sckopferiscke  Ursache  von  Allem,  ist  weise 
und  lebt,  und  darum  kaben  die  Forscher  der 
Wakrkeit  tlberliefert,  durch  das  Wesen  werde 
der  Vater,  durck  die  Weisheit  werde  der 
Sokn  und  durck  das  Leben  werde  der  heilige 
Geist  begriflfen.  Ingleichen  haben  sie  drei 
Substanzen  der  gbttlichen  Einkeit  begriflfen: 
eine  ungezeugte,  eine  gezengte  und  eine 
kervorgehende,  und  das  Verkiiltniss  der  un- 
gezeugten Substanz  zur  gezeugten  kaben  sie 
Vater,  das  Verkiiltniss  der  gezeugten  zur 
ungezeugten  Substanz  haben  sie  Sokn,  da3 
Verkiiltniss  der  hervorgekenden  Substanz  zur 
ungezeugten  und  zur  gezeugten  Substanz 
haben  sie  heiligen  Geist  genannt.  Alles, 
was  der  Vater  in  dem  Sokne  mac-lit,  vertkeilt 
der  heilige  Geist,  welcker  einem  Jeglicken 
das  ikm  Eigenthtimliche  giebt,  wie  er  will. 
Der  Vater  ist  grosser,  als  der  Sohn,  der 
Ursache  nack,  nicht  uer  Natur  nach,  der 
Vater  ist  die  Ursache  des  Sohnes  una  des 
heiligen  Geistes;  der  Sokn  aber  ist  die  Ur- 
sache der  Begrtlndung  der  ersten  Ursachen, 
wie  der  heilige  Geist  die  Ursache  von  deren 
Vertkeilung  ist.  Im  Sokne  hat  Gott  die  Grund- 
lagen  und  Anf&nge  aller  Naturen  von  Ewigkeit 
her  gemacht.  Indem  Gott  seinen  Sohn  zeugt, 
denkt  er  in  ihm  und  ist  er  in  ikm  die  Ursache 
von  Allem  dadurck,  dass  die  uranfUnglichen 
Ursachen  im  Sokne  gedacht  werden.  Die  ersten 
Ursachen  aber  sekafft  Gott  nicht  aus  einem 
Stoffe;  denn  was  in  ikm  ist,  das  ist  er  selbst; 
aber  auch  ausser  ihm  katte  er  keinen  Stoff 
nehmen  kounen,  da  ausser  ikm  Nichts  ist. 
Aus  Nichts  hat  er  vielmekr  Alles  gesekaflfen 
oder  aus  ikm  selbst.  Gott  selbst  also  wird 
in  den  uranfilnglichen  Ursachen  oder  Ur- 
grUndeu;  indem  eraus  den  gekeimsten  Tiefen 
seiner  Natur,  worin  er  sick  selbst  unbekannt 
ist,  in  die  UrgrUnde  der  DiDge  herabsteigt, 
senafft  er  in  ihnen  sick  selbst.  Diese 
uranfilnglichen  Ursachen  sind  das,  was  die 
Griecken  Ideen  nennen,  d.  h.  die  Gattungen, 
ewigen  Formen  und  unveranderlicken  Ver- 
nunftgrlinde,  in  welchen  die  unsicktbare 


Welt  besteht  und  die  sichtbare  Welt  zur  Er- 
scheinung  kommt.  Es  giebt  keine  Creator, 
welcker  nicht  ilur  eigner,  im  gbttlichen  Worte 
gesetzter  Grund  vorausginge,  nach  welchem 
sie  eben  gesetzt  ist,  dass  sie  ist,  und  von 
welchem  sie  bewakrt  wird,  dass  sie  ewig  ist. 
Denn  auf  natilrliche  Weise  entsteht  in  der 
sichtbaren  und  unsichtbaren  Creatur  Nichts, 
was  nicht  in  diesen  ursprtlnglichen  Ursachen 
vor  alien  Zeiten  und  R&umen  vorherbestimmt 
und  vorhergeordnet  ist.  Solche  nranf&ng- 
liche  Ursachen  oder  Grtlnde  sind  n&mlich: 
die  Gtite  an  sich,  die  Wesenheit  an  sich,  das 
Leben  an  sich.  die  Weisheit  an  sich,  die 
Einsicht  an  sich,  die  Vernunft  an  sich,  das 
Heil  an  sich,  die  Tugend  an  sich,  die  GrSsse 
an  sich,  die  Allmacht  an  sich,  die  Ewigkeit 
an  sich,  der  Frieden  an  sich  und  alle  Kr&fte 
und  Grtlnde,  welche  auf  einmal  und  zugleich 
der  Vater  im  Sohne  hervorbrachte  und  wonach 
die  Ordnung  aller  Dinge  vom  Hbchsten  bis 
zum  Niedrigsten  festgesetzt  wird.  Und  es 
wird  keine  Kraft  und  Substanz  in  der  Natur 
der  Dinge  gefunden,  welche  nicht  durch 
Theilnahme  an  den  Urgrilnden  hervorginge. 
Jede  Creatur  ist  Wesenheit,  sofern  sie  in 
ihren  ewigen  Grtinden  existirt,  Natur  dagegen, 
sofern  sie  in  einem  Stoffe  rtlumlich  und  zeit- 
lich  zur  Erscheinung  kommt.  Indem  die 
Materie  aller  Form  und  Farbe  entbehrt,  ist 
sie  durchaus  unsichtbar  und  unkbrperlich 
und  deshalb  nur  fllr  die  Vernunft  fassbar; 
sie  ist  aber  fUhig,  die  Formen,  die  sie  sich 
nicht  selbst  zu  geben  vermag,  in  sich  auf- 
zunehmen.  Als  Abwesenheit  aller  Formen 
ist  sie  nahezu  Nichts,  gleichwohl  aber  nicht 
ausgeschlossen  aus  dem  Kreis  der  uranf&ng- 
lichen  Ursachen  und  eingeschlossen  in  der 
gdttlichen  Weisheit  und  vom  SchQpfer  aus 
Nichts  geschaflfen  worden.  Das  Kbrperliche 
muss  als  aus  Unkbrperlichem  entstanden  ge- 
dacht werden.  Was  dem  Kbrper  als  wesent- 
liche  Form  zu  Grunde  liegt,  ist  die  allgemeine 
Wesenheit,  die  sich  mit  gewissen  an  sich 
unkorperlichen  Eigenschaften  umkleidet, 
welche  dann  in  die  sichtbare  Kdrperlichkeit 
hervortreten.  Da  nun  die  Korper  nur  Ver- 
kntipfungen  aus  unkbrperlichen  Factoren 
sind,  so  Kbnnen  sie  auch  wieder  in  diese  auf- 
geldst  werden  und  als  Kdrper  in  das  Nichts 
zurUcksinken.  Gleichsam  die  Brtlcke  zwischen 
dem  rein  Intelligibeln  und  dem  sinnlich 
Sichtbaren  bilden  die  vier  einfachsten  und 
reinsten  Elemente:  Feuer,  Luftj  Wasser  und 
Erde,  welche  tiberallhin  verbreitet  sind  und 
durch  unsichtbaren  Zusammentritt  zu  ein- 
ander  wechselseitigalle  sinnlich  erscheinenden 
Kdrper  bilden,  die  ganze  himmlische  Sphere 
mit  Allem,  was  in  und  ausser  ihr  vom 
Ildchsten  bis  zum  Niedrigsten  enthalten  ist. 
Alles,  was  nattlrlicher  Weise  bewegt  wird, 
nimmt  aus  irgend  einem  Leben  den  Anfang 
seiner  Bewegung;  jede  Lebensform.  die  uns 
in  der  Mannigfaltigkeit  der  Korper  oegegnet, 
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geht  auf  ein  allgemeinstea  Leben  zurtick, 
woran  Theil  nekmend  das  Einzelleben  be- 
sonders  gestaltet  wird.  Das  allgemeine  Leben, 
welches  die  Alten  allgemeine  Seele  nannten, 
theilt  8ich  in  das  Leben  der  vernttnftigen 
and  der  unverntinftigen  Creatur.  Ersteres 
kommt  den  Engeln  und  den  Menschen  zu; 
das  unvernflnitige  Leben  ist  entweder 
Pflanzen-  oder  Thierleben.  Gipfelpunkt  und 
Schlnsa  der  Schttpfung  ist  der  Mensch,  um 
dessen  willen  die  ganze  siunliche  Welt  ge- 
acbaflfen  ist,  damit  er  ihr  durch  die  Wtirde 
seiner  vernttnftigen  Natur  vorstehe,  wie  er 
ja  sngleick  auch  als  eine  wunderbare  Zu- 
sammensetzung  aller  gescbaffenen  Substanzen 
erecheint,  die  in  ibm  zur  Einheit  zusammen- 
gehen.  Der  Mensch  erkennt  wie  ein  Engel, 
nrtheilt  und  scbliesst  wie  ein  Mensch, 
empfindet  wie  das  vemunftlose  Thier,  leibt 
und  lebt  wie  die  Pflanze  und  hat  nach  Leib 
und  Seele  die  Kraft  des  Seins;  dies  Alles 
aber  ist  sein  einiges  und  ungetlieiltes  Leben. 
Ureprflnglich  aber  zugleich  und  auf  ein- 
mal  nach  Leib  und  Seele  von  Gott  er- 
schaffen,  enthielt  der  Mensch  (Adam)  die 
Grande  aller  Menschen  nach  Leib  und  Seele 
und  zugleich  Bild  und  Aeknlickkeit  Gottes 
in  sich,  indem  seine  Seele  zugleich  Wesen- 
heit,  Vermdgen  und  Tktttigkeit  ist,  sein  Leib 
aber  als  kimmlischer  und  geistiger  zugleich 
unzerst5rbar  und  unsterblich  war.  Die  nach 
dem  Bilde  Gottes  gegrtlndete  und  noch  nicht 
naehGeschlechtern  unterschiedene  Menschen- 
natnr  in  ihrer  ursprtinglicken  Reinheit  ist 
das  Paradies  des  Menschen.  Indem  sich  aber 
der  freigeschaffene  Mensch  nicht  demiithig 
*u  Gott  wandte,  sondern  stolz  sich  selber 
und  den  verftnderlichen  Gtttern  zukehrte, 
»nk  er  aus  seinem  htthem  Zustand  herab 
®id  ward  zur  Strafe  fUr  die  Stlnde  mit  dem 
sinnenfilligen  Kttrper  bekleidet.  in  welchem 
w jetzt  auf  Erden  lebt,  und  erhielt  nun  die 
jurkzeuge  der  fleischlichen  Fortpflanzung. 
Aber  auch  nach  dem  Stindenfalle  ist  dem 
Jfewchen  mit  der  Vernunft  auch  die  Frei- 
««it  verblieben,  ja  selbst  die  ursprttnglicke 
geistige  Leiblichkeit  ist  unter  der 
Halle  des  sterblichen  Kttrpers  noch  ver- 
^rgen  fttr  das  Auge  des  Geistes  bemerkbar. 

Verrichtungen  des  Leibes  sind  Thtttig- 
ifeiten  der  Seele  als  des  innern  Menschen, 
der  Bewegerin  des  Leibes.  Die  Seele  ist 
S*n*  Leben,  ganz  Verstand,  ganz  Vernunft, 
&*w8inn,  ganz  Gcdilchtniss,  und  ganz  ausser 
uud  flber  aller  Creatur  bewegt  sie  sich  in 
^iuer  ewigen  geistigen  Bewegung  um  ihren 
Schfipfer.  Die  Erkenntnisskraft  der  Seele 
u wne  dreifache,  indem  sie  als  Verstand  die 
Naturform  oder  die  ttberwesentliche 
wottheit,  als  Vernunft  die  zweite  Naturform 
^er  die  uranf&nglichen  Ursachen  und  ewigen 
J^nde  aller  Dinge,  als  innerer  Sinn  aber 
'^dntte  Natunorm  oder  die  Welt  der 
Virkungen  erkennt.  Die  Erkenntniss  des 


Menschen  nimmt  zuerst  den  aufsteigenden 
Weg.  Aus  der  sinnlichen  Wahrnehmung 
abstrahirt  der  innere  Sinn  die  allgemeinen 
Begriffe  der  Gattungen  und  Arten  und  ge- 
langt  bis  zum  Begriffe  der  allgemeinsten 
Wesenheiten.  Die  so  gewonnenen  Begriffe 
nimmt  dann  die  Vernunft  aus  dem  innern 
Sinn  auf  und  erfasst  sie  in  ihrer  innern  Ein- 
heit, wie  sie  im  Worte  Gottes  gegriindet 
sind.  Endlich  bezieht  der  Verstand  Alles, 
w’as  auf  diesen  niedern  Stufen  der  Erkennt- 
niss erkannt  worden  ist,  auf  Gott  als  den 
schdpferischen  Grund  zurttck,  zu  welchem 
Alles  auch  w’ieder  zurUckkehrt.  Umgekehrt 
beginnt  der  Weg  der  absteigenden  Erkennt- 
niss mit  der  „gnostischenu  Anschauung  Gottes 
im  Verstande,  welcher  damit  zugleich  die 
uran&nglichen  Ursachen  im  gottlichen  Worte 
erfasst  nnd  sie  der  Vernunft  einprkgt.  Was 
die  Vernunft  als  vom  Verstand  ihr  Ein- 
geprkgtes  noch  einheitlich  befasst,  gliedert 
dann  der  innere  Sinn  zur  Vielheit  heraus, 
indem  er  die  Gattungs  - und  Artbegriffe  von 
den  hdchsten  bis  zu  den  niedrigsten  herab 
entwickelt  und  an  einander  reiht.  In  diesen 
drei  hdhern  Erkenntnisskrkften  ist  die  Seele 
des  Menschen  ein  Abbild  der  gdttlichen 
Dreieinigkeit:  der  Verstand  entspricht  dem 
Vater,  die  Vernunft  dem  Sohne  und  der 
innere  Sinn  dem  heiligen  Geiste.  Die  ganze 
Natur  der  Seele  ist  wesentlich  Wille,  welcher 
keiner  Nothwendigkeit  und  keinem  Zwange 
unterworfen,  sondern  frei  ist  und  darum  die 
freie  Bewegung  zum  Guten,  wie  zum  Bdsen 
hat  Letzteres  ist  nicht  in  die  meuschliche 
Natur  eingepflanzt,  sondern  liegt  in  dem 
verkehrten  und  unverntinftigen  Trieb  des 
freien  Willens  begrtindet  und  ist  ein  Mangel 
an  Bethatigung  der  urspriinglichen  KrUfte 
der  Seele,  die  zu  Gott  hinstreben.  Da  die 
Natur  bios  Tragerin  des  Bosen  ist,  so  kann 
sie  von  demselben  auch  wieder  gereinigt 
werden.  Das  in  Folge  der  Siinde  schlummcrnde 
und  verhinderte,  aber  dem  VermOgen  nach 
als  nattirlicher  Zug  der  Seele  zu  Gott  noch 
vorhandene  Gute  wrird  durch  die  Gnade  ge- 
wreckt  und  kommt  zur  Wirksamkeit.  Dies 
zu  vermitteln,  stieg  das  gdttliche  Wort  in 
die  sichtbare  Welt  herab,  um  in  menschlicher 
Gestalt  die  in’s  Irdische  verlorenen  ewigen 
Ursachen  zu  Gott  zuriickzurufen.  Seine  Auf- 
erstehung  vom  Tode  wrar  die  Riickkehr  der 
men8chlichen  Natur  in  ihm  zu  ihrem  ursprting- 
licken Zustande.  Was  er  aber  in  sich  selber 
besondere  vollendete,  wird  er  zur  Zeit  der 
allgemeinen  Auferstehung  in  der  ganzen 
Natur  vollenden,  d.  h.  er  wird  Alles  in  Geist 
verwandeln  und  zur  Gleichheit  mit  der  himm- 
lischen  Herrlichkeit,  wrelche  die  Engel  be- 
sitzen,  zurtickftihren.  Die  Riickkehr  der 
Dinge  in  Gott  findet  in  drei  oder  (nach 
andern  Aeusserungen  Erigeua’s)  in  ftinf  Stufen 
statt.  Die  erste  Stufe  tritt  ein,  weun  der 
Kflrper  in  die  vier  Elemente,  aus  denen  er 
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zusammengesetzt  ist,  wieder  aufgelbst  wird; 
die  zweite  Stufe  vollzieht  sich  in  der  Auf- 
erstehung  der  Leiber;  die  dritte  Stufe  tritt 
ein,  wenn  der  irdische  Leib  in  Geist  ver- 
wandelt  wird;  die  vierte  Stufe  findet  statt, 
wenn  die  ganze  Menschennatur  in  die  ewigen 
Urgrtlnde  zurllckkehrt;  die  ftlnfte  Stufe  der 
Rtlckkehr  wird  erreicht,  wenn  sich  die  mensch- 
liche  Natur  mit  ihren  Grtlnden  zu  Gott  be- 
wegt  und  Nichts  mehr  sein  wird,  als  Gott 
allein.  Bei  der  allgemeinen  Wiedergeburt 
der  Welt  werden  Sflnde  und  Bdses  ver- 
schwinden  und  die  gereinigte  Schdpfung  wird 
in  Gott,  zu  welchem  sie  zurtickgekehrt  ist, 
zur  ewigen  und  seligen  Ruhe  kommen. 

In  diesen  Grundanschauungen  bewegt  sich 
die  Lekre  Erigena’s,  mit  welcher  er  in  seiner 
Zeit  so  ziemlich  allein  stand,  indem  nur  ein 
einziger  Schiller  Hu  mb  aid  als  ein  solcher 
genannt  wird,  der  wenigstens  eine  Zeit  lang 
ein  Anhanger  dieser  Lehre  gewesen  w&re. 
Da  auf  der  Lehre  Erigena’s  von  der  gdtt- 
lichen  Vorherbestimmung,  welche  von  ihm 
als  zusammenfallend  mit  dem  nur  auf  das 
Gute  sich  beziehenden  Vorherwissen  und 
Vorherwollen  Gottes  gefasst  wurde,  der  Bann 
der  Kirche  ruhte,  so  wurde  von  den  grossen 
Scholastikern  und  Mystikern  des  Mittelalters, 
einem  Anselm  von  Canterbury,  Ab&Iard, 
Albert  dem  Grossen,  Duns  Scotus,  Bona- 
ventnra  und  Thomas  von  Aquino  der  Name 
des  Erigena  nicht  einmal  genannt,  wkhrend 
allerdings  bei  Wilhelm  von  Malmesbury  im 
zwdlften  Jahrhundert  und  auch  bei  den 
Victorinern  Hugo  und  Richard  das  Werk 
„de  divisione  naturae 44  in  Ehren  stand.  Als 
aber  zu  Anfang  des  dreizelmten  Jalirhunderts 
die  auf  dem  Werke  Erigena’s  fussenden 
Lehren  Amalrich’s  von  Bena  und  David’s 
von  Dinant  vom  Urtheil  der  Kirche  getroffen 
worden  waren,  wurde  auch  das  Werk  des 
Erigena  vom  Papst  Honorius  IH.  (1225)  ver- 
dammt  und  die  Aufsuchung  und  Verbrennung 
der  vorhandenen  Abschriften  befohlen.  Die 
trotzdem  auf  unsere  Zeit  gelangten  Hand- 
schriften  gehdren  in’s  eifte  bis  dreizehnte 
Jahrhundert.  Das  Werk  wurde  erst  zu  Ende 
des  siebenzehnten  Jalirhunderts  durch  Thomas 
Gale  in  Oxford  (1681)  durch  den  Druck  ver- 
bffentlicht,  aber  diese  erste  Ausgabe  zugleich 
durch  den  Papst  Gregor  XIH  (1685)  auf  den 
Index  der  kirchlich  verbotenen  Bilcher  ge- 
setzt  Nachdem  dasselbe  durch  C.  B.  Schliiter 
in  Milnster  (1838)  wiederum  verSffentlicht 
worden  war,  wurde  eine  Gesammtausgabe 
s&mmtlicher  nocli  handschriftlich  vorhandenen 
Schriften  Erigena’s,  mit  Feststellung  des 
richtigen  Textes.  im  122.  Bande  der  von 
Migne  in  Paris  nerausgegebenen  Patrologie 
durch  H.  L.  Floss  (1853)  hergestellt.  Nach 
dieser  Ausgabe  wurde  das  Hauptwerk  „Von 
der  Eintheilung  der  Natur u in  der  „philo- 
sophischen  Bibliothek44  von  L.  Noack  (1870) 
in  deutscher  Uebersetzung  verbffentlicht 


St.  Ren6  Taillandier,  Scot  Erigene  et  la  philo- 
sopbie  scolastique.  1843. 

Th.  Christlieb,  Leben  und  Lehre  des  Johanne? 
Scotus  Erigena.  1860. 

J.  Huber,  Johannes  Scotus  Erigena;  ein  Bei- 
trag  zur  Geschichte  der  Philosophic  im  Mittel- 
alter.  1861. 

L.  Noack,  Johannes  Scotus  Erigena.  Sein 
Leben  und  seine  Schriften,  die  Wissenschaft 
und  Bildung  seiner  Zeit,  die  Voraussctzungen 
seines  Denkens  und  Wissens  und  der  Gehalt 
seiner  Weltanschauung.  1876. 

Johannes,  aus  Stoboi  in  Makedonia  gc- 
btlrtig  und  darum  gewOhnlich  Johannes 
Stobaeus,  oft  auch  nur  kurzweg  Stobaios 
oder  Stobaeus  genannt,  war  ein  Neu- 
platoniker  aus  dem  fiinften  oder  sechsten 
christlichen  Jahrhundert,  welcher  als  ein 
fleissiger  Sammler  aus  zum  Theil  verlorenen 
Schriften  griechischer  Philosophen  eine 
wichtige  Quelle  ftlr  die  Geschichte  der 
griechischen  Philosophie  geworden  ist  Seine 
Ausztige  bilden  in  den  Handschriften  zwei 
verschiedene  Werke,  von  welchen  das  eine 
den  Titel  „physische  und  moraliscke 
Eklogen  w,  das  andere  den  Titel  „ Florilegium 
oder  Sermoncn44  ftthrt.  Er  hat  in  den 
„ Eklogen44  eine  gemeinsame  Quelle  mit  den 
Verfassern  der  fklschlich  dem  Plutarchos  aus 
Chiironea  beigelegten  Schrift  „ de  pladtis 
philosophorum 44  und  der  dem  Galenos  bei- 
gelegten Schrift  \de  philosophiae  historia u, 
nur  dass  Stobaeus  stellenweise  vollstftndigere 
AuszUge  hat  Ausgaben  des  „ Florilegium  “* 
sind  von  Th.  Gaisford  (Oxford,  1822  und 
Leipzig,  1823 — 24)  und  von  A.  Meineke 
(Leipzig,  1855—57),  Ausgaben  der  „ Edogar 
physical  et  ethicae 44  von  A.  H.  L.  Heeren 
(Gottingen,  1792  — 1801),  von  Th.  Gaisford 
(Oxford,  1850)  und  von  A.  Meineke  (Leipzig, 
1860  und  64,  in  zwei  Binden)  vorhanden. 

Johannes  a Sancto  Thoma,  ein 
portugiesischer  Dominikaner,  welcher  Lehrer 
zu  Alcala  und  Salamanca  war  und  1644 
starb.  Er  hat  sich  als  Theolog  durch  aeh* 
Foliobande  „ Commentarii  theologid  in 
Thomam  Aquinatem“  einen  Namen  erworben, 
in  der  Geschichte  der  Philosophie  aber  durch 
seinen  „ Cursus  philosophicus  ad  exactam , 
veram  et  genuinam  Aristotelis  et  Doctoris 
angelici  [ Thomae  Aquinatis]  mcntem “ sicli 
als  Erkl&rer  der  peripatetischen  Philosophie 
bekannt  gemacht 

Johannes  deWerdea  (manchmal  anch 
Hieronymus  de  Werdea  genannt)  war  zu  An- 
fang des  fllnfzehnten  Jahrhunderts  zu  Donau- 
wdrth  geboren,  machte  seine  Studien  zu  Wien, 
wo  er  Magister  wurde  und  einige  Zeit  lang 
mit  Beifall  lehrte.  Im  Jahr  1452  wurde  er 
Benedictinermonch  zu  Mannsee  in  Obex 
oaterreich  und  nalim  den  Klosternamen 
Hieronymus  an,  wurde  1463  Prior  aeinc^ 
Klosters  und  starb  1475.  Von  seinen  zahi 
reichen  Schriften  ist  nur  Weniges  gedruckt 
In  seiner  ethisch  - philosophischen  Welt- 
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anschaimng  zeigt  er  sich  als  ein  Mystiker, 
wihrend  er  sich  in  seinem  Comment&r  zu 
den  „ Summulae  “ des  Petrus  Hispanus  als 
Vertreter  der  nominabstischen  Logik  Occam’s 
erweiat.  Dieses  Werk  wurde  unter  dem 
Titel  „Exercitaia  parvorum  logicalium 
secundum  viam  modernorum  “ 1487  zu  Reut- 
lingen  gedruckt 

Jonische  Schule  oder  j o n i s c h e 
Naturphilosophie  bezeichnet  die  erste 
Stnfe  in  der  weltgeschichtlichen  Erdffnung 
der  Philosophic  durch  die  Griechen,  wie  sie 
sich  im  siebenten  uud  sechsten  vorchrist- 
liehen  Jahrhundert  wfthrend  vier  Menschen- 
altern  auf  dem  Boden  Joniens  an  die  Namen 
der  Milesier  Thales,  Anaximander, 
Anaximenes  und  des  Ephesiers  Heraklei- 
tos  knflpft.  Die  philosopnische  Entwickelung 
onter  den  jonischen  Griechen  Kleinasiens 
begann  mit  der  Frage,  wie  man  sich  den 
nrsprtlnglichen  Zustand  der  Natur  zu  denken 
babe.  Die  ftltesten  Naturdenker  beantworteten 
diese  Frage  mit  einer  Vorstellung  vom  Grund 
oder  An  fang,  vom  Stoff  oder  Urseicnden, 
woraus  Alles  entstanden  sei.  Bei  Thales 
war  dieser  Grundstoff  das  Wasser,  bei 
Anaximander  ein  unbestimmter  und  un- 
begrenzter  Stoff  (vielleicht  als  kosmischer 
Urnebel  gedaeht),  bei  Anaximenes  (wie  bei 
zweijflngernDenkern  Diogenes  von  Apollonia 
nnd  Idaios  von  Himera)  die  Luffc,  bei 
Herakleitos  das  Feuer.  Indem  Letzterer 
neben  dieser  Bestimmung  des  Feuers  als 
allgemeiner  Naturmacht  zugleich  die  Form 
des  Naturschaffens  und  den  Wechsel  des 
EntBtehens  und  Vergehens  in’s  Auge  fasste, 
bat  er  in  seiner  Weltansicht  den  Standpunkt 
aid  Inhalt  der  jonischen  Naturphilosophie 
zu  ihrer  vollendetsten  Gestalt  erhoben. 

Joscellinus  (oder  Gauslenus) 
Sueasionensis  (von  seinem  spAtern  Bischofs- 
sitae  Soissons  benannt)  stammte  aus  einer 
angeaehenen  Familie  des  stidlichen  Frank- 
reichs  und  hatte  sich  durch  fleissiges  Studium 
sehon  frlili  zum  Lehrer  befAhigt.  Im  An- 
fttge  des  zwblften  Jahrhunderts  scheint  er 
zu  Paris  neben  Abalard,  als  dessen  Gegner 
er  auf  dem  Concil  zu  Sens  auftrat,  gelehrt 
zu  haben.  Er  war  mit  Bernhard  von 
Clairvaux  befreundet  und  wurde  1122  Bischof 
ron  Soissons,  als  welcher  er  1161  starb. 
Abgeaehen  von  seinen  durchaus  rechtglAnbigen 
theologischen  Schriften , wird  er  von 
H.  Ritter,  dem  Geschichtschreiber  der  Philo- 
wphie,  fflr  den  Verfasser  einer  anonymen 
Abhandlung  „de  generibus  et  speciebus“ 
(Von  den  Gattungen  und  Arten)  gehalten, 
weiehe  von  Victor  Cousin  mit  Unrecht  den 
Selrriften  Abftlard’s  beigezahlt  wurde.  Diese 
Abbandlnng  greift  in  die  Geschichte  der 
acbolastischen  Streitfrage  in  Betreff  der  Be- 
dentang  der  Allgemeinbegriffe  insofern  ein, 
all  darin  eine  Vermittelung  zwischen  den 
beideo  entgegengesetzten  Parteistandpunkten 


des  Realismus  und  Nominalismus  versucht 
wird. 

Josef  ibn  Caspi  oder  Kaspi  siehe 
Ibn  Caspi. 

JoulTroy,  Thdodore  Simon,  war 
1796  zu  Pontets,  unweit  Mouthe  im  De- 
partement  Doubs,  geboren  und  nach  dem 
frtthen  Tode  seiner  Eltern  zuerst  im  Hause 
seines  Oheims,  der  eine  Lehrstelle  am  College 
zu  Pontarber  bekleidete,  spilter  im  College 
zu  Dijon  gebildet  und  1814  in  die  Pariser 
Normalschule  aufgenommen,  wo  er  durch 
Victor  Cousin  in  die  Philosophic  eingefUhrt 
wurde.  Nachdem  er  1816  mit  einer  Abhand- 
lung fiber  das  Schdne  und  Erhabne  zum 
Doctor  der  Philosophic  promovirt  worden 
war,  wurde  der  Einundzwanzigj&hrige  1817 
als  Repetent  ftir  Philosophic  bei  der  Normal- 
schule angestellt  und  erbffnete  zugleich  einen 
Cours  de  philosophic  am  College  Bourbon. 
Nachdem  die  Normalschule  1822  von  der 
Regierung  geschlossen  worden  war,  hielt  er 
Privatvorlesungen  in  seiner  Wohnung  und 
beferte  Beitrilge  in  verschiedene  Zeitschriften. 
Seit  1828  trug  er  bei  der  philosophischen 
Facultkt  [faculte  des  lettres)  in  Paris,  als 
Vertreter  Milon’s,  Geschichte  der  alten 
Philosophie  vor,  trat  nach  der  Julirevolution 
wieder  als  Lehrer  der  neu  eroffneten  Normal- 
schule ein  und  war  daneben  bei  der  philo- 
sophischen Facult&t  als  Adjunct  von  Royer- 
Cobard  ftir  Geschichte  der  neuern  Philosophie 
th&tig  und  seit  1831  zugleich  Deputirter  filr 
den  Bezirk  von  Pontarber  in  der  Kammer 
der  Abgeordneten.  Er  erdflfnete  1832  einen 
Lehrgang  von  Vorlesungen  iiber  das  Natur- 
recht,  welche  von  seinen  ZuhOrern  steno- 
graplnrt  und  spAter  als  „ Cours  de  droit 
natur  el1*  im  Druck  verfiffentbcht  wurden. 
Im  Jalir  1833  wurde  er  Mitgbed  der  Akademie 
ftir  die  Classe  der  moralischen  und  pobtischen 
Wissenschaften.  Ein  schwerer  Krankheits- 
anfaU  in  Folge  von  geistiger  Ueberanstrengung 
ndthigte  ihn,  den  Winter  1835 — 36  in  Pisa 
zuzubringen,  wo  er  seine  Uebersetzung  der 
Werke  des  schottischen  Philosophen  Thomas 
Reid  vollendete.  Nach  Paris  zurtlckgekehrt, 
vertauschte  er  1838  seine  Stelle  an  der 
Normalschule  mit  der  durch  den  Tod 
Laromiguikre’s  erledigten  Stelle  eines  Uni- 
versitatsbibbothekars  und  musste  sich  bald 
auch,  aus  Gesundheitsrtlcksichten,  auf  seinem 
Lehrstuhle  ftir  Geschichte  der  neuern  Philo- 
sophie bei  der  Universitat  durch  seinen  frtlhern 
Schiller  Adolphe  Gamier  vertreten  lassen.  Er 
starb  nach  kaum  zurtlckgelegten  46.  Lebens- 
jahre  1842.  Unter  seinen  philosophischen 
Arbeiten  ist  zunAchst  die  Uebersetzung  von 
Dugald  Stewart’s  Moralphilosophie  zu  er- 
wAhnen,  welche  unter  dem  Titel  „Esquisses 
de  philosophie  morale  de  Dugald  Stetvartu 
1826  mit  einer  ausflihrlichen  Vorrede 
Jouffroy’s  erschien,  die  durch  ihre  psycho- 
logischen  Untersuchungen  den  Wertn  eines 
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selbstfindigen  Buches  hat,  indem  er  sich  darin 
fiber  die  psychischen  Phftnomene  und  die 
Mdglichkeit,  ihre  Gesetze  festzustellen,  sowie 
fiber  den  Begriff  und  die  Erscheinungen  des 
Bewusstseins  aussprickt.  An  seiner  mit 
UnterstUtzung  seiner  Schuler  veranatalteten 
Uebersetzung  der  „ Oeuvres  completes  de 
Thomas  Reid“  (in  sechs  Banden)  arbeitete 
Jouffroy  acht  Jahre  (1828—35)  und  begleitete 
den  zuletzt  erschienenen  ersten  Theil  mit 
einer  Vorrecfe  Uber  den  Werth  und  die  Be- 
deutung  der  schottischen  Philosophie  tiber- 
haupt  und  deren  Auffassung  des  mensch- 
lichen  Wissens  und  seiner  Bedingungen  und 
Grenzen.  Eine  Sammlung  der  von  Jouffroy 
in  Zeitschriften  verijffentlichten  Abhandlungen 
aus  dem  Gebiete  der  Philosophie  und  ihrer 
Geschichte,  der  Moral  und  Lebenswissen- 
schaft , vermehrt  mit  einigen  noch  un- 

5edruckten  Aufsfitzen,  erschien  unter  dem 
’itel  „ Melanges  philosophiques(f  (1833), 
wozu  die  nach  seinem  Tode  durch  Damiron 
herausgegebnen  „Nouveaux  melanges  philo- 
sophiquest(  (1842)  als  zweiter  Theil  kamen. 
Ebenso  wurde  der  im  Jahr  1835  von  Jouffroy 
in  zwei  BUnden  unvollendet  verflffentlickte 
„Cours  de  droit  nature 1“  im  Jahr  1842 
durch  Damiron,  nach  den  vom  Verfasser 
hinterlassenen  Aufzeichnungen,  mit  einem 
dritten  Bande  vermehrt  und  das  Ganze  in 
zweiter  Auflage  1843,  in  dritter  1857  heraus- 
gegeben.  Ebenfalls  durch  Damiron  wurde, 
nach  der  Nachschrift  eines  ZuhSrers  von 
Jouffroy  aus  den  Jahren  1822—26,  der 
„Cours  d’  esthetique"  (1843)  herausgegeben. 
Schliesslich  hat  Jouffroy  selbst  noch  eine 
freie.  abgekUrzte  Bearbeitung  von  Kant’s 
Kritik  der  reinen  Vernunft  unter  dem  Titel 
„ Philosophie  de  Kant  exposee  en  26  lecons, 
outrage  traduite  de  VAllemand par  Th.  Jouff- 
royu  (1842)  veroffentlicht.  Von  seinen  Lands- 
leuten  wird  Jouffroy  mit  Cousin,  Maine  de 
Biran  und  Royer  Collard  zur  „ psychologischen 
Scliule*  in  Frankreich  gerechnet,  welche  in 
der  Psychologie  die  Grundlagen  aller  Philo- 
sophie sucht.  in  den  eigentlich  philosophischen 
Fragen  die  iaealistische  Richtung  des  Cartesius 
erneuert  und  unter  eklektischer  Aneignung 
von  Gedauken  der  deutschen  Philosophie 
seit  Kant  die  psychologisch  - empirische 
Richtung  der  ^schottischen  Schuleu  fortsetzt. 
Jouffroy  sieht  in  der  Psychologie  die  Grund- 
lage  der  Philosophie  und  stellt  als  deren 
Methode  die  Beobachtung  der  innern  Tliat- 
sachen  des  Bewusstseins  auf.  Als  das 
Kriterium  der  Wahrheit  gilt  ihm  der  Satz, 
dass  nur  das  durch  Beobachtung  der  innern 
und  fiussern  Thatsachen  Gewonnene  oder 
aus  beobachteten  Thatsachen  mit  logischer 
Nothwendigkeit  Gefolgerte  als  wirklich  ge- 
wahrleistet  anzusehen  1st.  Die  Psychologie 
als  Erfahrungswissenschaft  ist  ihm  Wissen- 
schaft  vom  Ich  im  Unterschiede  vom  Nicht- 
Ich.  Dabei  wird  die  Dualit&t  oder  Doppel- 


seitigkeit  des  menschlichen  Wesens  ebenso 
streng  festgehalten  wie  die  Allgegenwart  der 
Seele  im  Leibe,  und  das  physiologische  Leben 
des  menschlichen  Leibes  durchweg  vom  eigent- 
lich psychologischen  Leben  geschieden.  Als 
besondere  Seelenvermogen  werden  folgende 
bestimmt:  1)  die  persbnliche  Selbstmacht  des 
Ich,  was  man  sonst  Freiheit  des  Willens 
nennt;  2)  die  ursprttngiichen  Neigungen  der 
menschlichen  Natur;  3)  das  Vermfigen  der 
freiwilligen  Bewegung ; 4)  das  Vermogen  des 
Ausdrucks  oder  der  Sprache;  5)  die  8en- 
sibilitAt  als  Ffthigkeit  zur  Empfindnng  von 
Lust  und  Unlust;  6)  die  intellectuellen  Ver- 
mdgen,  nAralich  siunliche  Wahrnehmung, 
Begreifen  und  Abstraction. 

Tissot,  Thdodore  Jouffroy,  sa  vie  et  sea  Merits. 

(In  den  Me'moires  de  l'acade'mie  de  Dijon. 

Serie  HI,  tome  3,  1875—76,  p.  1—190). 

Jourdain,  Amable  Louis  Marie 
Michel,  war  1788  in  Paris  geboren  nnd 
ftthrte  sein  Vater  genauer  den  Namen  Jonr- 
dain-Br6chillet.  Ursprtlnglich zum Stadium 
der  Rechtswissenschaft  bestimmt,  wurde  er 
durch  die  Orientalisten  Silvestre  de  Sacv 
und  Langlfcs  far  das  Studium  der  orientalischen 
Sprachen  gewonnen  und  warf  sich  mit  Eifer 
auf  das  Arabische  und  Persische.  Er  be- 
kleidete  die  von  der  Regierung  eigens  fttr 
ihn  gestiftete  Stelle  eines  Secretaire  -adjoiut 
an  der  Specialschule  fflrorientalische  Sprachen 
zu  Paris  bis  zu  seinem  Tode,  der  in  seinem 
kaum  vollendeten  dreissigsten  Jahre  (1818) 
erfolgte.  Ausser  mehreren  historischen  Ar- 
beiten,  unter  denen  auch  eine  Uebersetzung 
des  persischen  Werkes  von  Khondemir  fiber 
das  Leben  Avicenna’s  zu  nennen  ist,  hat  eT 
sich  durch  eine  von  der  Pariser  Akademie  im 
Jahr  1817  gekrdnte  Preisschrift  unter  dem  Titel 
„Recherches  critiques  sur  Ydge  et  Yorigme 
des  anciennes  traductions  latines  d>Aristofe‘ * 
um  die  Geschichte  der  mittelalterlichen  Philo- 
sophie verdient  gemacht.  Das  Werk  ersehieu 
nach  seinem  Tode  zu  Paris  (1819)  und  in 
deutscher  Bearbeitung  von  Adolf  Stahr  unter 
dem  Titel  „Forscliungen  liber  das  Alter  and 
den  Ursprung  der  lateinischen  Uebersetzungen 
des  Aristoteles  und  liber  griechische  nnd 
lateinische,  von  den  Scholastikern  benntzte 
Commentare44  (auch  unter  dem  Nebentitel 
„Geschichte  der  aristotelischen  Schriften  im 
Mittelalter“  (1831). 

Irwing,  Karl  Franz  von,  war  1728 
zu  Berlin  geboren  und  starb  daselbst  *ls 
Ober  - Consistorial  - und  Oberschulrath  im 
Jahr  1801.  In  seinen  die  Philosophie  be- 
rtthrenden  Schriften  bewegt  er  sich  in  den 
Anschauungen  der  Leibniz- Wolff schen  Philo- 
sophie. Ausser  seinem  Hauptwerke  *Er- 
fahrungen  und  Untersuchungen  fiber  den 
Menschen44  (1772 — 85,  in  vier  Banden')  hat 
er  noch  verbffentlicht : Ueber  die  Lehr- 
methoden  in  der  Philosophie  (1773),  Ueber 
den  Ursprung  der  Erkenntmss  der  Wahr* 
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mit  und  der  Wiaaenschaft  (1781)  und  Frag- 
hente  der  Naturmoral  (1782).  Der  Mensch 

£t  ihm  als  der  haupts&chlichate  Gegenatand 
r Philosophie,  nnd  die  den  Grundatoff 
aller  menschlichen  Erkenntniss  ausmachenden 
einfachen  Begriffe  erwachsen  lediglicli  ana  der 
aussern  Sinneswahrnehmung  und  ana  der 
innern  Empfindung  durch  die  absondernde, 
verkntipfende  und  folgernde  Thiltigkeit  der 
Seele,  welche  atets  au8  gewis8en  Geftlhlen 
durch  Anregung  der  Aufmerkaamkeit  die 
Antriebe  und  Veranlassungen  zur  Selbst- 
thitigkeit  empffcngt,  wobei  8ich  ala  wich- 
tigatea  Htilfsmittel  ftir  die  Bearbeitung  der 
Ideen  die  Bezeichnung  deraelben  durch  die 
8prache  erweiat,  durch  deren  Vermittelung 
aich  eigentlich  erat  der  Verstand  entwickelt. 

Isaak  von  Stella,  einem  Ciatercienaer- 
kloater  im  Sprengel  von  Poitiera,  wo  er 
1147 — 1169  Abt  war,  l8aac  Stellen8is 
genannt,  hat  auaser  einigen  Schriften  mystiach- 
erbaulichen  Inhalta  einen  an  den  Ciatercienser- 
mdnch  Alcher  in  Clairvanx  gerichteten  Brief 
«tiher  die  Natur  und  Krkfte  der  mensch- 
lichen  Seele*  verfaaat,  worin  er  flhnliche 
paychologi8che  Anachauungen,  wie  die  Schule 
von  St.  Victor  in  Paria  (siehe  den  Artikel 
Hugo  von  St  Victor)  vortrftgt.  Er  theilt 
die  Welt  der  Dinge  in  Kbrper,  Seelen  und 
Gott.  Unter  den  Dingen  iat  Gott  am  Klarsten 
zu  erkennen,  die  Kdrper  am  Dunkelsten  und 
zwiachen  beiden  in  der  Mitte  steht  die  vom 
Kbrper  verdunkelte  Seele.  Das  Niedrigate 
in  der  Natur  der  Seele  iat  der  Affect  oder 
die  Begehrlichkeit,  das  HSchste  die  Ver- 
ntlnftigkeit  und  das  Mittlere  zwiachen  beiden 
iat  die  Erregbarkeit  der  Seele  durch  Schmerz 
und  Furcht  Die  VernOnftigkeit  entfaltet 
aich  durch  die  Stufen  des  Sinnes,  der  Ein- 
bildungakraft,  der  Vernunft,  dea  Veratandes 
und  der  Intelligenz.  Der  Sinn  nimmt  die 
Kdrper  wahr;  die  Einbildungakraft  (das 
„pfiantasticum  animae“ ) bek&lt  und  repro- 
ducirt  die*  sinnlichen  Bilder  auch  in  Ab- 
wesenheit  der  Kflrper,  auf  welche  aich  die- 
aelben  beziehen;  die  Vernunft  erfaaat  die 
unkbrperlichen  Formen  der  kdrperlichen 
Dinge,  indem  aie  von  den  Dingen  daajenige 
abstrahirt,  was  in  der  Wirklichkeit  nicht 
auaser  den  Dingen  existirt,  n&mlich  die 
Wesenheiten  der  Dinge;  der  Verstand  ist 
die  Erkenntnissquelle  ffir  die  rein  unkdrper- 
lichen  Wesen  geschaffener  Natur,  wfihrend 
endlich  die  Intelligenz  das  Organ  der  Seele 
fflr  die  Erkenntniss  des  ungeschaffenen  Geiates 
(Gotte8)  iat  Wie  aber  daa  Auge  die  Sonne 
nnr  im  Lichte  der  Sonne  schaut;  so  kann 
auch  die  Intelligenz  daa  gbttliche  Licht  nur 
in  dieaem  Lichte  selber  aehen.  Von  Gott 
atrbmt  daa  Licht  der  Erleuchtung  in  die 
Intelligenz  ein.  Gleichwie  von  unteu  herauf 
in  die  Imagination  die  sinnlichen  Bilder 
kamen,  ao  strbmen  von  oben  herab  in  die 
Intelligenz  die  Theophanien  ein,  durch  welche 


die  Intelligenz  zu  Gott  hingeffihrt  wird.  Alle 
Wahrheit  iat  in  Gott,  und  nur  allein  in  ihm 
kdnnen  wir  aie  erblicken;  in  der  Seele  iat 
nur  ihr  Abbild.  Nur  Gott  ist  schlechthin 
einfach;  die  Seele  ist  wenigatena  beziehungs- 
weiae  einfach,  aofern  aie  keine  QualitUt  und 
quantitative  Theile  hat  und  in  alien  ihren 
Krftften  eine  und  dieselbe  ist  Ihre  angeborne 
Kraft  besitzt  die  Seele  von  Natur,  ihre  zu- 
fSlligen  Eigen8chaften  oder  Tugenden  ge- 
winnt  8ie  erat  daduTch,  daaa  aie  die  Gaben 
Gottes  in  sich  aufnimmt,  sich  aneignet  und 
ala  bleibenden  Besitz  in  sich  bewanrt.  An 
Gott  haben  alle  Dinge  Theil,  sofern  sie  aind, 
weil  er  daa  hochste  Sein  und  allgemeinea 
Princip  aller  Dinge  iat  Durch  den  Sohn 
Gottes  empfhngt  jedes  Geschopf  die  beatimmte 
und  beaondere  Weiae  des  Theilnehmens  an 
Gott;  nur  durch  den  heiligen  Geiat  endlich 
gelingt  den  verndnftigen  Wesen  derGebrauch, 
den  aie  von  ihren  Gaben  machen.  Durch  die 
Gaben  des  uns  erleuchtenden  heiligen  Geiates 
mit  Gott  zusammenhangend,  steigen  wir  vom 
heiligen  Geiste  zum  Sohne  und  vom  Sohne 
zum  Vater  auf. 

Isiddros  hiess  ein  Sohn  des  Gnostikers 
Baaileides,  dessen  Lehre  im  Wesentlichen 
auch  die  aeinige  war.  Aus  aeinen  Schriften, 
insbesondere  seinen  „ Aualegungen*4  einea  nicht 
weiter  bekannten  orientaliachen  Propheten 
Parchdr  und  einem  Werke  „Ueber  die  an- 
gewachsene  Seelew  hat  una  der  Kirchenvater 
Euaebiua  von  Cftsarea  einige  Bruchsttlcke 
Uberliefert  Die  letztgenannte  Schrift  handelt 
von  den  AnswUchsen  oder  Anh&ngseln,  welche 
die  verntlnftige  Seele  durch  die  Befleckung 
mit  den  M&chten  der  Finsterniaa  annahm. 
Ea  wird  darin  zugleich  behauptet,  daas  die 
atti8chen  Philoaophen  und  Aristotelea  ihre 
Lehre  von  den  Schutzgeiatem  jedes  einzelnen 
Menachen  aua  den  Propheten  und  insbesondere 
aus  der  Prophetie  des  Ham  geschbpft  hktten. 
Unter  dera  Bilde  einer  gefltigelten  Eiche, 
fiber  welche  daa  bunte  Gewand  dea  Zeus 
(der  Sternenmantel)  auagebreitet  sei,  atellto 
er  sich  die  Welt  vor.  Ala  sittliche  Aufgabe 
des  Menachen  gilt  ihm  die  Tilgung  der  uns 
anhaftenden  Spuren  des  niedern  Sinnenlebena. 

Isiddros  aus  Gaza  (in  Syrien)  war  ein 
Schiller  deaNenpIatonikers  Proklos  und  lehrte 
in  deasen  Sinne  zu  Athen  und  Alexandrien, 
wanderte  aber  im  Jahr  531,  nach  dem  Schlusae 
der  Philosophenachulen  durch  den  Kaiser 
Justinian,  zugleich  mit  den  Neuplatonikern 
Damaskio8  und  Simplikioa  und  andern  nach 
Peraien  aus.  Von  Damaakios  wird  Iaidoroa 
ala  ein  tiefsinnigerTheo8ophgeriihmt,  welcher 
weniger  von  methodiacher  Forachung  und 
menachlichem  Scharfsinn,  ala  von  gdttlicher 
Erleuchtung  und  enthusiastiacher  Erhebung 
das  Heil  ftlr  die  Philosophie  erwartet  und 
sich  von  den  Gdtterbiidern  in  unauaaprech- 
licher  Liebe  den  Gtittern  aelbst  zugewandt 
habe. 
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Isidor  von  Sevilla,  wo  er  seit  600 
bis  zu  seinem  Tode  (636)  Bischof  war  und 
daher  gewdhnlich  Isidorus  Hispalensis 
genannt  wird,  stammte  aus  Karthagena  in 
Numidien  und  hat  als  theologischer  Schrift- 
steller,  ansser  einem  liturgischen  Werke  „de 
ecclesiasiicis  offtciis *}  seine  aus  Gregor  dem 
Grossen  und  Augustin  gezogenen  dogmatischen 
und  moralischen  Gedanken  in  drei  Btlchern 
„ Senlentiae * zusammengestellt  und  auch  ein 
historisches  Werk  fiber  dieKdnige  der  Gothen, 
Vandalen  und  Sueven  verfasst.  Das  philo- 
sophische  Gebiet  bertlhrt  eine  von  ikm  vcr- 
fasste  Schrift  liber  die  Unterschiede  der 
Worte  und  Sachen,  sowie  ein  Werk  „de 
nalura  rerum* , welches  jedoch  nur  ein 
encyclop&disches  Sammelwerk  im  Geschmacke 
der  daraaligen  Zeit  ist,  worin  er  mit  grosser 
Belesenheit,  aber  oberfl&chlicher  Kenntniss 
und  ohne  philosophischen  Geist  aus  altera 
Schriftstellern  alles  flir  seine  Zeit  Wisscns- 
wlirdige  zusammengetragen  und  dabei  durch 
Vertiefung  in  den  allegorischen  Sinn  und 
die  mystische  Bedeutung  der  Zahlen  seiner 
Phantasie  den  freiesten  Spielraum  gelassen 
hat.  Ueber  der  Vollendung  seines  aus 
zwanzig  Bflchem  bestehenden  Werkes  ^Ori- 
gines  seu  Etymologiae * ereilte  ihn  (636)  der 
Tod.  Seine  Schriften  standen  wklirend  der 
nftchsten  barbarischen  Jahrhunderte  im  Abend- 
lande  in  grossem  Ansehen;  von  eigentlicher 
Philosophie  aber  findet  sich  in  seinen  Ar- 
beiten  kaum  eine  Spur. 

Italische  und  Italienische  Philo- 
sophie, im  weitesten  Sinne,  bezeichnet  die- 
jenigen  philosophischen  Bestrebungen,  welche 
auf  dem  Boden  Italiens  seit  dem  sechsten 
vorchristlichen  Jahrhundert  erwachsen  sind. 
In  den  griechischen  Pflanzstftdten  Unter- 
italiens  wurde  fast  gleichzeitig  mit  der 
kltesten  jonischen  Naturphilosophie  durch  den 
nach  Krotdn  eingewanderten  Jonier  Pytha- 
goras, nnter  dem  Einflnss  dorischer  Lebens- 
entwickelung,  eine  Philosophie  begriindet,  die 
von  Spatern  als  „italische  Philosophenschule44 
bezeichnet  wurde  und  ihrem  Gehalte  nach 
auf  die  ethisch-politische  Seite  der  Geistes- 
bildung  das  Hauptgewicht  legte.  Der  Stifter 
der  sogenannten  eleatischen  Schule  (siehe 
den  Artikel  „EleatenM),  der  Jonier  Xeno- 
phanes (im  sechsten  Jahrhundert)  lebte  in 
seinen  sp&tern  Jahren  zu  Messina  und  Ca- 
tana,  wahrend  sein  Nachfolger  Parmenides 
ans  Elea  (Velia,  in  Unteritalien)  dieser  Schule 
den  Namen  gab,  die  durch  Zenon  aus 
Elea  im  ftinften  Jahrhundert  ihre  vollendete 
Ausbildung  erhielt,  w&hrend  in  der  zweiten 
Hftlfte  des  flinften  Jahrhunderte  in  einer  den 
Eleaten  verwandten  Geistesrichtung  der 
Agrigentiner  (Sicilier)  Empedokles  die 
Weltentwickelung  nnter  dem  Gesichtspunkt 
des  Kampfes  zwischen  Liebe  und  Hass 
recht  eigentlich  als  einen  Kampf  urn’s  Dasein 
fasste.  Ala  im  Zeitalter  Cicero’s  (107  — 44 


v.  Chr.)  die  Rflmer  mit  der  griechischen 
Philosophie  niher  bekannt  geworden  waren, 
gestaltete  sich  dieselbe  im  Geiste  der  RSmer 
zu  einem  tiberwiegend  nnter  akademischen 
und  stoischen  Einfltissen  stehenden  Eklek- 
ticismus , und  nur  Cicero’s  Zeitgenosse 
Lucretius  hat  in  seinem  Lehrgedichte 
„Ueber  die  Natur  der  Dinge“  die  atomistische 
Weltanschauung  Epikur’s  mit  Geist  und  Ge- 
schick  reproducirt  Im  ersten  und  zweiten 
Jahrhundert  fand  die  dem  praktischen  Sinne 
der  R6mer  vorzugsweise  entsprechende  Lehre 
der  Stoa  bei  den  Romern  besondere  Pflege 
und  bis  auf  den  Stoiker  auf  dem  Kaiser- 
throne,  Marcus  Aurelius  oder  Antoninus 
Philosophus  namhafte  Vertreter.  Eine 
kurze  Pflege  erhielt  im  dritten  Jahrhundert 
der  Neuplatonismus  in  Rom  durch  den 
Aegypter  Plotinos  und  dessen  Schuler,  den 
Syrer  Porphyrios.  Nachdem  um  die  Mitte 
des  vierten  Jahrhunderta  der  rdmische  Rhetor 
und  Grammatiker  Marius  Victorinus  die 
„Isagoge*  des  Porphyrios  in’s  Lateinische 
liber8etzt  und  Cicero’s  Schrift  „Zte  inventionr 
commentirt,  sowie  ein  eigenes  Buch  mDe 
syllogismis  hypothetic is*  verfasst  hatte,  ging 
auch  wahrend  der  Zeit  der  Fremdherrechaft 
germanischer  Volker  tlber  Italien  die  Er- 
innerung  an  die  antike  Cultur  und  die 
Ueberlieferung  griechisch-rdmischer  Wissen- 
schaft  nicht  ganz  verloren.  In  den  Schriften 
der  RdmeT  Bodtius  und  Cassiodorus  fand 
die  Philosophie  des  Alterthums  im  ftinften 
Jahrhundert  eine  wenigstens  reproducirende 
Vertretung,  die  durch  den  Einfluss  beider 
auf  das  spfttere  Mittelalter  bedeutsam  wurde. 
Nachdem  im  elften  Jahrhundert  der  vom 
Schweinhirtenjungen  zum  Cardinal  empor- 
gestiegene  Lobredner  mdnchischer  Askese, 
Peter  Damiani  (1006 — 1072)  der  anmaass- 
lichen  Dialektik  ihren  Platz  als  ^Ancilla* 
(Magd)  der  Theologie  angewiessen  hatte, 
liessen  die  aus  Italien  stammenden  Scholastiker 
Lan franc  (aus  Pavia,  1005 — 1089),  Anselm 
(aus  Aosta  in  Piemont,  1033  — 1109)  und 
Peter  (aus  Novara,  daher  Peter  Lombardos 
genannt,  1164  gestorben)  ihr  Licht  in  Eng- 
land und  Frankreich  leuchten,  wo  „die  Stadt 
der  Philosophen*  mehr  und  mehr  der  eigent- 
liche  Herd  der  mittelalterlichen  Scholastik 
wurde.  Im  zwolften  Jahrhundert  lehrte 
Johannes  Italus  (d.  h.  der  Italier)  in 
Konstantinopel , wahrend  Gerard  von  Cre- 
mona (1114  — 1187)  wenigstens  einen  Theil 
seiner  Mannesjahre  in  Toledo  verlebte.  War 
Petrus  Lombardus,  als  „ M agister  senten 
tiarumuf  durch  sein  Lehrbuch  der  Theologie 
mehrere  Menschenalter  hindurch  die  Grund- 
lage  des  theologischen  Unterrichts  und  der 
dialektischen  Erdrterung  ftlr  die  Scholastiker 
geworden,  so  haben  die  beiden  Italiencr 
Thomas  von  Aquino  (1225  — 1274)  und 
Johannes  Fidanza  (Bona  ventura , 1221 
bis  1274)  im  Dominikaner  - und  Francis- 
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kmerorden  sich  als  Leitsterne  und  Vorbilder 
in  der  nachfolgeDden  scholastisch  - dialek- 
tiachen  und  mystischen  Geistesrichtung  des 
Mittelalters  erwiesen.  Als  nach  der  Eroberung 
Konstantinopels  durch  die  Ttlrken  viele  ge- 
lehrte  Griechen  in  Italien  eine  Zuflucht 
suehten,  wnrde  durch  die  Neubelebung  der 
Studien  des  griechischen  Alterthums  von 
Italien  aus  die  Bekanntschaft  des  Abend- 
Undes  mit  den  Schriften  des  Platon  und 
Aristoteles  in  der  Ursprache  vermittelt  und 
Italien  die  Wiege  der  neuern  Philosophic, 
die  sich  in  dem  Kampf  gegen  die  Scholastik 
von  den  Fesseln  der  Kirche  losrang  und  auf 
eipe  Ftls8e  stellte.  Zunfichst  entbrannte 
mit  der  Ansiedlung  griechischer  Gelehrten 
is  Italien  der  Kampf  um  die  beiden  H&upter 
der  antiken  Philosophic,  der  Streit  fiber  den 
Vorzug  des  Platon  oder  des  Aristoteles.  Die 
Erneuerung  des  Platonismus,  vorwaltend  im 
Sinne  des  orientalischen  Neuplatonismus, 
knflpft  sich  an  die  Namen  des  Georgius 
Gemistns(Plethon),  desKardinals  Bessarion, 
Theodoras  Gaza,  Marsilius  Ficinus,  Fran- 
ciscu8  Patricius  und  verband  sich  bei  dem 
iltern  (Johannes)  und  dem  jflngera  (Franz) 
Grafen  Pico  von  Mirandola und  Franciscus 
Venetus  (Franzesco  Zorzi)  mit  den  theo- 
wphischen  Triumereien  der  Kabbalisten. 
Unter  den  neuen  Aristotelikera  oder  Peri- 
patetikern  standen  auf  Seiten  der  Alexan- 
drigten,  die  es  mit  dem  alten  Aristoteles- 
Ausleger  Alexander  aus  Aphrodisias  hielten, 
Georg ios  aus  Trapezunt,  Pietro  Porapo- 
nazzo,  Simon  Porta,  Andrea  Cesalpino 
nod  Jacob  Zabarella,  w&hrend  die  ita- 
lienischen  Neuaristoteliker  im  averroistischen 
8inne  ihren  Mittelpunkt  an  der  durch  Peter 
ton  Abano  (gest  1315)  gegrfindeten  Paduaner 
Averroistenschule  hatten,  zn  welcher  sich 
soch  im  ftlnfzehnten  Jahrhundert  Alexander 
Achillinns  und  Nicoletti  Vernias,  im 
sechszehnten  Marcus  Antonius  Zimara  und 
Augnstinus  Niphus,  sowie  Zabarella  und 
Cremonini  bekannten.  Neben  der  Repro- 
duction der  platonischen  und  aristotelischen 
Philosophic  hat  jedoch  im  Zeitalter  der  Re- 
formation and  der  Renaissance  Italien  und 
*war  vorzugsweise  der  Stiden  der  Halbinsel, 
one  Reihe  von  Mfinnera  hervorgebracht, 
wdehe  den  durch  die  neuerwachten  natur- 
wissenschaftlichen  Studien  hervorgerufenen 
Storm  und^  Drang  des  Geistes  der  Neuzeit 
nach  einer  einheitlichen  Weltanschauung  in 
•dbststindigen  und  eigenthfimlichen  philo- 
sophischen  Systemen  repr&sentiren.  Wkhrend 
ooh  Girolamo  Cardano  (1501 — 1576)  noch 
■dir  in  der  bunten  Mannigfaltigkeit  der 
fosebeinungen  verlor,  ffihrte  dieselben  Ber- 
nardino Telesio  (1508  — 1580)  in  seiner 
aatarwissenschaftlichen  Speculation  auf  einige 
nllgemeine  Principien  zurfick.  Was  Beiae 
angedeutet  and  vorgearbeitet  hatten,  eTScheint 
hei  Giordano  Bruno  (1550 — 1600),  dem 


eigentlichen  philosophischen  Genius  Italiens 
im  Reformationszeitalter , zu  einer  pan- 
theistischen  Weltanschauung  vereinigt,  mit 
welcher  sich  zuletzt  auch  der  monadologische 
Standpunkt  verband,  wfihrend  Giulio  Cesare 
Van  ini  (1585  — 1619)  vom  pantheistischen 
Standpunkt  zu  einem  frivolen  Naturalismus 
fortschritt  und  Tommaso  Campanella  (1568 
bis  1639)  nach  einer  methodischen  Reform 
der  Wissenschaften  und  einer  eklektisch-ency- 
clopfidischen  Universalphilosophie  strebte. 
Im  siebenzehnten  Jahrhundert  fand  der 
Cartesianismus  trotz  der  pfipstlichen  Censur, 
welcher  die  Lehre  des  Cartesius  unterworfen 
war,  besonders  an  Tommaso  Cornelio 
und  Michel  Angelo  Fardel  la  (1620 — 1711) 
in  Neapel  eifrige  Vertreter.  Im  achtzehnten 
Jahrhundert  erbffnete  ebendaselbst  Giam- 
battista Vico  (1668 — 1744)  mit  seiner  „Sdenza 
nuova‘l  nicht  bios  die  neue  Wdssenschaft  der 
Geschichtsphilosophie,  sondern  wurde  auch 
der  Begrtinder  einer  neuen  Metaphysik  und 
Kritik  des  menschlichen  Geistes.  Wfihrend 
sich  Genovesi  und  Gioja  um  die  Be- 
arbeitung  der  Nationalfikonomie  nach  philo- 
sophischen Principien  verdient  machten, 
fanden  Descartes  und  Malebranche  an  dem 
savoyischen  Cardinal  Gerdil  (1718 — 1802) 
einen  spfiten  Anhfinger.  Seit  dem  Ende  des 
achtzehnten  Jahrhunderts  haben  sich  in 
Italien  neben  der  von  der  Kirche  begfinstigten 
ncu8chola8ti8ch-thomistischen  Strdmung  auch 
die  Nachwirkungen  der  in  England  und 
Frankreich  ausgebildeten  empirisch  - psy- 
chologischen  Geistesrichtung  gezeigt,  welche 
sich  unter  den  EinflUssen  der  Kant’schen 
und  nachkant’schen  Philosophic  zu  mehr 
oder  minder  eklektischen  Bestrebungen  ver- 
banden.  Fttr  die  Ausbildung  der  Iiechts- 
philosophie  war  besonders  Romagnosi 
(1761  — 1835)  thatig,  wfihrend  Galuppi 
(1774 — 1846)  mitLeibniz’schen  Anschauungen 
die  Erkenntnisslehre  zugleich  mit.  kritischer 
Rticksicht  auf  Kant,  wie  auf  die  schottische 
Philosophie  und  dem  franzosischen  Sensualis- 
mus  bearbeitete.  Auf  Grundlage  eines  ab- 
soluten  Ontologismus  der  platonischen  Ideen- 
lehre  erstrebte  Gioberti  (1801 — 1852)  eino 
auf  die  freie  Allianz  zwischen  dem  kirch- 
lichen  Glauben  und  der  gottschauenden  Ver- 
nunft  abzielende  Religionsphilosophie  und 
Ethik,  wfthrend  Rosmini-Serbati  (1797 
bis  1855)  auf  der  Lehre  von  den  eingebornen 
Ideen  fussend  einen  den  empirisch  - philo- 
sophischen und  skeptisch  - kritischen  Rich- 
tungen  der  Neuzeit  feindseligen  religids- 
philosophischen  Idealismus  ausgearbeitet  hat. 
Unter  den  noch  lebenden  Philosophen  Italiens 
hat  auch  die  Hegel’sche  Philosophie  ihre 
Vertreter  gefunden. 

Judische  Philosophie  im  Sinne 
einer  Verknfipfung  jtiaischer  Religions- 
vorstellung  mit  philosophischen  Lehren  und 
Anschauungen,  die  nicht  auf  jUdischein 
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Boden  erwachsen  sind,  begegnet  tins  bereits 
im  Anfange  des  ersten  christlichen  Jahr- 
hnndert8  in  den  Schriften  des  aleiandrinischen 
Jnden  P h i 1 o n , welcher  die  jtldische  Theo- 
logie  und  Glaubenslehre  mit  griechischen 
Philosophemen , haups&chlich  Platon’s  und 
der  Stoa,  zn  einem  anf  allegorische  Schrift- 
auslegung  gebanten  theosophischen  Systeme 
einer  im  gdttlichen  ^Logos'*  gegrllndeten 
Welt-  und  Lebensanschauung  entwickelte 
■und  dadurch  der  Vorlflufer  der  von  den 
alexandrinischen  Kirchenvitern  Clemens  und 
Origenes  ausgebildeten  kirchlichen  Religions- 
philosophie  wurde.  Was  sich  spSter  im 
Mittelalter  von  jtldischer  Philosophic  ent- 
wickelte, hat  zu  seiner  historischen  Voraus- 
setzung  die  Lehr-  und  Gesetzesentwickelung 
der  palfistinensischen  und  babylonischen 
Rabbinen.  Die  seit  dem  Untergange  des 
jtldischen  Tempels  mflndlich  fortgepflanzten 
Schrifterkl&rungen , dogmatischen  Ueber- 
lieferungen  und  Gesetzesbestimmungen  waren 
von  Jehudah  ha-qadd6sch  (Juda  dem  Hei- 
ligen)  im  dritten  Jahrhundert  nach  Chr.  G. 
gesammelt  und  unter  dem  Namen  ^Mischnah* 
verbreitet  worden.  Aus  den,  wkhrend 
weiterer  • drei  Jahrhunderten  aufgesetzten, 
rabbinischen  Erlauterungen  und  Erwei- 
terungen  der  Mischnah  - Lehre  entstand  der 
„TalmudM,  welcher  allm&lig  bei  den  in  der 
„Zerstreuungu  lebenden  Juden  die  Bedeutung 
und  das  Ansehen  eines  Gesetzbnchs  erhielt. 
Eine  durch  mehrere  Menschenalter  hindurch 
vorbereitete  und  fortentwickelte  Opposition 
gegen  die  starre  Autorit&t  des  Talmud  wurde 
um  die  Mitte  des  achten  christlichen  Jahr- 
hunders  in  Bagdad  unter  der  Herrschaft  des 
Khalifen  A1  - Mansur’s  durch  den  Juden 
Anan  ben  David  zum  Standpunkt  einer 
jfldischen  Lehrpartei  entwickelt,  welche  im 
Gegensatze  zu  den  Rabbaniten  oder  Anh&ngern 
des  Talmud  die  Rechte  der  Vernunft  und 
den  Grundsatz  freier  Forschung,  gegentlber 
den  bindenden  Ansehen  der  dogmatischen 
Ueberlieferungen , vertrat  und  sich  den 
Namen  *Karaiten“  oder  „KarSerw  gab.  Indem 
sich  die  Karaiten  in  ihren  Beweisfdhrungen 
mit  Vorliebe  den  mohammedanischen  Muta- 
kallimin  anschlossen  und  auch  selbst  diesen 
arabischen  Namen  annahmen,  traten  sie  zu- 
gleich  unter  den  Einfluss  der  arabisch- 
aristotelischen  Lehren.  Durch  sein  Streben 
nach  einem  durch  philosophische  Speculation 
unter8tlltzten  rationalen  Systeme  der  Theologie 
gewann  der  Kar&ismus  bedeutenden  Einfluss 
auf  die  philosophischen  BestTebungen  der 
Juden  wfthrend  des  Mittelalters.  Neben 
dieser  rabbanitischen  und  karaitischen  Spal- 
tung  unter  den  jtldischen  Theologen  trat  aber 
noch  eine  mystisch  - philosophische  Geistes- 
richtung  im  Schoosse  des  Judenthums  her- 
vor,  welche  es  unter  dem  Namen  der 
„Kabbalah“  auf  eine  gnostische  Religions- 
philosophie  oder  Geheimlebre  abgesehen 


hatte.  Die  Anhftnger  der  Kabbalah  (Kabbv 
listen)  gingen  von  der  Unterscheidnng  eine* 
im  ndchsten  Wortsinne  der  heiligen  Schriften 
verborgenen  tiefern  und  geheimen  Sinnes  ana, 
welcher  erst  die  voile  religidse  Wahrheit  in 
sich  schliesse.  Dieser  Gedanke  eines  tiefern 
Schriftsinnes  findet  sich  schon  in  den  allego- 
rischen  Schriftauslegungen  des  alexandri- 
nischen Juden  Philon  und  bei  den  Gnostikern 
der  ersten  christlichen  Jahrhunderte.  Nnr 
aber  bildete  sich  bei  den  Kabbalisten  das 
theosophische  Element,  unter  dem  Einflnsse 
neuplatonischer  Lehren,  entschieden  zu  einer 
Emanationslehre  aus,  durch  welche  die  Kluft 
zwischen  Gott  und  der  Welt  ausgefftllt  werden 
sollte.  Doch  trat  das  erste  Buch,  welches 
diese  kabbalistische  Lehre  vortrug,  erst  gegen 
Ende  des  neunten  Jahrhunderta  als  „Buch 
der  Sch5piungu  (Jeztrah  oder  Je^trah)  her- 
vor.  Auf  der  Grundlage  dieser  Voraus- 
setzungen  entwickelte  sich  gleichzeitig  mit  der 
arabischen  Philosophic  und  unter  dem  Ein- 
flusse  derselben  unter  den  Juden  des  Morgen- 
landes,  vorzugsweise  aber  des  Abendlandes 
die  eigenthtlmlich  jtldische  Philosophie  dea 
Mittelalters.  Als  rabbanitischer  Gegner  des 
Karftismus  trat  im  zehnten  Jahrhundert 
Saadjah  ben  Josef  al-Fajjftmi  (892—942), 
gewdhnlich  Saadias  genannt  hervor.  In 
der  zweiten  Halfte  des  elften  Jabrbunderts 
begegnet  uns  der  jtldische  Philosoph 
Salomon  ben  Gabirol  (Ibn  Gebirol)  in 
Spanien,  welcher  durch  sein  Werk  „fons 
vitae M unter  den  Namen  Avicebron  auf  die 
Entwickelung  der  christlichen  Scholastik  Ein- 
fluss  gewann.  Um  dieselbe  Zeit  gab  Bahjah 
ben  Josef  in  seinem  Buche  „die  Pflichten 
des  Herzens*4  eine  Darstellung  der  Mofal 
des  Judentlinms.  Gegen  die  Mitte  des 
zwdlften  Jahrhunderts  machte  Jehudah 
ha-Levi  mit  seinem  Buche  „Khozari“  einen 
Feldzug  gegen  alle  Philosophic^  indem  er 
sich  zugleicn  dem  Mysticismus  der  Kabbalah 
zuneigte,  wSlirend  gleichzeitig  Abraham 
ben  David  von  Toledo  eine  Vermittelung 
zwischen  jtldischer  Theologie  und  arabisch- 
aristotelischer  Scholastik  erstrebte.  Halevi’s 
Anlauf,  die  Philosophie  aus  den  Herzen  seiner 
Zeit-  und  Glaubensgenossen  zu  verdringen, 
blieb  jedoch  erfolglos.  Denn  kaum  ein  halbes 
Jahrhundert  nach  seinem  Tode  sehen  wir 
durch  Rabbi  Moses  ben  Maimon  (Maimftni, 
Maimonides,  Rambam  gewdhnlich  genannt) 
in  seinem  ^Ftihrer  der  Zweifelnden**  den 
Aristoteles  wenigstens  ftlr  die  Erkenntniss 
der  irdischen  Welt  als  gliltige  Autoritit  vor- 
geftlhrt,  neben  welcher  ftlr  die  himmliscbe 
Weltdie  Offenbarungslehren  eintreten  mtlssten. 
Wfthrend  im  dreizehnten  Jahrhundert  die 
Kabbalah  in  dem  Buche  Zohar  (Sohar)  in 
ihrer  vollen  Bltlthe  gelangte,  wnrden  im 
dreizehnten  und  vierzehnten  Jahrhundert,  be- 
8onder8  von  Juden  in  der  Provence,  die 
Schriften  der  arabischen  Aristoteliker  fleissig 
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in's  Hebrkische  tibersetzt  und  theilweise 
commentiit.  Ala  Erlkuterer  der  aristotelischen 
Arbeiten  des  AverroSs  maclite  sich  besonders 
derjfldische  Peripatetiker  Levi  ben  Gerson 
beklnnt,  welcher  seine  Lehre  in  dem  Buche 
„Mikhamth  Adondi  “ (Kriege  des  Herrn) 
entwiekelte.  Ein  anderer  Peripatetiker  war 
Moses  ben  Josna  ana  Narbonne,  der  sich 
tls  Commentator  von  Schriften  der  arabischen 
Philoaophen  Al-Ghazzkli,  Ibn  Roschd,  Tofail, 
sowie  des  Maimonides  Ruf  erwarb.  Unter 
dem  Einflnsse  des  Letztern  stand  der  Karker 
Abrdn  ben  Elia  aus  Nikomedien  im  vier- 
xehnten  Jahrhnndert,  welcher  in  seinem 
religionsphilosophischen  Werke  „Baum  des 
Lebbs  **  eine  Darstellung  der  jtldischen 
Dogmatik  gab,  die  als  ein  Gegenstilck  zum 
, Fflhier  der  Verirrtenu  erscheint  Mit  dem 
Verfalle  der  mittelalterlichen  Scholastik  er- 
losch  anch  die  „jtl diache  Philosophic w im 
eigentlichen  Sinne  dea  Wortes.  Was  von 
der  spktern  jtldischen  Literatnr  etwa  unter 
diesen  Gesichtspnnkt  fallen  kdnnte,  bewegt 
deb  outer  dem  nachhaltig  wirkenden  Ein- 
dasse  des  Maimonidea.  Der  aus  der  jtldischen 
Gemeinde  ausgestossene  Benedict  von  Spinoza 
1632—1677)  steht  mit  seiner  pantheistischen 
All-Einheitslehre  nicht  mehr  auf  dem  Boden 
der  jQdischen  Weltanschauung,  und  der  dem 
Anfklkrungszeitalter  angeh&rende  deistische 
Popularphilosoph  und  moralische  Gltickselig- 
keitalehrer  Moses  Mendelssohn  (1729 bis 
1786)  hatte  das  specifisch  Jtldische  ebenso 
sbgestreift,  wie  der  eifrige  Kantianer  Salomon 
Maimon  (1753 — 1800),  derseinen  Scharfsinn 
talmudischer  Ideenspalter  im  Dienst 
der  kritischen  Philosophic  der  Neuzeit  ver- 
*udte. 

I.  Hunk,  esquisee  historique  de  la  philosophie 
chez  lea  Juifa.  1849.  Deatach  unter  dem 
Titel  „Philo8ophie  und  philosophische  Schrift- 
steller  der  Juden,  mit  erlauternden  und  er- 
ginzenden  Anmerkungen  von  B.  Beer, 
1862.  Mit  Benutzung  dieser  letztern  erschien 
Bunk’s  Abhandlung  in  neuer  Gestalt  in 
deasen  „ Melanges  de  philosophie  juire  et 
arabo  (1859)  pag.  461—511. 

L.  Dukes,  Philosophisches  aus  dem  zehnten 
Jahrhundert.  1868. 

i*  Gsler,  Vorlesungen  iiber  die  judiachen 
Philoaophen  des  Mittel&lters.  I.  11.  1870 
and  76. 

M*  Ml,  Beitr&ge  zur  Geschichte  der  Philosophie, 
i&  zwei  B&nden,  1876. 

Julianus,  Flavius  Claudius,  war  331 
Q.  Chr.  geboren  und  durch  die  Neuplatoniker 
Maxhnus  aus  Ephesos,  Chrysauthios  aus 
Sardes,  Eusebios  aus  Myndos  u.  A.  weniger 
m philosophische  Speculation  als  in  den  Ver- 
kebr  mit  Gdttern  (Theurgie)  eingeffihrt 
werden.  Wihrend  der  zwanzig  Monate  seiner 
degierung  als  rdmischer  Kaiser  (361  — 363) 
«H5hte'  er  dem  bereits  durch  Konstantin  zur 
-Uatsreligion  erhobenen  Christenthume  gegen- 
Qber  cdalm  Sinne  des  Neuplatonismus  reines 


und  ursprtlngliches  Heidenthnm  wieder  her- 
znstellen  (daher  sein  Beiname  Apostata 
d.  h.  der  Abtrtlnnige),  aber  sein  grosses 
Restaurationswerk  zerfiel  alsbald  wieder.  In 
den  von  ihm  hinterlassenen , griechisch  ge- 
schriebenen  Schriften,  unter  denen  sich 
namentlich  „ Reden u nnd  „Briefe“  befinden 
(sie  wurden  von  Petavius  1630,  von  Span- 
heim  1696  und  neuerdings  von  Hertlein, 
1875,  herausgegeben)  zeigt  er  sich  eigent- 
lich  nnr  als  einen  philosophischen  Dilettanten. 
Anch  eine  verloren  gegangene  Schrift 
„ Wider  die  Christen1*  hat  er  verfasst,  deren 
wesentlicher  Inhalt  nns  durch  die  Wider- 
legungsschrift  des  Kirchenvaters  Kyrilloa 
von  Alexandrien  bekannt  geworden  ist.  Er 
hob  darin  hauptskchlich  die  Herrlichkeit  nnd 
Grfisse  der  heidnischen  Religion  nnd  Bildung, 
gegentlber  dem  „ armseligen  Christenthume 
hervor.  Die  dem  Kaiser  Julian  unter  dessen 
„Briefen“  (zuletzt  von  Hey ler,  1828,  heraus- 
gegeben) beigelegten  sechs  Briefe  an  den 
Neuplatoniker  Jamblichos,  worin  dieser  dem 
Homer,  Sokrates  nnd  Platon  an  die  Seite 
gesetzt  und  als  das  Gemeingut  aller  Hellenen, 
sowie  ais  Better  des  griechischen  Lebens 
gepriesen  wird,  sindjedenfalls  unkcht.  In 
einer  Rede  liber  den  Helios  wird  dieser  Gott 
als  Vermittler  zwischen  der  hfichsten  ghtt- 
lichen  Einheit  nnd  der  Welt  nnd  als  Abbild 
der  hbchsten  Gate,  als  Herrscher  fiber  die 
intellectuellen  Gotter  bezeichnet,  Apollon  und 
Athena  als  seine  Emanationen  nnd  Aphrodite 
als  seine  Gehfilfin  ausgedentet. 

D.  Fr.  Strauss,  Julian  der  Abtriinnige,  der 
Romantiker  auf  dem  Throne  der  C&saren. 
1847. 

Julies,  oeuvres  completes,  traduction  nouvelle, 
accompagne'e  de  sommaires,  notes  et  dcclair- 
cissements  par  Eugene  Talbot.  1863. 

J.  F.  A.  MQcke,  Flavius  Claudius  Julianus 
nach  deu  Quellen.  I.  II.  1866  und  68. 

Julianus,  von  Tralles  (in  der 

1’onischen  Landschaft  Lydien)  wird  bei  dem 
>eripatetiker  Alexander  von  Aphrodisias 
(urn’s  Jahr  200)  wegen  seiner  Ansicht  von 
der  Bewegung  des  Himmels  durch  die 
platonische  Weltseele  erwkhnt,  doch  geht 
aus  dieser  vom  Neuplatoniker  Simplikios 
fiberlieferten  Stelle  nient  hervor,  ob  dieser 
sonst  nicht  bekannte  Julianos  ein  Platoniker 
oder  Peripatetiker  gewesen  ist 

Junius  Rusticus  war  der  Name  zweier 
Stoiker,  von  welchen  der  Aeltere  als  ein 
politisch  verdkehtiger  Stoiker  vom  Kaiser 
Domitian  zum  Tode  verurtheilt  wurde,  wkh- 
rend  der  Jfingere  als  Lehrer  des  kaiserlichen 
Stoikers  Marcus  Antonius  {Antoninus  philo- 
sophic) bei  diesem  grosses  Vertrauen  genoss. 

Justinus,  Flavius,  war  zu  Flavia 
Neapolis  (dem  heutigen  Nablfis)  in  Palkstina 
von  griechischen  Eltern  geboren  und  hatte 
sich  schon  frfih  mit  den  platonischen,  peri- 
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atetischen  und  stoischen  Philosophen  be- 
annt  gemacht  und  nach  einer  leichtfertig 
durchlebten  Jugend,  aus  Veranlassung  eines 
Gesprkchs  mit  einem  christlichen  Greis  den 
christlichen  Glauben  angenommen,  ohne  darum 
doch  den  Philosophenmantel  abzulegen.  Als 
Philo8oph  sich  vorzugsweise,  wie  der  alexan- 
drinisch-jtidische  Philosoph  Philon,  an  pla- 
tonische  Anschaunngen  haltend,  starb  er  in 
Folge  einer  Anklage  durch  den  Kyniker 
Crescens  unter  dem  stoischen  Kaiser  Marcus 
Aurelius  in  den  sechziger  Jahren  des 
zweiten  Jahrhunderts,  wahrscheinlich  163 
n.  Chr. , zu  Rom  den  M&rtyrertod.  Unter 
den  ihm  zugeschricbenen , in  griechischer 
Sprache  verfassten  Schriften  sind  unbezweifelt 
ilclit  ein  zu  Ephesos  oder  Korinth  gehaltener 
^Dialog  mit  dem  Juden  Tryphon44 
(wahrscheinlich  dem  unter  dem  Namen  Rabbi 
Tarphon  bekannten  galilfiischen  Lehrer)  und 
eine  grossere  (im  Jahre  139  oder  140  ver- 
fasste)  und  eine  kleinere  (im  Jahre  162  ver- 
lasste)  „Apologiew  (zu  Gunsten  der  Christen). 
Abgesehen  von  manchen  Materiaiien  zur  Ge- 
schichte  der  griechischen  Philosophic,  die 
sich  in  diesen  Schriften  des  ^Justinus  Philo- 
sophic et  Martyr 44  finden,  bildet  den  Mittcl- 
punkt  seiner  eigenen  philosophischen  An- 
schauungen  der  phiionische  Grundgedanke 
von  dem  durch  die  ganze  Schbpfung  ver- 
breiteten  Walten  des  „keimkriiftigen  Logos44 
(der  gottlichen  Vernunft).  An  diesem  gott- 
lichen  Logos,  als  dem  Erstgebornen  Gottes, 
durch  den  Gott  Alles  geschaffen  und  ge- 
ordnet  hat  und  welcher  Eins  ist  mit  Christus, 
hat  das  ganze  menschliche  Geschlecht  An- 
theil,  und  alle  diejenigen  Menschen,  welche 


diesem  Logos  gem&ss  leben,  sind  Christen, 
auch  wenn  sie  ftlr  Gottlose  gehalten  worden 
sind,  wie  bei  den  Hellenen  Sokrates  und 
Herakleitos  und  Andere.  Alles  zugleich,  was 
Philosophen  und  Gesetzgeber  Gutes  gelehrt 
und  Wahres  gefunden  haben,  ist  eine  Pruoht 
ihres  Suchens  und  Anschanens  nach  dem 
Antheil  an  diesem  gdttlichen  Logos.  Da  sie 
diesen  jedoch  nicht  vollst&ndig  erkannt  haben, 
so  haben  sich  die  alten  Philosophen  auch  on 
widersprochen.  Erst  der  in  Christus  fleisch- 
geworaene  Logos  offenbart  die  ganze  und 
voile  Wahrheit  der  Gotteserkenntniss  and 
des  gbttlichen  Gesetzes.  Aehnlich  wie  Philon 
und  seine  jttdisch-alexandrinischen  Vorgftnger, 
behauptet  auch  Justin  einen  &ussem  Zu* 
sammenhang  der  griechischen  Philosophic  mit 
der  durch  Christus  an’s  Licht  gebraehien 
wahren  Gotteserkenntniss  durch  die  Ver- 
mittelung  der  Schriften  des  Alten  Testaments, 
welche  in  den  Augen  des  christlichen  Philo- 
sophen als  eine  grosse  W eissagung  auf  Christos 
erscheinen.  Aus  den  Bllchern  Mosis  und  der 
Propheten  hatten,  nach  seiner  Meinung,  die 

griechischen  Dicnter  und  Philosophen  die 
amenkbrner  alles  dessen  entnoramen,  was 
sie  Wahres  tlber  die  sittliche  Wahlfreiheit, 
tiber  Unsterblichkeit  der  Seele,  fiber  Strafen 
nach  dem  Tode  und  tiber  die  Betrachtung 
der  himmlischen  Dinge  vorgebracht  haben. 
Mit  diesen  philosophischen  Anschaunngen 
verbindet  Justin  eine  Menge  judenchristlicher 
Vorstellungen,  insbesondere  die  jfldische 
Engel-  und  D&monenlehre  und  die  Lehre 
von  dem  auf  die  erste  Auferstehung  folgenden 
tausendj&hrigen  Reiche  unter  der  Herrsehaft 
CkristL 


Kabbalah  (nach  der  heutzutage  tiblichen 
Umschreibung  der  semitischen  Buchstaben 
richtiger  Qabbalah  geschrieben)  bedeutet 
eigentlich  soviel  als  Ueberlieferung,  und  zwar 
sowohl  im  Sinne  einer  im  Verlauf  der  Ge- 
schichte  mttndlich  fortgepflanzten  Lehre,  als 
auch  im  Sinne  einer  durch  gbttliche  Ein- 
gebung  kundgewordenen  Weisheit  In  der 
Gescliichte  der  Philosophic  ist  von  der 
Kabbalah  nur  im  Sinne  einer  bestimmten 
geistesgeschichtlichen  Erscheinung  die  Rede, 
wonach  darunter  eine  im  Schoosse  des 
Judenthums  hervorgetretene  gnostische  oder 
mystiseh-theosopliische  Emanationslehre  ver- 
standen  wird,  welche  sich  als  das  Geheim- 
niss  weniger  Eingeweihten  angeblich  aus 
uralten  Zeiten  fortgeptianzt  h&tte,  ohne  in 


das  allgemeine  Volksbewusstsein  zu  dringen, 
und  welche  sich  als  Geheimlehre  zorieich 
frfihzeitig  das  Ansehen  des  Alterthums  durch 
absichtliche  Pseudepigraphen  (unter  dem 
Namen'  alter  Personen  in  spktern  Zeiten 
verfasste  Schriften)  beizulegen  suchte.  Denn 
eine  beglaubigte  Kenntniss  von  dieser  unter 
dem  Namen  der  Kabbalah  verstandenen 
j Udisch-my  stischen  oder  theosophisch  en  Sehul- 
tradition  haben  wir  erst  in  den  sptttern  Zeiten 
des  Mittelalters.  Und  mbgen  sich  immerhin 
die  Keime  dieser  Anschaunngen  unter  nee- 
platonischen  und  neupythagorftischen  Ein* 
tlUssen  schon  seit  den  ersten  christlichen 
Jahrhunderten  entwickelt  haben,  so  haben 
dieselben  doch  erst  im  Mittelalter,  seit  die 
in  der  Zerstreuung  lebenden  Juden  durch 
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die  Araber  mit  dem  Neuplatonismus  bekannt 
warden,  ihre  in  Schriften  tiberlieferte  Aus- 
bildsng  erhalten.  Diese  Schriften  entwickeln 
aber  in  Ahnlicher  Weise,  wie  dies  schon  bei 
dem  jUdisch-alexandrinischen  Religionsphilo- 
aopben  Philon  der  Fall  war.  ihre  An- 
achaaungen  and  Lehren  nach  inrer  ganzen 
Breite  and  Tiefe  wesentlich  am  Inhalte  der 
biblisehen  BUcher.  Daraus  erklart  es  sich 
web,  dass  viele  Kabbalisten  mit  dem  ver- 
kttrten  Propheten  Elias  oder  sonst  einem 
hfihern  Geist  in  Verbindung  gestanden  zu 
haben  vorgaben.  Die  Kabbalah  schaute  sich 
eben  nor  selbst  in  diesem  Propheten  an,  der 
in  Fenergespann  gen  Himmel  fuhr  and  seinen 
Mantel,  das  Bild  seiner  sinnlichen  Erscheinung, 
ala  flberfliissigen  Ballast  zurtickliess.  Denn 
die  Kabbalah  hat  eben  die  Jenseitigkeit  des 
Himmels  anfgehoben,  denEingeweihten  dessen 
Pforten  zu  jeder  Zeit  gedffnet  durch  den 
Attffing  der  religiSsen  Phantasie  vermittelst 
dee  Fenergespannes  der  unmittelbar  an- 
sehanenden  Dichtnng.  Und  wie  Elias  den 
Jnden  ala  der  Vorl&ufer  des  Messias  gilt,  so 
sollte  inch  die  Kabbalah  dem  messianischen 
Beiche  vorarbeiten  und  vor  dem  Eintritte 
deaeelben  Allen  erscheinen,  d.  h.  ihr  Wesen 
Geheimlehre  aufgeben  und  als  Wissen- 
*haft  sich  offenbaren.  Im  Allgemeinen  geht 
die  Lehre  der  Kabbalah  darauf  aus,  das 
Reich  der  Sinnenwelt  aus  dem  „Ens6fu 
(d.  h.  dem  Unendlichen  oder  Gott)  zu  er- 
Miren,  die  Vermittelung  des  Unendlichen 
mit  dem  Endlichen  deutlich  zu  machen.  Die 
Emcheinungswelt  ist  den  Kabbalisten  nicht 
das  Product  eines  willktlrlichen  Schbpfungs- 
actes.  sondeni  Offenbarung  und  zwar  Selbst- 
offenoarang  des  Unendlichen.  Es  ist  in  der 
Encheinungswelt  aufgeschlossen , was  im 
-Ensdf14  verhtiUt  ist.  Wie  aus  diesem  Alles 
benorgegangen  ist  in  verschiedenen  Aus- 
Krihlungen  oder  Ausstromungen , als  den 
&ufen  der  gdttlichen  Selbstoffenbarung , so 
muss  auch  wiederum  Alles  in  aufsteigendem 
Lioterungsprocesse  in  das  „Ensof“  zurUck- 
kehren,  um  als  reines  Licht  wiederum  mit 
dem  Drlichte  Eins  zu  werden.  Vom  „Ensof“ 
»ird  ausgegangen  und  zur  sinnlichen  Welt 
fortge8chritten  durch  das  Reich  der  Geister, 
Welches  eine  frtlhere  Stufe  der  sich  offen- 
barenden  Gottheit  ist,  als  die  Sinnenwelt, 
nad  alles  Einzelne  in  der  Erscheinungswelt 
man,  nach  kabbalistischer  Anschauung,  auf 
tiaar  frtthern  Stufe  des  Daseins  in  hdherer, 
eastiger  Form,  d.  h.  als  Engel  existiren. 
Die  irihn  nSephir6thu  oder  die  Ausstrahlungen 
licbtstrOme)  des  gdttlichen  Urbildes  hilden, 
•h  Stofen  der  gdttlichen  Offenbarung,  die 
Tier  Weiten.  nAmlich  Azilhth  (A^ilftth) 
die  vornildliche , vollkommenste  Welt, 
'•a  weicher  keine  Ver&nderlichkeit  ist,  sodann 
Heriah  oder  die  verAnderliche  Welt,  danach 
Aa*tr*h  (Jegirah)  oder  die  geformte  Welt 
aad  cadlich  ’A  si  ah  oder  die  lebende  und 


empfindende  Welt.  Die  weitere  Entwickelung 
dieser  Grundlehren  ist  zunkchst  in  dem 
kabbali8tischen  Buche  „JezIrah“  (Je^irah) 
niedergelegt , welches  wahrscheinlich  im 
neunten  christlichen  Jahrhundert  abgefasst 
wurde,  aber  schon  im  zelmten  Jahrhundert 
ftlr  ein  uraltes  Buch  gait  und  von  Einigen 
auf  den  Rabbi  ’Aqibah  (im  zweiten  Jahr- 
hundert), von  Andern  sogar  auf  den  Erz- 
vater  Abraham  zurtlckgeftthrt  und  schon  im 
zehnten  Jahrhundert  von  Saadjah  und  andern 
jtldischen  Philosophen  commentirt  wnirde.  Es 
erschien  im  hebrkischen  Original  zuerst  zu 
Mantua  (1562)  gedruckt,  dann  in’s  Lateiniscke 
tibersetzt  und  erlftutert  von  Rittangelus  (1642). 
Es  werden  darin  die  Grundztige  der  Lehre 
von  Gott,  von  den  Mittelwesen  und  von  den 
Welten,  verwebt  mit  pythagoraischer  Zahlen- 
mystik  und  rabbinischer  Buchstabenmystik 
nfther  entwickelt.  In  32  geheimnissvollen 
Bahnen  der  Weisheit  hat  der  lebendige  Gott 
und  Konig  der  Welt  sich  offenbart  und  seine 
Welt  mit  drei  Zahlenverhkltnissen  geschaffen, 
mit  dem  Zahlenden,  dem  Gezkhlten  und  dem 
Zklilen  selbst.  Es  giebt  10  reine  Sephiroth 
oder  Lichtausstromungen  und  22  Buchstaben, 
3 Hauptbuchstaben,  7 doppelte  und  12  ein- 
fache.  Es  giebt  10  geheimnissvolle  Sephiroth, 
zehn  und  nicht  neun,  zehn  und  nicht  elf: 
zehn  nach  der  Zahl  der  10  Finger,  flinf 
gegen  fttnf.  Ihr  Maass  ist  das  unergrtlndliche 
Vor  und  Nach,  das  unergrtlndliche  Gute  und 
Bitee,  das  unergrtlndliche  Hoch  und  Tief, 
das  unergrtlndliche  Ost  und  West,  Stld  und 
Nord.  Der  einige  Herr  und  Gott,  der  treue 
Kdnig,  regiert  sie  alle  von  seiner  heiligen 
Wohnung  aus,  in  alle  Ewigkeit.  Die  Gott- 
heit ist  hiernach  zunkchst  die  abstracte  Ein- 
heit,  in  welcher  Nichts  zu  unterscheiden  ist, 
welche  dem  Eins  vorangeht  und  die  Zahlen 
als  die  Grundformen  des  Daseins  erst  offen- 
bart; darum  ist  auch  die  gdttliche  Unreinheit 
dem  Gedanken  wie  dem  Worte  ganz  ent- 
zogen,  weshalb  auch  gefordert  wird,  sich 
nicht  dabei  aufzuhalten.  sondeni  nur  blitz- 
artig  dartiber  hinzufanren,  weil  sie  ja 
selber  dem  Blitze  gleiche,  der  sich  nicht  fest- 
halten  lasst. 

Auf  einer  weitern  Entwickelungsstufe 
erscheint  die  Lehre  von  den  Sephiroth  im 
Buche  Sohar  (nach  der  heutigen  Umschrei- 
bung  der  semitischen  Buclistaben  richtiger 
Zohar  d.  h.  Glanz),  welches  angeblich  von 
einem  Schuler  des  Rabbi  ’Aqibah,  dem  Rabbi 
Sime6n  ben  Joehai  verfasst  ware,  aber  ohne 
Frage  erst  nach  dem  Bekanntwerden  des 
Buches  Jezirah  auf  der  Grundlage  von  An- 
schauungen,  die  seit  dem  zehnten  Jahrhundert 
durch  die  Gegner  MaimUni’s  ausgebildet 
worden,  wahrscheinlich  um  das  Jahr  1300 
durch  den  spanischen  Juden  Moseh  ben 
Schem  Tob  aus  Leon  niedergeschrieben, 
spUter  aber  durch  Zusfttze  erweitert  und  mit 
einem  Commentar  versehen  worden  ist.  Es 
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erachien  zuerst  in  Montua  (1558)  im  Druck, 
vollstfindiger  1560  in  Cremona  und  1623  in 
Lublin,  dann  mit  lateinischer  Uebersetzung 
im  zweiten  Bande  der  „ Cabbala  denudata w 
von  Knorr  von  Rosenroth  (1684).  Zugleich 
mit  dem  Commentar  des  Isaac  Luria  erschien 
der  hebriliscke  Text  1724  in  Konstantinopel. 
Da  der  Verborgenste  von  Allem  (so  wird 
darin  gelehrt)  sick  offenbaren  wollte,  machte 
er  zuerst  einen  Punkt,  welcher  der  Gedanke 
wurde,  und  bildete  alle  Formen  und  gab 
alle  Schriften  hinein , grub  auch  in  das 
heilige  verborgene  Licht  eine  verborgene 
allerkeilig8te  Gestalt,  einen  tiefen  Ban,  der 
vom  Gedanken  ausgebt  und  „Wer“  genannt 
wird.  Al8  er  sich  nun  offenbaren  und  mit 
Namen  genannt  sein  wollte,  da  htlllte  er  sicb 
in  ein  kcSstlickes  leuchtendes  Gewand  und 
schuf  dann  das  „ Dieses u,  welches  sicb  mit 
dem  „Wer“  vereinigte,  und  so  ward  der  voile 
gbttliche  Name  (durch  mystisch-etymologiscke 
Deutung  des  Gottesnamens  „Eloktmw)  „Dieses- 
Werw.  In  diesem  Gebeimnisse  des  gbttlicken 
Namens  ist  die  Existenz  der  Welt  gegrtlndet. 
Der  heilige  Alte,  der  Verborgenste  von 
Allem,  gestaltet  sich  und  gestaltet  sich  auch 
wiederum  nicbt;  er  gestaltet  sich,  um  Alles 
zu  erhalten.  und  gestaltet  sich  nicht,  da  er 
nicht  (gestaltet)  da  ist  Als  er  sich  gestaltete, 
brachte  er  neun  Lichtschimmer  (Sephiroth) 
hervor,  die  von  seiner  Gestalt  ausstraklen. 
Diese  Lichtschimmer  strahlen  aus  und  ver- 
breiten  sich  nach  alien  Richtungen  immer 
mehr.  Betrachten  wir  dieselben  immer  nither, 
so  Bind  sie  nicht  da,  sondern  das  Eine  Licht 
allein.  So  ist  es  auch  mit  dem  keiligen 
Alten;  er  ist  das  hdhere  Licht  und  nicht 
ausser  den  Lichtschimmern  da,  weiche  aus- 
strahlen, sich  offenbaren  und  sich  wieder 
verbergen.  Sie  sind  Er  und  Er  ist  sie,  wie 
die  Flamme  an  der  Kerze,  ohne  dass  irgend 
eine  Trennung  da  wire.  Damit  man  aber 
, die  erste  in  der  Ausstrahlung  nicht  von  den 
tlbrigen  trenne,  sind  die  Sephiroth  zehn  und 
nicht  neun  genannt.  Die  Sephiroth  sind  zehn 
und  nicht  elf,  damit  man  das  Hbchste , das 
„ Ensof*  nicht  ebenfalls  als  Lichtschimmer 
recline.  Jede  dieser  Sephiroth  aber  hat  ihren 
besondernNameu,  mit  welchem  Engel  genannt 
werden.  Der  Herr  der  Welten,  der  Urgrund 
und  die  Thatsache  hat  keinen  gekannten 
Namen,  denn  er  erfilllet  alle  Namen.  Er  ist 
die  Einheit  von  Allem,  und  wenn  er  sich 
ihnen  entzieht,  bleiben  die  Namen  seelenlose 
HUllen.  Da  die  Ausstrahlung  der  SephirOth 
die  Gottheit  selbst  ist,  die  sich  nicht  ver- 
andern  kann,  so  besteht  das  Wesen  der  Aus- 
strahlung  darin,  dass  das  verborgene  und 
geheime  Vermdgen  in  die  Wirklichkeit  tiber- 
gehe.  Dem  Vermdgen  nach  sind  die  Sephiroth 
in  dem  Ausstrahlenden,  bis  es  der  gottliche 
Wille  ist  sich  zu  offenbaren  und  so  dieselben 
in  die  Wirklichkeit  hervortTeten  zu  lassen, 
damit  sie  die  Grundlage  ftlr  jedes  ktlnftige 


Werk  werden,  welches  aus  ihm  in  der  untern 
Welt  geradeso,  wie  es  im  gdttlichen  Oe- 
danken  war,  hervorgeht  Indem  der  Mensch 
seiner  Natur  nach  zu  drei  verschiedenen 
Welten  oder  Ausstrdmungen  gehdrt,  trfigt  er 
von  alien  dreien  die  Kr&fte  in  sich,  n&mlich 
von  der  vierten  die  Seele  (nefesch)  oder  den 
Lebenshauch,  von  der  dritten  den  Geist 
(; ruacli ) und  von  der  zweiten  AusstrSmung 
die  vernttnftige  Seele  ( neschamah ).  Schon 
in  ihrer  vorweltlichen  Existenz  sind  die 
Seelen  m&nnliche  und  weibliche,  und  zwar 
(ahnlich  wie  die  Aionen-Paare  in  den 
gnostischen  Systemen)  paarweise  verbunden; 
sie  steigen  aber  vereinzelt  in’s  Leben  herab, 
um  sich  in  der  Ehe  wieder  zusammenzufinden 
und  sich  zu  Einem  Wesen  verschmeltend 
und  gemeinschaftlich  zur  Vollendungstrebend, 
von  Gott  im  Tode  mit  einem  Kusse  wiedei 
zu  sich  aufgenommen  zu  werden. 

Seitder  Mitte  des  dreizehnten  Jahrhunderts 
war  das  Studium  der  Kabbalah  hauptsich- 
lick  als  Gegengewicht  gegen  den  damals 
herrschenden  arabischen  Aristotelismus,  unter 
den  jildiscken  Gelehrten  besonders  gepflegt 
worden.  Unter  den  christlichen  Lenrern 
zeigte  schon  im  dreizehnten  Jahrhundert 
der  Spanier  Raymundus  Lullus  Bekanntschaft 
mit  kabbalistischen  Ideen,  spkter  die  beiden 
Grafen  Pico  von  Mirandola  in  Italien  und 
der  Deutsche  Johannes  Reuchlin.  Auch 
Agrippa  von  Nettesheim  und  Theophrastus 
Paracelsus  betrachteten  die  Kabbalah  als  Dr- 
quelle  aller  Weisheit,  wie  noch  im  sieben- 
zehnten  Jahrhundert  der  Englftnder  Henry 
More.  Eine  eigentktlmliche  Weiterent- 
wickelung  erhielt  das  kabbalistische  System 
durch  den  in  Jerusalem  gebornen  und  zu 
Safed  (in  Obergalil&a)  gestorbnen  Rabbi 
Isaak  Luria  (1534  — 1572)  und  dessen 
Schule  durch  die  Ausbildung  der  Lehre  von 
den  Gefassen,  worunter  die  endlicken  Dinge 
verstanden  werden.  Das  unendiich  erhabene 
Licht  (so  lehrte  Luria)  oder  das  Ensof,  welches 
durch  kein  Denken  und  keine  Anschauung 
gefasst  werden  kann,  ist  vor  allem  Aus- 
gestrahlten,  Gesckaffenen,  Gebildeten  und  Ge- 
machten.  Von  diesem  Ensof  strahltc  zunichst 
das  grosse  Licht  aus,  welches  Adam-Kadmon 
( qadmdn ) genannt  wird,  sodann  die  Lichter, 
die  am  Gehirn,  Schftdel,  Ohren,  Nase^  Mund 
und  Stirne  Adam-Kadmon’s  hftngen.  Endlick 
gingen  aus  demselben  die  vier  Welten  Afildth, 
Beriah,  Je^lrah  und  ’Asiah  hervor.  Alle 
diese  Ausstrahlungen  haben  Anfang  undEnde, 
nicht  so  das  Ensof.  Mit  der  Zeit  nun,  da 
diese  Lichter  und  Welten  zu  emaniren  und 
kettenartig  sich  zu  entwickeln  anfingen,  be- 
gann  auch  die  allmilige  SchOpfung  derjenigec 
Beziehungen,  weiche  ^Gefksse4*  heissen,  bii 
zur  gegenwirtigen  Existenz  hin.  Es  konnte 
darum  diese  Welt  weder  frtlher,  noch  spiter 
geschaffen  werden,  da  eine  jede  Welt  immer 
nach  der  frtlhern,  der  sie  mitergeordnet  ist, 
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geschaffen  wurde.  Vor  der  Ausstrahlung 
and  Schbpfung  hat  das  einfache  erhabene 
Licht  des  Ensdf  Alles  erftlllt,  sodass  keine 
Stelle  die  Beziehung  der  Leere  hatte  und  es 
da  noch  keine  Beziehung  von  Anfang  und 
Ende  gab.  Als  nun  der  einfache  Wille  be- 
schloss,  die  Welten  zu  schaffen  und  aus- 
zustrahlen,  damit  die  Vollkommenheit  seiner 
Thfitigkeiten  und  seiner  Namen  offeubar 
werde,  da  beschr&nkte  sich  das  Ensdf  im 
Mittelpunkte,  sodass  sich  das  Licht  aus  dem 
Mittelpunkte  mehr  nach  der  Periplierie  hin- 
zog  und  im  Mittelpunkt  eine  leere  Stelle 
entstand,  die  einen  vollst&ndigen  Kreis  bildete, 
weil  die  Zurtickziehnng  eine  gleichmassige 
war.  Nach  dieser  Selbstbeschrknkung  des 
Ensdf  waT  somit  eine  Stelle  da,  innerhalb 
welcher  sich  Welten  bcfinden  konnten.  Es 
zog  sich  alsdann  vom  Lichto  des  Ensof  eiue 
gerade  Linie  herab  in  die  Leere  hinein, 
welche  Linie  jedoch  nnten  das  Licht  des 
Ensof  niclit  wieder  bertihrte.  In  diese  leere 
Stelle  strahlte  nun  das  Ensof  aus  und  schuf, 
bildete  und  machte  alle  Welten  hinein,  w&hrend 
jene  Linie  den  Kanal  bildete,  durch  welchen 
aus  dem  Meere  des  Eusof  das  Licht  in  die 
Welten  geleitet  wird.  Das  vom  Ensof  aus- 
gehende  Licht  stieg  aber  nur  langsam  herab, 
so  dass  es  sich  bald  wiedernm  peripherisch 
ausbreitete  und  einen  Kreis  bildete,  welcher 
zwar  der  innern  Peripherie  des  Ensof  nahe 
ist,  dieselbe  aber  nicht  berilhrt,  sondern  mit 
ihr  nur  durch  die  erwahnte  Linie  zusammen- 
h&ngt.  Auf  diese  Weise  ging  es  nun  iramer 
weiter,  so  dass  von  diesem  ersten  Kreise  aus 
wiederum  eine  Linie  herabstieg,  welche  aber- 
mals  eine  Peripheric  bildete,  bis  die  zehn 
Kreise  der  Sephiroth  vollendet  waren.  Da 
nnzahlige  Welteu  in  dieseu  leeren  Raura  hin- 
eingeschaffen  sind,  so  enthalt  eine  jede  Welt 
wiederum  zehn  Sephiroth,  so  dass  sie  alle 
zusammen  zahllose  concentrische  Kreise 
bilden.  Diese  in  kreisformiger  Reihenfolge 
ausgestrahlten  Sephiroth  haben  alle  diese 
obigen  Beziehungen  an  sich.  welche  sich  als 
Licnter  und  Gefksse  darstellen.  Das  Licht 
theilt  sich  in  inneres  und  Susseres  Licht,  ebeu- 
80  das  Gefnss  in  sein  Inneres  und  Aeusseres. 
Auch  die  iinienfdrmigen , menschenartig  ge- 
stalteten  Sephiroth  haben  diese  Beziehungen, 
nur  mit  dem  Unterschiede,  dass  jene  das  der 
Seele  entsprechcnde  Licht  haben  und  zwar 
inneres  und  ausseres,  w&hrend  das  Licht  der 
Sephiroth  dem  Geist  entspricht,  der  eine 
Stufe  hdher  stelit,  als  die  Seele.  Nur  durch 
die  Selbstbeschriinkuug  und  Verringerung  des 
Lichts  konnten  also  die  Gefksse  entstehen 
und  offenbar  werden,  und  in  dem  Maasse, 
als  das  Licht  sich  vermehrt,  mus3  das  Licht 
immer  mehr  zerstdrt  werden,  da  es  nicht  im 
Stande  ist,  diese  Lichtfillle  zu  fassen.  Damit 
die  „Gefksseu  entstehen  konnten,  musste 
durch  die  Selbstbeschr&nkung  des  Ensof 
alles  Licht  zurtlckgezogen  werden,  und  erst 
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nachdem  sie  ge worden  waren,  wurde  ihnen 
so  viel  Licht  zugefUhrt,  als  zu  ihrer  Be- 
leuchtung  und  Nahrung  ndthig  war  und  sie 
erade  ertragen  konnten.  Das  Ensof  ist  auch 
ie  Seele  der  Seele.  Der  vom  Ensof  aus- 
estrahlte  Adam-Qadmon  hat  an  der  Welt 
er  Ausstrahiu  ng  (Asilhth)  seinen  Kdrper, 
w&hrend  die  drei  Ubrigen  Welteu  (Beriah, 
Je^irah  und  Asiali)  seine  Gew&nder  sind,  in 
welchem  das  wesentliche  Licht  nicht  offen- 
bar wird. 

Einen  weitern  Fortschritt  in  der  Auf- 
fassung  des  Wesens  der  Sephiroth  und  ihres 
Verh&ltnisses  zum  Eusof  enth&lt  das  Buch 
„Schefa-Talu  von  Ilorwitz  (eigentlich 
Jesajah  ben  Abraham  ha-Levi),  welcher  im 
Anfang  des  sicbenzehnten  Jakrkunderts 
Rabbiner  in  Frankfurt,  Posen,  Krakau  und 
Prag  war,  im  Jahr  1G22  nach  Jerusalem  reiste 
und  bald  darauf  in  Tabarijah  (Tiberias) 
Btarb,  wo  er  jenes  kabbalistische  Werk  ver- 
fasste.  Wozu  (so  fragt  Ilorwitz)  ist  die  Aus- 
strahlung  der  zehn  Sephiroth  noth  wend  i^,  da 
doch  alle  Kriifte,  Wirkungen  und  Welten 
schon  im  Ensof  sein  milssen  und  durch  die 
Ausstrahlung  demnach  Nichts  Neues  hinzu- 
kommen  kaun?  Das  Unendliche  wollte  end- 
liche  Welten  hervorrufen,  damit  seine  Liebe 
nach  aussen  gerichtet  werde.  Dies  ist  aber 
unmoglich,  da  aus  der  Einheit  keine  Vielheit, 
aus  dem  Unendlichen  nichts  Endliches  ab- 
geleitet  werden  kann.  Nur  durch  die  Aus- 
strahlung ist  dies  mdglich;  denn  weun  auch 
das  Ausgestrahlte  wiederum  nur  ein  Ein- 
fachcs  und  Unendliches  sein  kann,  so  ist  es 
doch  schon  um  eine  Stufe  niedriger,  als  das 
Aus8trahlende  und  steht  zu  diesem  im  Ver- 
haltniss  des  Kindes  zum  Vater,  ist  demnach 
an  sich  zwar  uuendlich,  im  Vergleich  mit 
dem  Ausstrahlenden  aber  endlich.  Dadurcli 
also,  dass  zunilchst  zehn  allrniilige  Aus- 
8trahlungen  stattfiuden,  von  welchen  die  eiue 
immer  im  Verhiiltniss  zur  vorhergehendeu  eiue 
ausgestrahlte,  im  Verhaltniss  zur  nach- 
folgenden  aber  eine  ausstrahlende  war,  konnte 
zuletzt  eine  eudliche  Welt  hervorgehen. 
Damit  die  sich  selbst  offeubarende  Gottheit 
sich  auch  Andern  offenbaren  konnte,  war  es 
nbthig,  dass  sie  sich  selbst  beschrankte,  da 
. soust  fUr  ein  Anderes  kein  Baum  gewesen 
wftre.  Vor  der  Schdpfuug  der  Welt  also 
beschrilnkte  sich  Gott  selbst  in  seiner  eignen 
Wesenheit,  r&urnte  eine  Stelle  in  sich  selbst, 
damit  er  in  dieselbe  die  Ausstrahlung,  welche 
die  aus  ihm  emanireuden  Kr&fte  umfasst, 
sowie  auch  die  drei  derselben  uutergeordueten 
Welten  eiulassen  kdnnte.  Diese  Stelle  nun, 
welche  Gott  in  seiner  Wesenheit  r&umtc, 
wird  Zeichen  oder  Glanz  genannt,  und  der 
Mittelpunkt  in  diesem  Glauze  heisst  die  Ur- 
lust.  Leer  kann  man  diese  Stelle  nicht 
nennen,  weil  sie  nicht  leer  vom  Heiligen  ist 
und  wirklich  ein  Zeichen  vom  Lichte  des 
Ensdf  noch  in  ihr  verblieb.  Obgleick  also 
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Gott  sich  aus  sich  selber,  zu  sich  und  in 
sich  beschrfinkte  und  eine  leere  Stelle  in 
seiner  Wesenheit  bildete,  so  blieb  dennoch 
das  Licht  des  Ensdf  noch  in  diesem  Zeichen 
gleichsam  als  die  Seele.  Das  Licht  des 
Ensdf  halt  dieses  Zeichen  oder  diesen  Glanz 
fest,  denn  sonst  wtlrde  derselbe  zum  Unend- 
lichen  wieder  zurUckkehren.  Da  die  gauze 
Existeuz  in  ewiger  Strfimung  aus  dem  Ensdf 
und  wieder  zurUck  in  dasselbe  begriffen  ist, 
so  findet  sich  kein  Theil  und  kein  Punkt  in 
deni  bis  in  das  Centrum  verlaufenden  Kreise, 
welcher  nicht  zugleich  alle  drei  Beziehungen 
in  sich  enthielte,  namlich  die  vorhergchende 
Beziehung,  die  Beziehung  seiner  eignen 
Wesenheit  und  die  Beziehungzu  dem  folgenden 
Punkte.  In  jeder  der  vier  Welten  aber  sind 
die  Sephirdth  dieselben,  nur  dass  sie  in  jeder 
niedern  Stufenwelt  dichter  und  getriibter 
sind  und  immer  weniger  im  Stande,  das  Licht 
zu  fassen.  In  dem  ganzlichen  Baarsein  des 
gdttlichen  Lichtes  besteht  das  Bose,  welches 
unter  dem  Bilde  von  Schalen  bezeichnet  wird. 
Wie  freilich  in  diese  aus  Gott  geflossene 
Welt  das  Bdse  hereinkommt,  bleibt  unerklftrt. 

Knorr  von  Rosenroih,  Cabbala  denudata  sive 
doctrina  Ebraeorum  transscendentalis  ct  meta- 
physial atque  tlieologica.  I (1677)  II  (1684: 
Liber  Soliar  restitutus). 

Ad.  Franck,  Systeme  de  la  Kabbale.  Paris, 
1842.  Deu tech:  „l)ie  Kabbalah  oder  Rcligious- 
philosophie  der  Hebriier,  von  Ad.  Jellinek" 
(1844). 

Ad.  Jeilinek,  Beitriigo  zur  Geschichte  der 
Kabbalah.  1851. 

A.  Adler,  die  Kabbalah  oder  Religionsphilosophie 
der  Hebriier.  (In  den  „.)ahrbiichern  fUr 
speculative  Philugophie,  hg.  von  L.  Noack. 
1846  und  1847.) 

kalietes  hiess  ein  bei  Porphyrios  er- 
wfihnter  Stoiker,  der  urn  2GO  n.  Chr.  in 
Athen  lebte. 

kallius  hiess  ein 'Sophist  zur  Zeit  des 
Sokrates,  in  dessen  gastlichem  Hause  sich, 
Bach  Platon’s  Darstellung  im  Dialoge  Prota- 
goras gebildete  Athener  versammelten , um 
ilire  Gedanken  auszutauschen.  In  seinen 
Anschauungen  schloss  sich  Kallias  an  die 
Lehren  und  Grunds&tze  des  Protagoras  an. 

kalliklds  heisst  einer  der  Mitunterredner 
im  platonischen  Dialoge  Gorgias,  wo  er  als 
ein  Schiller  des  Gorgias  erscheint  und  in  der 
Unterreduug  mil  Gorgias  der  Aufhebung  des 
Kechts-  und  Sittengesetzes  das  Wort  redet. 

kullikrntidas  wird  bei  Stobaios  als 
angeblicher  Altpythagorfier  mit  einer  Schrift 
„ fiber  die  GlUckseligkeit  der  Hausgenossen u 
crwahnt. 

kalliphOn  hiess  ein  sonst  unbekannter 
Philosoph,  dessen  Ansicht  vom  hdchsten 
Gute  bei  Cicero  dtirch  Karneades  vertheidigt 
wird.  Hiernach  soli  das  hdchste  Gut  zwar 
zun&chst  in  der  Lust  gesucht  werden.  hinter- 
her  jedoch  wird  die  Tugend  fUr  gleicn  werth- 
voll  und  unerliisslich  erklkrt. 


kallipns  aus  Korinth  wird  als  SchQler 
des  Stoikers  Zenon  genannt. 

kaiit,  I ram  anti  el,  war  am  24.  April 
1724  zu  Konigsberg  als  der  Sohn  eines  in 
beschrknkten  Verhiiltnissen  lebenden  Sattler- 
meisters  geboren,  dessen  Voreltern  aus 
Schottland  stammten  und  sich  ursprttnglich 
Cant  schrieben,  woftlr  Kant  erst  in  seinen 
spatern  Lebensjahren  die  jetzige  Schreibung 
des  Niunens  wkhlte.  Er  hatte  von  seinen 
Eltern  eine  streng  - sittliche  und  besonders 
von  der  Mutter  eine  christlich  - firomme  Er* 
ziehung  erhalten.  Der  grossmttthigen  Unter- 
8tUtzung  eines  seiner  friihesten  Lehrer,  des 
frommen  Predigers  und  Gymnasialdirectors 
Schulz  in  Kdnigsberg,  hatte  es  der  begabte 
Knabe  zu  danken,  dass  ihn  seine  Eltern 
studiren  lassen  konnten  und  ihu  zum  Studium 
der  Theologie  bestimmten.  Nachdem  er  von 
seinem  zehnten  bis  ftinfzehnten  Jahre  die 
damals  sogenannte  Pietisten-Herberge,  das 
Friedrichscollegium  seiner  Vaterstadt,  oesncht 
hatte,  bezog  er  1740  die  dortige  University 
Seines  Vaters  Tod  nothigte  ihn  im  Jabr  1740, 
zur  Sicherung  seines  Lebensunterhaltes  und 
zur  Untersttttzung  seiner  Geschwister,  eine 
IIau8lehrerstelle  auf  dem  Lande  anzunehmen. 
Neun  Jahre  lang  brachte  er  als  Lehrer  in 
verschiedenen  Farailien,  zuletzt  im  llause  des 
Grafen  Kayserling  zu,  welcher  sich  die  meiste 
Zeit  des  Jahres  mit  seiner  Familie  in  Konigs* 
berg  aufhielt,  wo  seine  geistvolle  Gemahlin 
als  Tonangeberin  fUr  die  hohern  geselligen 
Kreise  der  Stadt  gait.  Obgleich  der  „Candidat 
Cant14  einigemal  in  Landkirchen  gepredigt 
hatte,  vcrzichtete  er  doch  bald  auf  die  Kanzel 
und  auf  jede  geistliche  Wirksamkeit  und 
waudte  sich  der  akademischen  Wirksamkeit 
zu.  Durch  Unterstiizung  eines  mtltterlichen 
Oheims,  der  ein  wohlhabender  Schuhmacher- 
meister  in  Kbnigsberg  war,  konnte  der  Can-  j 
didat  die  Kosten  bestreiten,  um  die  Wtlrde 
eines  M agisters  der  Philosophic  zu  erlangen 
und  sich  als  Einunddreissigjilhriger  (1755;  an 
der  philosophischen  Faculty  seiner  Vaterstadt 
als  Privatdocent  zu  habilitiren.  Er  begann  j 
mit  Vorlesungen  fiber  Mathematik  und  Physik 
und  ging  spater  zur  Logik,  Metaphysik  und 
Moralphilosophie  tiber,  hielt  auch  Vorlesungen  ! 
fiber  natUrliche  Theologie  und  physische 
Geographic.  Da  er  es  verstand,  den  stTenc 
wissenschaftlichen  Zusammenhang  seiner  Vor- 
trage  mit  Beispieleu  aus  der  Lebenserfahrung, 
der  Tagesge8chichte,  der  Menschen-  und 
Volkerkuude  zu  beleben,  so  fandcn  die  Vor- 
lesungen des  klcinen,  kaum  fttnf  Fuss  grosser! 
Magisters  sehr  bald  grosse  Theilnahme,  ob- 
wohl  Kant  bei  seiner  flachen  und  engei 
Brust  keine  starke  Stimme  hatte.  Eine  Zeit 
lang  hielt  er  sogar  vor  russischen  Offizieren, 
welche  wfilirend  ffinf  Jahren  des  siebenjikrigea 
Krieges  ihre  Quartiere  in  Konigsberg  batten, 
Vortrfige  fiber  einzelne  Gegenstfinde  ana  det 
Physik  und  physischen  Geographic.  Uebet 
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ietetere  hielt  er  seit  1765  regetmassig  Vor- 
lesnngen  vor  einera  gemischten  Publikum. 
Dine  im  Jahr  1758  in  Kdnigsberg  erledigte 
Professur  der  Logik  nnd  Metaphysik,  urn 
die  sich  Kant  beworben  hatte,  wnrde  einem 
Sltern  Privatdocenten  zu  Tbeil,  und  cine  ikm 
1762  von  Berlin  aus  angetragene  erledigte 
Professur  der  Dichtknnst  leknte  er  als  eine 
ihm  nicht  angeraessene  Stellung  ab.  Er 
hatte  in  der  That  ftlr  sclibne  Kunst  als  solche 
wenig  Sinn,  schenkte  weder  Geraillden  und 
Knpferstichen  Aufraerksamkeit , noch  liebte 
er  die  Musik,  die  er  fUr  tlberfliissigen  Zeit- 
vertreib  hielt.  Der  Englander  Pope  und 
Haller,  der  Dichter  der  Alpcn,  waren  seine 
Liebli ngsdich ter,  und  obschon  sich  Kant 
scbon  damals  mit  philosophischen  Begriffs- 
bestimmungen  des  Schonen  und  Erhabnen  be- 
fasste,  so  findet  sich  doch  spftter  bei  ihm 
nirgends  eine  Spur,  dass  die  gewaltige  Be* 
aregung,  die  durch  Schiller’s  und  Goethe’s 
erstes  Auftreten  in  der  deutschen  Poesie 
bervorgerufen  wurde,  ihn  bertlhrt  oder  gar 
erngtlich  beschaftigt  hatte.  In  seinem 
zweiundvierzigsten  Lebeusjahre  (1765)  erhielt 
Kant  die  Stelle  eines  Unterbibliothekars 
bei  der  Kdnigsberger  Schlossbibliothek  mit 
einem  jihrlichen  Gehalt  von  zweiundsechzig 
Thalern,  und  der  Buchhandler  Kanter,  in 
dessenllause  Kant  damals  einige  Jahre  wohnte 
und  in  dessen  Verlag  einige  kleine  Schriften 
von  ihm  erschienen  waren,  liess  ihn  malen 
und  neben  andern  Gelehrten  in  seinem  Laden 
ansbangen.  Endlich  konnte  der  15  Jahre 
lang  als  Privatdocent  thatig  gewesene  Magister 
zwei  gleichzeitig  von  Erlangen  und  von  Jena 
an  ihn  ergangene  Berufnngen  aus  treuer  An- 
binglichkeit  an  seine  Vaterstadt  ablehnen, 
da  sich  ihm  jetzt  endlich  die  Aussicht  zu  . 
einer  ordentlichen  Professur  hot.  Der 
Sechsundvierzigjahrige  wurde  im  Jahr  1770 
Professor  der  Logik  und  Metaphysik  mit 
tier  hundert  Thalern  Gehalt. 

Wahrend  der  ersten  ftlnfzehn  Jahre  seiner 
Uhrthatigkeit  und  schriftstellerischen  Wirk- 
samkeit  stand  Kant  im  Wesentlichen  auf 
demStandpunkte  der  damalsan  alien  deutschen 
Caiversit&ten  verbreiteten  Leibniz*  WolfFschen 
Philosophie.  Seine  religibse  und  sittliche 
Weltanschauung  ruhte  auf  der  Leibniz’schen 
l^bre,  das8  die  wirkliche  Welt  unter  alien 
nxlglichen  Welten  die  beste  sei,  und  so  konnte 
ihn  der  junge  Doctor  Goethe  in  einer  klcinen 
Recension,  die  1770  im  Frankfurter  Au- 
aeiger  erschien,  mit  Sulzer,  Garve  und  Mendels- 
*ohn  zusammen  nennen,  welche  als  Popular- 
philosophen  im  Sinne  der  damaligen  Ver* 
standesaufkliirung  wirkten.  In  diesem  Sinne 
hatte  sich  der  Magister  Kant  Anfangs  vor- 
ngsweise  im  Felde  der  angewandten  Natur- 
wiaaenackaften  als  Schriftsteller  hervorgethan. 
Nachdcm  er  im  Jahre  seines  akademischen 
Anftretens  (1755)  eine  allgemeine  Natur- 
geschichte  und  Theorie  des  Himmels,  nach 


Newton ’schen  Grnndsatzen,  veroffentlicht  und 
diese  Schrift  Friedrich  dem  Grossen  gewidraet 
hatte,  schrieb  er  geistvoll  und  kenntnissreich, 
unterhaltend  und  zum  Thcil  pikant,  immer 
aber  elegant  nach  und  nach  verschiedene 
kleinere  Abhandlungen  tlber  die  Frage,  ob 
die  Erde  bei  der  Umdrehung  um  ihre  Axe 
einige  Ver&nderungen  erlitten  habe,  ob  sie 
veralte;  tlber  das  grosse  Erdbeben  in 
Lissabou  vom  Jahre  1755  und  andere  Erd- 
erschtltterungen;  ilber  die  Theorie  der  Winde; 
tlber  Bewcgnng  und  Ruhe;  tlber  die  Krank- 
heiten  des  Kopfes  oder  die  verschiedenen 
Arten  von  Geistesstoruug;  ilber  das  GefUhl 
des  Schonen  nnd  Erhabenen ; liber  den 
Optimismus.  Erst  allraalig  befreite  sich  der 
Popularphilosoph  von  der  AutoritUt  Wolffs 
und  seiner  Anwendung  der  mathematischen 
Demonstrirraethode  auf  philosophischeGegen- 
stiinde.  Schon  begann  die  gelehrte  Welt 
auf  die  bahnbrechenden  Neuerungen  auf- 
merksam  zu  werden,  welche  in  den  kleinen 
Schriften  Kant’s  aus  den  sechziger  Jahren 
des  vorigen  Jahrhunderts  zu  erkennen  waren. 
Und  schon  1765  spukte  hinter  der  breiten 
und  gedankenreichen  Stirn  des  kleinen 
Magisters  der  Plan  zu  einer  Schrift,  die  es 
auf  etwas  Grtindlicheres  abgesehen  hatte, 
als  bios  unter  den  damaligen  Vertretern  der 
Rechte  des  gesunden  Menschenverstandes 
eine  Rolle  zu  spielen.  Ich  bin  endlich  (so 
schrieb  damals  Kant  an  semen  Freund 
Lambert  in  Berlin)  dahin  gelangt,  dass  ich 
raich  des  Verfahrens  versichert  halte,  welches 
man  beobachten  muss,  wenu  man  demjenigen 
Blend werke  des  Wissens  entgehen  will, 
Welches  aus  dem  Mangel  eines  gemeinsaraen 
Richtmaasses  ftir  philosophische  Bemtihungen 
entspringt.  Ehe  wahre  Weltweisheit  aufleben 
soil,  ist  es  nothig,  dass  die  alte  sich  selbst 
zerstore,  und  diese  grosse  Uimv&lzung  der 
Wissenschaften  wird,  wic  ich  hoffe,  nicht 
melir  weit  entfernt  sein.  Und  der  kilnftige 
Lowe  dieser  Umwalzung  fing  jetzt  an, 
wenigstens  die  Klaue  zu  zeigen.  Zu  Anfang  des 
Jahres  1766  veroffentlichte  der  Kouigsberger 
Unterbibliothekar,  ohne  jedoch  seinen  Namen 
auf  dem  Titcl  zu  nennen,  eine  kleine  Schrift 
„Triiume  eines  Geistersehers,  er- 
lilutert  durch  T r ft u m e der  Meta- 
physik“,  welche  in  der  That  das  Zukunfts- 
programm  der  Kaut’schen  Philosophie  und 
das  klassische  Vorspicl,  sowie  die  Grundlage 
der  wesentlichen  Gedankeu  war,  welche 
fiiufzelm  Jahre  spiiter  in  der  Kritik  der  reinen 
Vernunft  ihre  Alles  zermalmende  Macht  und 
Sch&rfe  zeigten.  In  der  ungebundenen  und 
aumuthigen,  von  keckem  Humor  und  freier 
Ironic  gewtlrzten  Darstellung  dieser  kleinen 
Schrift  treten  dem  aufraerksamen  Leser  un- 
gesucht  drei  Hauptgesichtspunkte  als  die 
ganze  Untersuchuug  beherrschend  hervor. 
Zuniichst  der  Kampf  gegen  die  hohle  Ueber- 
schwauglichkeit  der  Schul  - Pliilosophieeu, 
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welche  (wie  sich  der  Verfasser  ausdrilckt) 
so  fleissig  nnd  vertieft  ihre  metaphysischen 
Glkser  nach  den  entlegenen  Gegenden  der 
anderu  Welt  richten  und  Wunderdinge  von 
daher  zu  erziihlen  wissen.  Sodann  die  Hin- 
weisung  der  Philosophic  auf  die  Bedingungen 
und  Grenzen  der  sinnlichen  Erfahrung  und 
Wirklichkeit.  Endlich  die  Schlussbetrachtung, 
dass  alle  Fragen  rein  geistiger  Natur,  welche 
nicht  in  den  Bereicli  sinnlicher  Erfahrung 
fallen,  nicht  bios  unmiiglich  und  giinzlich 
ausser  dem  Gesicbtskreise  der  Menschen 
liegend,  sondern  auch  durchaus  entbelirlich 
und  unndthi^  seien.  Die  Veranlassung  zu 
dieser  Schrilt  Kant’s  waren  die  in  acht 
Quartbhnden  unter  dem  Titel  „Himmlische 
Geheimnisse*  von  den  Schweden  Immanuel 
Swedenborg  verdffentlichten  Werke,  der 
sick  seit  1747  von  aeinen  Aemtern  zurilck- 
gezogen  und  seine  seitherige  naturwissen- 
schaftliche  Th&tigkeit  bei  Seite  gelegt  hatte, 
ura  sich  seit  seinem  58.  Lebensjahre  ganz 
auf  den  Verkehr  mit  der  kimmliscken  Welt 
zu  legen.  Kaut  theilt  einige  von  diesen 
Geistergeschichten  Swedenborgs  mit  und  be- 
spricht  dessen  Lehren  in  Bezug  auf  die  Art, 
wie  sich  Geister  dem  innernSinne  des  Menschen 
mitzutheilen  im  Stande  sein  sollen.  Auf  ein 
darauf  mitf  ironischem  Eiugehen  auf  die  An- 
8chauungen  des  Geistersehers  hingeworfenes 
Gespinnst  von  metaphysischen  Vermuthungen 
einertibersinnlichen  Weltweisheitfolgtendlich 
des  nUchternen  Denkers  Urtheil  fiber  der- 
gleichen  Mahrchcn  aus  dem  Schlaraffenlande 
der  tlbersinnlichen  Gedankenweisheit.  Die 
emeine  Philosophic  (so  lautet  dieses  Urtheil) 
ebt  die  Gemeinschaft  mit  der  Geisterwelt, 
welche  die  geheime  Philosophie  erfiffnete, 
wieder auf.  Weun  von  verschieaenen  Menschen 
Jeder  seine  eigne  Welt  hat,  so  ist  zu  ver- 
mutheu,  dass  sie  tritumen,  und  wenn  wir  auf 
diesem  Fusse  die  Luftbaumeister  der  mancher- 
lei  Gedankenwelten  betrachten,  deren  Jeg- 
licher  die  seinige  mit  Ausschliessung  Anderer 
ruhig  bewohnt,  so  werden  wir  tins  bei  dem 
Widerspruch  ihrer  Gesichte  einfach  geduldeu, 
bis  diese  Ilerren  ausgetrfiumt  liaben.  Deun 
wenn  sie  einmal,  so  Gott  will,  vdllig  wachen, 
so  werden  die  Philosophen  zur  selbigen  Zeit 
eine  gemeinschaftliche  Welt  bewohnen,  der- 
gleichen  die  Grdsseulehrer  (Mathematiker) 
l&ngst  inne  gehabt  haben.  In  gewisser  Vcr- 
wandtschaft  mit  den  Trfiumern  der  Vernunft 
stehen  die  Trftumer  der  Sinnesempfindung. 
Und  diejenigen  uuter  diesen,  so  bisweilen 
mit  Geistern  zu  thun  haben,  sehen  Etwas, 
was  kein  anderer  Mensch  sieht,  und  haben 
ihre  eigne  Gemeinschaft  mit  Wesen,  die  sich 
Niemanden  sonst  offenbaren,  so  gute  Sinne 
er  auch  habeu  mag.  Beide  Erscheinungen 
laufen  auf  blosse  Hirngespinnste  aus;  die 
einen  sind  so  gut  wie  die  andern  nur  selbst 
ausgeheckte  Bilder,  die  gleichwohl  ala  wahre 
Gegenst&nde  die  Sinne  betrtlgen.  Von 


wachenden  Trkumern  sind  jedoch  die  Geister- 
seher  nicht  bios  dem  Grade,  sondern  auch 
der  Art  nach  unterschieden.  Es  fragt  sich 
hier  nur,  wie  es  zugehe,  dass  sie  das  Blend- 
werk  ihrer  Einbildung  ausser  sich  und  unter 
die  Gegenstfinde  versetzen,  die  sich  sonst  der 
wirklichen  Sinnesempfindung  darbieten.  Das 
Eigenthtimliche  der  Geistesverrtickung  besteht 
darin,  dass  der  verrtlckte  Mensch  blosse 
Gegenstfinde  seiner  Einbildung  ausser  sich 
versetzt  und  als  wirklich  vor  ihm  gegen- 
wfirtige  Dinge  ansicht.  Sind  nun  durch 
irgend  einen  Zufall  oder  Krankheit  gewisse 
Organe  des  Gehirns  so  verzogen  und  aus 
ihrem  gehiirigen  Gleichgewicht  gebracht,  dass 
die  Bewegung  der  mit  einigen  Phantasieen 
harmonisch  bebenden  Nerven  nach  solchen 
Richtungslinien  geschieht,  welche  fortgezogen 
sich  ausserhalb  des  Gehirnes  kreuzen  wtlrden; 
so  ist  der  Punkt  ihres  Zusammenstosses  ausser- 
halb des  Gehirns  gesetzt  und  das  Bild,  welches 
ein  Werk  der  blossen  Einbildung  ist,  wird 
als  ein  Gegenstand  vorgestellt,  welcher  den 
ftussern  Sinnen  gegenw&rtig  ware.  Dieser 
Betrug  kann  einen  jeden  kussern  Sinn  treffen, 
und  es  ist  alsdann  kein  Wunder,  wenn  der 
Phantast  Manches  sehr  deutlich  zu  sehen 
oder  zu  horen  glaubt,  was  Niemand  ausser 
ihm  wahrnimmt.  ingleichen,  wenn  diese 
Kirngespinnste  ilim  erscheinen  und  pldtzLich 
verschwinden.  Da  nun  die  Krankheit  des 
Phantasten  nicht  eigentlich  den  Ver- 
stand,  sondern  die  Tauschung  der  Sinne 
betrifft,  so  kann  der  UnglUckliche  seine 
Blend  werke  durch  kein  VernUnfteln  heben, 
weil  die  wahre  oder  sclieinbare  Empfindung 
der  Sinne  selbst  vor  allem  Urtheil  des  Ver- 
standes  vorhergeht  und  eine  unmittelbare 
Evidenz  hat,  die  alle  andere  Ueberzeugung 
weit  Ubertrifft.  Die  Folge,  die  sich  aus 
diesen  Betrachtuugen  ergiebt,  macht  die 
tiefen  Vermuthungen  jener  ilbersinnlichen 
Denkweisheit  ganz  entbehrlich.  Daher  ver- 
denke  ich  es  dem  Leser  keineswegs,  wenn 
er,  anstatt  die  Geisterseher  fttr  Halbbtirger 
der  andem  Welt  anzusehen,  sie  kurz  und 
gut  als  Candidaten  des  Hospitals  abfertigt 
und  sich  dadurch  alles  weitern  Nachforschens 
Uberhebt.  Von  der  Erkiarung,  was  der  land- 
laufige  Begriff  eines  Geistes  odor  die  Vor- 
stellung  von  Geistern,  wie  sie  der  Geister- 
seherei  zu  Grunde  liegt,  eigentlich  enthalt, 
ist  Ubrigen8  noch  ein  weiter  Schritt  zu  dem 
Satze,  dass  es  solche  Naturen  wirklich  gebe, 
ja  dass  sie  nur  mOglick  sind.  Freilich  kann 
man  die  Moglichkcit  nichtsinnlicher  ver- 
ntlnftiger  Wesen  annehmen,  ohne  besorgen 
zu  mUssen,  widerlegt  zu  werden,  wiewohl 
auch  ohne  Hoffnung,  diese  Mdglichkeit  mit 
Vernunftgrtinden  beweisen  zu  kbnnen.  Der 
Beweis,  dass  die  Seele  des  Menschen  ein 
Geist  sei,  ist  noch  niemals  geftihrt  worden. 
Keine  Erfahrung  lehrt  mich,  mein  Ich  in 
ein  mikroskopisch  kleines  Plhtzchen  des 
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GeViras  zn  versperren,  um  von  da  aus  das 
Hebezeug  meiner  leiblichen  Maschine  in  Be- 
wegung  zu  setzen  oder  dadnrch  selbst  ge- 
troffen  zn  werden ; meine  Seele  ist  vielmehr 
g*nz  im  ganzen  Kdrper  nnd  ganz  in  jedem 
seiner  Theile.  1st  demnach  meine  Seele  in 
der  Ait,  wie  sie  im  Raume  gegenwArtig  ist, 
ton  jedem  andern  Elemente  des  Stoffes  nicht 
nntersebieden;  so  ist  kein  Grand  vorkanden, 
weswegen  sie  nicht  einer  der  Bestandtheile 
sein  sollte,  welche  den  Stoff  des  Leibes  aus- 
machen.  Warum  sollte  also  dieses  denkende 
Ieh  nicht  dem  gewdknlichen  Schicksale  kdrper- 
licher  Naturen  nnterworfen  sein,  und  sowie 
es  dnrch  Zufall  aus  dem  Chaos  aller  Grund- 
stoffe  gezogen  worden , um  eine  kunstvolle 
thierische  Maschine  zu  beleben,  warum  sollte 
es,  nachdem  diese  zufallige  Vereinigung  auf- 
gehort  hat,  nicht  auch  ktinftig  dahin  wiederum 
zurfickkehren?  Die  ersten  TAuschungen  von 
Termeintlichen  Erscheinungen  abgeschiedener 
Menschen  sind  vermuthlich  ausderschmeichel- 
haften  Hoffnung  entsprangen,  dass  man  noch 
auf  irgend  eine  Art  nach  dem  Tode  tibrig 
sei,  wobei  denn  bei  n&chtlichen  Schatten  oft- 
mals  der  Wahn  die  Sinne  betrog  und  aus 
zweideutigen  Gestalten  Blendwerke  schuf. 
Und  daraus  nahmen  endlich  die  Philosophen 
Anlasss,  den  Begriff  von  Geistern  auszudenken 
nnd  denselben  in  ein  System  zu  bringen.  Von 
dergleichen  Wesen  wird  man  vielleickt  ktlnftig- 
hin  noch  allerlei  meinen,  niemals  aber  etwas 
wiasen  kdnnen.  Die  Erscheinungen  desLebens 
in  der  Natur  und  deren  Gesetze  sind  Alles, 
was  uns  zu  erkennen  vergbnnt  ist.  Die  geistige 
Natur  aber,  welche  man  nicht  kennt,  sondern 
bios  vermuthet,  kann  niemals  anders  als  ver- 
neinend  bestimmt  werden,  weil  in  unsern  ge- 
aammten  Empfindungen  keine  Data  hierzu 
anzutreffen  sind,  und  selbst  die  MOglichkeit 
solcher  verneinenden  Bestimmungen  in  Be- 
ing anf  das,  was  geistige  Natur  etwa  nicht 
sei,  beruht  weder  auf  Erfahrung,  noch  auf 
Schltissen,  sondern  auf  Erdichtungen , wozu 
eine  von  alien  Htllfsmitteln  entblbsste  Ver- 
nnnft  ihre  Zuflucht  nimmt.  Alle  Erkenntniss 
hat  zwei  Enden,  bei  denen  man  sie  erfassen 
kann,  das  eine  a priori  (von  vom),  das 
andere  a posteriori  (von  rtickwArts).  Zwar 
haben  verschiedene  Naturlehrer  neuerer  Zeit 
vorgegeben,  man  mtlsse  es  beim  letztern  an- 
fangen  nna  glauben,  den  Aal  der  Wissen- 
aehaft  beim  Schwanze  zu  erwischen,  indem 
®e  aach  genugsamer  Erfahrungserkenntnisse 
versichern  und  dann  so  allmAlig  zu  all- 

Soeinern  und  hbhern  Begriffen  hinaufrticken. 

ein  obwohl  dies  nicht  unklug  gehandelt 
sein  mdchte,  so  ist  es  doch  bei  Weitem  nicht 
gelebrtund  philosophisch  genug.  Daher  haben 
scharfsinnige  Manner  von  der  entgegen- 
geaetzten  Aussersten  Grenze,  nAmlich  vom 
oberaten  Punkte  der  Metaphysik  angefangen. 
Es  findet  sich  aber  hierbei  eine  neue  Be- 
ach werlichkeit , nAmlich  dass  man  anfAngt, 


ich  weiss  nicht  wo?  und  kommt,  ich  weiss 
nicht,  wohin?  und  dass  der  Fortgang  der 
Grtinde  nicht  auf  die  Erfahrung  treffen  -will. 
Da  also  der  Philosoph  wohl  sail,  dass  seine 
Vernunftgrtinde  einerseits  und  die  wirkliche 
Erfahrung  andrerseits  wie  ein  Paar  Parallel- 
linien  wohl  in’s  Unendliche  nebeneinander 
fortlaufen  wtlrden,  ohne  jemals  zusammen- 
zutreffen,  so  ist  er  mit  den  tlbrigen,  gleich 
als  wenn  sie  darttber  Abrede  genommen 
batten,  tlbereingekommen , ein  Jeder  nach 
seiner  Art  den  Anfangspunkt  zu  nehmen  und 
sodann  die  Vernunft  so  zu  lenken,  dass  sie 
gerade  dahin  treffen  mtlsste,  wo  der  treu- 
herzige  Schtiler  sie  nicht  vermuthet  katte, 
namlich  dasjenige  zu  beweisen,  wovon  man 
schon  vorher  wusste,  dass  es  sollte  bewiesen 
werden.  Diesen  Weg  nannten  sie  alsdann 
noch  den  Weg  a priori  (von  vornherein), 
obwohl  er  unvermerkt  dnrch  abgesteckte  StAbe 
nach  dem  Punkte  a posteriori  (dem  Rlick- 
haltspunkte  der  Erfahrung)  gezogen  war,  wo- 
bei aber  billigerweise  der,  so  die  Kunst  ver- 
steht,  den  Meistcr  nicht  verrathen  darf.  Nach 
dieser  sinnreichen  Lehrart  haben  verschiedene 
verdienstvolle  Manner  anf  dem  blossen  Wege 
der  Vernunft  sogar  Geheimnisse  der  Religion 
ertappt,  sowie  Romanschreiber  die  Heldin 
der  Geschichte  in  entfernte  Lander  entfliehen 
lassen,  damit  sie  ihrem  Anbeter  dnrch  ein 
glflckliches  Abentheuer  von  ungef&hr  auf- 
stosse.  Die  Metaphysik  leistet  zweierlei 
Vortheile;  der  erste  ist,  den  Aufgaben  Ge- 
ntlge  zn  thun,  die  das  forschende  Gemllth 
aufwirft,  wenn  es  verborgenen  Eigenschaften 
der  Dinge  durch  Vernunft  nachspaht.  Aber 
hier  tauscht  der  Ausgang  nur  gar  zu  oft  die 
Hoffnung.  Der  andere  Vortlieil  ist  der  Natur 
des  men8clilichen  Verstandes  mehr  angemessen 
und  besteht  darin,  dass  man  einsieht,  ob  die 
Aufgabe  aus  demjenigen,  was  man  wiasen 
kann,  auch  bestimmt  sei,  und  welches  Ver- 
haltniss  die  Frage  zu  den  Erfahrungsbegriffen 
habe,  worauf  sich  alle  unsere  Urtheile  jeder- 
zeit  stlltzen  mttssen.  Insofern  ist  die  Meta- 
physik eine  Wissenschaft  von  den  Grenzen 
der  mensekliehen  Vernunft,  und  da  ein  kleines 
Land  jederzeit  viele  Grenze  hat,  tiberhaupt 
auch  mehr  daran  liegt,  seine  Besitzungen 
wohl  zu  kennen  nnd  zu  behaupten,  als  blind- 
lings  auf  Eroberangen  auszugehen;  so  ist 
dieser  Nutzen  der  erwalmten  Wissenschaft 
der  unbekannteste  und  zugleich  der  wichtigste. 
Ich  habe  diese  Grenze  hier  wenigstens  in- 
soweit  angezeigt,  dass  der  Leser  bei  weiterm 
Nachdenken  linden  wird,  er  kftnne  sich  aller 
vergeblichen  Nachforschung  tlberheben  in 
Ansehung  einer  Frage,  wozu  die  Data  in 
einer  andern  Welt  anzntreffen  sind,  als  in 
welcher  er  selber  empfindet.  Wen  die  bis- 
herigen  Betrachtungen  ermlldet  haben,  ohne 
ihn  zu  belehren,  dessen  Ungeduld  kann  ich 
nunmehr  damit  aufrichten,  was  Diogenes,  wie 
man  sagt,  semen  gkhnenden  Zuhorern  zu- 
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sprach,  als  cr  das  letzte  Blatt  eines  lang- 
weiligen  Buclies  sah:  Courage,  meine  Herren, 
ich  sehe  Land!  Vorher  wandelten  wir  mit 
Demokrit  im  leeren  Baum,  wohin  uns  die 
Schmetterlingsflilgel  der  Metapliysik  gehobcn 
batten,  nnd  unterhielten  uns  daselbst  mit 
geistigen  Gestalten.  Jctzt,  da  die  Kraft  der 
Selbsterkenntniss  die  seidenen  Schwingen  zu- 
sammengezogen  hat,  schen  wir  uns  wieder 
auf  dem  niedrigen  Boden  der  Erfahrung  und 
des  gemeinen  Verstandcs,  glflcklich!  wenn 
wir  denselben  als  unscrn  angewiescnen  Platz 
betrachten,  aus  welchem  wir  niemals  un- 
gestraft  hinausgehen  und  dcr  auch  Alles 
enthillt,  was  uns  befriedigen  kann,  solange 
wir  uns  am  Ndtzlichen  halten.  Die  Fragen 
von  gcistiger  Natur,  von  der  Freiheit  und 
Vorlierbe8timmung,  vom  kilnftigen  Zustand 
und  dergleichcn  bringen  anfSnglich  alleKrftfte 
des  Verstandes  in  Bewegung  und  ziehen  den 
Menschen  in  den  Wetteifer  metaphysischer 
Forschung,  welche  ohne  Unterschied  kldgelt 
und  entscheidet,  beliauptet  oder  widerlegt, 
wie  C8  die  Scheineinsicht  jedesmal  mit  sich 
bringt.  Schl&gt  aber  diese  Nachforschung 
in  Philosophic  fiber,  die  liber  ihr  eignea 
Verfabren  urtbeilt  und  nichtallein  die  Gegen- 
st&nde,  sondern  deren  Verhaltniss  zum  Ver- 
stande  des  Menschen  kennt;  so  ziehen  sich 
die  Grenzen  enger  zusammen,  und  es  werden 
die  Marksteine  gelegt,  welche  die  Nach- 
forschung  aim  dem  ihr  eigenthilmlichen  Be- 
zirke  niemals  mehr  ausaehweifen  lassen.  Wie 
Etwas  kbnne  eine  Ursache  oder  eine  Kraft 
haben,  ist  unmbglich  jcmals  durch  blosse 
Vernunft  einzusehen,  aondern  diese  Verhillt- 
nisse  mflssen  lediglich  aus  der  Erfahrung 
genommen  werden,  sonst  sind  sie  g&nzlich 
willktlrlich  und  erdichtet.  1st  nun  aber 
flberzeugendc  und  grtlndliche  Einsicht  in 
solchen  Fallen  unmbglich,  so  wird  man  auch 
bei  ruhigem  und  vorurtheilsfreiera  GeraUthe 
gestehen  mflssen,  dass  sie  entbehrlich  und 
unnothig  sei.  Die  Kitelkeit  der  Wissenschaft 
entschuldigt  gem  ihre  Bescliiiftigung  mit  dem 
Vorwande  der  Wichtigkeit,  und  so  giebt  man 
auch  hier  gemeiniglich  vor,  dass  die  Ver- 
nunfteinsicht  von  der  geistigen  Natur  der 
Seele  zur  Ueberzeiigung  vom  Dasein  nach 
dem  Tode,  diese  aber  zum  Bcweggrund  eines 
tugendhafton  Lebens  sehr  nbthig  sei.  AUein 
die  wahre  Weisheit  ist  Beglciterin  der  Ein- 
falt,  nnd  ihre  Zwecke  bedlirfen  nicht  solcher 
Mittcl,  die  nimmcrraehr  in  aller  Menschen 
Gewalt  sein  konnen.  Hat  aber  wohl  niemals 
eine  rechtschaffene  Seele  gelebt,  welche  den 
Gedanken  h&tte  ertragen  konnen,  dass  mit 
dem  1’ode  alles  zu  Ende  sei  und  deren  edle 
Gesinnung  sich  nicht  zur  Hoffnung  der  Zn- 
kunft  erhoben  hiitte,  so  scheint  es  der 
menschlichen  Natur  und  der  Reinigkeit  der 
Sitten  gemiisser  zu  sein,  die  Erwartungen 
oiner  kflnftigcn  Welt* auf  die  Empfindungcn 
einer  wohlgearteten  Seele,  als  umgekekrt  ihr 


Wohlverhalten  auf  die  Hoffnung  der  andern 
Welt  zu  grflnden.  So  ist  auch  der  moralische 
Glaube  bewandt,  dessen  Einfalt  mancher 
Spitzfmdigkeit  des  Vernflnftelns  tiberhoben 
sein  kann,  und  welcher  eiuzig  und  allein 
dem  Menschen  in  jeglichem  Znstandc  an* 
gemessen  ist,  indem  er  ihn  ohne  Umschweif 
zu  seinen  wahren  Zwecken  ftlhrt.  Lasst  uns 
demnach  alle  Urmende  Lehrverfassungen  von 
so  entfernten  Gegenstanden  der  Speculation 
und  der  Sorge  mflssiger  Kdpfe  tiberla&sen. 
Sie  sind  uns  in  der  That  gleichgflltig,  und 
dcr  augenblickliche  Schein  der  Grflnde  f&r 
oder  dawider  mag  vielleicht  fiber  den  Bei- 
fall  der  Schulen,  schwerlich  aber  etwas  fiber 
das  kdnftige  Schicksal  der  Redlichen  ent- 
scheiden.  Es  war  anch  die  menschliche 
Vcmunft  nicht  genugsam  dazu  beflflgelt,  dass 
sie  so  hohe  Wolken  theilen  sollte,  die  uns 
die  Geheimnisse  der  andern  Welt  aus  den 
Angen  ziehen,  und  den  Wissbegierigen , die 
sich  nach  derselben  so  angelegentlich  er- 
kundigen,  kann  man  den  einf&itigen,  aber 
sehr  natflrlichen  Bescheid  geben,  dass  es 
wohl  am  Rathsamsten  sei,  wenn  sie  sich  zu 
gedulden  beliebten,  bis  sie  werden  dahin 
kommen.  Da  aber  unser  Schicksal  in  der 
kilnftigen  Welt  vermuthlich  sehr  darauf  an- 
kommen  mag,  wie  wir  unsern  Posten  in  del 
gegenw&rtigen  verwaltet  haben,  so  schliesse 
ich  mich  demjenigen  an,  was  Voltaire  seinen  ehr- 
lichen  Candide  nach  so  vielen  unnfitzen  Schol- 
streitigkeiten  zum  Beschlusse  sagen  lasst: 
„ Lasst  uns  unser  Glflck  besorgen,  in  den 
Garten  gehen  und  arbeiten!“  — 

In  einem  Brief  an  seinen  Freund  Moses 
Mendelssohn,  welchem  Kant  einige  fflr  Ber- 
liner Gelehrte  bestimmte  Exemplare  der 
„Trftume  eines  Geistersehersu  geschickt  hatte, 
legte  er  das  Gestilndniss  ab:  „Ich  verhehle 
nicht,  dass  ich  die  aufgeblasene  Anmaassung 
ganzer  Bflnde  von  Einsichten  der  Art,  wie 
sie  in  jetziger  Zeit  in  der  sogenannten  Meta- 
physik  gangbar  sind,  mit  Widerwillen,  ja 
mit  einigem  Hasse  ansehe,  indem  ich  mich 
vollkommen  Uberzeuge,  dass  der  Weg,  den 
man  in  dieser  ertriiumten  Wissenschaft  mit 
ilirer  so  verwllnschten  Fruchtbarkeit  gewkhlt 
hat,  ganz  verkehrt  sei;  ich  selbst  glaube 
seit  einiger  Zeit  zu  wichtigen  Einsichten  in 
diesem  Fache  gelangt  zu  sein  und  schicke 
mich  allmalig  an,  diese  Versnche  der  bffent* 
lichen  Bcurtheilung  vorzulegen.44  Trotz  der 
Lbwentatze,  welche  Kant  im  Jahre  17^  in 
dieser  kleinen  Schrift  gezeigt  hatte,  wurde 
der  Ldwe  selbst  noch  nicht  sichtbar.  Kant 
gehorte  zu  den  zalien,  ausdauernden  Naturen, 
die  ihr  Ziel  fest  im  Auge  behalten,  Jahre 
lang  im  Stillen  und  in  der  Tiefe  arbeiten 
und  Schritt  fflr  Schritt  ihrem  Ziele  nahcr 
rflcken.  Seit  etwa  einem  Jahre  (so  schrieb 
er  im  September  1770,  nachdem  er  seine;; 
Lehrstunden  beschrfinkt  und  seine  Stelle  als 
Unterbibliotlickar  niedergelegt  hatte,  an  seinen 
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Freund  Lambert  in  Berlin)  seit  etwa  einem 
Jahre  bin  ich  zu  derajenigen  Begriffe  ge- 
kommen,  welchen  ich  nicht  besorgc.  jemals 
iiuderu , wohl  aber  erweitern  zu  dllrfen,  und 
wodurch  alle  Fragen  der  Metaphysik  nach 
ganz  8icheru  und  ieichten  Grundiatzen  ge- 
prilft  und  entschieden  werden.  Allein  (fllgt 
er  hinzu),  da  in  einer  Untersuchung  von 
soldier  Wielitigkeit  einiger  Anfwand  von  Zeit 
gar  kein  Verlust  ist,  weun  man  dagegeu  etwas 
Vollendetes  und  Dauerhaftes  liefern  kanu; 
so  muss  ich  der  Ausfiihrung  noch  einige  Zeit 
verstatten.  Gleichzeitig  schrieb  er  an  einen 
ihm  vertraut  gewordenen  ehemaligen  Zuhdrer, 
den  Arzt  Marcus  Herz,  er  habe  seit  dessen 
Abreise  nach  Berlin  den  Plan  zu  einem  Werke 
gemacht,  das  etwa  den  Titel  haben  konnte: 
*Die  Grenzen  der  Sinnlichkeit  und  der  Ver- 
nunft**, und  worin  er  sich  zwei  Theile  dachte, 
einen  theoretischen,  der  die  Lehre  von  der 
Erscheinung  der  Dinge  fllr  unser  Vorstellen 
und  die  Metaphysik  enthalten  wilrde,  und 
einen  praktischen  Theil,  worin  die  allgemeinen 
Principien  des  Geftlhls,  des  Gesclimacks  und 
der  sinnlichen  Begierden,  sowie  die  ersten 
Grtlnde  der  Sittlichkeit  darzustellen  waren. 
Den  Winter  liber  (so  schrieb  Kant  im  Jahre 
1771  an  Ilerz)  habe  er  bereits  die  Materialien 
dazu  durchgegangeu , habe  Alles  gesichtet, 
ewogen,  an  einander  gepasst,  sei  aber  mit 
em  Plane  dazu  erst  ktirzlich  fertig  geworden. 
Im  Jahre  1772  hoffite  er  den  ersten  Theil 
schon  herausgeben  zu  kSnnen ; dann  hoffte 
er  wieder  im  Herbst  1773,  wohl  bis  n&chste 
Ostern  mit  der  Arbeit  fertig  zu  werden 
und  trdstete  sich  in  einem  Briefe  an  seinen 
jungen  Freund  liber  die  Verzbgerung  der 
Arbeit  mit  der  ErwSgung,  dass  so  leicht 
kein  Anderer  versuchen  werde,  eine  ganz 
neue  Arbeit  der  Idee  nach  zu  entwerfen  und 
zugleich  auszufllhren,  und  er  lebt  der  Hoffnung, 
dadurck  der  Philosophic  auf  eine  dauerhafte 
Art  eine  andere  und  fUr  Religion  und  Sitten 
weit  vorthcilhaftere  Wendung  zu  gebeu. 
Aber  die  Grosse  der  Aufgabe,  die  er  sich 
estellt  hatte,  wuchs  mit  jedem  Schritte, 
er  ilm  tiefer  in  die  Moglichkeit  ihrer 
Lbsung  hineinftlhrte.  So  ging  es  fort  bis 
zum  Jahr  1778,  in  welchem  er  an  den  un- 
geduldig  erwartungsvollen  Freund  sehreibt, 
das  versprochene  Werkchen  werde  hoffent- 
lich  noch  in  diesem  Sommer  fertig  werden; 
er  habe  sich  einstweilen  auf  die  Ausfllhrung 
des  ersten,  theoretischen  Theils  beschrankt, 
der  an  Bogenzahl  nicht  viel  austragen  werde. 
Auch  in  diesem  Jahre,  wie  in  den  nlichst- 
folgenden  Jahren  erfiillte  sich  die  Hoffnung 
auf  das  Erscheinen  des  „Werkchens**  nicht. 
Endlich,  nachdem  er  die  Arbeit  liber  ein 
Jahrzehnt  in  seinem  schaffenden  und  um- 
gestaltenden  Geiste  herumgetragen  und 
ausgereift  hatte,  konnte  er  am  1.  Mai 
1781  dem  Berliner  Freunde  schreiben,  diese 
Ostermesse , die  schon  begonnen  hatte, 


werde  ein  Bnch  von  ihm  unter  dem  Titel 
„Kritik  der  reinen  Vernunft**  heraus- 
kommen.  Die  Vorrede  war  vora  29.  Milrz 
1781  datirt.  Und  wiederum  neun  Jahre  ver- 
gingen,  bis  auch  der  Inhalt  des  zweiten, 
praktischen  Theils  der  Arhcit,  freilich  in 
drei  einzelne  Werke  vertheilt,  als  Grnnd- 
legung  der  Metaphysik  der  Sitten  (1785), 
Kritik  der  praktischen  Vernunft  (1788)  und 
Kritik  der  Urtheilskraft  (1791)  erschien.  Im 
Geiste  des  Verfassers,  welcher  nach  dem 
ursprllnglichen  Plane  des  kritischen  Gesammt- 
werkes  darin  vollstiindig  die  „ Grenzen  der 
Sinnlichkeit  und  der  Vernunft4*  festzustellen 
beabsichtigt  hatte,  waren  die  abgerissenen 
Bruchstllckc  der  Kritik  ursprflnglich  und 
wesentlich  Eins.  Nicht  so  stellen  sich  die 
dem  ersten  kritischen  Werke  nach  folgenden 
Kritiken  auch  vor  der  Oeffentlichkeit  dar; 
sie  stehen  dem  ersten  sowohl  an  krilftiger 
Friseho  und  Kllhnheit,  als  auch  an  Durch- 
sichtigkeit  und  Klarheit  der  Darstellung  er- 
heblicli  nach.  Bald  nach  dem  Erscheinen 
der  „Kritik  der  reinen  Vernunft**  erhoben 
sich  geguerische  Stimmen  und  Missverst&nde 
in  Bezug  auf  die  eigentliche  Tendenz  des 
Werkes.  Statt  eines  aus  wenigen  Bogcn  be- 
stehenden  gemeinverstilndlichen  Auszugs  aus 
seiner  Kritik,  den  Kant  im  Sommer  1781 
lierauszugeben  beabsichtigt  hatte,  erschienen 
1783  die  gegen  die  Missverst&nanisse  seiner 
Ansicht  gerichteten  ^Prolegomena  zu 
e i n e r j e d e n ktlnftigen  Metaphysik, 
die  als  Wi seen sch aft  wird  auftreten 
ktfnnen**.  . Aus  beiden  Werken  zusammen- 
genommen  gewinnen  wir  die  Einsicht  in  den 
wahren  Sinn  und  die  eigentliche  Absicht  der 
„Kritik  der  reinen  VTernunftw.  Nacli  Kant’s 
eigenen,  liber  jeder  Moglichkeit  des  Miss- 
verstandes  erhabenen  Erklfirungen  ist  reine 
Vernunft  Nichts  anderes,  als  das  von  der 
Erfahrung  sich  absondernde,  in  lauter  ab- 
gezogenen  Begriffen  und  inhaltsleeren  Vor- 
stcllnngen  sich  bewegende  Denken , welches 
mit  lauter  grundlosen  Ansprllchen  in’s  Feld 
der  Hirngespinnste  sich  verirrt.  Diesem  er- 
fahrungsvergessenen,  Uberschwanglichen  Ver- 
nuuftgebrauche  setzt  Kant  als  den  wahren 
und  allein  zulitssigen  Gebranch  des  Vernunft- 
Vermilgens  dasjenige  Denken  gegenilber, 
welches  stets  den  Kllckhalt  der  Erfahrung 
hat  und  die  von  dieser  gezogenen  Grenzen 
der  Uussern  und  innern  Sinnlichkeit  niemals 
iiberschreitet.  Der  Unterschied  zwischen  dem 
ersten  und  zweiten  Theile  seines  Werkes  ist 
nach  Kant’s  Meinung  nur  so  bestimmt,  dass 
dort  das  reine,  erfahrungsfreie  und  die  Er- 
fahrungsgrenzen  tlberfliegende  Denken,  hier 
aber  der  reine,  erfahrungsfreie  und  die 
Erfahrungsgrcnze  Uberfliegendc  Wille  zum 
Gegeustande  der  Kritik  gemacht  werden  soil. 
Ilier  wie  dort  befolgt  Kant  im  Wesentlichen 
ganz  dasselbe  Verfahren  und  dieselben  Grund- 
satze.  Er  nimmt  denselben  Gang  und  ge* 
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braucht  dieselben  Waffen  zur  Bekampfnng 
des  Gegners,  welcher  liier  wie  dort  die  von 
ihra  sogenannte  reine,  d.  h.  ilber  das  Feld 
der  uns  mSglichen  Erfahrung  hinans  in’s 
Ueberschwangliche  sich  versteigende  Vernunft 
ist.  Dort  sind  es  die  theoretischen,  hier  die 
praktischen  Vernunftphantasraen,  denen  der 
Kampf  des  Kritikers  gilt;  dort  das  Wahn- 
wissen  mit  seinen  als  vermeintliche  Erkennt- 
nisse  hingestellten  Ilirngespinnsten , hier 
die  Wahngebote  eines  ilberscbwiinglichen 
Denkens,  die  dera  Willen  als  Gesetze  sicb 
darbietenden  Phantasiegebilde.  Jenen  steht 
das  wahre  Erfahrungswissen,  diesen  das  auf 
erfahrungsmassige  Kenntniss  der  Menschen- 
natur  gegrtlndetc  Wollen  entgegen.  Der 
Vorwnrf  der  Kritik  ist  in  beiden  Rtlcksichteu 
einer  und  derselbe,  nkmlich  die  Febl-  und 
Trugschltisse,  die  unbegrUndeten  Annahmen 
und  Voraussetzungen,  die  Erscbleichungen 
und  Blendwerke  anfzudecken,  in  welcbe  sich 
die  reine  d.  b.  erfabrungsvergessene  Ver- 
nunft verirrt,  die  Spiegelfechtereicn  an’s 
Licht  zu  bringen,  welche  sie  sich  dabei  er- 
laubt,  den  Scbleichbandel  mit  erscbwindelten 
Scbeinbeweisen,  womit  das  Urtbeil  bestocben 
wird,  in  seiner  Blosse  darzustellen.  In  beiden 
Tbeilen  des  kritiscben  Werkes  ist  dies  die 
gleiche  Absicht,  nur  dass  dies  im  ersten, 
ftir  sich  allein  verbfifentlichten  Theile,  der 
Kritik  des  reinen  Erkennens,  mit  rUckbalt- 
loser  Offenheit  und  unzweideutiger  Klarbeit 
geschieht,  wfthrend  Kant,  (lurch  gegnerische 
Stimmen  vorsichtiger  gemacht  und  durch  die 
veriinderten  Regierungsgrundsatze  seit  Fried- 
rich’s des  Grossen  Tode  eingeschUchtert, 
spater  die  eigentliche  Endabsicht  der  Kritik 
dadurch  verbtlllte,  dass  er  die  in  dcr  „Grund- 
legung  zur  Metaphysik  der  Sitten*  (1785) 
gegebene  Kritik  des  Freiheitsbcgri fifes  von 
ihrem  Zusammetihange  mit  der  „ Kritik  der 
praktischen  Vernunft*  (1788)  isoiirte,  indem 
er  es  dem  Scharfsinne  Verstandiger  Uber- 
liess,  sich  selber  den  Schluss  zu  ziehen,  was 
bei  einer  Sittenlehre  herauskommen  kdnne, 
die  sich  aus  dem  von  Kant  in’s  Feld  der 
Hirngespinnste  vcrwiesenen  reinen  Freiheits- 
begriffe  ihr  Lehrgebaude  zimmert,  und  das 
Ergebniss  der  kritischen  Auflttsung  der  Uber- 
schwanglichen  Freiheitsidee  bei  den  auf  die 
Einbildung  eines  reinen  Widens  gebauten 
praktischen  Phantasmen  fortwahrend  zur 
Hand  zu  haben.  Denn  heide  Schriften  machen 
erst  zusamraen  die  Kritik  der  reinen  prak- 
tischen Vernunft  aus,  und  das  Endziel  aieser 
Kritik  ist  kein  anderes,  als  die  Einsicht  zu 
begrtlnden,  dass  die  Gesetze  des  Widens  und 
der  Sittlichkeit  lediglich  in  der  erfahrungs- 
massigen  Kenntniss  der  wirklichen  Menschen- 
natur  zu  suchen  sind.  Grosse  Verwirrung 
ist  in  das  richtige  Verstandniss  der  Lehre 
Kant’s  durch  die  schwerfUdige  und  unbehttlf- 
liche  Schulform  seiner  Kritiken  gebracht 
worden,  welche  olftie  Noth  in  das  dUrre, 


gelehrte  Fachwerk  eines  kilnstlich  gegliederten 
Gedankenbaues  eingezwangt  sind.  Der  Leser 
muss  sich  gefallen  lassen,  jeden  Haupttheil 
der  Kritik  in  zwei  sogenannte  transscendentale 
Wissenschaften  gegliedert  zu  sehen,  welche 
die  von  der  Erfahrung  unabhangigen , d.  h. 
im  Menschengeiste  von  vornherein  gegebnen 
Bedingungen  der  Erfahrung  untersuchen 
sollen,  n&mlich  eine  transscendentale  Elemen- 
tarlehre  und  eine  transscendentale  Methoden- 
lehre.  Innerhalb  der  erstern  werden  wiederum 
unterschieden : eine  transscendentale  Aesthetik 
und  eine  transscendentale  Logik,  in  dieser 
letztem  wiederum  eine  transscendentale 
Analytik,  welche  die  Elemente  der  reinen 
Verstandeserkenntniss  darstellt,  und  eine 
transscendentale  Dialektik,  welche  den  durch 
falsche  Anwendung  der  reinen  Verstandes- 
begriflfe  entstandenen  dialektischen  Schein 
auflOst.  Der  Sache  nach  gilt  es  dabei  im 
Wesentdchen  um  die  doppelte  Untersuchnng, 
einmal  um  die  Mdglichkeit  des  Wissens  tiber- 
haupt  oder  den  Nachweis  der  Bedingungen 
des  erfahrungsmassigen  Denkens,  sodann 
um  die  Grenzen  unsers  Wissens  oder  den 
Nachweis  der  Unmoglichkeit  eines  die 
Grundlagen  der  Erfahrung  Uberschreitenden 
Erkennens.  Letztere  Untersuchung  failt  mit 
der  transscendentalen  Dialektik  zusammen, 
die  erstere  Untersuchung  dagegen  in  den 
Bereich  der  vorausgehenden  transscendentalen 
Disciplines  Dabei  muss  sich  der  Leser 
Uber  die  synthetischen  und  analytischen  Ur- 
theile  (d.  h.  solche,  die  unsere  Erkenntniss 
wirklich  erweitern  und  solche,  welche  den 
Inhalt  derselben  bios  erlautern)  klar  werden, 
muss  sich  tiber  die  synthetische  Einheit  der 
Apperception  unterrichten  lassen,  muss  von 
synthetischen  Grundsatzen  des  reinen  Ver- 
standes,  von  Axiomen  der  Anschauung,  von 
Anticipationen  der  Wahrnehraung,  Analogien 
der  Erfahrung  lesen,  muss  Gegenstande  als 
Phaenomena  und  Noftmena  unterscheiden 
lernen  und  sich  vor  der  Amphibolie  der 
blossen  Reflexionsbegriflfe  warnen  lassen,  ehe 
die  Paralogismen  der  reinen  Vernunft,  ihre 
Antinomieu  und  das  Ideal  der  reinen  Ver- 
nunft und  der  kategorische  Imperativ  an 
die  Reihe  koramen.  GlUcklicher  Weise  hangt 
die  Einsicht  in  das  Wesen,  den  Gang  und 
das  Ziel  der  Kant’schen  Kritiken  nicht  an 
diescm  gelehrten  Prunk  mit  fremdlandischen 
scholastischen  Ausdrticken  der  damaligen 
Schulsprache,  die  Kant  selbst  (lberdies  in 
andem  seiner  Schriften  ohne  Nachtheil  fttr 
die  wissenschaftliche  Grtlndlichkeit  und  den 
Inhalt  seiner  Entwickelungen  gar  wohl  zu 
vermeiden  wusste.  Er  hatte  es  in  seinen 
Kritiken  zwar  nicht  zum  ersten  Mai  auf 
Enttauschung,  aber  zum  ersten  Male  wenigstens 
auf  grUudliche  Enttauschung  der  Welt  tiber 
ihr  in’s  Blaue  hineingehendes  Traumdenken 
abgesehen,  mochte  auch  dabei  (wie  er  sich 
ausdrticklich  bewusst  war)  noch  soviel  her- 
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gebrachter  Wahn  zu  Grande  gehen.  Indem 
wir  bei  der  VorfUhrung  von  Kant’s  leitenden 
Grundgedanken  und  kritischen  Ergebnissen 
die  von  ihm  gebrauchten  Freradworte  und 

Ehilosophischen  Schulausdrticke  in  schlichtes 
►eutsch  tibertragen,  wird  es  durch  Ausdrticke 
und  Bezeichnungen  geschehen,  welche  an 
andern  Orten  Kant  selbst  erklkrend  an  die 
Hand  gegeben  hat 

In  der  Geschichte  der  reinen  Vernunft- 
forschung,  sagt  Kant,  sind  bisher  zwei  Wege 
eingeschlagen  worden:  der  Weg  der  Lehr- 

Sjrflche  oder  Bebauptnngen  und  der  Weg 
es  Zweifels.  Auf  dem  ersten  Wege,  im 
Kindesalter  der  reinen  Vernunft,  wandelte 
man  im  guten  Vertrauen  der  Vernunft  zn 
sich  selbst  und  ihren  Grunds&tzen  und  olme 
vorgSngige  Prtifung  des  V ernunftvermdgens 
selbst,  getrosten  Muthes  immer  fort,  obwohl 
das  Uebersinnliche , worauf  die  Forschung 
der  Vernunft  gerichtet  ist,  ftir  daa  Erkennen 
eigentlich  gar  keinen  Boden  hat.  Und  ob- 
wohl die  vermeinte  Erwerbung  tiberschwflng- 
licher  Einsichten  vom  Ueberainnlichen  auf 
diesem  Wege  durch  keine  Erfahrung  be- 
stiitigt  werden  konnte;  so  konnte  sie  doch 
eben  so  wenig  durch  Erfahrung  widerlegt 
werden,  so  bald  man  sich  nur  hlltete,  in 
seine  Urtheile  keinen  Widerspruch  mit  sich 
selbst  einlaufen  zu  lassen.  Und  dieses 
Letztere  ist  ganz  wohl  moglich,  wenn  auch 
diese  Urtheile  und  die  ihnen  unterliegenden 
Begriffe  ganz  leer  sein  mdgen.  Der  zweite 
Schritt,  den  die  Vernunftforschung  in  BetrefF 
des  Uebersinniichen  gethan  hat,  ist  der  Gang 
des  Zweifels.  Er  zeugt  von  Vorsicht  der 
durch  Erfahrung  gewitzigten  Urtheilskraft. 
Dem  vermeintlichen  Gelingen  von  dergleichen 
Vemunftversuchen  trat  die  Ueberzeugung  vom 
ganzlichen  Misslingen  gegenttber.  Obwohl 
die  Erfahrung  diese  Vernunftversuche  nicht 
widerlegte,  so  scheiterten  sie  doch  an  den 
beabsichtigten  und  vermeintlichen  Erobe- 
rungen  im  Felde  des  Uebersinniichen  selbst, 
da  ehen  so  starke  Vernunftbeweise  vom  Gegen- 
tkeile  miiglich  sind.  Im  Skepticismus  ver- 
fkhrt  die  Vernunft  so  gewaltthfltig  gegen  sich 
selbst,  da88  diese  Denkart  nur  aus  vdlliger 
Verzweifelung  an  Befriedigung  in  Ansehung 
ihrer  wichtigsten  Absichten  entstehen  konnte. 
So  bleibt  uns  nur  noch  der  dritte  Weg 
ilbrig,  das  Vermdgen  der  Vernunft  zu  vor- 
greiflichen  {a  priori)  Erkenntnissen,  die  an 
der  Erfahrung  keinen  Rttckhalt  haben, 
mittelst  der  That  selbst  zu  erforschen  und 
auszumessen  und  unsere  Augen  wohl  auf- 
zuthun,  damit  wir  vor  Erschleichungen  der 
Vernunft  und  darans  entspringenden  Blend- 
werken  grtlndlich  bewahrt  bleiben.  Dieser 
Weg  ist  die  Kritik  der  reinen  Vernunft 
selbst  in  Ansehung  ihres  behaupteten  Ver- 
mdgens,  die  menschliche  Erkenntniss  ttber- 
haupt,  sei  es  in  Ansehung  des  Sinnlichen 
oder  des  Uebersinniichen,  unabh&ngig  von 


der  Erfahrung  zu  erweitem.  Und  eine  solche 
Kritik  verheisst  Nichts  anders  ala  den  Urn- 
fang,  Inhalt  und  die  Grenzen  des  mensch- 
lichen  Vernunftvermftgens  aus  dessen  eignen 
wesentlichen  Bedingungen  einzusehen  und 
festzustellen,  wie  man  es  wohl  anfangen  wolle, 
durch  einen  ganzlich  erfahrungsfreien  Ge- 
brauch  der  Vernunft  seine  Erkenntnisse  bis 
dahin  zu  erweitem,  wohin  keine  mdgliche 
Erfahmng  und  mithin  kein  Mittel  reicht, 
um  irgend  einem  von  uns  selbst  ausgedachten 
Begriffe  seine  gegenstandliche  Wirklichkeit 
zu  versichera.  Wenn  man  nur  allererst  mit 
den  GrundsUtzen  der  Kritik  im  Reinen  ist, 
so  wird  dadurch  unserm  Urtheil  der  Maass- 
stab  zugetheilt,  wodurch  Wissen  und  Schein- 
wissen  mit  Siclierheit  unterschieden  wrerden 
kann.  Die  Kritik  der  reinen  Vernunft  ist 
eine  Kritik  des  Vernunftvermagens  selbst  in 
Ansehung  aller  Erkenntnisse,  zu  welchen  sie 
unabhUngig  von  aller  Erfahrung  streben  mag. 

Mein  Platz  ist  die  fruchtbare  Tiefe  der 
Erfahmng.  Dass  alle  unsere  Erkenntniss 
mit  der  Erfahrung  anfange,  daran  ist  gar 
kein  Zweifel ; denn  wodurch  soli  das  Erkennt- 
nissvermdgen  sonst  zur  Austtbung  geweckt 
werden,  geschiihe  es  nicht  durch  Gegenst&nde, 
die  unsere  Sinne  treffen  und  theils  von  selbst 
Vorstellungen  bewirken,  theils  unsere  Ver- 
standesffthigkeit  in  Bewegung  bringen,  diese 
Vorstellungen  zu  vergleichen,  zu  verkntlpfen 
oder  zu  trennen  und  so  den  rohen  Stoff 
sinnlicher  Eindritcke  zn  einer  Erkenntniss 
der  Gegenstilnde  zu  verarbeiten,  die  eben  Er- 
fahrung heisst.  Also  der  Zeit  nach  geht 
keine  Erkenntniss  in  uns  vor  der  Erfahrung 
vorher,  und  mit  dieser  fUngt  alle  an.  Datum 
aber  entspringt  sie  doch  nicht  alle  noth- 
wendig  aus  der  Erfahrung;  denn  es  kflnnte 
ja  wohl  sein,  dass  selbst  unsere  Erfahrung 
ein  Zusaramengesetztes  ware  aus  dem,  was 
wir  durch  Eindrilcke  empfangen,  und.  dem, 
wras  unser  eignes  Erkenntnissvermdgen,  durch 
sinnliche  Eindrticke  bios  veranlasst,  aus  sich 
selbst  hergiebt.  Es  giebt  zwei  Stiimme 
menschlicher  Erkenntniss,  die  vielleicht  aus 
einer  gemeinschaftlichen , uns  unbekannten 
Wurzel  entspringen,  namlich:  Sinnlichkeit 
und  Verstand;  durch  erstere  werden  uns 
Gegenstilnde  gegeben,  durch  den  andern  aber 
werden  sie  gedacht.  Sinnlichkeit  ist  die 
FShigkeit,  durch  das  Afficirtwerden  vonGegen- 
stiinden  Vorstellungen  zu  haben.  Die  von 
der  Sinnlichkeit  uns  gelieferten  Vorstellungen 
heissen  Anschauungen*  welche  sich  unmittel- 
bar  auf  das  Gegebne  beziehen,  also  unmittel- 
bare  Vorstellungen  desselben  sind  und  als 
Einzelvorstellungen  auf  bestimmtes  Einzelne 
gehen,  wkhrend  sich  Begriffe  nur  mittelbar 
auf  das  Gegebne  beziehen  und  Allgemein- 
vorstellungen  sind.  Die  zu  einer  Anschauung 
nothwendige  Wirknng  des  Gegenstandes  auf 
die  Vorstellungsfiihigkeit  heisst  Empfindung, 
und  eine  Anschauung,  sofem  sie  sich  auf 
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Empfindung  grtlndet  und  beziebt,  1st  er- 
fahrungsmftssig.  Das  so  Angeschaute  nennt 
man  Ersclieinung.  In  jeder  Ersclieinung  ist 
zweierlei  zu  uuterscheidcn.  Eimnal  ihr  Stoff, 
die  Empfiuduug,  als  das  erfahrungsmiLssig 
Gegebne  in  der  Ersclieinung.  Dajedoch  die 
mannigfaltigen  Empfindungen , welche  die 
Gegenwart  des  Gegenstandes  in  uns  ereegt, 
fUr  sich  allein  noch  uiclit  die  Vorstellungen 
eines  Gegenstandes  geben,  vielmehr  dazu 
noch  gehort,  dass  dieselben  nach  gewissen 
Verliiiltnissen  znsammengeordnet  werden;  so 
ist  das  Gesetz  dieser  Zusammenordnung  das 
Zweite,  was  in  jeder  Ersclieinung  vorhanden 
ist,  die  vom  Stoffc  uuterschiedene  Form  der- 
selben,  welclie  nicht  selbst  eine  Empfindung 
sein  kaun,  sondern  abgcsehen  von  den  Em- 
findnngen  uns  von  vomherein  inwohnt  und 
ereit  ist  jene  aufzunehmen.  Sie  ist  das 
Heine  in  der  Anschauung  oder  die  reine  Form 
der  Sinnlichkeit.  Ist  nun  aber  so  in  jeder 
Anschauung  ein  reines  und  ein  aus  der  Er- 
fahrung  stammendes  Element  enthalten,  so 
ist  die  Moglichkeit  gcgeben,  von  letzterm  zu 
abstrahiren,  in  welchem  Falle  Nichts  tlbrig 
bleibt,  als  die  reine  Form  der  Erscheinnngcn. 
Dasjeuige,  wovon  man  nicht  abstrahiren  kann, 
weil  es  die  subjective  Bedingung  der  An- 
schauungen  ist  und  gleichsam  der  Rahmen, 
in  welchcn  das  vorstellende  Subject  alle 
Empfindungen  einrangirt,  die  eben  dadurch 
erst  zu  Anschauungen  werden,  ist  Haum  und 
Zeit.  Damit  der  Inhalt  von  bcstimmten 
Sinnesempfindungen  auf  etwas  ausser  mir 
bezogen  und  dieselben  als  aussereinander 
oder  an  verschicdenen  Orten  vorgestellt  werden 
kdnnen,  muss  nothwendig  die  Haumanschauung 
schon  von  vornherein  zum  Gruude  liegen 
und  kann  also  nicht  erst  aus  den  Verhiilt- 
nissen  der  Ersclieinung,  die  den  Inhalt  der 
Empfindung  bilden,  abgeborgt  und  entlelmt, 
also  nicht  eine  durch  Erfahrung  oder 
Shineswalirnehmung  selbst  erworbene  Vor- 
stellung  und  noch  weniger  eine  den  Er- 
scheinungen  selbst  anhftngendc  Eigenschaft 
sein.  Vielmehr  ist  die  Vorstellung  bestimmter 
gegenstftndlicher  Erscbeinungen  durch  die 
Raumanschauung  tlberhaupt  erst  mfiglich, 
welche  eine  Eigenschaft  unserer  Sinulich- 
kcit  und  Vorstcjlungsffthigkeit  ist.  Die  Haum- 
anschauung ist  die  Form  des  iiussern 
Sinnes  tlberhaupt  Damit  wir  weiterhin 
unsere  empfundenen  innern  Znstiinde  nach 
ihren  Verliiiltnissen  und  nnterschiedenen  Be- 
stimmungen  als  gleic.hzeitige  oderaufeinander- 
folgende  anschauen  und  vorstcllen  kdnnen, 
muss  nothwendig  die  Zeitanschauung  unserm 
Vorstellen  schon  von  vornherein  zum  Grunde 
liegen.  Sie  kann  also  ebeufalls,  wie  die  Haum- 
anschauung, nicht  erst  aus  den  Verliiiltnissen 
derjenigen  Ersclieinung,  welche  den  Inhalt 
einer  solchen  Empfindung  bildet,  entlelmt 
und  somit  nicht  erst  aus  iunercr  Erfahrung 
erworben,  noch  auch  eine  den  Erscheinungen 


selbst  anhftngende  Eigenschaft  sein.  Viel- 
mehr ist  alle  innere  Erfahrung  und  Wahr- 
nehmung  unserer  Empfindungszustiinde  selbst 
erst  durch  die  Zeitanschauung  moglich  und 
fmdet  immer  nur  in  der  Form  der  Zeit  Stitt 
Die  Zeitanschauung  ist  also  die  Form  des 
innern  Sinnes  tlberhaupt.  Und  da  ilber- 
dies  alle  Vorstellungen  ohne  Unterschied, 
sie  mdgen  auf  iiussere  Gegenstftnde  oder  bios 
auf  innere  Zustftnde  bezogen  werden,  als 
Sinnesempfindungen  zu  unsern  innern  Zu- 
stftnden  gelidren;  so  ist  die  Zeitanschauung 
von  vornherein  eine  Bedingung  ftlr  alle  uns 
miigliche  Sinneswahrnehmung,  und  alle  Er- 
scheinungen oder  Gegenstftnde  unserer  Sinn- 
lichkeit, unserer  Erfahrung  stehen  nothwendig 
im  Zeitverhftltnisse.  Es  kann  uns  in  der  Er- 
fahrung niemals  ein  Gegenstand,  sei  es  des 
ftussern  oder  des  innern  Sinnes,  gegeben 
werden,  welcher  nicht  uuter  der  Bedingung 
der  Zeit  stftnde;  wir  kdnnen  uns  aller  unserer 
Vorstellungen  nicht  anders,  als  nur  in  der 
Zeitfolge  bewusst  werden.  So  sind  also  Zeit 
und  Haum  keine  wirklichen  Gegenstftnde, 
sondern  leere  oder  reine  Formen  fiir  die 
Anschauung  von  Gegenstftnden.  Aber  als 
solche  reine  Anschauungsformen  wtlrden 
Haum  und  Zeit  ohne  Sinn  und  Bedeutung 
sein,  wenn  sie  sich  nicht  auf  wirklichc  Er- 
scheinungen oder  Gegenstftnde  bezdgen,  die 
unmittelbar  in  der  Anschauung  gegeben  sind. 
Indessen  kann  man  doch  von  diesen  reinen 
Formen  aller  Sinnesanschauung  die  Gelegen- 
heitsursachen  ilirer  Erzeugung  in  der  Er- 
fahrung aufsuclien,  wo  alsdann  die  Eiudriicke 
der  Sinne  den  ersteu  Anlass  geben , die  ganze 
Erkenntnisskraft  in  Ansehuug  ihrer  zu  er- 
bffnen  uud  Erfahrung  zu  Stande  zu  bringen. 
Ein  solche8  Nachsptlren  der  ersten  Be- 
strebungen  unserer  Erkenntnisskraft  *)  hat 
ohne  Zweifel  grossen  Nutzen,  und  John  Locke 
hat  dazu  zuerst  den  VVeg  erbffnet. 

Die  zweite  Quelle  der  menschlichen  Er- 
kenntniss  ist  der  Verstand,  das  Vermogen, 
selbstthiitig  allgemeine  Vorstellungen  hervor- 
zurufen  oder  Begriffe  zu  bilden.  Das  zer- 
streute  Mannigfaltige  der  Sinnesanschauung 
muss  auf  gcwisse  Weise  durchgegangeu,  auf- 
genommen  und  verbunden  werden,  urn  daraus 
Erkenntniss,  Erfahrung  zu  machen.  In  der 
Sinnlichkeit  selbst,  im  Vermiigen  der  An- 
schauung des  gegenwftrtigen  Gegenstandes 
kdnnen  die  Empfindungen  und  Wahrneh- 
mungen  diese  Verbindung  mit  eiuander  nicht 
habcn.  Es  muss  also  in  uns  selhst  ein  tlift- 
tiges  Vermdgen  der  Verknilpfung  des  zer- 
streuten  mannigfaltigen  Inhalts  der  Sinnes- 
anschauung vorhanden  sein,  und  diese  Vor- 


*)  Wie  sich  niimlich  ans  der  Entwickelungs- 
geschichte  der  Sinne  ergiebt.  Und  die  hentige 
l’hysiologie  der  Sinncsorgane  hat  diesen  Weg,  den 
Kant  als  nicht  zu  seinem  Zwecke  gehbrig  liegen 
liess,  bereits  mit  wacbsenden  Erfolgc  betreten. 
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stcllungsverkntlpfnng  in  ilirer  allgemeinsten 
Bedeutung  ist  diejenige  reine  Handlung  infers 
Innern,  welche  die  verscbiedenen  Vorstel- 
lungen  zu  einander  hinzuthut,  sammelt  und 
ihre  Mannigfaltigkeit  zur  Eiuheit  begreift. 
Zunkcbst  freilich  ist  diese  innere  Handlung 
der  Verknilpfung  eine  bios  blinde  und  un- 
bewuaste  Wirkung  der  Einbildnngskraft, 
welche  auch  olme  die  Gegenwart  des  Gegen- 
standes  der  Sinnesanschaunng  die  Vorstellung 
desselben  zurtlckruft.  Wir  sind  uns  dieses 
Thuns  baufig  nnr  schwach  nnd  undcntlich 
bewusst,  geschweige  denn,  dass  durcb  das- 
selbe  schon  Erkenntniss  oder  ETfabrnng 
wirklich  gegeben  ware.  DasErgebniss  dieser 
Vorstellungs  - Verknilpfung  durch  die  Ein- 
bildungskraft  ist  die  Zusammenfassung  oder 
Auffassung  des  sinnlich  Empfundeneir  oder 
Angeschauten  in  ein  inneres  Bild.  Aber  auch 
damit  ist  die  Sacbe  des  Erkennens  noch 
nicht  abgethan.  Es  kann  die  Zusammen- 
fassung der  Vorstellungen  kein  regelloser 
Haufe  bleiben , soil  daraus  wirkliche  Er- 
kenntniss oder  Erfahrung  werden.  Die  Zu- 
rttckrufung  und  Wiedererweckung  der  frflhcrn 
Sinnesanschauungen  oder  Vorstellungen  muss 
eine  in  diesen  selbst  begrilndete  Regel  der 
Vergesellschaftung  haben;  die  Vorstellungen 
mUssen  zu  einem  Bewnsstsein  gezUblt  werden, 
in  welchem  sie  zur  Einheit  verbunden  werden. 
In  der  Vorstellung  dieser  Verknilpfung  be- 
steht  aber  aller  Verstandesgebraucb,  alles 
Denken.  Obne  das  Bewnsstsein  aber,  dass 
dasjenige,  was  wir  vorstellen,  nicht  ein  hinzu- 
gekommenes  Neues,  sondem  eben  dasselbe 
sei  mit  dem  vorher  Vorgestellten  und  sinnlich 
Empfundenen,  wilrde  alle  Wiedererweckung 
in  der  Vorstellungsreihe  und  ein  Zusammen- 
laufen  derselben  auf  einen  einzigen  Punkt 
vergeblich  sein.  Die  ursprilngliche,  in  uns 
selber  liegende  Bedingung  dieser  letzten  und 
hdchsten  Vorstellungs- Verknilpfung  ist  also 
die  zusammenfassende  Einheit  des  Bcwnsst- 
seins.  Unter  dieser  ist  jedoch  nicht  das 
erfahrungsmUssige  Bewusstsein  unserer  selbst 
und  unsercs  jeweiligen  Gesammtzustandes  zu 
verstehen,  welches  jederzeit  wandelbar  ist, 
da  es  in  dem  stetigen  Flusse  der  innern 
Erscheinungen  kein  stehendes  und  bleibendes 
Selbst  geben  kann.  Vielmehr  liegt  einem 
jeden  wiederkehrenden  erfahrungsmassigen 
Bewusstsein  unserer  selbst  als  nothwendige 
Bedingung  selbst  wiederum  ein  alien  besom 
dern  Vorstellungen  oder  innern  Erfahrungen 
vorhergehendes  ursprilngliches  und  unwandel- 
bares  reines  Bewusstsein  zumGrunde,  welches 
darin  besteht,  dass  in  den  wiederkehrenden 
Handlungen  des  erfahrungsmassigen  Bewusst- 
seins  durchghngig  eine  und  dieselbe  all- 
befassende  innere  Handlung  des  Beziehens 
der  Vorstellungen  auf  uns  selbst  stattfindct. 
Dieses  reine  und  ursprilngliche,  unwandelbar 
bleibende  und  st&ndige  Bewusstsein  unserer 
selbst  ist  die  blosse  Vorstellung  Ich, 


welche  die  vor  jeder  besondern  Erkenntniss 
und  aller  wirkiichen  Erfahnmg  unbedingt 
vorhergehende  und  sie  erst  moglich  machende, 
weil  allbefassende , reine  Form  des  Be- 
wusstseins  iiberhaupt  ist. 

Es  giebt  schlechterdings  keine  anerschaf- 
fenen  oder  augeborenen  Vorstellungen;  viel- 
mehr sind  alle  Vorstellungen  insgesammt, 
sie  milgen  zur  Sinnesanschaunng  oder  zu  Ver- 
standesbegriffen  gehdren,  nur  erworben.  Es 
giebt  aber  auch  eine  ursprilngliche  Erwerbung 
dessen,  was  vorher  gar  nicht  vorhanden  ist 
und  was  unser  Erkenntnissvermdgen  aus  sich 
selbst  unabhiingig  von  der  Erfahrung  zu 
Stande  bringt.  Und  angeboren  ist  in  unserm 
Inneren  nur  der  Grand  dazu,  der  es  uns 
mftglich  macht,  dass  dergleichen  ursprting- 
liche  Vorstellungen  entstehen.  Dergleichen 
sind  namlicli  einerseits  die  reinen  An- 
schauungsformen  Raum  nnd  Zeit  und  die 
innern  Verknilpfungshandlungen  des  Mannig- 
faltigen  in  Verstandesbegriffen  und  in  der 
reinen  Einheit  des  Bewusstseins  selbst.  Der 
Verstand  vermag  Nichts  anzuschanen,  die 
Sinnlichkeit  Nichts  zu  denken;  nur  daraus, 
dass  sich  beide  von  selbst  vereinigen  und 
verschwistern , kann  erst  Erkenntniss  und 
wirkliche  Erfahrung  entspringen;  denn  das 
Denken  ist  keineswegs  von  eigenem  und 
erfahrangsmtlssigem  Gebrauche,  sondem  ohne 
Beitritt  der  Sinnlichkeit  ist  es  gegenstandlos 
und  leer.  Um  jedoch  die  reinen  Formen  des 
Denkeim  herauszufinden,  mllssen  wir  vorerst 
von  alien  erfahrungsmassigen  Bedingungen 
absehen,  outer  welchen  unsere  Verstandes- 
thatigkeit  ausgeilbt  wird,  als  da  sind  die 
Eindrdcke  der  Sinne,  das  Spiel  der  Ein- 
bildungskraft,  die  Gesetze  des  Gedachtnisses, 
die  Macht  der  Gewohnheiten  und  Neigungen; 
wir  mUssen  ebonso  absehen  von  aller  Be- 
ziehung  auf  einen  bestimmten  Vorstellungs- 
inhalt  des  Denkens.  Dann  bleiben  uns  die 
Handlungen  des  Denkens  als  solche  und  die 
Regeln  oder  Gesetze  tlbrig,  nach  welchen 
der  Vemtand  vom  Inhalte  der  Vorstellungen 
Gebrauch  macht.  Diese  reinen  Verstandes- 
handlungen , die  Denkformen  oder  reinen 
Begriffe  werden  niemals  unmittelbar  auf 
Sinnesempfindungen  oder  Gegenstande  selbst, 
sondern  stets  nur  auf  Vorstellungen  von  den 
fraglichen  Gegenstanden  bezogen.  Die  Vor- 
stellung einer  Vorstellung  des  Gegenstandes 
ist  ein  Urtheil.  Beim  Urtheilen  als  einer 
Denkhandlung  unterscheiden  wir  am  Inhalte 
des  Urtheils  zunachst  die  Grdsse,  dann  die 
Be8chaffenheit  und  endlich  das  Verhaituiss, 
und  diese  sind  eben  allgemeine,  Yeine  Denk- 
formen, die  auch  die  Form  oder  Art  und 
Weise  des  Urtheils  selbst  sind.  Unter  dem 
Gesichtspunkt  der  Grdsse  sind  aber  wiederum 
dio  Begriffe  der  Einheit,  Vielheit  und  Allheit; 
unter  dem  Gesichtspunkt  der  Beschaffenheii 
sind  die  Begriffe  der  Bejahung  oder  der 
Wirklichkeit,  der  Verneinung,  der  Einschran- 
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kung;  unter  dera  Gesichtspunkt  des  Ver- 
h&ltnisses  die  Begriffe  der  selbstst&ndigen 
Wesenkeit  (Substanz)  und  der  bios  anhilngen- 
den  Eigenschaften  (Accidenzen),  der  Ursaehe 
und  Wirkung  (das  Causalit&tsverh&ltniss)  und 
der  Wechselwirkung  zwisehen  Th&tigsein  und 
leidendem  Verhalten  aller  Theile  eines  Ganzen 
einbegriffen.  Endlich  schliesst  die  Art  und 
Weise  des  Urtheilens  selbst,  als  einer  Denk- 
handlung,  die  Gesichtspunkte  der  Mdglich- 
keit  und  Unmoglichkeit , des  Daseins  und 
Nichtseins,  der  Nothwendigkeit  und  des  Zu- 
falls  ein.  Darait  ist  die  Uebersicht  aller 
Grund-  und  Stammbegriffe  der  Verstandes- 
handlung  gegeben.  Alle  diese  reinen  Ver- 
standesbegriffe konnen  aber  lediglich  ver- 
mittelst  ilirer  Beziehung  auf  gegenstiindlichen 
Vor8tellungsinhalt  der  Erfahrung  gedacht 
werden  und  mittelst  ihrer  eine  wirkliche  Er- 
kenntniss  und  Erfahrung  zu  Stande  kommen. 
Es  fragt  sich  nun,  welches  die  sinnlichen 
oder  erfahrungsmkssigen  Bedingungen  sind, 
unter  welchen  reine  Verstandesbegriffe  allein 
gebraucht,  d.  h.  auf  Erscheinungen  angewandt 
werden  kdnnen. 

Ein  Erfahnmgsbegriff  muss  jederzeit  das- 

Senthalten,  was  in  dem  darunter  zu 
enden  Gegenstande  vorgestellt  wird. 
Nun  sind  aber  die  reinen  Verstandesbegriffe 
mit  den  Sinnesanschauungen  ganz  ungleich- 
artig;  denn  sie  kflnnen  niemals  in  irgend 
einer  solchen  angetroffen  werden.  Wie  wrare 
also  die  Anwendung  eines  jener  reinen  Ver- 
8tandesbegriffe  auf  Erscheinungen  mdglich? 
Offenbar  nur  durch  Verraittelung  eines  Dritten, 
welches  einerseits  mit  dem  reinen  Verstandes- 
begriffe, andererseits  mit  der  Erscheinung 
gleichartig  ist.  Diess  ist  aber  der  Fall  bei 
einem  reinen  Gemeinbilde  (Schema),  Welches 
als  Erzeugniss  der  Einbildungskraft  doch 
vom  sinnlichen  Bilde  oder  Erfahrungsbegriffe 
unterschieden  ist.  Dergleicheu  reine  Gemein- 
bilder  bedeuten  eben  niclits  anders,  als  ein 
allgemeines  Verfahren  der  Einbildungskraft, 
einem  Begriffe  vorzeichnend  sein  Bild  zu 
verschaffen.  Ist  nun  aber  das  reine  Bild 
aller  Grdssen  ftlr  die  Erscheinungen  des 
innem  Sinncs  tiberhaupt  die  Zeit;  so  stellen 
sich  dergleichen  reine  Gemeinbilder  als  Er- 
zengnisse  der  Einbildungskraft  als  Nichts 
anders  dar,  denn  als  reine  ZeitverkSltnisse 
nach  Regeln,  welche  auf  die  Zeitreihe,  den 
Zeitinkalt,  die  Zeitordnung  und  den  Zeit- 
inbegriff  gehen.  So  hat  also  der  reine  Ver- 
staudesinbegriff  der  Grdsse  sein  Schema  an 
der  Zahl;  der  Begriff  der  Wirklichkeit  zeigt 
an  sich  selbst  ein  Sein  in  der  Zeit  an,  da- 
gegen  der  Begriff  der  Verneinung  ein  Niclit- 
sein  in  der  Zeit.  Das  Schema  ftlr  den  Be- 
griff der  Substanz  ist  die  Beharrlichkeit  des 
Wirklicken  in  der  Zeit;  das  Schema  ftlr  den 
Begriff  der  Causalit&t  ist  das  Wirkliche, 
worauf  in  der  Zeit  gleichformig  und  stetig 
etwas  Anderes  folgt;  das  Schema  ftlr  den 


Begriff  der  Wechselwirkung  ist  das  Zugleich- 
sein  der  Bestimmungen  des  Selbststftndigen 
(der  Substanz)  mit  den  Bestimmungen  des 
bios  Anh&ngenden  (der  Accidenz);  das  Schema 
des  Begriffs  der  Moglichkeit  ist  die  Zusammen- 
stimmung  der  Verkntipfung  verschiedeDer 
Vorstellungen  unter  den  Bedingungen  der 
Zeit  tiberhaupt;  das  Schema  des  Begriffs  der 
Nothwendigkeit  ist  das  Dasein  eines  Gegen- 
stands  zu  aller  Zeit  Es  fragt  sich  nun 
weiter,  nach  welchen  Grunds&tzen  der  Ver- 
stand  durch  Anwendung  dieser  reinen  Ge- 
meinbilder (Schemata)  wirklich  Erfahrungs- 
Urtheile  zu  Stande  bringt  Diese  Grundsfitze 
sind  folgende.  Zun&chst  der  unmittelbar 
gewisse  Gmndsatz  der  Anschauung,  dass 
alle  Erscheinungen,  soweit  sie  tiberhaupt 
sinniich  anschaubar  sind,  ausgedehnte  (ex- 
tensive) Grdssen  sind,  d.  h.  solche,  in 
welchen  die  Vorstellung  der  Theile  durch 
stetigen  Fortgang  die  Vorstellung  des  Ganzen 
moglich  macht  Als  Voraussetzung  der  Wahr- 
nehmung  gilt  der  Grundsatz,  dass  in  alien 
Sinneswahrnehmungen  die  Empfindung  und 
das  ihr  am  erscheinenden  Gegenstand  ent- 
sprechende  Wirkliche  jederzeit  eine  intensive, 
d.  h.  eine  solche  Grdsse  sei,  welche  einen 
Grad  hat,  Dieser  Grad,  welcher  nur  als 
Einheit  augenblicklich  anfgefasst  wird,  kann 
immer  noch  vermindert  werden,  und  es  ist 
in  der  Empfindung  kein  Theil  der  kleinst- 
mdgliche;  sie  ist  mit  Einem  Worte  eine 
fliessende  Grosse,  weil  nur  im  Fortgange 
der  Zeit  erzeugt.  Ferner  ist  es  ein  noth- 
wendiges  Gesetz  unserer  Sinnlichkeit,  dass 
die  vorige  Zeit  die  folgende  nothwendig 
bestimmt  und  dass  die  Erscheinungen  der 
vergangenen  Zeit  jedes  Dasein  in  der  folgen- 
den  Zeit  bestimmen.  Wir  befolgen  hiernacb 
die  Regel,  dass  in  dem,  was  vorhergeht,  die 
Bedingung  anzutreffen  ist,  unter  welcher  die 
Begebenheit  jederzeit,  d.  h.  nothwendiger 
Weise  erfolgt.  Dieses  Verhaltniss  nennen 
wir  Ursaehe  und  Wirkung,  und  dasselbe  ist 
der  Grund  der  Mdglichkeit  ftlr  jede  Erfahrung. 
Die  Ursaehe  bringt  ihre  Verinderungen  in 
einer  Zeitreihe  hervor  durch  aufeinander- 
folgende  kleinste  Grade  ver&nderter  ZustAnde. 
Endlich  schliessen  sich  an  diese  GrundsJtze 
noch  bestimmte  Forderungen  (Postulate)  alles 
erfahrungsmkssigen  Denkeus.  Mit  der  Be- 
hauptung  der  Moglichkeit  der  Dinge  wird 
efordert,  dass  der  Begriff  der  Dinge  mit 
en  allgemeinen  Bedingungen  der  Erfahrung 
tiberhaupt  zusamraenstimme.  Die  Mflglieh- 
keit  der  Dinge  erstreckt  sich  nicht  weiter, 
als  die  Erfahrung  reichen  kann;  es  ist  aber 
Vieles  mdglich,  was  gleichwohl  nicht  wirk- 
lich ist  Wirklichkeit  ist  stets  eine  Ver- 
kntlpfnng  des  mdglichen  Dings  mit  der 
Wahrnehmung,  und  unsere  Erkenntniss  rum 
Dasein  der  Dinge  reiclit  soweit,  als  Sinnes- 
wahrnehmung  reicht  Fangen  wir  mit  ihr 
nicht  an  oder  gehen  wir  nicht  nach  Ge- 
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setzen  des  erfahrungsm&ssigen  Zusammen- 
hanges  der  Erscheinungen  fort,  so  machen 
wir  vergebens  Staat  danxit,  das  Dasein  irgend 
eines  Gegenstandes  errathen  zu  wollen.  Die 
Nothwendigkeit  eines  Gegenstandes  endlich 
kann  jederzeit  nur  aus  der  Verkntlpfung  mit 
Wahrgenommenem  erkannt  werden.  Nur  vom 
Zustande  der  Dinge,  d.  h.  nur  von  Ver- 
hkltnissen  der  Erscheinungen  oder  Wirkungen 
in  der  Natur  kdnnen  wir  die  Nothwendigkeit 
erkennen,  und  das  Merkmal  der  Nothwendig- 
keit im  Dasein  reicht  iiberall  nicht  weiter, 
als  das  Feld  der  moglichen  Erfahrung.  Bei 
der  Thatigkeit  der  Ueberlegung  Uber  die 
Bedingungen,  unter  welchen  wir  von  der 
Mannigfaitigkeit  gegebner  Vorstellungen  zu 
Begriffen  und  Erkenntnissen  gelangen  kdnnen, 
bieten  sich  uns  gewisse  Vergleichungs-  und 
Verh&ltnissbegriffe  dar,  als  da  sind:  Einer- 
leiheit  und  verschiedenheit  unserer  Vor- 
stellungen von  Dingen,  Einstimmung  und 
Widerstreit  der  Vorstellungen , die  Be- 
ziehungen  des  Innem  und  des  Aussern,  die 
Bestimmbarkeit  und  Bestimmung  oder  StofF 
und  Form.  Diejenigen  Urtheile  und  SchlUsse, 
welche  aus  solchen  Handlungen  des  Ueber- 
legens  hervorgehen,  indcm  man  Gegenstiinde 
lediglich  im  Verstande  und  ohne  den  Priif- 
stein  der  Sinneswahrnehmung  mit  einander 
vergleicht,  sind  nichtig;  denn  sie  setzen  mit 
der  sinniichen  Bestimmung  der  Erscheinung 
gerade  dasjenige  bei  Seite,  woran  allein 
unsere  Erkenntnisse  wirkliche  Bedeutung  und 
Wahrheit  haben  kdnnen.  Erfahrung  besteht 
ausSinneswahrnehmungen,  welche  durch  Ver- 
standesurtheile  mit  einander  verkntipft  und 
im  Bewusstsein  vereinigt  sind,  d.  h.  gedacht 
werden.  AUe  Erfahrungss&tze  haben  somit 
ihren  Grund  in  der  unmittelbaren  Wahr- 
nehmung  der  Sinne,  sind  also  zuerst  blosse 
Wahrnehmungsurtheile,  durch  welche  wir 
die  sinniichen  Empfindungen  aufeinander  be- 
ziehen  und  sie  mit  einander  vergleichen. 
Damit  sie  aus  blossen  WahrnehraungssMzen 
wirkliche,  allgemein  gtiltige  Erfahrungsshtze 
werden , muss  zu  den  von  der  Sinnes- 
anschauung  abgezogenen  Begriffen  noch  die 
Form  einer  reinen  Verstandesthktigkeit  liin- 
zukommen,  und  erst  durch  die  in  unserm 
Denken  begrlindeten  reinen  Verstandesbegriffe 
wird  das  Erfahrungsurtheil  als  solches,  die 
Erfahrung  ttberhaupt  mdglich.  Dagegen  haben 
die  reinen  Verstandesbegriffe  gar  keine  Be- 
deutung, wenn  sie  von  Gegenstiinden  der 
Sinneswahrnehmung  abgehen.  Sie  dienen 
gleichsam  nur,  Erscheinungen  zu  buchstabiren, 
um  sie  als  Erfahrung  lesen  zu  kbnnen:  weiter- 
hinaus  sind  es  leaiglich  willklirlicne  Ver- 
kntlpfungen,  ohne  wirkliche  Bedeutung,  deren 
Moglichkeit  man  weder  von  vornherein  er- 
kennen, noch  ihre  Beziehung  auf  Gegenstiinde 
durch  irgend  ein  Beispiel  best&tigen  oder 
auch  nur  verst&ndlich  machen  kann,  weil 
alle  Beispiele  nur  aus  einer  Sinnesanschauung 


entlehnt  werden  kbnnen.  Daher  auch  sowohl 
reine  Mathematik,  als  reine  Naturwissenschaft 
nicmals  auf  etwas  mehr  als  auf  blosse  Er- 
scheinungen gehen  ktinnen  und  jederzeit  nur 
dasjenige  vorstellen,  was  ent weder  Erfahrung 
tiberhaupt  mdglich  macht,  oder  was  in  irgend 
einer  mbglichen  Erfahrung  muss  vor^estellt 
werden  konnen.  1st  dagegen  Siimesempiindung 
und  Wahrnehmung  einmal  gegeben  und  da- 
durch  der  Stoff  geliefert  fttr  das  Denkeu; 
so  ist  es  unzweifelhaft,  dass  durch  die  Mannig- 
faitigkeit der  Sinnesempfindungen  mancher 
Gegenstand  in  der  Einbildungskraft  gedichtet 
und  vorgreiflich  erdacht  werden  kann,  welchcr 
ausser  der  Einbildungkeine  erfahrungsraSssige 
Stelle  im  Raum  oder  in  der  Zeit  behaupten 
kann.  Es  kdnnen  aus  Sinneswahrnehmungen 
entweder  mit  Httlfe  der  Erfahrung  oder  auch. 
durch  blosses  Spiel  der  Einbildung  angeb- 
liche  Erkenntnisse  von  Gegeust&ndeu  erzeugt 
werden.  Es  kbnnen  da  allerdings  trtigliche 
Vorstellungen  entspringen,  welchen  keine 
Gegenstiinde  entsprechen  und  wobei  die 
Tkuschung  bald  einem  Blendwerke  der  Ein- 
bildung, wie  im  Tranme,  bald  einem  Fehl- 
tritte  des  Urtlieils,  wie  beim  sogenannten 
Betrug  der  Sinne.  beiziunessen  ist.  Niemand 
darf  sich  unterfangen,  mit  blossen  Denk- 
formen  tlber  Gegenstiinde  zu  urtheilen, 
ohne  von  denselben  vorher  anderweitig  ge- 
grtindete  Erkundigungen  eingezogen  zu  haben. 
Ohne  Beziehung  auf  sinnlicn  wahrnelimbare 
Gegenstiinde  sind  die  Begriffe  leer,  und  man 
hat  dadurch  wohl  gedacht,  aber  Nichts  da- 
mit erkannt,  sondern  bios  mit  Vorstellungen 
gespielt.  Und  da  muss  denn  die  Zumuthung, 
sich  der  blossen  Denkformen  als  eines  Werk- 
zeugs  zu  bedienen,  um  unsere  Erkenntnisse 
angeblich  auszudehnen  und  zu  erweitern,  auf 
Nichts  als  leeres  Geschwhtz  hinauslaufen,  um 
alles  Beliebige  mit  einigem  Schein  zu  be- 
haupten oder  anzufechten. 

Man  sollte  allerdings  denken,  dass  der 
Begriff  der  Erscheinungen  schon  von  selbst 
die  Wirklichkeit  von  l)ingen  oder  Wesen 
an  die  Hand  gkbe,  welche  liber  die  Er- 
scheinung hinausliegen , und  zur  Unter- 
scheidung  von  sinniichen  und  aussersiun- 
lichen  Dingen  berechtigte.  Denn  wenn  uns 
die  Sinne  etwas  bios  vorstellen,  wie  es  uns 
erscheint,  so  muss  doch  dieses  Etwas  (das 
Ding  an  sich)  immer  dahinter  stecken;  denn 
es  folgt  unwidersprechlich  aus  dem  Begriffe 
der  Erscheinung  Uberhaupt,  dass  ihr  Etwas 
entsprechen  muss,  was  an  sich  nicht  Er- 
scheinung ist,  sondern  als  Unterlage  der 
Erscheinung  gedacht  wird.  Und  wenn  dieses 
Etwas  ein  von  unserer  Siunlichkeit  Unab- 
h&ngiges  sein  muss  ; so  st&nde  uns  liier  ein 
ganz  nenes  Feld  offen,  gleichsam  eine  bios 
im  Geiste  gedachte  Welt,  mit  welcher 
sich  unser  Erkenntnissvermogen  beschilftigen 
kdnnte.  Aber  einmal  bedeutet  dieses  Etwas, 
was  hinter  den  Erscheinungen  als  *Ding  an 
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sichM  steekt,  ein  uns  ganz  und  gar  Unbe- 
kanntes,  wovon  wir  bei  der  Einrichtung 
unsers  Verstandes  schleckterdings  Nichts 
wissen  kdnuen.  Sodann  aber  I&sst  sick  dieses 
hinter  den  Ersckeinungen  liegende  Etwas, 
welches  wir  als  Unterlagc  der  Erscheinungen 
denken,  gar  niekt  vom  sinnlich  Gegebnen 
abtrennen,  weil  wir  ja  nur  durch  Erschei- 
nungen  darauf  gefUhrt  werden,  es  Uberkaupt 
zu  denken.  Und  wenn  wir  immerhin  dieses 
Etwas  beira  Denken  der  Erscheinungen  von 
ihnen  begrifflich  absondern,  so  1st  dasselbe 
darum  dock  niekt  ciu  besonderer,  dem  Ver- 
stande  gegebner  Gegenstand  der  Erkenntniss 
fUr  sick,  sondern  nur  die  Vorstellung  der 
Erscheinungen  selbst,  sofern  ikre  Mannig- 
faltigkeit  zusamraengefasst  und  auf  eine  Ein- 
keit  gebrackt  wird.  Es  liegt  darin  nur  aus* 
gedrtickt,  dass  es  Uberkaupt  Etwas  ist, 
welches  wir  erkennen.  Es  ist  nur  der  ganz 
unbestimmte  Gedanke  von  Etwas  Uberkaupt, 
was  gar  niekt  mekr  in  das  Gebiet  unserer 
Siuneswakrnehmungen  und  Verstandeser- 
kenntnis8  gehbrt.  FUr  uns  ist  der  Urafang 
aus8er  dem  Kreis  der  Erscheinungen  durch- 
aus  leer;  ja  wir  vermogen  niekt  einmal  die 
Mdglichkeit  eines  solchen  unbekannten  Etwas 
einzuseken,  und  wenn  wir  dasselbe  als  reines 
Gedankending  bczeichnen,  so  ist  dies  bios  ein 
unvermeidlicher  und  unentbekrlicker  Grenz- 
begrilf,  um  die  Anmaassungen  der  Sinnlick- 
keit  abzuschneiden  und  unsern  Verstand 
in  seine  Erfahrungsgrenzen  einzusekranken, 
okne  dass  damit  ausser  dem  Umfange  der 
Sinnenwelt  nock  etwas  Wirklickes  als  ini 
leeren  Raunie  gesetzt  wttrde.  Weit  entfernt 
aber  (erkliirt  Kant  in  den  ^Prolegomena  zu 
jjeder  ktinftigen  Metaphysik44,  1783),  die 
Sinnenwelt  in  blossen  Sckein  zu  verwandelu, 
ist  meine  Auffassung  von  Kaum  und  Zeit 
vielmekr  das  einzige  Mittel,  einmal  um  aus- 
zumacken,  dass  beide  keine  selbstgemachten 
Ilirugespinnste  sind,  sodann  aber,  um  uns 
zu  verkindern  blosse  Vorstellungen  zu  Sacken 
zu  macheu,  und  endlick,  um  den  die  Er- 
fakrung  Uberfliegenden  Sckein  derMetapkysik 
zu  verkUten.  Als  Form  meiner  Sinnlichkeit 
sind  Raum  und  Zeit  in  mir  ebenso  wirklick, 
als  ich  selbst,  und  es  koinmt  nur  nock  auf 
die  empiriseke  Wahrheit  der  Ersckeinungen 
im  Raura  und  in  der  Zeit  an.  Die  Erkl&rung 
des  Raumes  und  der  Zeit  als  blosser 
Formen  der  Sinnesansckauung  betrifft  niekt 
die  Existenz  der  Sacheu,  die  zu  bezweifeln 
mir  niemals  in  den  Sinn  gekommen,  sondern 
bios  die  sinnlicke  Vorstellung  der  Sacken. 
Nur  von  dieser  alleiu,  mitliin  von  aller  Er- 
sekeinung  habe  ick  gezeigt,  dass  sie  niekt 
Sachen  und  den  Sacken  angekorige  Be- 
sti in m ungen  sind,  dass  Raum  und  Zeit  niekt 
an  den  Dingen  selber  kaften,  dass  sie  an 
den  Gegenst&nden  selber  gar  niekt  angetroffen 
werden,  sondern  bios  eine  unserm  Subject 
ank&ngende  Bedingung  des  Ansckauens  der 


Dinge  als  Gegenstande  der  Sinnesempfindung 
sind.  Demnach  gesteke  ich  allerdings  zu, 
dass  es  ausser  uns  Kdrper,  d.  h.  wirkliebe 
Dinge  gebe,  welche  wir  durck  die  Vor- 
stellungen kennen,  welche  diese  Dinge  anf 
uns  wirken,  indeni  sie  unsere  Sinne  afficiren. 
Dass  unserer  Sinnesansckauung  etwas  Wirk- 
lickes ausser  uns  entsprecken  mtisse,  will 
soviel  sagen,  dass  etwas  als  Ersckeinung  im 
Raunie  ausser  uns  sci.  Und  dies  kann  man 
gar  wohl  beweisen.  Es  ist  eine  ebenso 
sichcre  Erfahrung,  dass  Kdrper  ausser  un* 
im  Raume  existiren,  als  dass  wir  selbst  da 
sind.  Zugleich  mit  der  Sinnesempfindung 
bin  ich  mir  der  Wirklickkeit  der  Kdrper 
als  Iiusserer  Ersckeinungen  im  Raume  be- 
wusst;  ich  verneine  nur,  dass  dieselben 
ausser  meinen  Gedanken  als  Kdrper,  d.  li. 
als  diese  so  bestimmten  Ersckeinungen  exi- 
stiren; denn  alle  Eigenschaften , welche  die 
Anschauung  eines  Kdrpers  ausmacken,  ge- 
kdren  bios  zu  seiner  Ersckeinung,  und  das 
Wort  Kdrper  bedeutet  bios  die  Ersckeinung 
eines  uns  unbekannten,  aber  nicktsdesto- 
weniger  wirklichen  Gegenstandes. 

Mit  seiner  in  der  zweiten  Ausgabe  der 
„Kritik  der  reinen  Vernunft44  vom  Jahr  1787 
kinzugefdgten  „Widerlegung  des  Idealismus- 
erkliirt  Kant  ausdrttcklich,  den  Beweis  liefero 
zu  wollen,  dass  wir  von  iiussern  Dingen  auch 
Erfakrungen,  niekt  etwa  bios  Einbildungen 
haben.  Ick  bin  mir  (sagt  er)  meines  Daseias 
als  etwas  zeitlick  Bestimmten,  somit  als 
etwas  Bekarrlichen  bewusst.  Dieses  Be- 
karrliche  aber,  als  durck  welches  mein  Dasein 
in  der  Zeit  allererst  bestimmt  werden  kann. 
ist  nur  durck  ein  wirklickes  Ding  ausser  mir 
und  niekt  durck  blosse  Vorstellung  eines  sol- 
chen wahrzunekmen  mdglich.  Um  uns  Etwas 
als  ein  Aeusserlickes  auch  nur  einzubilden, 
raiissen  wir  sekon  einen  iiussern  Sinn  haben; 
denn  auch  einen  solchen  sick  etwa  ebenfalls 
bios  einzubilden,  wiirde  das  Ansckauungs- 
vermdgen  zugleich  mit  der  Einbildungs- 
kraft  vernichten.  Kurz  also,  die  Existenz 
ausserer  Gegenstiinde  wird  scklechterdings 
zur  Moglickkeit  eines  bestimmten  Bewusst- 
seins  unserer  selbst  erfordert  Somit  ist 
das  erfakrungsmiissige  Bewmsstsein  meines 
eigneu  Daseins  thatsiichlick  und  offenbar  zu- 
gleick  ein  unmittelbares  Bewusstsein  anderer 
Dinge  oder  Erscheinungen  ausser  mir,  und 
die  innere  Erfahrung  meiner  selbst  ist  selber 
nur  eine  mittelbare,  d.  k.  nur  vermittelst 
iiusserer  Erfahrung  mdglich.  Der  Satz  aller 
Idealisten  (sagt  Kant  in  den  „ Prolegomena  “I 
ist  in  dieser  Formel  entkalten:  alle  Erkennt- 
niss durch  Sinne  und  Erfahrung  ist  Niekts 
als  lauter  Sckein,  und  nur  in  den  Ideen  des 
reinen  Verstandes  und  der  reinen  Vernunfi  ist 
Wahrheit.  Der  Grundsatz  dagegen,  der  meinen 
formalen  oder  besser  kritiseken  Idealisms 
bekerrsekt,  ist:  alle  Erkenntniss  von  Dingen 
aus  blossem  reinen  Verstande  oder  aus  blosser 
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reiner  Vernunft  ist  nichts  als  lauter  Schein, 
and  nur  in  der  Erfahrung  ist  Wahrheit. 

Die  ganze  zweite,  grossere  Hftlfte  der 
wKritik  der  reinen  Vernunft*  ist  unter  dem 
Titel  ..transscendentale  Dialektik*  einer  Kritik 
des  iibersinnlichen  Sclieinwissens  gewidmet. 
Ersclieint  atis  den  im  Vorausgegangenen  an- 
get'tlhrten  Grtinden  die  Uuterscheidung  einer 
sinnlichen  und  anssersinnlichen  Welt,  einer 
Erfahrung9-  und  einer  Gedankenwelt  ganz 
unzaiassig,  so  dUrfen  wir  in  keinem  Falle 
ons  im  Verstande  ausser  den  gegenst&nd- 
lichen  Erscheinungen  noch  cin  anderes  Feld 
von  Gegenst&nden  schaffen  und  in  ausser- 
sinnlicke  Welten,  ja  nicht  einmal  in  die  blosse 
Vorstellung  von  solchen  ausschweifen.  Gleich- 
wokl  hat  die  reine,  ertahrungsvergessene 
Vernunft  aus  blosseu  Gedankendingen  und 
leeren  Begriffen,  denen  keine  entspreehende 
Erfahnmg  zum  Grunde  liegt,  das  Bauzeug 
entnommen,  aus  welebem  die  reine  Vernunft 
ibr  achwindlichtes  Bauwerk  im  leeren  Kaume 
des  Uebersinnlichen  anfftlhrt.  Die  leichte 
Taube,  indem  sie  im  freien  Fluge  die  Luft 
theilt,  deren  Widerstand  sie  ftthlt,  konute  die 
Vorstellung  fassen,  dass  es  ihr  im  luftleeren 
Kaume  noch  viel  besser  gelingen  mdchte. 
So  verliess  auch  Platon  die  Sinnenwelt,  weil 
aie  dem  Verstande  so  vielfiiltige  Hiudernisse 
bereitet,  und  wagte  sich  liber  sie  hinaus  auf 
den  Flligeln  der  Ideen  in  den  leeren  Raum 
des  reinen,  erfahrungsfreien  Denkens.  Die 
Flflgel  der  reinen  Vernunft  sind  diese  Ideen 
oder  reine  Vernunftbegriffe,  welche  sich 
nicht  innerhalb  der  Erfahrungsgrenzen  halten, 
sondern  diese  Grenzen  libersclireiten  wollen. 
Es  sind  llbersckw&ngliche  Begriffe,  deren 
gegenst&ndliche  Wirklichkeit  jemals  Aveder 
durch  irgend  eine  Erfahrung  besthtigt,  noch 
freilig  auch  widerlegt,  von  denen  also  aller- 
dings  auch  nicht  bewiesen  werden  kann,  dass 
sie  keine  Hirngespinnste  sind.  Solche  reine 
Vemunftbegrifte  oder  Ideen  beruhen  auf 
Schliissen,  welche  vom  Bedingten  in  der  Er- 
seheinungsweltzum  Unbedingten  fortschreiten. 
Die  Vernunft  geht  darauf  aus,  die  in  den 
Verstandesbegriflen  gedachte  Einheit  oder 
Verknlipfung  des  Mannigfaltigen  der  Er- 
scheinungen  bis  zum  sclilechthin  Unbedingten 
fortzufilhren  oder  in  ein  schlechthin  vollendetes 
Ganze  von  Bedingungen,  gewissermassen  eine 
Vernunfteinheitder  Erscheinungen,  zusaramen- 
fassen.  Es  fragt  sich  jedoch,  ob  der  Satz,  dass 
sich  die  bei  der  Verstandesverkntlpl’ung  der 
Erscheinungen  zeigende  Reihe  der  Be- 
dingungen, bis  zum  Unbedingten  erstreke, 
•eine  Kichtigkeit  babe  oder  ob  es  vielmehr 
fiberall  in  aller  Erfahrungserkenntniss  keinen 
dergleichen  gliltigen  Grundsatz  gebe,  sondern 
bios  eine  Vorschrift,  sich  im  Aufsteigen  zu 
inuner  hdheni  Bedingungen  nur  iminer  mehr 
der  Vollstiindigkeit  der  Bedingungen  in’s 
Unendliche  zu  n&hern,  ohne  dass  diese  Voll- 
ftindigkeit  jemals  in  aller  mbglichen  Erfahrung 


erreichbar  ist.  In  ihren  richtigen  Gebrauche 
dienen  uns  die  reinen  Vernunftideen  bios  zur 
Richtschnur  unsers  ausgebreiteten  und  ein- 
helligen  Verstandesgebrauclies,  wodurch  wir 
bei  unserer  Erfahruugsforschung  besser  ge- 
leitet  und  weiter  geflllirt  werden.  Bei  ihrem 
w’ahren  Gebrauche  hat  also  die  reine  Ver- 
nunft mit  ihren  Ideen  nicht  besondere  Gegen- 
sthnde  zur  Absicht,  welche  liber  das  Feld 
der  Erfahrung  hinauslagen,  sondern  sie 
fordert  damit  nur  Vollstiindigkeit  des  Ver- 
stande8gebrauches  im  Zusammenhange  der 
Erscheinungen.  Sie  ist  sornit  nur  auf  un- 
begrenzte  und  durch  Nichts  gehinderte  Er- 
AveiterungdesErfahrungsgebrauchesangelegt. 
Diese  Vollstiindigkeit  kann  aber  nicht  eine 
Vollstiindigkeit  der  Anschauungen  undGegen- 
stiinde  sein,  als  ob  dadurch  die  Ideen  im 
Bereiche  des  Wirklichen  Sinn  und  Bedeutung 
erhielten,  sondern  nur  eine  Vollstiindigkeit 
der  Grundsiitze,  nach  welchen  zu  verfahren 
ist,  urn  die  erfahnmgsmiissige  Verstaudes- 
erkenntniss  der  durch  jene  Ideen  bezeichneten 
Vollstiindigkeit,  Einhelligkeit  und  Einheit  so 
nahe  Avie  mbglicli  zu  bringen.  Sobald  man 
sie  dagegen  aus  blossen  Regeln  des  Ver- 
fahrens  in  erklilrende  und  begriindende 
Grundsiitze  verwandelt  und  sich  iiberredet, 
man  konne  raittelst  dieser  Ideen  seine  Kennt- 
nisse  und  Einsichten  liber  alle  mogliche 
Erfahrung  hinaus  erweitern,  so  ist  dies  ein 
Missverstand  der  eigentlichen  Bestimmung 
unserer  Vernunft.  Der  praktische  Nutzen 
der  reinen  Vernunftideen  liegt  darin,  dass 
dadurch  den  Sittengrundshtzen  ausserhalb 
dem  Felde  der  eigentlich  erkenneudeu  Ver- 
nunftforschung  Raum  verschafft  werde.  Dies 
wttrde  jene  iiberschAviinglicheNaturanlage  der 
menschlichcn  Vernunft  einigermaassen  er- 
kliiren  kijnnen. 

Das  tlbersinnliche , liber  die  Erfahrung 
hinausgehende  Denkverfahren  hat  zu  seincn 
Gegenstiinden  die  psychologische , die  kos- 
mologische  und  die  theologische  Idee  und 
bcAvegtsich  bei  der  Vernunftidee  eines  Seelcn- 
wcsens  in  bios  scheinbaren  oder  Fehl- 
Schliissen,  verwickelt  sich  bei  der  Idee  eines 
Weltganzen  in  einen  Widerstreit  von  gegen- 
seitig  sich  aufhebenden  Shtzen  und  geriith 
bei  der  Idee  eines  hochsten  Weseus  mit  er- 
schwindelten  Schliissen  auf  ein  leeres  Hirn- 
gespinnst.  Ob  die  Seele  ein  einfaches  Wesen 
sei  oder  nicht,  dies  kann  uns  zur  Erkliirung 
der  Erscheinungen  des  Soelenlebeus  ganz 
gleichgtlltig  sein;  denn  Avir  konnen  den  Be- 
griff  eines  einfachen  Wesens  durch  keine 
mdgliche  Erfahrung  verstiindlich  machen,  und 
so  ist  derselbe  in  Ansehung  aller  daraus 
verhofften  Einsicht  in  die  Ursache  der  Seelen- 
er8cheinungen  ganz  leer.  Ebensoweuigkbnnen 
uns  die  Ideen  von  einem  Weltganzen,  vom 
Weltanfange  oder  von  Weltewigkeit  dazu 
nlltzen,  um  irgend  eine  Begebenheit  in  der 
Welt  daraus  zu  erkliiren.  Obwohl  diese 


Digitized  by  Google 


I 


Kant  480  Kant 


Ideen  ihren  Gegenstand  allerdings  jederzeit 
nur  in  der  Sinnenwelt  haben,  so  erweitern 
dieselben  gleichwohl  die  Verkntlpfung  des 
Bedingten  mit  seiner  Bedingung  so  sehr,  dass 
ilinen  Erfahrung  niemals  beikommen  kann. 
Bei  der  Idee  eines  hbehsten  Weseus  endlich 
bricht  die  Veruunft  gUnzlich  von  aller  Er- 
fahrung ab  und  schreitet  aus  blossen  Be- 
griffen  von  dem,  was  die  unbedingte  Voll- 
stkndigkeit  und  hochste  Vollkominenheit  eines 
Dings  tlberhaupt  ausmachen  wiirde,  zur  Be- 
stimraung  der  Moglichkeit  eines  solclien 
allervollkommensten  Wesens  fort,  um  daraus 
die  Wirklichkeit  aller  andernDinge  abzuleiten. 

Bei  allem  unserm  Denken  kommt  die  Vor- 
stellung  „Ichu  vor.  Sofern  dieses  denkende 
Ich  einen  Gegenstand  der  innem  Walir- 
nehmung  oder  des  innern  Sinnes  bildet,  wird 
es  Seele  genannt.  Aus  dem  Satze  „ich 
denke“  werden  nun  durch  yerntlnftelnde 
Schltisse  folgende  Satze  oder  Behauptungen 
herausgekltlgelt,  welclie  den  Inhalt  der  so- 

fenannten  ratioualen  Psychologie  oder  remen 
eelenlehre  bilden:  Die  Seele  ist  nicht  bios 
eine  anh&ugende  Bestimmung  eines  Andern, 
sondem  ein  selbstandiges,  flir  sich  bcstehendes 
und  beharrliches  Wesen;  die  Seele  ist  ferner 
kein  zusammengesetztes  Ganze  oder  korper- 
liches  Wesen,  sondem  ihrer  Natur  nach  ein- 
fach  und  damm  unverganglich ; die  Seele 
ist  ausserdem  in  den  verschiedenen  Zeiten 
ihres  Daseins  nicht  ein  Vieles  und  Ver- 
schiedenes,  sondern  ein  und  dasselbe  Wesen, 
oder  sie  hat  Persdnlichkeit ; endlieh  steht  die 
Seele  im  Verhaltniss  zu  ihrem  Korper,  dessen 
sie  sich  als  des  ihrigen  bewusst  ist.  Diese 
Satze  enthalteu  lauter  Bestimmungen,  welche 
unabhangig  von  der  Erfahrung  durch  blosse 
VernunftschlUsse  gewonnen  sind.  Sie  stUtzen 
sich  insgesammt  auf  die  einzige  Vorstellung: 
Ich  denke  oder  Ich  bin!  Diese  Vorstellung 
ist  fUr  sich  selbst  an  Inhalt  ganz  leer ; man 
kann  von  derselben  nicht  einmal  sagen,  sie 
sei  ein  Begriff,  da  sie  viclmehr  eine  blosse 
Form  alles  Vorstelleus,  ein  blosses  Bewusst- 
sein  ist,  das  all’  unser  Denken  als  Bedingung 
oder  Unterlage  begleitet  Durch  dieses  Ich 
oder  Er  oder  Es,  auf  welches  wir  alles  Vor- 
stellen  und  Denken  beziehen,  wird  Nichts 
weiter  vorgestellt  als  ein  Etwas,  wovon  wir, 
sobald  wir  vom  Iuhalt  unserer  Vorstellungen 
undGedanken  absehen,  niemals  den  mindesten 
Begriff  haben  kdnnen,  um  welches  wir  uus 
darum  in  einem  bestandigen  Kreis  herum- 
drelien,  iudem  wir  uns  dieser  Vorstellung 
„Ichu  jederzeit  schon  bedienen  mttssen,  um 
irgend  etwas  von  ihm  zu  urtheilen  oder  aus- 
zusagen.  Die  Frage  nach  der  Beschaffenhcit 
dieses  Etwas,  welches  durch  keine  n&hera 
Bestimmungen  gedacht  werden  kann,  weil  es 
ganz  ausser  dem  Umfange  der  uns  moglichen 
Erfahrungen  fUllt,  ist  g&nzlich  nicht ig  und 
leer.  Die  Frage  aber,  ob  ich  selbst  als  Er- 
scheinung  des  innern  Sinnes  oder  als  Seele 


auch  ausser  meiner  Vorstellung  in  der  Zeit 
Dasein  babe  muss  vemeint  werden.  Freilich 
muss  Jedermann  sich  selbst  nothwendig  ah 
den  TrUger  oder  die  Unterlage  aller  innern 
Bestimmungen  seines  Zustandes  und  aller 
Thktigkeitsiiusserungen  seines  Innern  ansehen. 
Dass  ich  aber  als  denkendes  Wesen  ftlr  mich 
selbst  fortdaure  und  natUrlicher  Weise  weder 
entstanden  sei  noch  vergehe,  dies  kann  icli 
daraus  keineswegs  schliessen,  und  dazu  allein 
kdnnte  mir  doch  der  Begriff  von  selbst&ndiger 
Wesenheit  meines  Innern  nUtzen,  den  ich 
sonst  gar  wohl  entbehren  kdnnte.  Man  kann 
zwar  allerdings  annehmen,  dass  die  Vor- 
stelluug  „Ich“  bei  allem  Denken  immer 
wiederum  vorkommt,  nicht  aber,  dass  es  eine 
stehende  und  bleibende  Anschauung  sei,  worin 
die  Gedanken  und  erfahrungsm&ssigen  Vor- 
stellungen als  wandelbar  wechselten.  Auch 
der  Schluss,  dass  die  Seele  nicht  kdrperlich, 
sondern  ihrer  Natur  nach  einfach  sei,  ist  ein 
Fehlschluss.  Wir  fordern  zu  einem  aus  vielen 
Vorstellungen  bestehenden  Gedanken  nur 
darum  Einheit  des  Tragers,  weil  sonst  nicht 
gesagt  werden  kdnnte:  „Ich  denke “ d.  h. 
ich  fosse  das  Mannigfaltige  einer  Vorstellung 
in  Eins  zusammen.  Und  freilich  kann  dieses 
Ich  selbst  nicht  getheilt  werden.  Auch  bei 
diesem,  wie  beim  ersten  Fehlschlusse,  bleibt 
der  Grund,  worauf  die  rationale  Seelenlehre 
ihre  Behauptung  von  der  Einfachheit  der 
Seele  stUtzt,  die  blosse  Form  des  Bewusst- 
seins  „ich  denke*.  Diese  jeder  Erfahrung 
anh&ngende  und  vorhergehende  Einheitsform 
des  Bewusstseins  kdnnen  wir  aber  immer  nur 
von  unserer  Seite  als  Bedingung  far  die 
Moglichkeit  der  Erkcnntniss  Uberhaupt  an- 
sehen, ohne  ein  Recht  zu  haben,  sie  auch 
zu  einem  Bcgriffe  vom  denkenden  Wesen  als 
solchem  zu  erheben,  welches  wir  gar  nicht 
anschaulich  vorstellen  kdnnen,  ohne  uns 
selbst  mit  der  Form  unsers  Bewusstseins  (dem 
Ich)  unterzuschieben.  Die  Einfachheit  einer 
Vorstellung  ist  darum  noch  keine  ErkenntnUs 
von  der  Einfachheit  dieses  Etwas  selbst;  und 
mag  man  immer  zu  wissen  vorgeben,  das 
denkende  Ich  sei  ein  einfaches  Wesen,  so 
folgt  daraus  nicht  das  Mindeste  in  Ansehung 
etwaiger  Ungleichheit  oder  Nichtverwandt- 
schaft  des  Trkgers  meiner  Gedanken  mit  dem 
Etwas,  welches  wir  uns  als  unbekannten 
Grund  von  Erscheinungen  Uberhaupt  vor- 
stellen. Das  durch  den  innern  Sinn  in  der 
Zeit  vorgestellte  Ich  und  die  ausser  uns  im 
Raurae  vorgestellten  GegenstAnde  sind  zwar 
unterschiedene  Gegenstknde , aber  darait 
werden  sie  keineswegs  als  verschiedene  Dinge 
gedacht  Dass  die  erscheincnden  denkenden 
Wesen  von  anderen  kdrperlichen  oder  zu- 
sammengesetzten  Naturwesen  durch  Einfach- 
fachheit  unterschieden  wUren,  dies  kann  um 
so  w'eniger  behauptet  werden,  als  selbst  der 
Grundbegriff  einer  einfachen  Natur  Uberall 
in  keiner  Weise  angetroffen  werden  kann. 


Digitized  by  Google 


Kant 


4S1 


Kant 


Ein  weiterer  Fehlschluss  1st  der  Satz  von 
der  einheitlichen  Sichselbstgleichheit  oder 
Personlichkeit  der  Seele.  Zu  jeder  Zeit  be- 
gleitet  das  Ich  alle  Vorstellnngen  in  meinem 
Bewusstsein  als  eins  nnd  dasselbe.  Daraus 
lftsst  sich  aber  noch  keineswegs  anf  die 
gegenstandliche  Beharrlichkeit  meiner  selbst 
schliessen,  welche  mit  der  Sussern  An- 
schauung  meiner  selbst  als  erscheinendes 
Wesen  verbunden  ist.  Trotz  der  Einheit 
des  Bewiisstseins,  welche  ich  als  Ich  gegen- 
wSrtig  babe,  kann  in  meinem  Selbst  ein 
Wechsel  und  eine  Umwandelung  in  andere 
Zust&nde  vorgegangen  sein,  die  immer  wieder 
anf  das  gleichlautende  Ich  bezogen  wird,  und 
wir  kbnnen  niemals  ausmachen,  ob  diese 
blosse  Ich  - Vorstellung  nicht  ebensowohl 
fliessend  sei,  wie  die  tlbrigen  Gedanken,  die 
dadurch  an  einander  gekettet  werden.  Den 
gleichen  Fehischluss  begeht  die  rationale 
Psychologie  schliesslich  in  Betreff  der  Ge- . 
meinschafx  der  Seele  mit  dem  K5rper.  Wir 
sind  nicht  im  Mindesten  berechtigt  vorzu- 
geben,  dass  das  den  kussern  Erscheinungen 
nnserer  Sinnlichkeit  zum  Grunde  liegende 
Etwas  nicht  die  Ursache  der  Vorstellung  in  uns 
sein  konne.  Und  selbst  wenn  Seele  und  Kbrper 
als  unterschiedene  selbstst&ndige  Wesen 
angcnommen  werden , deren  Gemeinschaft 
eben  den  Menschen  ausmache;  so  bleibt  es 
fUr  alle  Philosophic  glcichwohl  unmSglich 
auszumachen,  was  und  wie  viel  die  Seele 
nnd  was  und  wie  viel  der  Kbrper  selbst  zu 
den  Vorstellungen  des  innern  Sinnes  bei- 
trage,  ja  °t>  nicht  vielleicht,  wenn  eines 
dieser  beiden  selbststkndigen  Wesen  von  dem 
andern  getrennt  wiire,  die  Seele  schlechter- 
dings  alle  Arten  von  Vorstellungen  einbilssen 
wtlrde.  Es  ist  also  schlechterdings  unmtJg- 
licli,  zu  wissen,  ob  nach  dem  Tode  des 
Menschen,  wenn  sein  Leib  zerstbrt  wird,  die 
Seele,  auch  wenn  ihre  Wesenheit  tlbrig  bliebe, 
zu  leben,  zu  denken  und  zu  wollen  fort- 
fahren  kbnne.  Somit  sind  alle  vemtlnftelnden 
Schlilsse  der  reinen  Seelenlehre  ein  blosses 
Blendwerk  von  Erschleichungen  und  Fehl- 
schlilssen,  welches  darin  besteht,  dass  man 
Gedanken  zu  Sachen  maclit  und  sich  in  einem 
ewigen  Kreis  von  Zweideutigkeiten  und 
Widersprtlchen  hemmdreht,  deren  Blendwerk 
so  Viele  durch  eingebildete  GlUckseligkeit 
hinh&lt. 

Den  Inhalt  des  zweiten  Hauptstiicks  der 
„transscendentalen  Dialektik*  bilden  die 
Tmgschltlsse  des  welterkliirenden  Vernunft- 
begriffes,  wobei  die  reine  Vernunft  in  einen 
Widerstreit  mit  sich  selbst  geriith.  Vollendung 
in  der  Kette  von  Bedingungen  fordernd,  treibt 
die  Vernunft  den  Verstand  aus  seinem  Er- 
falmingskreise  heraus,  um  theils  Erfahmngs- 
gegenstiinde  in  einer  so  weit  erstreckten 
Keihe  vorzustellen,  wie  solch  e gar  keinc  Er- 
fahrung  fassen  kann,  theils  sogar,  um  die 
Kette  der  Bedingungen  zu  vollenden  und 
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und  gknzlich  ausserhalb  derselben  nach  Ge- 
dankenwesen  zu  suchen,  an  welche  sie  jene 
Kette  kntlpfen  und  dadurch  von  Erfahrungs- 
Bedingungen  unabhfingig  ihre  Haltung  be- 
haupten  kbnne.  1st  eine  Reihe  von  Bedingungen 
als  Vordersktze  zu  einer  daraus  zu  ge- 
winnenden  Erkenntniss  gegeben,  so  kann 
die  Reihe  von  Folgerungen  oder  Schltlssen 
entweder  auf  Seiten  der  Bedingungen  und 
Grtinde  oder  auf  Seiten  des  Bedingten  nnd 
Begrtlndeten  in  unbestimmte  Weiten  fort- 
gesetzt  werden.  Die  reinen  Vernunftbegriffe 
oder  Ideen  dienen  indessen  nur  zum  Auf- 
steigen  oder  Rttckwkrtsschreiten  in  der  Reihe 
der  Bedingungen  bis  zum  Unbedingten.  Da- 
gegen  in  Anseliung  des  Absteigens  oder  Fort- 
schreitens  zu  dem,  was  weiter  hinaus  vorwarts 
bedingt  wird,  d.  h.  zu  den  Folgen,  haben 
die  Vernunftbegriffe  keinerlei  Gebrauch,  da 
die  Frage  wegen  der  Vollstandigkeit  der 
Folgen  keine  nothwendige,  sondern  lediglich 
eine  willktlrliche  Voraussetzun^  der  Vernunft 
ist  und  man  zur  vollstandigen  Begreiflichkeit 
des  als  Wirkung  in  der  Erscheinung  Ge- 

febenen  ganz  unbekttmmert  sein  kann,  ob 
eim  Fortgange  zu  dem,  was  durch  gegen- 
wartig  gegebene  Bedingungen  in  Zukunft 
wirklich  bedingt  wird,  die  Reihe  aufhbre 
oder  in’s  Unendliche  verlaufe.  Die  Frage 
ist  nun,  wie  weit  es  nach  jener  erstern  Seite 
hin  die  Vernunft  in  ihrem  Streben  nach  dem 
Unbedingten  bringt.  Denn  gerade  bei  der  An- 
wendung  auf  die  gegenwartige  Verkndpfung 
der  Erscheinungen  giaubt  die  reine  Vernunft 
ihren  Grundsatz  unbedingter  Einheit  mit 
vielem  Schein  geltend  machen  zu  kdnnen; 
sie  verwickelt  sich  jedoch  sehr  bald,  sie  mag 
es  anfangen,  wie  sie  will,  unvermeidlich  in 
solche  Widersprllche,  dass  sie  gleichwohl  ihre 
Ansprttche  in  Bezug  auf  die  tlberschwang- 
lichen  Weltbegriffe  aufgeben  muss.  Gemass 
den  auf  die  Natur  sich  beziehenden  Vernunft- 
ideen  giebt  es  nun  viererlei  Behauptungeu 
der  reinen  Vernunft,  deren  jeder  nach  ebenso 
scheinbaren  Grundsatzen  der  reinen  Vernunft 
eine  ihr  widersprechende  Behauptung  ent- 
gegensteht,  oder  mit  andern  Worten,  es 
giebt  (wie  Kant  es  ausdrUckt)  vier  kosmo- 
logisclie  „ Antinomien u der  reinen  Vernunft. 
Dem  ersten  Satze:  die  Welt  hat  einen  An- 
fang  in  der  Zeit  und  ist  dem  Raume  nach 
in  Grenzen  eingeschlossen,  steht  der  Gegen- 
satz  gegentlber:  die  Welt  ist  dem  Raume 
wie  der  Zeit  nach  unendlich.  Dem  zweiten 
Satze:  Alles  in  der  Welt  besteht  aus  ein- 
fachen  Theilen  und  es  existirt  fiberall  Nichts 
als  das  Einfache  oder  was  aus  diesem  zu- 
sammengesetzt  ist,  tritt  als  Gegcnsatz  die 
Behauptung  entgegen:  Es  existirt  in  der 
Welt  ttberall  nichts  Einfaches,  sondern  Alles 
ist  zusammengesetzt  Dem  dritten  Satze: 
die  Verursachung  nach  Naturgesetzen  ist 
nicht  die  einzige,  aus  welcher  die  Erschei- 
nungen in  der  Welt  abgeleitet  werden  kiinnen, 
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sondern  es  ist  nothwendig,  zur  Erklirung 
derselben  noch  eine  Verursachung  durch 
Freiheit  anzunehmen,  steht  ala  Gegensatz 
gegenllber:  es  giebt  keine  Freiheit,  sondern 
Alles  in  der  Welt  geschieht  ledigUch  nach 
Gesetzen  der  Natur.  Dem  vierten  Satze 
endlich:  in  der  Keihe  der  WTeltursachen  ist 
irgend  ein  schlechthin  nothwendiges  Wesen, 
steht  der  Gegensatz  gegenllber:  es  existirt 
llberall  kein  schlechthin  nothwendiges  Wesen, 
weder  in,  noch  ausser  der  Welt  als  ihre  Ur- 
sache.  Auf  der  Seite  der  Gegenbehauptungen 
findet  8ich  eine  volLstkndige  Gleichfdrmigkeit 
der  Denkungsart,  eine  vollige  Einheit  des 
Grundsatzes  reiner  Beschrknkung  auf  die 
Erfahrung  bei  der  Erklkrung  der  Erschei- 
nungen  in  der  Welt,  auf  deren  Gebiet  hier 
das  durch  Beobachtung  und  Mathematik  ge- 
leitete  Forschen  beschr&nkt  bleibt.  Nach  den 
bescheidenen  Sktzen  des  Erfahrungsforschers 
giebt  es  ttber  jedem  Zustande  der  Welt  immer 
noch  einen  frliheren;  in  jedem  Theile  der- 
selben noch  andere,  die  wiederum  theilbar 
sind;  vor  jeder  Begebenheit  eine  andere,  die 
wiederum  selber  anderweitig  erzeugt  war; 
und  es  ist  im  erscheinenden  Dasein  llberhaupt 
Alles  immer  nur  bedingt,  ohne  dass  irgend  ein 
unbedingtes  und  erstes  Dasein  anerkannt 
wlirde.  welches  dem  Gebiiude  der  Erkenntniss 
schlechthin  zum  Grunde  dienen  konnte.  Auf 
der  andern  Seite  scheint  die  erste  Reihe  der 
Behauptungen  das  praktische  Interesse  ftlr 
sich  zu  haben,  nach  welchem  der  Mensch 
doch  immer  seine  Grundsiitze  wkhlen  wird, 
wenn  es  zum  Thun  und  liandeln  kommt. 
Die  auf  dieser  Seite  vertretene  Ansicht  em- 
ptiehlt  sich  dem  gemeinen  Verstande  nicht 
minder,  wie  der  Eitelkeit  und  Gemfichlich- 
keit  der  grossen  Menge.  Sie  bietet  ferner 
gewisse  Grundsteine  und  Stlitzen  der  Moral 
und  der  Religion , welche  die  Gegenbe- 
hauptungen zu  rauben  scheinen.  Giebt  es 
kein  von  der  Welt  verschiedenes  Urwesen, 
ist  die  Welt  ohne  Anfang  imd  Ende  und 
also  auch  ohne  Urheber,  unser  Wille  nicht 
frei,  und  die  Seele  von  gleicher  Theilbarkeit 
und  Verweslichkeit  mit  dem  Naturstoffe,  ver- 
lieren  dann  mit  diesen  Vernunftideen  nicht 
zugleich  die  daTauf  sich  stiltzenden  Grund- 
satze  alle  Gllltigkeit?  Ist  nun  aber  der 
Widerstreit,  in  welchen  die  reine  Vernunft 
in  Bezug  auf  die  Weltbegriffe  durch  Be- 
hauptungen und  Gegenbehauptungen  mit  sich 
selbst  ger&th,  ein  unvermeidlicher,  so  bleibt 
ihr  Nichts  weiter  Ubrig,  als  liber  die  Ur- 
sachen  dieses  ihres  Widerstreits  mit  sich 
selbst  nachzusinnen,  ob  nicht  etwa  ein  blosser 
Missverstand  oder  ein  blosses  Blendwerk  daran 
schuld  ist  und  uns  etwa  mit  der  Einsicht  in 
die  Nichtigkeit  des  ganzen  Widerstreites  noch 
ein  Weg  der  Gewissheit  offen  bleibt.  Nun 
ist  aber,  auf  welche  Seite  der  widerstreitenden 
kosmologischen  Behauptungen  reiner  Vernunft 
wir  uns  auch  schlagen  mogen,  die  zu  Grunde 


liegende  Idee  flir  jeden  Verstandesbegriff  in 
alien  Fallen  entweder  zu  gross  oder  zu  klein 
und  darum  ganz  leer  und  bedeutungslos,  da 
der  Gegenstand  in  keinem  Falle  zu  dieser 
Idee  passt,  man  mag  sich  drehen  und  wenden, 
wie  man  will.  Hat  die  Welt  keinen  Anfang, 
so  ist  sie  flir  unsern  Begriff  zu  gross;  hat 
sie  einen  Anfang,  so  ist  sie  flir  unsern  Be- 
griff zu  klein.  1st  sie  unendlich  und  un- 
begrenzt,  so  ist  sie  flir  jeden  moglichen 
Erfahrungsbegriff  zu  gross;  ist  sie  endlich 
und  begrenzt,  so  ist  sie  ftlr  denselben  z\\ 
klein.  Besteht  jede  Erscheinung  in  der 
Sinnenwelt  aus  unendlich  vielen  Theilen,  so 
ist  der  fort  und  fort  aufsteigende  Rlickgang 
der  Theilung  flir  unsern  Begriff  zu  gross, 
soil  dagegen  die  Theilung  des  erfilllten 
Raumes  bei  irgend  einem  Glied  als  einem 
einfachen  stehen  bleiben,  so  ist  er  flir  den 
BegTiff  des  Unbedingten  zu  klein.  1st  in 
allem  Geschehenen  in  der  Welt  Nichts  als 
Erfolg  nach  Naturgesetzen , so  ist  die  Ver- 
ursachung  immer  wieder  Etwas,  das  geschieht 
und  den  weitern  Rlickgang  zu  einer  noch 
hbhern  Ursache  fordert,  und  die  bios  wirkende 
Natur  ist  flir  unsern  Begriff  zu  gross.  N eh  men 
wir  dagegen  Hervorbringungen  aus  Freiheit 
oder  angeblich  von  selbst  gewirkte  Begeben- 
heiten  an,  so  ndthigt  uns  das  Warum  un- 
auf  horlich,  liber  diesen  Punkt  hinauszugehen, 
und  die  Freiheitsidee  ist  somit  flir  unsern 
Erfahrungsbegriff  zu  klein.  Setzen  wir  end- 
lich ein  schlechthin  nothwendiges  Wesen,  sei 
es  in  der  Welt  oder  als  Weltursache,  in 
eine  von  jedem  gegebnen  Zeitpunkt  unendlich 
entfernte  Zeit;  so  ist  es  immer  flir  unsern 
Begriff  unzugknglich  und  zu  gross.  1st  da- 
gegen in  dor  Welt  Alles,  sei  es  bedingt  oder 
Bedingung,  nur  zufkllig;  so  ist  jedes  gegebne 
Dasein  ftlr  unsern  Begriff  zu  klein.  Nun 
ist  aber  der  mogliche  Erfahrungsbegriff  ant 
alle  F^lle  das  nothwendige  Richtmaass, 
nach  die  Idee  beurtheilt  werden  muss,  oh 
sie  nlimlich  eine  Beziehung  auf  einen  ent- 
sprechenden  Gegenstand  haben  konne,  oder 
ob  sie  ein  blosses  Gedankending  sei.  Wirk- 
lich  ist  eine  Idee  nur  dann,  wenn  sie  mit 
unserm,  an  die  Bedingungen  von  Raum  nna 
Zeit  gebundenen , erfahrungsmftssigen  Be 
wusstsein  im  Zusammenhang  steht.  Am  dieses 
Richtmaass  gehalten  haben  die  reinen  Welt 
begriffe  einen  bios  eingebildeten  und  leeren 
Begriff  zum  Grunde  liegen,  und  daher  rtlhrt 
alles  Blendwerk,  wodurch  sie  uns  irre.ftthren. 
Der  Satz,  von  welchem  bei  diesen  Vernuntt 
schlitssen  ausgegangen  wird,  da33  nkmlich, 
wenn  das  Bedingte  gegeben  ist,  auch  dk 
ganze  Reihe  aller  Bedingungen  desselben 
gegeben  sei,  schliesst  nkmlich  eine  betrtlg- 
liclie  Spitzfindigkeit  und  in  seiner  Anwendnng 
einen  offenbaren  Fehltritt  ein.  Nur  im  wirk 
lich  vollzogenen  fortgesetzten  Rtlckgange  sind 
uns  die  Bedingungen  zu  einem  gegebenen 
Bedingten  gegeben.  Und  die  Regel , in  der 
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Reihe  der  Bedingungen  iramer  weiter  rttck- 
wUrts  zu  gehen  und  niemals  bei  einem 
Bchlechtkin  Unbedingten  stehen  zu  bleiben, 
sagt  keineswegs,  daas  die  Reihe  der  zu  er- 
forschenden  Bedingungen  endlich  oder  un- 
endlich  aei.  Ein  Unbedingtes  kann  beim 
erfahrungsmassigen  Rtickgange  niemala  er- 
reicht  werden;  der  Rtlckgang  von  einem 
gegebnen  Gliede  in  der  Reihe  der  Be- 
dingungen einer  Erscheinung  geht  nur  in’s 
Unbestimmte,  d.  h.  in  unbestimmbare  Weite, 
und  die  Theilung  eines  in  erfahrungsmassiger 
Anachauung  ala  Ganzes  gegebnen  Kdrpera 
geht  in  dieaem  Sinne  in’a  Unendliche.  Der 
ganze  t&uschende  Schein  der  von  der  reinen 
Vernunft  ausgekltlgelten  Weltbegriffe  oder 
koamologi8chen  Ideen  beniht  alao  darauf, 
da88  man  die  Idee  einer  unbedingten  Voll- 
stfindigkeit,  welche  nur  in  unaerer  Vorstellung 
existirt,  auf  die  Ersclieinungen  anwendet,  die 
una  in  der  Wirkliehkeit  niemala  vollstandig 
gegeben  werden  konnen.  Mit  die8er  Einsicht 
ist  der  ganze  anmaaaaliche  Schein,  der  ea  mit 
den  Weltbegriffen  auf  eine  Erweiterung  unaera 
Wi88ena  abgeaehen  hat,  in  sein  Nichts  auf- 
geldst.  Ob  die  Welt  von  Ewigkeit  Iict  sei, 
oder  einen  Anfang  babe;  ob  der  Weltraum 
in’a  Unendliche  mit  Weaen  erfttllt  oder  inner- 
halb  gewisser  Grenzen  einge8chlo8aen  sei;  ob 
irgena  etwaa  in  der  Welt  einfach  8ei,  oder 
ob  Allea  in’s  Unendliche  getheilt  werden 
m(is8e;  ob  es  eine  Erzeugung  und  Hervor- 
bringung  ana  Freiheit  gebe  oder  ob  Alles 
an  der  Kette  der  Naturordnung  hange;  end- 
lich ob  es  irgend  ein  ganzlich  unbedingt  und 
an  8ich  nothwendiges  Weaen  gebe,  oder  ob 
Allea  aeinem  Daaein  nach  bedingt  und  mit- 
hin  au88erlich  abhangend  und  an  8ich  zu- 
fallig  sei:  alle  diese  Fragen  betreffen  einen 
Gegenstand,  der  nicht  andera  ala  in  unsern 
Gedanken  gegeben  ist,  nJimlich  die  schlecht- 
hin  unbedingte  VoIlstUndigkeit  in  der  Ver- 
kntlpfung  der  Eracheinungen.  Dieser  Gegen- 
atand  kann  uns  aber  in  keiner  radglichen 
Erfahrung  jemals  gegeben  werden.  Eine 
Erfahrnng  von  einer  unbedingten  Grenze  im 
Rtickgange  durch  die  Reihe  der  Bedingungen 
einer  Eracheinung  wtlrde  lediglich  eine  Be- 
grenznng  durch  das  Nichts  oder  durch  das 
Leere  enthalten,  worauf  der  fortgesetzteRtlck- 
gang  stoaaen  konnte;  dies  ist  aber  nnmoglich. 
Unter  den  Uraachen  in  der  Reihe  der  Er- 
8cheinungen  kann  aicherlich  Nichts  sein,  was 
eine  Handlung  oder  Wirkung  schlechthin  von 
aelbst  anfangen  kOnnte;  vielmehr  ist  Alles, 
was  geschieht,  nur  eine  Fortsetzung  dieaer 
Reihe.  Mag  es  nun  auch  dem  erfahrungs- 
missigen  Verstandesgebrauclie  nicht  den 
mindeaten  Abbrnch  thun,  wenn  man  annimmt 
(geaetzt  auch,  dass  es  bios  erdichtet  ware), 
dass  es  unter  den  Naturnrsachen  auch  aolche 

Eebe,  welche  ein  nichtsinnliches  Vermogen 
aben,  so  ficlit  doch  ein  aolcher  nichtainnlicher 
Grand  die  Erfahrungafrage  selber  gar  nichts 


an  und  man  geht  an  demselben  ala  ganzlich 
unbekannt  vorbei.  Kurz,  mag  die  Natur 
immerhin  einer  Verursachung  durch  Freiheit 
nicht  wideratreiten ; so  ist  damit  weder  die 
Wirkliehkeit  solcher  Freiheit,  noch  aelbst 
ihre  blosae  Moglichkeit  schon  dargethan, 
was  uns  tlberhaupt  niemals  gelingen  kann. 
Vielmehr  ist  die  Freiheit  eine  bios  tlber- 
schwfingliche  Idee,  wodurch  die  Vernunft  die 
Reihe  der  Bedingungen  in  der  Erscheinung 
durch  ein  ainnlich  Unbedingtes  aufzulieben 
gedenkt,  wobei  sie  sich  jedoch  in  einen  Wider- 
streit  mit  ihren  eigenen  Erfahrungsgesetzen 
verwickelt.  Was  endlich  den  reinen  Ver- 
nunftbegriff  eines  schlechthin  nothwendigen 
Wesens  betriflft,  welches  die  Bedingung  der 
ganzen  Reihe  von  Veranderungen  sein  konnte, 
die  sich  in  dem  Wirken  von  Kraften  in  der 
Sinnenwelt  ergeben;  so  bleibt  es  uns  aller- 
dings  unbenommen,  uns  einen  aolchen  nicht 
sinnlichen  Grand  der  Sinnenwelt  zu  denken 
und  denselben  von  der  Zufalligkeit  und  Ab- 
hangigkeit  der  Erschainungswelt  befreit  vor- 
zuatellen;  aber  damit  ist  noch  lange  nicht 
daa  unbedingt  nothwendige  Daaein  eines 
solchen  nichtsinnlichen  Wesens  bewiesen,  und 
auch  durch  die  Einraumung  eines  solchen 
wird  der  erfahrungsmiissige  Gebrauch  der 
Vernunft  nicht  imGeringsten  berdhrt,  sohdern 
derselbe  geht  unabhangig  davon  am  Faden  der 
leitenden  Naturgeaetze  seinen  eigenen  Gang. 

Vom  Begriffe  eines  solchen  nothwendigen 
nichtsinnlichen  Wesens  ausgehend  gelangt  die 
alle  Erfahrungsgrenzen  tibersclireitende  Ver- 
nunft durch  weitere  vemilnftelnde  Schlttsse 
znr  Idee  eines  alle  Wirkliehkeit  enthaltenden 
hbchsten  Urwesens.  Die  Idee  eines  vollstan- 
digen  Inbegriffes  aller  Mdglichkeit  tlberhaupt 
steigert  sich  zum  Begriffe  eines  Gegenstandes, 
welcher  in  alien  Beziehungen  lediglich  durch 
die  blosse  Idee  bestimmt  ist,  eines  aller- 
wirklichsten  und  alle  Wirkliehkeit  ein- 
schliessenden  Wesens,  welches  als  Einzel- 
we8en  vorgestellt  wird.  So  gelangt  die  reine 
Vernunft  zum  Ideale  oder  Gedanken- 
bilde  Gottes  und  geht  dazu  fort,  aus 
diesem  die  Mbglichkeit  und  Wirkliehkeit  aller 
andern  Dinge  zu  bestimmen.  Obgleicli  wir 
wegen  der  Existenz  eines  solchen  Wesens 
in  vdlliger  Ungewissheit  bleiben,  so  versteigt 
sich  die  reine  Vernunft  mit  ihren  Schluss- 
folgerungen  wirklich  so  weit,  dass  sie  ver- 
langt,  diese  Idee,  die  doch  ein  blosses  Selbst- 
geschopf  des  Denkens  ist,  sei  als  ein  wirklich 
daseiendes  Wesen  gegeben.  Dies  ist  aber 
eine  reine  Erdichtung,  wozu  wir  so  wenig 
Befugniss  haben,  dass  wir  sogar  nicht  ein- 
mal  berechtigt  sind,  die  blosse  Mdglichkeit 
einer  solchen  Hypothese  anzunehmen.  Darum 
richtct  die  reine  Vernunft  mit  alien  ihren 
Beweisversuchen  fflr  das  wirkliche  Daaein 
dieses  hdchsten  Urwesens  oder  Gottes  nirgend 
etwas  aus.  Sie  spannt  tlberall  ihre  FlUgel 
vergeblich  aus,  um  durch  die  blosse  Macht 
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des  reinen  Denkens  liber  die  Sinnenwelt 
hinauszukommen,  ebenso  bei  dem  sogenannten 
ontologischen,  wie  beim  kosraologischen  und 
beirn  physikotheologischen  Beweis  ftir  das 
Dasein  Gottes.  Der  erste  Beweisversuch  geht 
vom  Begriffe  des  allerwirklichsten  Wesens 
aus;  und  man  ist  berechtigt,  ein  solcbes 
wenigstens  als  mttglich  anzunehmen.  Man 
schliesst  also:  in  aller  Wirklichkeit  sei  auch 
das  Dasein  desselben  mit  enthalten,  da  dem- 
selben,  falls  es  nicht  existirte,  eine  Voll- 
kommenheit,  nUmlich  das  Dasein  felilen  wtlrde. 
Aber  was  denkbar  ist,  weil  der  Begriff  davon 
sich  nicht  selbst  widerspricht.  ist  darum 
noch  nicht  auch  wirklich ; und  Etwas,  wovon 
der  Begriff  moglich  ist,  ist  darum  noch  keines- 
wegs  sofort  ein  mogliches  Ding.  Denke  ich 
mir  also  ein  Wesen  als  die  Tittchste  Wirk- 
lichkeit, so  bleibt  noch  immer  die  Frage, 
ob  es  exi3tire  oder  nicht.  Und  wenn  auch 
immer  an  raeinem  Begriffe  von  dem  mttg- 
lichen  Inhalt  eines  Gegenstandes  nichts  fehlt, 
so  fehlt  doch  etwas  s^hr  Gewichtiges.  dass 
n&mlich  die  Erkenntniss  eines  solchen  Gegen- 
staudes  auch  erfahrungsmassig  mdglich  und 
im  Zusammenhange  der  gesammten  Erfahrung 
enthalten  ist.  So  ist  denn  au  diesem  Ver- 
suche.  aus  dem  blossen  Begriffe  das  Dasein 
eines  httchsten  Wesens  herauszuklauben,  alle 
Muhe  und  Arbeit  verloren.  Unser  Bewusst- 
sein  von  allem  Dasein  gehttrt  ganz  und  gar 
in  das  Gebiet  der  Erfahrung,  und  ein  Da- 
sein ausser  diesem  Felde  kann  zwar  nicht 
schlechterdings  fUr  unmoglich  erkl&rt  werden, 
ist  aber  eine  Voraussetzung,  die  wir  durch 
Nichts  rechtfertigen  kttnnen.  Den  gleichen 
Fehler  begeht  auch  der  kosmologische  Gottes- 
beweis,  indem  derselbe  von  unserm  eigenen 
Dasein  oder  tiberhaupt  vom  Dasein  eines 
Zuf&lligen  auf  das  Dasein  eines  absolut  noth- 
wendigen  Wesens  schliesst  und  dann  zu  zeigen 
sucht,  dass  dieses  das  allerwirklichste  Wesen 
sein  mtlssc.  Denn  der  Schluss  vom  Zufiilligen 
auf  eine  nothwendige  Ursache  hat  nur  in 
der  Sinnenwelt  Sinn  und  Bedeutung,  und  liber 
diese  hinaus  kann  die  Kette  der  Ursachen 
gar  nicht  verlttngert  werden.  Sich  heraus- 
zunehmen,  ein  solches  als  oberster  Weltgrund 
eingebildetes  Wesen  existire  nothwendig,  dies 
ist  dreiste  Anmaassung  einer  unberechtigten 
Unterschiebung.  So  ist  aber  vielleicht  von 
der  Beschaffenheit  und  Anordnung  der  Dinge 
in  der  Welt,  ihrer  Regelrailssigkeit  und  Zweck- 
raiissigkeit  ein  (physikotheologischer)  Beweis- 
gTund  herzunenmen , um  das  Dasein  ^ines 
httchsten  Wesens  als  weisen  Welturhebers 
fe8tzustellen  ? Fllr  sich  allein  aber  wlirde 
dieser  Beweis  httchstens  auf  einen  weisen 
Weltbaumeister,  nicht  aber  auf  eineu  httchsten 
Welturheber  ftihren.  Um  seinen  Mangel  zu 
ergttnzen,  springt  dieser  Beweis  erst  auf  den 
zweiten  Beweis  fllr  das  Dasein  eines  sohlecht- 
hin  nothwendigen  Wesens  und  damit  zugleich 
wieder  auf  den  ersten  Beweis  zurttck  und 


gelangt  damit  in  den  Bereich  blosser  Mog- 
lichkeiten.  Die  vorgeblichen  Beweise  ftir  das 
Dasein  eines  httchsten  Wesens  sind  also  im 
Grunde  nur  zwei,  und  diese  sinken  in  Nichts 
zurttck.  Ob  auch  die  Vernunft  fttr  ihren  Er- 
fahrungsgebrauch  den  Begriff  eines  unbedingt 
nothwendigen  Wesens  nicht  mag  entbehren 
kttnnen , so  ist  damit  noch  lange  nicht  be- 
wiesen,  dass  dieser  blossen  Idee  eine  gegen- 
st&ndliche  Wirklichkeit  entspreche,  und  wir 
wissen  mit  diesem  Begriffe  keineswegs,  ob 
es  nicht  vielleicht  eine  ganz  unbegrttndete 
Voraussetzung  ist,  dass  es  ein  schlechthin 
nothwendiges  WTesen  tiberhaupt  geben  mtisse. 

Das  kritische  Geschkft  ging  darauf  aus, 
zu  zeigen,  dass  die  drei  Ideen  des  Ueber- 
sinnlichen:  Seele,  Weltganzes  und  Gott  zwar 
auf  keinen  ihnen  in  der  Erfahrung  ent- 
sprechenden  Gegenstand  bezogen  werden 
konnen  und  dass  sie  in  dieser  Hinsicht  ganz 
mttssige  und  zum  Wissen  gar  nicht  notnige 
Satze  sind,  dass  es  aber  gleichwohl  eine 
durch  das  Interesse  unserer  nach  einer 
httchsten  Einheit  im  Denken  strebenden  Vet- 
nunft  nothwendig  geforderte  Regel  fttr  die 
Erfahrungs  - Erkenntniss  ist,  nach  solchen 
Ideen  zu  verfahren,  um  in  die  Erfahrung 
systematische  Einheit  zu  bringen.  Wir  mttssen 
so  verfahren , als  ob  die  Seele  oder  das 
denkende  Ich  ein  fttr  sich  bestehendes  Wesen 
wftre,  als  ob  es  ein  die  Gesammtheit  aller 
Erscheinungen  als  Einheit  umfassendes  Welt- 
ganze  gttbe,  als  ob  die  Erscheinungen  in 
der  Welt  einen  einzigen  obersten  Grund  ausser 
ihrem  eigenen  Gebiete,  der  Sinnesanschauung, 
hatten.  Nur  dttrfen  wir  dabei  nicht  yer- 
gessen,  dass  solche  Hypothesen  zwar  nicht 
ohne  Schein,  aber  gleichwohl  ohne  alle  Be- 
glaubigung  sind  und  dass  es  uns  nicht  ge- 
stattet  sein  kann,  solche  Gedankenwesen, 
wie  Seele,  Weltganzes  und  Gott,  als  wirk- 
liche  Gegenstttnde  mit  in  Rechnung  zu  bringen 
und  sie  bei  Erklttrung  der  Erscheinungen  zum 
Grunde  zu  legen.  Wir  mttssen  uns  htlteu, 
die  Vernunft  in  Erdichtungen  und  Blend - 
werken  zu  ersttufen , und  da  wir  von  Allen 
dem,  was  wir  bei  jenen  Vernunftideen  hypo- 
thetisch  vor8chtttzen , nicht  das  Mindeste 
wissen,  noch  im  Ernst  behaupten  konnen, 
weil  diese  Ideen  durch  Nichts  beglaubigt 
sind,  mttgen  sie  auch  durch  Nichts  widerlegt 
werden  konnen;  so  sind  diese  drei  Ideen 
nur  zu  polemischem,  nicht  aber  zn  behaup- 
tendem  (dogmatischem?  Gebrauche  zulisaig, 
d.  li.  sie  konnen  bios  als  Kriegswaffen,  und 
zwar  auch  nur  als  bleierne,  weil  durch  kein 
Erfahrungsgesetz  gestiihlte , zur  Nothwehr 
gebraucht  werden,  um  dem  Gegner  zn  be- 
weisen,  dass  er  vom  Gegenstande  des  Streites 
viel  zu  wenig  versteht,  um  Uber  uns  einen 
Vortheil  an  speculativer  Einsicht  zu  haben. 

Mit  seiner  nKritik  der  reinen  Vernunft  “ 
hatte  Kant  nur  erst  den  ersten  oder  theo 
retischen  Theil  seines  ursprttuglich  beab- 
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8ichtigten  kritischen  Werkes  ilber  die  Grenzen 
der  Sinnlichkeit  und  der  Vernunft  veroffent- 
licht,  dessen  zweiter  Theil  neben  den  all- 
gemeinen  Principien  des  Gefilhls  und  Ge- 
8chmack8  auch  die  der  sinnlichen  Begierden 
und  die  ersten  Grtlnde  der  Sittlichkeit  ent- 
halten  sollte.  Den  In  halt  dieses  zweiten 
Haupttheils  hat  Kant  in  drei  besonders  heraus- 
gegebene  Schriften  vertheilt,  dcren  jtlngste 
als  „Kritik  der  Urtheilskraft*  erst  neun  Jahre 
nach  der  Kritik  der  reinen  Vernunft  erschien, 
wahrend  der  tlbrige  Inhalt  der  von  ihm  so 
genannten  praktisehen  Vernunft  wiederum  in 
zwei  besondere  Schriften  vertheilt  erschien, 
deren  eine  als„Grundlegung  zur  Meta- 
physik  derS-itten*  (1785)  und  die andere 
ergknzende  als„Kritikderpraktischen 
VernunftM(1788)  verdffentlicht  wurde.  Im 
Jahre  1785  war  der  grosse  Kdnig,  der  Philo- 
8oph  auf  dem  Throne,  der  Pfaffenfeind  und 
Schirmherr  der  Aufklhrung,  gestorben,  und 
seines  Nachfolgers  Friedrich  Wilhelm’s  II.  frei- 
sinnige  Anfange  waren  nur  von  knrzer  Dauer. 
War  jener  kurz  entschlossen  gewesen,  der 
Welt  dnrch  FOrderung  der  Aufklkrung  eine 
neue  Physiognomic  zu  geben,  so  ergriff  sein 
Nachfolger  wiederum  die  Physiognomic  der 
alten  Zeit.  Die  guten  Tage  der  deutschen 
Aufklarung  waren  vorllber  und  die  Herren 
Nicolai  und  Genossen  in  Berlin  hatten  be- 
iingstigende  Trkume  von  der  Zukunft,  die 
nur  allzubald  wahr  werden  sollten.  Lkngst 
vor  seiner  Thronbesteignng  war  dem  frommen 
Kbnige  der  Geist  seines  Vorgilngers  zuwider 
gewesen,  und  er  fing  bald  an,  in  preussischen 
Landen  den  alten  protestantischen  Kirchen- 
glauben  wieder  herzustellen  und  dem  ein- 
reissenden  „UngIauben*Einhaltzu  thun,  damit 
man  nicht  unter  dem  „missbrauchten  Namen 
der  Aufklarung*  das  Ansehen  der  geoffen- 
bartenWahrheit  unter  dem  Volkegefahrde.  Der 
freisinnige  Minister  Friedrichs  des  Grossen, 
der  Freiherr  von  Zedlitz,  welchem  Kant 
seine  „Kritik  der  reinen  Vernunft*  hatte 
widmen  dtlrfen,  wurde  von  der  Verwaltung 
des  geistlichen  Departements  entfernt  und 
der  vormalige  Prediger  Wdllner  wurde  Staats- 
minister.  Im  Jahre  1788  erschien  ein  „ Re- 
ligions - Edict*,  welches  sich  in  gedachtem 
Sinne  aussprach,  welchem  bald  darauf  ein 
drflckendes  Gesetz  tlber  die  Censur  der  Bticher 
folgte.  Aus  diesen  verknderten  Umstanden 
seit  dem  Tode  des  Philosophen  von  Sanssonci 
erklaren  sich  die  Nachtheile  und  Missstiinde, 
welche  in  BetrefF  der  Ubrigen  kritischen 
Hauptwerke  Kant’s  bestehen.  Bei  der  ge- 
trennten  Verdffentlichung  der  Theile,  'die 
ursprtlnglich  die  zweite  Halfte  der  Kritik 
der  reinen  Vernunft  hatten  bilden  sollen, 
schlich  sich  schon  auf  den  Titeln  eine  Wili- 
er und  Ungleichheit  ein,  welche  zu  einem 
falachen  Schein  und  Missverstkndnissen  Anlass 

g).  Nur  der  erste  Theil  hiess  ausdrttcklich 
itik  der  reinen  Vernunft,  der  zweite  da- 


gegen  nur  einfach  Kritik  der  praktisehen 
Vernunft,  welche  zugleich  von  ihrem  Zu- 
sammenhange  mit  der  vorausgegangenen 
Grundlegung  zur  Metaphysik  der  Sitten  los- 
gerissen  worden  wrar.  So  entstand  die  Zwei- 
deutigkeit,  als  ob  in  beiden  Kritiken  ge- 
wissermaasseu  ein  Gegensatz  zwischen  reiner 
und  praktischer  Vernunft  bestknde.  Aber 
der  vorsichtige,  den  Zeitverhaltnissen  Rech- 
nnng  tragende  Kant  hatte  der  Kritik  der 
praktisehen  Vernunft  in  seiner  „Grundlegung 
zur  Metaphysik  der  Sitten*  eine  scharfe 
und  schneidige  Kritik  der  tlberschw&nglichen 
Freiheitsidee , als  des  eigentlichen  Grund- 
satzes  der  ganzen  reinen  praktisehen  Ver- 
nunft, vorausgehen  lassen,  und  in  der  ganzen 
Abhandlung  tlber  die  praktische  Vernunft 
ist  ebenfalls  durchgangig  nur  von  einer  Kritik 
ihres  reinen  praktisehen  Gebrauches  ganz 
in  demselben  Sinne  die  Rede,  in  welchem 
der  Ansdruck  „reine  Vernunft*  im  ersten 
kritischen  Hauptwerke  gebraucht  wird.  Indera 
diese  beiden  Schriften  zusammen  genoramen 
werden,  ist  das  Ergebniss  der  Kant’schen 
Kritik  der  praktisehen  Vernunft  in  folgenden 
Entwickelungen  enthalten.  Es  wird  dabei 
von  der  gemeinen  sittlichen  Vcrnunfterkennt- 
niss  ausgegangen  und  der  auf  die  Voraus- 
setzung  der  Freiheit  des  Willens  fussende 
Begriff  von  Sittlichkeit,  wie  er  nun  einmal 
im  Schwange  geht,  nach  seinem  ganzen  In- 
halte  und  mit  dem,  was  daraus  folgt,  im 
Zusammenhange  entwickelt  Die  Freiheit  des 
Willens  wird  vorausgesetzt , um  sodann  das 
Verhaltniss  darzulegen,  welches  sich  die  reine 
Vernunft  zu  diesem  und  seinen  Bestimmungs- 

frtlnden,  sowie  zu  deren  Anw’endung  auf 
as  wirkliche  Handeln  giebt  und  die  Ver- 
suche  zu  betrachten,  welche  die  reine  Ver- 
nunft macht,  um  diesen  Standpunkt  zu  recht- 
fertigen.  Zunachst  also  liandelt  es  sich  um 
die  grundlegenden  Begriffe  der  gemeinen 
sittlichen  Veraunfterkenntniss  und  dann  um 
WTeg  und  Ziel  des  reinen  praktisehen  Ver- 
nunftverfahrens. 

Praktisch  heisst  die  Vernunft,  sofern 
sie  den  Willen  bestimmt;  in  ihrem  praktisehen 
Gebrauch  also  beschaftigt  sich  die  Vernunft 
mit  den  Bestimmungsgrilnden  des  Willens. 
Indem  die  Vernunft  BestimmungsgrUnde  des 
Willens  sucht,  hat  sie  es  mit  dem  Be- 
gehrungsvermdgen  des  Menschen  zu  thun, 


Natur  tlberhaupt  gelegen  sind,  theils  den 
einen  Menschen  vom  andern  unterscheideu. 
Der  Mensch  ist  also  ein  Wesen,  bei  wrelchem 
der  Wille  nicht  durch  Vernunft  ailein,  sonderu 
auch  durch  Gegenstknde  bestimmt  wird,  dereu 
Wirklichkeit  begehrt  wird.  Aber  es  kann 
doch  wenigstens  blosse  Vernunft  zur  Be- 
stimmung  des  Willens  ausreichen,  soweit  es 
dabei  auf  blosses  Wollen  ankommt.  Es  fragt 
sich  also  hier  zunachst,  ob  zur  Bestimmung 
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des  Widens  reine  Vernunft  fiir  sich  allein 
ausreiche,  ob  es  also  einen  reinen  Willen 
gebe,  Oder  ob  die  Vernunft  nur  als  er- 
fakrungsmllssig  bedingte  und  beschr&nkte 
einen  Bestimmungsgrund  des  Widens  abgeben 
konne.  Eine  reine  Moralpkilosophie 
cntkalt  bios  die  nothwendigen  sittlichen  Ge- 
setze  eines  freien  Widens  llberhaupt,  im 
Unterschiede  von  der  eigentlichen  Tugend- 
lehre,  welche  die  der  Sittenpflicht  zur  Grund- 
lage  dienenden  Gesetze  unter  den  Hindernissen 
der  Geftihle,  Neigungen  und  Leidenschaften 
der  Menschennatur  erwhgt.  Dass  es  eine 
solche  reine  Moralphilosophie  geben  kbnne, 
leuchtet  au3  der  gemeinen  Idee  von  Pflicht 
und  sittlichen  Gesetzen  von  selber  ein.  Jeder- 
mann  muss  zugestehen,  dass  ein  Gesetz,  wenn 
es  als  Grund  einer  Verbindlichkeit  gelten  soil, 
unbedingte  Nothwendigkeit  bei  sich  ftthren 
mils8e  und  mithin  der  Grund  der  Verbindlich- 
keit  nicht  in  der  Natur  des  Menschen  oder 
in  ilussern  Umstiinden,  also  in  blossen  Er- 
fahrungsgrtinden , sondern  lediglich  in  Be- 

friffen  der  reinen  Vernunft  gesucht  werden 
onne.  Die  Aufgabe  einer  reinen  Moral- 
philosophie  besteht  also  darin,  dass  aus  dem 
gemeinen  praktischen  Vernunftgebrauche  dar- 
gethan  werde,  wie  reine  Vernunft  ohne  Bei- 
mischung  irgend  eines  erfakrungsmassigen, 
d.  h.  von  Gefiihlen  der  Lust  oder  Unlust 
Jiergenommenen  Bestimmungsgrundes,  fiir  sich 
allein  aucli  willenbestimmend  sein  kdnne.  Es 
muss  dies  dadurch  geschehen,  dass  man  den 
obersten  praktischen  Grundsatz  als  einen 
solchen  beglaubigte,  den  jede  gemeine  Men- 
schenvernunft  als  einen  reinen,  d.  h.  von 
keinen  erfahrungsm&ssigen  Voraussetzungen 
abhiingigen,  Grundsatz  filr  das  oberste  Ge- 
setz des  Willens  erkennt.  Nun  aber  behauptet 
reine  V emunft  allerd  ings,  ohne  V orraussetzung 
irgend  eines  Geftthls  der  Lust  oder  Unlust, 
also  unabhkngig  von  alien  crfakrungsmkssigen 
Vorstellungen  und  Bedingungen,  durch  die 
blosse  Form  einer  allgemeinen  Regel  unmittel- 
bar  gesetzgebend  den  Willen  bestimmen  zu 
konnen.  Der  Wille  heisst  also  reiner  Wille, 
sofern  ihn  die  Vernunft  durch  die  blosse 
Vorstellung  eines  Gesetzes  bestimmt,  und  ein 
reines  Sittengesetz  ist  sonach  ein  solches, 
welches  alien  vernllnftigen  Wesen  zum  Grnnd- 
satz  des  Wollens  dienen  wtlrde,  wenn  Ver- 
nunft voile  Gewalt  liber  das  Begehrungs- 
vermbgen  hUtte.  Ein  solcher  Wille  nun, 
welcher  ganzlich  unabhkngig  vom  Natur- 
gesetze  der  Erscheinungen  und  ihrer  Be- 
ziehung  auf  einander  gedacht  wird,  fiir  welchen 
also  die  blosse  Form  von  Grundsktzen  fiir 
sich  allein  ein  zureichender  Bestimmungsgrund 
wkre,  beisst  im  strengsten  Verstande  Frei- 
heit.  Die  Wirklichkeit  einer  solchen  reinen 
Bestimmbarkeit  des  Willens  ist  keines  Er- 
fahrungsbeweises  fkhig;  auch  kommt  es  hier 
gar  nicht  darauf  an,  ob  ein  solcher  reiner 
Wille  zur  Verwirldichung  von  Handlungen 


als  Wirkungen  oder  Erfolgen  solcher  Willens- 
bestimmungen  wirklich  ausreiche  oder  nicht: 
denn  es  ist  hier  gar  nicht  tun  die  Moglich- 
keit  solcher  Handlungen  als  Begebenheiten 
in  der  Erscheinungswelt  zu  thun.  Nicht  auf 
den  Erfolg,  sondern  auf  die  blosse  Willens- 
bestimmung  und  den  Bestimmungsgrund  des 
Willens  als  eines  freien  kommt  es  hier  an. 
Und  wenn  der  Wille  nur  fllr  die  reine  Ver- 
nunft gesetzmkssig  ist,  so  mag  es  librigens 
rait  dem  Vermbgen  desselben  in  der  Aus- 
fUhrung  stehen,  wie  es  wolle;  es  mag  eine 
mbgliche  ttbersinnliche  Naturordnung  nach 
reinen  Freiheitszwecken  wirklich  daraus  ent- 
springen,  oder  nicht;  darum  bektimmert  sich 
die  reine  Moralphilosophie  gar  nicht,  sondern 
sie  untersucht  nur,  od  und  wie  reine  Ver- 
nunft unmittelbar  den  Willen  bestimmen  konne 
oder  nicht.  Von  den  Naturzwecken  zu  den 
Freiheitszwecken  und  innerhalb  dieser  zu 
einem  tlbersinnlichen  Endzwecke  des  reinen 
Vernunftwillens,  niimlick  zur  Idee  des  hbchstcn 
Gutes,  fortzuschreiten  ist  die  Absicht  des  reinen 
Vernunftgebrauch8  im  Praktischen.  Dieser 
Fortschritt  der  reinen  Vernunft  zu  einem 
Uebersinnlichen , welches  im  Gebiete  des 
Willens  liegt,  ist  zwar  die  Vollendting  ihres 
Wegs  in  dem  Bestreben,  sich  vom  Felde  des 
Sinnlichcn  zum  Uebersinnlichen  zu  erweitern; 
aber  es  findet  dabei  kein  stetiger  Fortgang 
in  einer  und  derselben  Ordnung  von  Er- 
kenntnissgrUnden , sondern  ein  eigentlicher 
Ueberschritt  statt,  welcher,  um  nicht  ein 
gefahrlicher  Sprung  zu  sein,  an  der  Grenze 
beider  Gebiete  eine  das  Fortschreiten  hem- 
mende  Bedenklichkeit  ndthig  macht  Alle 
Bestrebungen  des  reinen,  erfahrungsfreien 
Vernunftgebrauche8  haben  zu  ihrer  End- 
absicht  drei  blosse  Ideen:  die  Freiheit  des 
Willens,  die  Unsterblichkeit  der  Seele  und 
das  Dasein  Gottes.  Fiir  die  theoretische 
d.  h.  bios  auf  ein  Wissen  gehende  Vernunft 
sind  diese  drei  Ideen  nicht  bios  ganz  mtlssige 
Anstrengungen , sondern  auch  zum  Wissen 
gar  nicht  nOthig.  Es  bleibt  also  der  Ver- 
nunft nichts  tlbrig,  als  ihre  im  theoretischen 
Gebiete  zu  hoch  getriebenen  Anspriiche  auf- 
zugeben  und  sich  auf  die  Grenzen  praktischer 
Grundsiitze  zurilckzuziehen.  Es  wird  also 
hier  nicht  ein  Wissenschaftsfortschritt  ge- 
macht,  was  sich  selbst  widersprechend  und 
unmbglich  ist;  sondern  auf  dem  Wege  einer 
Kritik  des  reinen  praktischen  Vernunftge- 
brauches  wird  nur  ein  praktischer  Vernunft- 
glaube  erreicht  Es  ist  also  hier  die  Frage, 
ob  uns  reine  Vernunft  in  Betreff  dessen,  was 
ich  thun,  wie  ich  handeln  soil,  etwa  zu  jenen 
fUr  das  Wissen  ganz  leeren  und  tlberflilssigen 
Ideen  fiilire,  oder  ob  sie  sich  darauf  be- 
schrilnken  muss,  zu  bestimmen,  was  zu  thun 
sei,  wenn  der  Wille  frei,  wenn  ein  Gott  und 
wenn  eine  kiinftige  Welt  ist 

Das  Gespinnst,  welches  die  reine  Vernunft 
am  Fadcn  des  reinen  Willens  hervorbringt, 
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ist  nun  folgender  Gedankengang.  Der  Be- 
griff  eines  remen  Gedankenwesens,  welches 
den  Willen  bestimmte,  mit  andern  Worten 
der  Begriff  einer  von  der  Erfahrung  un- 
abhitngig  den  Willen  bestimmenden  Ursache 
ist  im  Gebiete  des  blossen  Erkennens  ein 
zwar  mdglicher  oder  denkbarer,  gleichwohl 
aber  leerer  Begriff.  Er  erhftlt  am  Sitten- 
gesetze  einen  Inhalt,  und  insofcm  also  kann 
die  reine  praktische  Vernunft  den  Begriff 
der  Ursache  in  willenbestimmender  Absicht 
in  eine  tibersinnliche,  bios  gedachte  Ordnung 
der  Dinge  verlegen,  ohne  sich  dabei  zu  ver- 
hehlen,  dass  sie  gar  kein  Verst&ndniss  von 
der  Bestimmung  hat,  die  der  Begriff  der 
Ursache  zur  Erkenntniss  solcher  Ubersinn- 
licher  Naturordnung  haben  moge.  Die  innere 
Idee  der  Freiheit  und  das  von  ihr  abstammende 
Gesetz  eines  schlechthin  gebietenden  Sollens, 
wodurch  uns  diese  Freiheit  eben  erst  kund 
gethan  wird,  ist  ein  fester  Punkt,  woran  die 
reine  Vernunft  ihren  Hebei  ansetzen  kann. 
Durch  keine  Ableitung,  durch  keine  An- 
strengung  der  reinen  oder  der  von  der  Er- 
fahrung unterstlltzten  Vernunft  kann  die 
Wirklichkeit  eines  reinen  Sittengesetzes  be- 
wiesen  und  durch  keine  Erfahrung  bestitigt 
werden  und  dennoch  steht  dasselbe  durch 
sich  selbst  feat;  es  ist  gleichsam  als  eine 
Thatsache  der  reinen  Vernunft  gegeben, 
und  zwar  als  die  einzige  Thatsache  derselben, 
die  sich  uns  fiir  sich  selbst  aufdringt  und 
also  unbestTeitbar  gewiss,  mit  dem  Bewusstsein 
der  Freiheit  des  Willens  unzertrennbar  ver- 
bunden,  ja  sogar  mit  demselben  einerlei  ist. 
Mit  dem  Bewusstsein  der  Freiheit  ist  sich 
der  Wille  des  Menschen  zugleich  seines  in 
einer  tibersinnlichcn  Ordnung  der  Dinge  nach 
einem  reinen  Vernunftgesetze  bestimmbaren 
Daseins  bewusst;  denn  eben  dieses  Gesetz 
ist  es,  welches  uns  dadurch  als  etwas  Be- 
stimmtes  von  der  reinen  Ubersinnlichen  Welt 
erkennbar  wird,  deren  reiner  Ordnung  wir 
darum  wenigstens  in  praktischer  Hinsicht 
wirkliche  Bedeutung  geben,  weil  der  so  be- 
stimmte Wille  Ursache  von  Handlungen  sein 
so  11  Das  reine  Sittengesetz  versetzt  uns 
also  der  Idee  nach  in  eine  tibersinnliche 
Welt,  in  welcher  reine  Vernunft  das  hochste 
Gut  hervorbringen  wtirde,  wenn  sie  mit 
dem  ihr  angemessenen  sinnlichen  Vermdgen 
dazu  begleitet  ware.  Der  alleinige  oberste 
Grundsatz  der  reinen  Sittlichkeit  und  ihrer 
Gesetze  ist  die  Unabhangigkeit  des  Willens 
ron  fremden  Bestimmungsgrtinden , seine 
Selbstgesetzgebung,  seine  praktische  Freiheit. 
Indem  anf  diese  Art  die  reine  praktische 
Vernunft  Gesetze  oder  Vorschriften  des  Ver- 
haltens  giebt,  welche  sagen,  was  geschehen 
Roll , ob  es  gleich  vielleicht  nie  geschieht; 
so  wird  dabei  keineswegs  in  Abrede  gestellt, 
dass  sie  bei  diesem  Vorschreiben  von  sitt- 
lichen Gesetzen  nicht  wiederum  durch  ander- 
weitige  EinflUsse  bestimmt  sein  und  somit 


dasjenige,  was  in  Bezug  auf  sinnliche  An- 
tin'ebe  Freiheit  heisst,  nicht  wiederum  blosse 
Nothwendigkeit  sein  mdge.  Aber  diese  Rtick- 
sicht  geht  uns  im  Praktischen  gar  nichts  an, 
wo  die  Freiheit  lediglich  nach  derjenigen 
Seite  betrachtet  wird,  wonach  sie  durch  ihren 
Inhalt,  das  reine  Sittengesetz,  das  Thun  und 
Lassen  begrlindet.  Das  reine  Sittengesetz 
ist  der  einzige  Bestimmungsgrund  des  reinen 
Willens,  und  die  wahre  Bestimmung  der 
reinen  Vernunft,  sofern  sie  Einfluss  auf  den 
Willen  haben  soli,  wird  darum  keine  and  ere 
sein  kftnnen,  als  einen  an  sich  guten  Willen 
hervorzubringen , welcher  ftir  das  hochste 
Gut  die  Bedingung  sein  muss.  Ein  solcher 
an  sich  guter  Wille  ist  nicht  gut  durch  das, 
was  er  bewirkt  oder  ausrichtet,  sondern  allein 
durch  das  Wollen  an  und  fUr  sich  selbst. 
Den  Begriff  eines  solchen  Willens  enth&lt 
die  reine  Vorstellung  der  Pflicht  oder  der 
Begriff  der  Pflicht.  Eine  Handlung  der  Pflicht 
hat  ihren  sittlichen  Werth  in  dem  blossen 
Grundsatze  des  Wollens,  wonach  sie  be- 
schlossen  wird;  sie  ist  somit  die  Nothwendig- 
keit einer  Handlung  aus  reiner  Achtung 
vorm  Gesetze.  Das  sittlich  Gute  oder  das 
unbedingt  Gute  kann  also  nichts  anders  aus- 
machen,  als  die  blosse  Vorstellung  des  Ge- 
setzes  an  Bich  selbst,  sofern  sie  allein  der 
Bestimmungsgrund  des  Willens  ist.  GlUck- 
Beligkeit  kann  dieses  Gesetz  nicht  sein,  da 
diese  als  unvermeidliches  Verlangen  der 
Selbstliebe  des  Menschen  ein  Naturgesetz 
ist,  welches  in  jedem  einzelnen  Menschen 
sich  verschieden  Uussern  muss.  Aus  dem 
Beweggrunde  der  Gliickseligkeit  entspringt 
eine  blose  Klugheitsregel ; das  reine  Sitten- 
gesetz dagegen  hat  zu  seinem  Beweggrunde 
bios  die  Wtirdigkeit,  gltlckselig  zu  sein.  Bei 
der  Beurtheilung  dessen,  was  nach  dem  Sitten- 
gesetze  zu  thun  sei,  frage  ich  mich  nur; 
kannst  du  auch  wollen,  dass  dein  Grundsatz 
allgemeines  Gesetz  werde?  Wo  nicht,  so  ist 
er  verwerflicli.  Der  oberste  Grundsatz  des 
reinen  Willen  l&sst  sich  auf  drei  verschiedene 
Arten  vorstellen , welche  im  Gmnde  nur 
ebensoviele  Formeln  ebendesselben  Gesetzes 
sind , deren  jede  die  beiden  andern  in  sich 
vereinigt.  Dio  erste  Formel  lautet:  Handle 
jederzeit  nach  demselben  Grundsatze,  von 
welchem  du  zugleich  wollen  kannst,  dass  er 
ftir  jedes  Vernunftwesen  allgemeines  Gesetz 
werde.  Die  zweite  Formel  lautet:  Handle 
so,  dass  du  die  Menschheit  sowohl  in  deiuer 
Person,  als  in  der  Person  jedes  Andern 
jederzeit  zugleich  als  Zweck  an  sich  selbst, 
niemals  als  Mittel  gebrauchst.  Die  dritte 
Formel  ist:  Handle  jederzeit  so,  als  ob  der 
Grundsatz  deines  Handelns  durch  deinen 
Willen  in  einem  moglichen  Ubersinnlichen 
Reiche  der  Zwecke  zum  allgemeinen  Natur- 
gesetze  werden  sollte.  Freilich  denkt  die 
gemeine  Menschenvernunft  diesen  obersten 
sittlichen  Grundsatz  nicht  in  dieser  allgemeinen 
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abgezogenen  Form;  aie  hat  ihn  aber  jederzeit 
gleichwohl  wirklich  vor  Augen  und  gebrancht 
ihn  ala  Richtmaass  ihrer  Beurtheilung.  Das 
SitteDgeaetz  beatimmt  allererst  den  Begriflf 
dea  Guten,  und  die  BegrifFe  von  'gut  und  boa 
aind  Folgen  und  Formbestimmnngen  de8  reinen 
Willena;  8ie  sind  Wei8en  des  Freiheitsgesctzes, 
da8  aich  reine  Vernunft  aelbat  giebt  und  wo- 
durcii  aie  8ich  vor  und  unabh&ngig  von  aller 
Erfahrung  als  willenbestimmend  erweist.  Mit 
diesem  Gedanken  einer  miiglichen  allgemeinen 
Gesetzgebung  fiir  den  Willen  ist  allerdings 
keine  Vorschrift  gemeint,  nach  welcher  eine 
Handlung  geschehen  soil,  durch  die  ein  vor- 
gestellter  oder  begehrter  Gegenstand  ver- 
wirklicht  wttrde,  sondern  es  ist  vielmehr  eine 
Regel  gemeint,  die  den  Willen  bios  in  An- 
sehen  der  Form  seiner  Grundsiitze  von  vorn- 
herein  bestimmt.  Und  da  ist  es  niclit  un- 
mdglich,  einen  solchen  allgemeinen  Grund- 
satz  als  Beatimmungsgrund  des  Willens  durch 
die  blosse  Form  eines  Gesetzes  Uberhaupt 
wenigstens  zu  denken.  Daa  moraliache  Ge- 
setz  muss  selbat  die  Triebfeder  des  Willens 
8ein  oder  denselben  unmittelbar  bestimmen.  • 
Wie  dies  moglich  ist,  dieae  Frage  ist  eben- 
sowenig  zu  beautworten,  ala  die  damit  zu- 
sammenfallende  Frage,  wie  ein  freier  und 
reiner  Wille  moglich  sei.  Es  bleibt  also  nur 
die  Frage  tibrig,  was  daa  Gesetz  als  Trieb- 
feder im  Gemtithe  wirke  und  was  dabei  im 
menschlichen  Willen  vorgehe.  Die  Aclitung 
fUr  das  moraliache  Gesetz  ist  ein  reines, 
durch  einen  bios  Ubersinnlichen  Grand  ge- 
wirktea  GefUlil,  das  man  fttglich  das  sittliche 
GefUhl  nennen  kann,  welches  aber  lediglich 
als  die  durch  reine  Vernunft  gewirkte  Folge 
des  Sittengesetzea  sich  darstellt.  Dadurch 
daas  das  Sittengesetz  dieses  GefUhl  der 
Achtung  bewirkt,  ist  es  im  Stande,  Be- 
atimmuDgsgrand  fiir  den  Willen  und  Trieb- 
feder zum  Handeln  zu  werden,  und  dadurch 
ist  diese  Achtung  die  Sittlichkeit  selbst.  Die 
un8  obliegende  Gesinnung  ist  keine  andere, 
als  das  Gesetz  nicht  aus  freiwilliger  Neigung 
und  Ilerzensaufwallung  zu  thun,  sondern  aus 
Pflicht.  Der  eigentliche  Gegenstand  der 
Achtung  iat  eben  nur  unser  eigner  Wille, 
als  allgemeingesetzgebenderbetrachtet,  dieser 
uns  mdgliche  Wille  in  der  Idee.  Darum  kann 
eine  Welt,  die  den  sittlichen  Gesetz  gemUsa 
ware,  eine  moral  ische  Welt,  insofern  als  eine 
bios  Ubersinnliche  Gedankenweit,  als  ein  Ideal 
vorgeatellt  werden , weil  darin  von  alien 
Zwecken  als  Bedingungen  nicht  minder,  wie 
von  alien  Kindernissen  der  Sittlichkeit  ab- 
gesehen  wird.  Sie  ist  also  eine  blosse  prak- 
tische  Idee,  welche  nur  insofern  gegenst&nd- 
liche  Wirklichkeit  hat,  als  aie  wirklichen 
Einfluss  auf  die  sinnliche  Welt  unsers  Handelns 
haben  kann  und  soil.  Die  Einimpfung  der 
Grundsiitze  des  reinen  Willens  und  die  Bil- 
dung  und  Uebung  iichtaittlicher  Gesinnung 
nach  Grunds&tzen  der  reinen  Vernunft  wird 


zuerst  darauf  ausgehen,  eine  BeurtheiluDg 
mensclilicher  Handlungen  nach  reinsittlichen 
Gesetzen  zur  Gew'ohnheit,  d.  h.  zu  einer 
nattirlichen  Beach  Sftigung  zu  machen,  welche 
die  Beobachtung  uuserer  eignen  wie  fremder 
Handlungen  begleitet  Mit  dieser  Beschaf- 
tigung  verbindet  aich  eine  zweite  Uebung, 
namlich  durch  lebendige  Darstellung  sittlicher 
Gesinnung  an  Beispielen  die  Reinheit  des 
Willens  und  der  Entschliessungen  bemerklich 
zu  machen.  Und  wenn  es  anch  niemals 
Handlungen  gegeben  hat,  die  aus  solchen 
reinen  Quellen  entsprungen  wiiren,  so  ist 
auch  davon  gar  nicht  die  Rede,  ob  dieses 
oder  jenes  geschehe,  sondern  nur  daas  Hand- 
lungen, von  denen  die  Welt  bisher  vielieicht 
noch  gar  kein  Beispiel  gegeben  hat,  nichts- 
destoweniger  durch  reine  Vernunft  unnach- 
lasslich  geboten  werden  und  daas  dergleichen 
schlechthin  unbedingte  Sittengebote  aufgestellt 
werden,  obwohl  es  klar  ist,  dass  keine  Er- 
fahrung  jemals  Anlass  geben  kann,  auch  nur 
auf  die  Moglichkeit  solcher  reinen  Sitten- 
grundsatze  zu  schliessen! 

Aber  — der  gemeine  Verstand  der  grossen 
Menge  will  etwas  haben,  womit  er  zuversicht- 
lich  anfangen  kdnne.  Seine  Beaorgniase  oder 
Hoffnungen  treiben  ihn  an,  etwas  anzunehmeu 
oder  zu  glauben,  was  er  sich  dann  wirklich 
zu  wissen  einbildet,  und  Grundsiitze,  die  ihin 
durch  oftern  Gebrauch  gelaufig  geworden  sind, 
halt  er  ftir  bekannt  und  fttr  sicher.  Mit  Be- 
rufung  auf  das  sittliche  Urtheil  der  gemeinen 
Menschen vernunft  nehmen  wir  an  und  setzen 
voraus,  dasa  es  wirklich  reine  Sittengesetze 
gebe  und  dass  solche  Gesetze  schlechterdings 
unbedingt  gebieten.  Wenn  man  annimmt, 
daas  reine  Vernunft  einen  zur  Willens- 
bestimmung  hinreichenden  Grund  in  sich  ent- 
lialten  konne,  so  giebt  es  reine  Sittengesetze, 
die  auf  blossen  Ideen  der  reinen  Vernunft 
beruhen  konnen , ala  Grundsiitze  aolcher 
Handlungen,  welche  in  der  Menschen -Ge- 
schichte  angetroffen  werden  konnten,  wenn 
sie  auch  vielieicht  in  aller  Erfahrung  nicmals 
angetroffen  werden!  In  der  Idee  vom  un- 
bedingten  Werthe  einea  reinen,  bios  an  aich 
uten  Willens  liegt  etwas  so  Befremdliches, 
ass  ein  Verdacht  entapringen  muss,  ea  liege 
vielieicht  insgeheim  bios  hochfliegende  Phan- 
tasterei  zum  Grande  und  es  mdchte  die  Natur 
in  ihrer  Absicht,  aus  welcher  aie  unserem 
Willen  Vernunft  zur  Regiererin  beigegeben 
babe,  falsch  verstanden  sein.  Allerdings  ent- 
hklt  der  gemeine  Vernunftbegriff  der  Pflicht 
die8en  Begriflf  eines  reinen,  an  aich  guten 
Willens,  und  wir  kdnnen  wenigstens  anzeigen, 
w as  dieser  Begriff  sagen  wolle  und  was  wir 
dabei  denken;  dabei  bleibt  es  jedoch  un- 
ausgemacht,  ob  ea  Uberhaupt  dergleichen 
Pflicht  gebe  und  ob  nicht  etwa,  was  man 
so  Pflicht  nennt,  ein  leerer  Begriff  sei.  & 
ist  nicht  uumoglich,  einen  solcheu  reinen 
Grunilsatz  als  Beatimmungsgrund  dea  Willem* 
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dnrch  die  allgemeine  Form  eines  Gesetzes 
ttberhanpt  wenigstens  zu  denken;  ob  aber 
der  Wille  auch  wirklich  solche  reine,  er- 
fahrungsfreie,  unbedingte  Bestimmungsgrttnde 
babe  oder  ob  er  bios  erfahrungsmassig  be- 
dingt  sei,  ist  vorerst  noch  unausgemacht. 
Wenn  es  mit  einem  reinen,  durch  seine  Grund- 
sStze  allgemein  gesetzgebenden  Willen  sonst 
nur  seine  Richtigkeit  hatte,  so  wttrde  er 
8ich  zn  einem  schlechthin  unbedingten  Sollen 
gar  wohl  schicken.  Wir  sind  aber  keines- 
wegs  so  weit,  aus  reiner  Vernunft  und  nicht 
aus  Eigenschaften  der  menschlichen  Natnr 
beweisen  zu  kdnnen,  dass  dergleichen  schlecht- 
hin  nnbedingte  Gebote  der  Sittlichkeit  wirk- 
lich 8tattfinden  und  dass  es  wirklich  ein  Sitten- 
gesetz  gebe,  welches  schlechterdings  ohne 
alle  erfahrnngsmassige  Triebfeder  fttr  sich 
allein  gebietet  und  dass  die  Befolgung  dieses 
Gesetzes  Pflicht  sei.  Nur  dann  allein  ist 
der  im  Scliwange  gehende  Begriff  von  Sitt- 
lichkeit kein  blosses  Hirngespinnst  einer  sich 
dnrch  Eigendtlnkel  selbst  tibersteigenden 
menschlichen  Einbildung,  wenn  das  scblecht- 
hin  unbedingte  Sittengebot  und  mit  ihm  die 
Selbstgesetzgebung  der  reinen  Vernunft  wahr 
and  nothwendig,  d.  h.  wenn  der  Wille  wirk- 
lich frei  ist.  Das  Alles  hat  also  nur  Be- 
deutung  und  Werth,  wenn  man  die  Freiheit 
des  Willens  voraussetzt;  Freiheit  ist  aber 
eine  blosse  Idee  der  Vernunft  und  wird  unsern 
Handlungen  nur  in  der  Idee  zura  Grunde 
gelegt,  deren  Wirklichkeit  an  sich  zweifel- 
haft  ist,  und  wir  sehen  in  der  That  hier  die 
Philosophic  auf  einen  misslichen  Standpunkt 
gestellt,  der  fest  sein  soli,  ungeachtet  er 
weder  im  Himmel,  noch  auf  Erden  an  etwas 
hangt  oder  wovon  gestfltzt  wird.  Wie  reine 
Vernunft  lediglich  aus  sich  selbst  und  ohne 
alle  Gegenstande  des  Willens  den  Willen 
bestimmen  kdnne,  d.  h.  also  wie  Freiheit 
mdglich  sei,  dies  zu  erklilren  ist  keine  mensch- 
liche  Vernunft  jemals  im  Stande.  Sie  ist 
eine  blosse  Idee  und  gilt  nur  als  Voraus- 
setzung  der  Vernunft  in  einem  Wesen,  welches 
sich  ausser  seinem  sinnlichen  Begehrungs- 
vermdgen  noch  eines  reinen  Willens  bewusst 
z«  sein  glaubt  und  sich  an  seiner  Vernunft 
eine  verursachende  Macht  wenigstens  vor- 
Btellt.  Freiheit  l&sst  sich  nur  dann  als 
mdglich  denken,  wenn  der  Mensch,  wie  er 
Bich  einerseits  als  Sinneswesen  in  der  Er- 
Bcheinungswelt  einbegriffen  weiss,  zugleich 
andrerseits  als  intelligibles  oder  blosses  Ge- 
dankenwesen  und  als  solches  nicht  unter 
Zeitbestimmungen  stehend  betrachtet.  In  der 
Anwendung  jedoch,  sobald  man  diese  beiden 
widerstreitenden  Begriffe  in  einer  und  der- 
selben  wirklichen  Handlung  dieses  Wesens 
vereinigt  und  diese  Vereinigung  erklaren  will, 
thun  sich  so  grosse  Schwierigkeiten  hervor; 
dass  eine  solche  Vereinigung  unthunlich  er- 
8cheint.  In  Ansehung  seiues  erfahrungs- 
massigen Charakters  und  der  ausgepragten 


Sinnesart  des  Menschen  giebt  es  keine  Frei- 
heit, und  nach  dieser  kdnnen  wir  denselben 
doch  allein  betrachten,  wenn  wir  lediglich 
beobachten  und  die  bewegenden  Ursachen 
seiner  Handlungen  erforsclien  wollen.  Bis- 
weilen  freilich  finden  wir  oder  glauben 
wenigstens  zu  finden,  dass  die  Vernunftideen 
wirklich  in  Ansehung  menschlicher  Hand- 
lungen verursachende  Macht  bewiesen  haben. 
Gesetzt  nun  auch,  man  kdnnte  sagen,  die 
Vernunft  habe  wirklich  verursachende  Macht 
in  Ansehung  der  Erscheinungen;  kdnnte  man 
da  wohl  die  Handlung  derselben  frei  nennen, 
da  sie  doch  im  erfahrungsmassigen  Charakter 
des  Menschen  ganz  genau  bestimmt  noth- 
wendig und  dieser  wiederum  im  nichtsinn- 
lichen  Charakter  oder  der  innersten  Denkungs- 
art  des  Menschen  bestimmt  ist?  Wir  werden 
also  nur  sagen  kdnnen:  wenn  Vernunft 
Verursachung  in  Ansehung  der  Erscheinungen 
haben  kann,  so  ist  sie  ein  Vermdgen,  die 
sinniiche  Bediugung  einer  erfahrungsmassigen 
Reihe  zuerst  anzufangen,  in  welchem  Falle 
dann  die  Bedingung  einer  solchen  Reihe  von 
Begebenheiten  selbst  eine  von  der  Erfahrung 
nicht  bedingte  sein  kdnnte.  Durch  alle  diese 
Bemerkungen  haben  wir  nicht  im  Ent- 
ferntesten  die  Wirklichkeit  der  Freiheit  als 
einer  verursachenden  Macht  von  Handlungen 
in  der  Sinnenwelt  darthun  wollen,  sondern 
nur,  dass  wir  es  lediglich  mit  der  blossen 
Idee  einer  solchen  Freiheit  zu  thun  haben. 
Ja  n i c h t e i n m a l die  Mdglichkeit  der  Frei- 
heit haben  wir  beweisen  wollen,  da  sich  aus 
blossen  Begriffen  kein  Wirklichkeitsgrund 
erkennen  lasst.  Die  Freiheit  wird  von  uns 
vielmehr  nur  als  eine  tlberschwangliche  Idee 
behandelt,  wodnrch  unsere  Vernunft  glaubt, 
die  Reihe  der  in  der  Erscheinung  gegebnen 
Bedingnngen  durch  ein  sinnlich  Unbedingtes 
schlechthin  von  selbst  anheben  zu  konnen, 
wobei  sie  sich  jedoch  in  einen  Widerstreit 
rait  ihren  eignen  Erfahrungsgesetzen  ver- 
wickelt.  Das  Ergebniss  ware  sonach  dieses: 
Wenn  man  die  Mdglichkeit  einer  frei- 
wirkenden  Ursache  einsahe,  so  wttrde  man 
auch  weiterhin  nicht  bios  die  Mdglichkeit, 
sondern  sogar  die  Nothwendigkeit  des  Sitten- 
gesetzes  als  obersten  Grundsatzes  der  Willeus- 
bestimmungen  fiir  vernilnftige  Wesen  einselien, 
denen  man  Freiheit  beilegt;  denn  beide  Be- 
griffe  sind  unzertrennlich  verbunden.  Allein 
die  Freiheit  einer  wirkenden  Ur- 
sache kann  ihrer  Mdglichkeit  nach 
keineswegs  eingesehen  werden; 
glttcklich,  wenn  wir  nur  hinreichend  ver- 
sichert  sein  konnen,  dass  es  auch  keinen 
Beweis  ihrer  Unmdglichkeit  giebt  und  wir 
nun  durch  das  moralische  Gesetz,  welches 
diese  Freiheit  fordert,  berechtigt  werden, 
dieselbe  anzunchmen  oder  vorauszusetzen. 
Denn  die  Meinung  Vieler,  dass  sich  aus  der 
Natur  des  Menschen  nach  Erfahmngsgrund- 
satzen  ein  Freiheitsvermdgen  ableiteu  liesse; 
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beruht  auf  einem  Blendwerke,  das  in  seiner 
ganzen  Bldsse  nnd  Seichtigkeit  dargestellt 
werden  mnsste.  Dass  wirklich  ein  nnbedingtes 
Sollen  mSglich  und  wamra  es  nothwendig  sei, 
haben  wir  nicht  behauptet  und  noch  viel 
weniger  vorgegeben,  einen  Beweis  daftir  in 
unserer  Gewalt  zu  haben.  Ein  unbedingt 
nothwendiges  Gesetz  fiir  den  Willen  kann 
die  menschliche  Vernunft  schlechterdings  nicht 
begreiflich  machen : nur  die  Unbegreif  lichkeit 
eines  unbedingten  Sollens,  keineswegs  aber 
die  unbedingte  Nothwendigkeit  eines  solchen 
Gesetzes  sind  wir  einzusehen  im  Stande. 
Ebenso  ist  es  uns  Menschen  giinzlich  un- 
mfiglich  zu  erkl&ren,  wie  und  warum  uns 
die  Allgemeinheit  eines  reinen  Sittengesetzes 
interessiren  und  ein  Bestimmungsgrund  fiir 
unsern  Willen  sein  kdnne;  denn  es  ist  ganz 
unmOglich  einzusehen  und  begreiflich  zu 
machen,  wie  ein  blosscr  Gedanke  in  uns  eine 
Empfindung  der  Lust  und  Unlust  hervor- 
bringen  kdnne.  Gleichwohl  ist  es  ftir  die  reine 
Vernunft  nothwendig,  durch  Freiheit  des 
Willens  das  hdchste  Gut  hervoTzubringen. 
Wie  l&sst  sich  dieser  Widerstreit  auflosen? 
Die  Antwort  wird  sein:  Wiefern  die  sitt- 
lichen  Grunds&tze  der  reinen  Vernunft  noth- 
wendig sind,  so  hat  nothwendig  Jeder  die 
GlOckseligkeit  in  eben  dem  Maasse  zu  hoffen, 
als  er  sich  derselben  in  seinem  Verhalten 
wtlrdig  gemacht  hat;  es  ist  also  die  Sittlich- 
keit  mit  der  Gltlckseligkeit  von  selbst  noth- 
wendig und  unzertrennlich  verbunden,  aber 
nur  in  derldeederreinenVernunft 
von  einer  rein  moralischen  Welt  als  einem 
Ubersinnlichen  Reiche  der  Zwecke.  Denn 
diese  unzertrennliche  Verkntlpfung  von  Sitt- 
lichkeit  und  Gliickseligkeit  ist  nur  eine  Idee, 
deren  AusfOhrung  auf  der  Bedingung  be- 
ruht, dass  Jedermann  thue,  was  er  soli.  Die 

geforderte  noth  wen  dige  Verkntlpfung  der 
Utlckseligkeit  mit  dem  sittlichen  Bestreben, 
sich  derselben  wtlrdig  zu  machen,  darf  also 
nur  gehofft  werden,  wenn  eine  nach  sittlichen 
Gesetzen  gebietende  hdchste  Vernunft  zu- 
gleich  als  Ursache  der  Natur  zum  Grunde 
gelegt  wird,  und  die  Idee  einer  solchen  sitt- 
lich  vollkommenen  hochsten  Vernunft  heisst 
das  Ideal  des  hdchsten  Gutes  oder  Gott. 
Somit  sieht  sich  die  reine  Vernunft  in  ihrem 
raktischen  Streben  genothigt,  Gott  und  ein 
tinftiges  Leben  anzunehmcn  oder  andern 
Falles  ihre  reinen  Sittengeb'ote  als  leere 
Hirngespinnstc  anzusehen.  Der  Begriff  einer 
solchen  tibersinnlichen  Welt  als  eines  Reiches 
der  Zwecke,  ist  also  nur  ein  Standpunkt, 
welchen  sich  die  reine  Vernunft  ausserhalb 
der  Erscheinungswelt  einnimmt , um  sich 
selbst  als  willenbestimmend  zu  denken.  Mit 
der  blossen  Idee  einer  solchen  Ubersinnlichen 
Welt  habe  ich  jedoch  nicht  die  mindeste 
Kenntniss  derselben,  und  darf  auch  die  Ver- 
nunft durchaus  nicht  in  dem  ftir  sie  ganz 
leeren  Raum  einer  solchen  Ubersinnlichen 


Welt  kraftlos  ihre  FlUgel  schwingen  and 
sich  in  Hirngespinnste  verlieren.  Ausserdem 
konnen  wir  nach  der  Beschaffenheit  unsera 
Vernunftvermogens  die  Moglichkeit  einer  auf 
das  reine  Sittengesetz  und  das  hochste  Gut 
bezogenen  Zweckm&ssigkeit  der  Welt  nicht 
ohne  die  Annahme  eines  Welturhebers  und 
Weltregierers,  der  zugleich  moralischer  Ge- 
setzgeber  ist,  begreiflich  machen.  FUr  das 
Dasein  eines  solchen  hat  die  menschliche 
Vernunft  schlechterdings  keinen  Beweis  (den 
sogenannten  moralischen  Beweis  ftir  das  Dasein 
Gottes)  Ubrig,  auch  nicht  einmal  eine  bios 
wakr8cheinliche  Meinung  oder  Vermuthuug, 
sondern  es  bleibt  ihr  nur  eine  blosse  An- 
nahme in  praktischer  Absicht  Ubrig,  oder 
aber  sie  muss  das  reine  Sittengesetz  selbst 
als  blosse  Tauschung  unserer  Vernunft  in 
praktischer  Absicht  ansehen  und  den  End- 
zweck,  das  hdchste  Gut,  als  unmdglich  auf- 
geben.  An  die  Vorschrift  der  Sitten  freilich 
wtirde  sich  auch  dann  jeder  VernUnftige 
noch  immer  als  streng  gebunden  eTkennen 
milssen.  Gesetzt  also,  es  tiberredete  sich 
Jemand  von  dem  Satze,  es  sei  kein  Gott; 
so  wtirde  er  doch  in  seinen  eignen  Augen 
ein  NichtswUrdiger  sein,  wenn  er  darum  die 
Ge8etze  der  Pflicht  fiir  bios  eingebildet,  un- 
gUltig,  unverbindlich  halten  und  nngescheut 
zu  tibertreten  beschliessen  wollte;  denn  die 
Erreichung  des  Endzweckes,  des  hochsten 
Gutes,  ist  nicht  selbst  praktisch  nothwendig, 
wie  es  die  Pflicht  selbst  ist.  Die  Postulate 
der  reinen  praktischen  Vernunft  fordern  die 
Mdglichkeit  der  bios  gedachten  Gegenstande: 
Gott,  Freiheit,  Unsterblichkeit , obwohl  die 
Gewissheit  der  geforderten  Mdglichkeit  solcher 
Gegenstiinde  gar  nicht  unwidersprechiich 
tiberzeugend  eingesehen  wird,  sondern  eine 
bios  zum  Behufe  der  reinen  Willensbestimmung 
nothwendige  Annahme  ist.  Und  lediglicb  in 
Ansehung  ihres  praktischen  Gebrauchs  hat 
die  Vernunft  das  Recht,  etwas  anznnehmen, 
was  sie  auf  dem  Felde  des  Erkennens  als 
Hypothese  nicht  vorauszusetzen  befiigt  ist; 
denn  auf  dem  Felde  ihres  praktischen  Intereases 
ist  die  reine  Vernunft  imBesitze,  dessenRecht- 
msissigkeit  sie  freilich  nicht  beweisen  kann, 
aber  auch  nicht  zu  beweisen  braucht  In 
diesem  «Sinne  also  enth&lt  die  menschliche 
Vernunft  Ideale,  welche  praktische  Kraft 
haben,  indem  sie  als  Regel  und  Richtmaass 
ftir  die  Mdglichkeit  der  Vollkommenheit  ge- 
wisser  Handlungen  zum  Grunde  liegen.  Die 
Vernunft  bedart  solcher  Ideale;  nur  aber  der 
Versuch,  das  Ideal  in  einem  Einzelbeispiele 
der  Erscheinung  verwirklichen  zu  wollen, 
ist  nicht  bios  unthunlich,  sondern  hat  tibex- 
dies  etwas  Widersinniges  an  sich.  Hiernacb 
sind  also  Gott  und  Unsterblichkeit  nur  Be- 
dingungen  eines  praktischen  Gebranches  der 
reinen  Vernunft,  d.  h.  Bedingungen  der  An* 
wendnng  des  nach  dem  reinen  Sittengesetie 
I bestimmten,  also  reinen,  Willens  aof  die  Idee 
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des  hdchsten  Gates.  Die  Moglichkeit  dieser 
drei  Vernunftideen:  Freilieit,  Gott  und  Un- 
sterblichkeit  wird  damit  nicht  eingesehen, 
8ondern  nur  in  praktischer  Absicht  an- 
genommen , in  Folge  eines  Bedlirfnisses  der 
reinen  Vernunft,  welches  von  uns  etwas  an- 
zunehmen  fordert,  ohne  welches  nicht  ge- 
scheben  konnte,  was  man  sich  nach  der 
Vorschrift  der  reinen  Vernunft  unnachlasslich 
zum  Zwecke  seines  Thuns  und  Lassens  setzen 
soil.  Die  Ideen:  Freiheit,  Gott  und  Un- 
sterblichkeit  sind  blosse  Begriffe,  die  zur 
Sittenlehre  der  reinen  Vernunft  gehdren, 
sonst  Nichts.  Abcr  sollte  es  nicht  auch 
einen  Beweis  ftlr  diese  Idee  des  reinen 
Vernunftglaubens  geben,  dem  zu  Folge  es 
wenigstens  als  wahrscheinlich  gelten 
konnte,  dass  Freiheit  wirklich  sei,  dass  ein 
der  Idee  des  hdehsten  Gutes  gemasses  Ver- 
haltniss  in  der  Welt  angetroffen  werde  und 
dass  es  ein  kilnftiges  Leben  fiir  jeden  Menschen 
gebe?  Die  Antwort  ist,  dass  der  Ausdruck 
„WahrscheinlichkeitM  in  dieser  Anwendung 
vdllig  ungereimt  ist  Es  giebt  in  Bezug  auf 

i*ene  angenommenen  tlbersinnlichen  Dinge 
:ein  Fiirwahrhalten,  welches  den  Werth  von 
Wahrscheinlichkeit  hatte.  Es  ist  ihre  An- 
nahme  eben  nur  ein  reiner  Vernunftglaube. 
W e n n n&mlich  einmal  ein  Zweck  der  Art, 
wie  das  hochste  Gut,  vorgesetzt  wird,  so 
sind  die  Bedingungen  seiner  Erreichung  auch 
fiir  mich  nothwendig,  der  ich  mir  einmal  den 
Zweck  vorgesetzt  liabe.  Weiss  ich  nun  ge- 
wiss , dass  Niemand  andere  Bedingungen 
kennen  kann,  die  zur  Erreichung  dieses 
Zwecks,  wenn  er  einmal  vorgesetzt  wird, 
filhren  kdnnen;  so  ist  meine  Voraussetzung 
ein  nothwendiger  Glaube,  d.  h.  ein  Glaube, 
der  fiir  Jeden  nothwendig  ist,  der  sich  einmal 
diesen  Zwecke  vorgesetzt  hat.  Keineswegs 
aber  wird  dieser  reiner  Vernunftglaube  als 
ein  Gebot  hingestellt,  um  auch  das  hdchste 
Gut  fiir  moglich  zu  halten.  Das  Bedenkliche 
ist  eben  dabei  nur,  dass  sich  dieser  Vernunft- 
glanbe  auf  die  Voraussetzung  solcher  Ge- 
sinnungen  grtindet,  welche  dem  Sittengesetze 
der  reinen  Vernunft  cntsprechen.  Nehmen  wir 
Jemanden,  der  in  Ansehung  solcher  schlecht- 
hin  unbedingt  geltender  Gesetze  ganz  gleich- 
giiltig  ware,  so  wiirde  dieser  Glaube  wegfallen. 
Wenn  wirklich  die  menschliche  Natur  zum 
hoc hs ten  Gute  zu  streben  bestimmt  ist,  so 
muss  auch  das  Maass  ihrer  Vermogen  als 
zu  diesem  Zweck  ausreichend  angenommen 
werden.  Nun  beweist  aber  die  Kritik  der 
reinen  Vernunft  in  allem  ihrem  Gebrauche 
die  grdsste  Unzul&nglichkeit  unsers  selbst 
aufs  Hochste  gespannten  Veriiunftvermdgens, 
die  ihr  fUr  diesen  Zweck  vorgelegten  Auf- 
gaben  angemessen  aufzuldsen.  Nehmen  wir 
nun  an,  sie  hatte  uns  hier  weniger  stief- 
mtttterlich  versorgt  und  uns  diejenige  Ein- 
sichtsfilhigkeit  oder  Erleuchtung  ertheilt,  die 
■wir  gem  besitzen  mochten  und  in  deren  Be- 


sitze  sich  Manche  wolil  gar  auch  wirklich 
zu  befinden  wfthnen,  die  sie  uns  in  Wahrheit 
aber  versagt  hat;  was  wiirde  dann  wohl 
allem  Ansehen  nach  die  Folge  sein?  Unsere 
Neigungen,  die  doch  allemal  das  erste  Wort 
haben,  wilrden  unter  dem  Namen  der  Gliiek- 
seligkeit  zuerst  ihre  grosstmdgliche  und 
dauernde  Befriedigung  verlangen.  Heraach 
wiirde  das  Sittengesetz  sprechen,  um  die 
Neigungen  in  ihren  geziemenden  Schranken 
zu  halten  und  sie  allesammt  sogar  einem 
hohern , auf  keine  Neigungen  Rtlcksicht 
nehmenden  Zwecke  unterzuordnen.  Im  Streit 
der  moralischen  Gesinnung  mit  den  Neigungen 
wird  doch  immer  nach  einigen  Niederlagen 
moralische  Starke  erworben.  Statt  dieses 
Streites  wiirden  aber,  in.jenem  angenommenen 
Falle,  Gott  und  Ewigkeit  (wenn  sie  nSm- 
lich  wirklich  vollkommen  bewiesen  werden 
konnten)  mit  ihrer  furchtbaren  Majestlt  uns 
unablassig  vor  Augen  liegen.  Die  Ueber- 
tretung  des  Gesetzes  wiirde  dann  freilich 
vermieden  und  das  Gebotene  gethan,  das 
Verhalten  des  Menschen  aber  in  einen  blossen 
Mechanismus  verwandelt  werden,  wo  gleich- 
wie  in  einem  Drahtpuppenspiel  Alles  gut 
gestikuliren,  aber  in  den  Fignren  selbst  keiu 
Leben  anzntreffen  sein  wiirde.  Nun  aber,  wie  es 
wirklich  mit  uns  beschaffen  ist,  haben  wir 
mit  aller  Anstrengung  unserer  Vernunft  nur 
eine  sehr  dunkle  und  zweideutige  Aussicht 
in  die  Zukunft,  und  der  Weltregierer  liisst 
uns  sein  Dasein  nur  muthmaassen;  dagegen 
fordert  das  moralische  Gesetz  in  uns,  ohne 
uns  mit  Sicherheit  etwas  zu  verheissen  oder 
zu  drohen,  uneigenntitzige  Achtung  von  uns 
und  erlaubt  uns  erst  dann,  wenn  diese 
Achtung  thfttig  und  herrschend  geworden  ist, 
Aussichten  in  das  Reich  des  Uebersinnlichen 
und  auch  dies  nur  mit  schwachen  Blicken. 
Bei  solcher  Bewandtniss  kann  aber  gerade 
wahrhaft  sittliche,  dem  Gesetze  selber  un- 
mittelbar  geweihte  Gesinnung  stattfmden  und 
das  verntlnftige  Wesen  desjenigen  Antheils 
am  hdchsten  Gute  wiirdig  machen,  welcher 
dem  sittlichen  Werthe  seiner  Person  an- 
gemessen ist.  Und  das  Sittengesetz  offenbart 
mir  ein  von  der  thierischen  Natur  und  selbst 
von  der  ganzen  Sinnenwelt  unabhangiges 
Leben  und  erhebt  dadurch  meinen  Werth 
als  ilbersinnliches  Selbst,  als  Persdnliclikeit, 
auch  liber  die  Bedingungen  und  Grenzen 
dieses  Lebens  hinaus  in’s  Unendliche. 

Wie  ist  nun  aber  die  Nachforschung 
iiber  dieses  Gesetz  auf  nutzbare  Art  anzu- 
stellen?  Den  Weg,  auf  dem  die  Natur- 
forschung  ihre  Erfolge  gewonnen  hat,  auch* 
im  Nachforschen  iiber  die  sittlichen  Anlagen 
unserer  Vernunft  gleichfalls  einzuschlagen, 
dies  kann  uns  Iloffnung  zu  einem  ahnlichen 
guten  Erfolge  geben.  In  der  Sittenlehre 
muss  allererst  ausgemacht  werden,  ob  ledig- 
licli  das  Erkenntnissvermdgen  oder  aber  das 
Gefilkl  als  erster  innerer  Grund  des  Be- 
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gehrungsvermogens  liber  die  ersten  Grund- 
s&tze  zur  sittlichen  Weltweisheit  entscheide. 
Dcr  er8te,  bios  formbestimmende  Grund  aller 
Verbindlichkeit  zu  handeln  ist  die  Regel : Thue 
das  Vollkommenste,  das  durch  dich  raflglich 
ist ! Und  in  Ansehung  der  Pflicht,  zu  unter- 
lassen,  ist  es  die  Regel:  Unterlasse  das,  wo- 
dnrch  die  durch  dich  grdsstmflgliche  Voll- 
kommenheit  verhindert  wilrde!  Aus  diesen 
zwei  bios  formbestimmenden  Regeln  des 
Guten  allein  fliesst  jedoch  noch  keine  bc- 
sonders  bestimmte  Verbindlichkeit,  wenn  nicht 
inhaltsvolle  Grunds&tze  der  praktischen  Er- 
kenntniss  damit  verbunden  sind.  Das  Ver- 
mogen,  das  Gute  zu  empfinden,  ist  das  Gefllhl, 
und  es  giebt  ein  unaufldsliches  Gefllhl  des 
Guten.  Das  Urtheil:  dies  ist  gut!  ist  eine 
unmittelbare  Wirknng  vom  Bewusstsein  des 
Geflihls  der  Lust,  verbunden  mit  der  Vor- 
stellung  des  Gegenstandes.  Aus  vielen  ein- 
fachen  Empfindungen  des  Guten,  die  in  tins 
ganz  sicher  anzutreffen  sind,  entspringt  der 
zusammengesetzte  und  verworrene  Begriff 
des  Guten,  welchen  aufzultfsen  und  dentlich 
zu  machen,  das  Gesch&ft  des  Verstandes  ist 
Lust  und  I’nlust  sind  die  obersten  praktischen 
Elemente,  und  mag  ihr  Gegenstand  erkannt 
werden,  woher  er  will,  so  gehdren  sie  der 
Erfahrung  an.  Dagegen  die  Gesetze  und 
Vorschriften  desjenigen,  was  lediglich  sitt- 
lich  ist,  kann  kein  blosser  Verstandesbegriff 
angeben.  Gleichwohl  muss  der  oberste  Grund 
der  Sittlichkeit  selbst  im  hdchsten  Grade 
wohlgef&llig  sein ; denn  er  ist  keine  bios  ge- 
dachte  Vorstellung,  sondern  muss  Beweg- 
kraft  und  darum  eine  gerade  Beziehung  auf 
die  ersten  Triebfedern  des  Widens  haben. 
Die  Kenntniss  der  Natur  des  Menschen 
eroffnet  nicht  bios  die  Quelle  nailer 
Wi  ssenschaft,  sondern  auch  derSitten, 
wie  des  Verfahrens,  Menschen  zu  bil- 
den  und  zu  regieren.  Und  hier  sind  auf 
dem  Wege  der  Bcobachtung  Erscheinungcn 
und  ihre  Gesetze,  als  die  ersten  Grlinde  der 
Moglichkeit  zur  Bestimmung  der  menscli- 
lichen  Natur  iiberhaupt  zu  suchen.  In  dcr 
Darstellung  dcr  zur  Sittlichkeit  gehbrigen 
Begriffe,  der  Ideen,  die  nur  flir  einige 
Zeit  nlitzliche  und  ndthige  Hlllle  von 
der  Sache  selbst  zu  unterscheiden,  da- 
mit nicht  ein  blosses  Ideal  der  reinen  prak- 
tischen Vernunft  gegen  ein  Idol  vertauscht 
und  der  eigentliche  Sinn  und  Gedankengehalt 
der  sittlichen  Begriffe  verfehlt  werde,  darin 
besteht  das  Gesch&ft  der  Aufkl&rung.  — 
Man  sieht  aus  diesen  Erorterungen,  dass 
•sich  dcr  Kritiker  der  reinen  praktischen 
Vernunft  redlich  beraliht  hat,  ilber  seine 
wahre  Meinung  in  Betreff  ciner  „Sittenlehre 
der  reinen  Vernunft“  keinen  Zweifel  zu 
lassen  und  das  Gebahren  der  reinen  Ver- 
nunft auch  im  praktischen  Gebiete  auf  ein 
Ergebniss  zu  ftlhren,  welches  von  den  Ver- 
stiegenheiten  eines  erfalirungsvergessenen 


Verfalirens  auf  den  Boden  nllchterner  Be- 
obachtung  der  raenschlichen  Natur  zurttek- 
lenkt,  um  die  wahre  Sachlage  in  sittlichen 
Dingen  an’s  Licht  zu  stellen.  Ilebt  er  doch 
zum  Uebertlusse  noch  ausdrticklich  hervoT, 
dass  sich  jeder  Schritt,  den  man  im  prak- 
tischen Felde  mit  der  reinen  Vernunft  tbne, 
so  genau  und  ganz  von  selbst  an  alle  Be- 
stimmungen  der  Kritik  der  reinen  Vernunft 
im  Gebiete  des  blossen  Erkennens  anschliesse, 
als  ob  ein  jeder  mit  liberlegter  Vorsicht  nur 
ausgedacht  ware,  um  der  Kritik  der  reinen 
Vernunft,  als  bios  erkennender,  Bestatignng 
zu  verschaffen ; denn  es  sei  ja  doch  am  Ende 
nur  eine  und  dieselbe  reine  Vernunft,  die 
bios  in  der  Anwendung  verschieden  sein 
kflnne.  Es  kann  nun  kaum  (fllgt  er  hinzn) 
noch  die  Frage  sein,  ob  man  frei  und  often 
gestehen  solle,  was  und  woher  man  etwas 
wirklich  wisse  oder  nur  in  praktischer  Rtick- 
sicht  annehme.  Denn  in  Allem,  was  der 
Mensch  sagt,  muss  er  wahrhaft  sein ; er  soli 
nicht  tauschen.  Die  Llige  ist  der  faule  Fleck 
in  der  raenschlichen  Natur.  — Damit  sind  die 
Fragen,  die  Kant  bei  Erflffnung  seiner  Kritik 
der  reinen  Moralphilosophie  aufgeworfen 
hatte,  von  selber  beantwortet.  Et  hatte 
namlich  gefragt:  Kann  reine  Vernunft  wirk- 
lich den  Willen  bestimmen?  und  sind  Grlinde 
ausfindig  zu  machen,  dass  die  Eigenschaft 
der  Frciheit  dem  menschlichen  Willen  in 
der  That  zukomme?  Ist  es  unbegrllndete 
Anmaassung  der  erfalirungsvergessenen  Ver- 
nunft, ausschliesslich  den  Bestimmungsgrnnd 
des  Widens  allein  abgeben  zu  wollen?  und 
aussert  sie  sich  damit  in  Zumnthungen  und 
Geboten,  welche  liber  ihr  Gebiet  liinaus- 
gehen?  tlbersteigt  nicht  vielmehr  die 
Vernunft  sich  selbst,  wenn  sie  als  reine  den 
Willen  bestimmen  zu  kbnnen  glanbt?  Einen 
festen  Boden  flir  die  Wirklichkeit.  der  Ideen : 
Freiheit,  Gott  und  Uusterblichkeit  haben 
wir  auch  auf  praktischem  Gebiete  nicht  ge- 
wonnen.  Es  ist  also  nur  ein  blosser  Schein, 
als  ob  ein  Widerstreit  der  Vernunft  mit  sich 
selbst  bestehe,  indem  die  Kritik  der  reinen 
Vernunft  auf  praktischem  Gebiete  zu  be- 
jahenden  Ergebnissen  fillire,  welche  auf  dem 
Standpunkt  der  theoretischen  Vernunft  nicht 
moglich  waren. 

In  der  „Kritik  der  Urth  eilskraft* 
(1790)  legte  der  fllnfundsechzigj&hrige  Kant 
naclitr&giich  noch  den  sogenannten  morali- 
schen  Beweis  flir  das  Dasein  Gottes  unter 
das  Fallbeil  seiner  Alles  zermalmeuden  Kritik, 
damit  auch  in  diesem  Punkte  die  Nachwelt 
liber  Kant’s  wahre  Meinung  keinen  Zweifel 
haben  sollte.  Richtete  die  reine  Vernunft 
auf  ihrem  die  Sinnenwelt  (iberfliegenden 
Wege,  um  das  Dasein  Gottes  zu  beweisen 
Nichts  aus,  so  kbnnten  doch  wohl  in  der 
erfahrung8massigen  Natur-  und  Weltbe- 
trachtung  Anhaltspunkte  zu  finden  sein,  um 
etwa  andern  Beweisen  vom  Dasein  Gottes 
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Nachdruck  zn  geben  nnd  Sttltzcn  zu  bieten. 
Unter  den  Grands&tzen  der  Einheit?  nach 
deren  leitender  Vernunftregel  wir  in  der 
Natur  forschen,  scheint  aber  die  Idee  der 
Zweckeinheit  dtirch  ihre  Anwendung  anf  das 
Erfahrungsgebiet  eine  ganz  neue  Aussicht 
zu  erdffnen,  um  zu  einem  Beweise  vom  Da- 
sein  eines  obersten  Urhebers  der  Zwecke  zn 
eelangen.  Hier  ist  kein  die  Erfahmng  tiber- 
niegender  Yernunftschein,  aber  ein  anderer 
t&uschender  Scbein,  wonach  die  tiberlegende 
Urtheilskraft  blosse  Grandsatze  und  Regeln 
des  Verstandes  als  ftlr  die  Natur  der  Dinge 
selbst  gtiltig  nnterschiebt.  Diesen  Schein 
dea  Naturschdnen  nnd  Naturerhabnen,  den 
Schein  der  Naturzwecke  tlberhaupt  und  den 
Schein  der  Annahrae  einer  obersten  Ver- 
nunft  als  Urhebers  der  Naturzwecke  hat  die 
Kritik  der  Urtheilskraft  zu  untersuchen  und 
auf  das  richtige  Maass  seiner  Gultigkeit  zu- 
rfickzuftlhren.  Der  Grundsatz  der  ilber- 
legenden  Urtheilskraft  ist  die  ZweckmSssig- 
keit,  d.  h.  die  Idee  der  Angemessenheit  oder 
Uebereinstimmung  eines  Gegenstandes  mit 
den  Geaetzen  unsers  Vorstellens.  Die  Natur, 
als  Inbegriff  von  Erscheinungen,  wird  dnrch 
diese  Idee  so  vorgestellt,  als  ob  ein  Ver- 
stand,  wenn  auch  nicht  der  unsrige,  den 
Grand  der  Einheit  des  Mannigfaltigen  ihrer 
eTfahrungsmassigen  Gesetze  enthalte.  Dieser 
Gesichtspunkt  der  ZweckmSssigkeit  ist  kcines- 
wegs  ein  eigentlich  erkl&render  Naturbegriff, 
sondern  nnr  eine  besondere  Art  unserer 
menschlichen  Vorstellungsweise.  Bei  der 
Vorstellung  der  Naturzweckm&ssigkeit  kann 
die  tiberlegende  Urtheilskraft  auf  doppelte 
Weise  verfahren,  entweder  bios  empfindend 
oder  denkend.  Im  erstern  Falle  tasst  sie 
bios  die  rait  der  Vorstellung  eines  Gegen- 
standes verbundene  Lust  und  Unlust  in’s 
Ange  nnd  heisst  Usthetische  Urtheilskraft. 
Im  andern  Falle  wendet  sie  sicli  auf  das 
Yerhaltniss  des  Gegenstandes  selbst  und  heisst 
teleologische  Urtheilskraft,  welche.  sicli  den 
Abschluss  zu  einem  wissenschaftlichen  Ganzen 
durch  den  Satz  giebt,  dass  wir  die  Welt  als 
Erzeugniss  einer  verst&ndigen  Ursache  vor- 
Btellen  dtlrfen.  Die  Kritik  der  Geschmacks- 
urtheile  fiber  das  Sclifine  und  Erhabene  in 
der  Natur  ist  das  Erste.  Geschmack  ist  das 
VermQgen  zur  Beurtheilung  des  Schfinen. 
Eas  Schone  ist  Gegenstand  eines  Wohl- 
gefallens,  welches  ohne  alles  Interesse,  d.  h. 
ohne  alle  Beziehung  des  Begehrungsvermogens 
a^f  den  Gegenstand,  lediglich  auf  die  blosse 
An8chauung  oder  Betrachtung  sich  grtlndet 
und  nur  dessen  Beschaffenheit  mit  dem  Ge- 
fflhle  der  Lust  oder  Unlust  zusammenhfilt. 
Mit  einem  solchen,  dem  Schonen  abgehenden 
mteiesse  ist  aber  sowohl  das  sinnlich  An- 
genehme,  als  auch  das  Ntitzliche  wie  das 
sittlich  Gute  verbunden.  Einen  Gegenstand 
der  Natur  erhaben  zu  nennen.  ist  unrichtig 
nusgedrUckt;  denn  das  eigentlich  Erhabene 


kann  in  keiner  sinnlichen  Form  enthalten 
sein,  sondern  betrifft  nur  Ideen  der  Vemunft, 
welche  eben  durch  ihre  Unangemessenheit 
rege  gemacht  und  in’s  Gemtith  gerufen  wer- 
den.  Zum  SchOnen  in  der  Natur  mtlssen 
wir  einen  Grand  ausser  nns  suchen,  zum 
Erhabenen  aber  bios  in  uns,  d.  h.  in  einer 
Bewegung  des  Gemtlths,  einer  Stimmung  der 
Einbildungskraft.  Einen  bestimmten  gegen- 
st&ndlichen  Grundsatz  zu  geben,  wonach  die 
Urtheile  des  Geschmacks  geleitet,  geprUft 
und  bewiesen  werden  kfinnen,  ist  schlccnter- 
dings  nnmdglich.  Es  kann  keine  allgeraeine 
Geschmacksregel  geben,  die  durch  Begriffe 
bestimmte,  was  schQn  sei;  denn  kein  Begriff 
vom  Gegenstande,  sondern  das  Geftihl  des 
Urtheilenden  ist  der  Bestimmungsgrund  des 
Geschmacksurtheils.  Auch  das  Urbild  des 
Geschmacks  ist  eine  blosse  Idee,  die  Jeder 
aus  eigenem  Vermdgen  in  sich  selbst  her- 
vorbringen  und  danacli  er  Alles  beurtheilen 
muss,  was  Gegenstand  des  Geschmacks  und 
Beispiel  des  Geschmacksurtheils  sei.  Da 
dieses  Urbild  des  Geschmacks  nicht  durch 
Begriffe,  sondern  nur  vermittelst  der  Ein- 
bildungskraft anf  dem  Wege  der  Anschauung 
in  einzelner  Darstellnng  vorgestellt  werden 
kann,  so  kann  es  das  Ideal  des  Schdnen 
genannt.  werden.  Die  Hervorbringung  des 
Sckdnen  durch  Freiheit  oder  WiUkttr,  die 
ihren  Handlungen  oder  Wirkungen  Vemunft 
zum  Grande  legt,  ist  die  Kunst,  die  von  der 
Natur  ebenso  unterschieden  wird,  wie  von 
der  Wissenschaft  und  vom  blossen  Hand- 
werk,  obwohl  in  alien  freien  Kunsthervor- 
bringungen  immer  etwas  Zwangsin&ssiges 
erforderlich  ist.  In  aller  schonen  Kunst  be- 
steht  das  Wesentliche  nicht  im  stofflichen 
Inhalt  der  Empfindung,  dem  Reiz  oder  der 
Rilhrang,  sondern  in  der  Form,  welche  ftlr 
die  Beobachtung  und  Beurtheilung  zweck- 
mkssig  ist,  wobei  die  Lust  zugleich  Bildung 
ist  und  den  Geist  zu  Ideen  stimmt.  Wenn 
die  schdnen  Kitnste  nicht  nahe  oder  fern 
mit  Ideen  des  sittlich  Guten  in  Verbindung 
gebracht  werden^  die  allein  ein  selbstiindiges 
Wohlgefallen  bei  sich  ftihren;  so  dienen  sie 
nur  zur  Zerstreuung,  deren  man  immer  desto 
mehr  bedilrftig  wird,  als  man  sich  ilirer  be- 
dient.  Die  wahre  Vorbereitung  aber  zur 
Griindung  des  Geschmacks  ist  die  Entwicke- 
lung  sittlicher  Ideen  und  die  Bildung  des 
sittlichen  Geftihls,  in  Einstimmung  mit  wel- 
chem  die  Sinnlichkeit  den  ilchten  Geschmack 
begrtlndet,  der  allein  eine  bestimmte  unver- 
ftnderliche  Form  annehmen  kann. 

Unter  den  vielen  Formen  und  Hervor- 
bringungen  der  Natur  kommen  manclie  vor, 
welcho  geradezu  ftlr  unsere  Urtheilskraft 
angelegt  zu  sein  scheinen,  um  durch  ihre 
Angemessenheit  zur  innerlich  zweckmassigen 
Stimmung  unserer  Gemllthskriifte  ftlr  schbn 
zu  gelten.  Aber  diese  Eigenschaft  der  Natur 
kann  nicht  selbst  Naturzweck  sein,  noch 
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von  uns  ala  ein  soicher  beurtheilt  werden, 
und  wir  habcn  in  der  Idee  der  Natur,  als 
eine8  Inbegriffe  von  Gegcnst&nden  der  Sinne, 
keinen  Grund  zn  der  Annahme,  dass  Dinge 
in  der  Nalnr  einander  als  Mittel  zn  Zwecken 
dienen  sollten  und  dass  sogar  ihre  Mdglich- 
keit  nnr  durch  diese  Art  des  ursachlichen 
Verh&ltnissea,  durch  End-  oder  Zweck -Ur- 
sachen , anstatt  durch  wirkende  Ursachen 
hinreichend  verstilndlich  sei.  Auch  kann  uns 
die  Wirklichkeit  einer  solchen  Ursachlichkeit 
nicht  durch  Erfahrung  bewiesen  werden. 
Solche  Krafte,  welche  als  nach  Zwecken 
wirkende  Ursachen  gedacht  werden,  so  dass 
diese  Zwecke  der  Mdglichkeit  der  Wirkung 
zum  Grunde  gelegt  werden  mtissen,  kennen 
wir  durch  Erfahrung  nur  in  uns  selbst,  n&m- 
lich  an  unserem  Verstand  und  Willen.  Liegt 
nun  der  Bestimmungsgrund  zu  einem  zweck- 
mSssigen  Wirken  lediglich  in  einer  Vor- 
stellung  oder  Idee,  so  ist  der  BegrifF  vom 
Vcrmdgeu  eines  Naturwesens,  ohne  Zweck- 
vorstellungen  und  VVillensabsichten  gleichwohl 
aus  sich  selbst  zweckmilssig  zu  wirken,  vdllig 
erdichtet  und  leer,  und  wir  mitssen  uns,  um 
in  der  Natur  Zwrecke  zu  setzen,  nothwendig 
ein  verstSndiges , wollendes  Wesen  setzen 
und  unsere  eigene  Vernunft  zu  Grunde  legen. 
Solche  Dinge  in  der  Natur,  welche  uns  die 
Annahme  von  Naturzwecken  an  die  Band 
geben,  sind  aber  nur  die  sogenannten  or- 
ganischen  Wesen,  deren  Begriff  es  ist,  dass 
sie  nur  durch  die  gegenseitige  Beziehung 
alles  dessen,  was  in  ihnen  entnalten  ist,  als 
Zweck  und  Mittel  mdglich  sind,  so  dass  also 
jeder  um  der  tibrigen  Theile  und  um  des 
Ganzen  willen  existirende  Theil  als  Werk- 
zeug  oder  Organ  gedacht  wird,  welches  zu- 
gleich  die  anderen  Theile  mit  hervorbringen 
und  also  das  Ganze  organisiren  hilft.  Ilier 
ist  namlich  keine  auf  die  blosse  Form  sich 
beziehende  Zweckra&ssigkeit,  wie  wir  sie  etwra 
in  geometrischen  Gestalten  wahrnehmen,  eben 
so  w'enig  eine  bios  Aussere  Zweckmiissigkeit 
des  Mittels,  als  Nutzbarkeit  oder  ZutrAglich- 
keit  fttr  andere  Naturwesen,  welche  bios 
beziehungsweise  Zweckmiissigkeit  genannt 
werden  kann ; sondern  es  zeigt  sich  bei 
den  organischen  Naturwesen  eine  eigentliche 
innere  ZweckmAssigkeit  in  der  Art,  dass  die 
Dinge  selbst  als  ein  mit  der  thiitigen,  inncrlich 
hervorbringenden  Mdglichkeit  eines  Natur- 
wesens selbst  verbundener  Zweck  gefasst 
werden,  indem  wir  dabei  der  Wirkung  bereits 
die  Vorstellung  der  wirkenden  Ursache  selbst 
unterlegen  und  somit  eine  nach  Absichten 
wirkende  Ursache  verstehen.  So  kommt  die 
llberlegende  Urtheilskraft  bei  der  Betrachtung 
von  Naturerscheinungen  zur  Aufstellung  von 
zwei  Satzcn  oder  liegeln,  welche  also  lautcn: 
Alle  Erzeugung  von  Naturdingen  und  ihrer 
Formen  muss  als  nach  bios  mechanischcn 
Gesetzcn  mdglich  beurtheilt  werden , und 
dann:  Einige  Hervorbringungen  der  Natur 


kdnnen  nicht  als  nach  bios  mechanischen  Ge- 
setzen  mdglich  beurtheilt  werden,  sondern 
nach  dem  Gesetze  der  Zweck-  oder  End- 
ursachen.  Aber  wir  kdnnen  die  Unmoglich-  1 
keit  einer  bios  mechanischen  Erzeugung  or- 
ganischer  Naturbildungen  keinesw’egs^  be- 
weisen  und  nicht  ausmachen , ob  fQr  Natur- 
dinge,  die  sich  uns  als  Naturzwecke  zu 
erkennen  geben,  eine  ganz  andere  Art  von 
ursprttnglicher  Ursilchlichkeitzu  Grunde  liege. 
Wollten  wir  von  unten  herauf  an  der  Hand 
der  Erfahrung  zur  Erkl&rung  der  Zweck- 
miissigkeit, die  wir  in  Naturgebilden  anzu- 
treffen  glauben,  uns  auf  eine  nach  Zwecken 
wirkende  Ursache  berufen;  so  wttrden  wir 
uns  damit  nicht  bios  in’s  Ueberschwfingliebe 
verlieren,  sondern  auch  Nichts  erklaren  und 
die  Vernunft  mit  leeren  Worten  tiuschen. 
Die  tiber  den  Zusammenhang  der  mechanischen 
Wirkungsgesetze  der  Natur  hinausliegenden 
Zwecke  w&ren  nur  in  einem  andern  Verstande 
als  dem  menschlichen  zu  suchen.  Ein  un- 
mittelbar  anschauender  oder  intuitiver  Ver- 
stand wtirde  in  seiner  Vorstellung  von  einem 
daseienden  Ganzen  nicht  die  Zufalligkeit  in 
der  V erbindung  der  Theile  und  ihrer  Wirkungs- 
weise,  sondern  vielmehr  schon  in  der  blossen 
Vorstellung  die  Theile  des  Ganzen  in  sich 
enthalten,  um  so  mit  der  Idee  eines  Ganzen 
zugleich  den  Grund  der  Mdglichkeit  seiner 
bestimmten  Form  und  der  aazu  gehdrigen 
Verknilpfung  der  Theile  als  nothwendig  zu 
denken.  Aber  wir  sind  ausser  Stande,  die 
Mdglichkeit  eines  solchen  hdchsten  Verstandes 
einzusehen,  der  in  seiner  Erkenntniss  von 
alien  sinnlichen  Bedingungen  und  zugleich 
von  Verstandcsbegriffen  frei,  die  Gegenstande 
in  einer  bios  intcllectuellen  Anschauung  voll- 
kommcn  erkennen  wtirde.  Auch  kann  uns 
niemals  der  Versuch  gelingen,  aus  der  in 
den  Naturdingen  und  ihrer  Verknflpfong 
wahrgenommenen  zwcckmassigen  Einheit  das 
Dasein  eines  Welturhebers  als  schleehthin 
nothwendig  zu  erkennen.  Ebensowenig  haben 
wir  Bestimmungen  zur  Hand,  welche  uns  die 
Bedingung  der  Mdglichkeit  der  Bewegung 
durch  dieses  Wesen  als  Grund  verstindlkb 
machen  kdnnten;  der  Begriflf  von  dieser 
hdchsten  Ursache  bleibt  also  ganz  leer,  and 
was  Gott  sei,  erkenne  ich  damit  nicht  im 
Mindesten.  — 

Dies  sind  die  Ergebnisse  der  Kant’schen 
Kritiken,  seines  eigentlichen  Lebenswerkes, 
wodurch  er  sich  in  der  Gcschichte  der  Philo- 
sophic als  ein  Denker  ersten  lianges  einen 
unvergAnglichen  Platz  ernmgen  hat  Sein 
zergliedernder  Scharfsinn  blieb  vor  der 
Schranke  stehen,  welche  durch  die  psycbo- 
logischen  Anschauungen  seiner  Zeit  gezogen 
war.  Die  Annahme  verechiedener  und  von 
einander  gesonderter  Erkenntnisskrifte,  wo- 
von  die  Kant’sche  Kritik  ausging,  hat  sich 
durch  die  nachkant’schen  .Foracuungen 
unbegriiudet  und  unhaltbar  erwiesen.  Die 
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K&nt’sche  Annahme,  als  ob  Kaum  and  Zeit 
als  reine  Anschauungsformen  und  die  Ver- 
Btandesbegriffe  als  reine  Denkformen  vor  aller 
Erfahrung  in  uns  vorhandenjviLren,  ist  eben- 
falls  als  voreilige,  auf  einer  Tfiuschung  be- 
rnhende  Voraussetzung  erwiesen  worden. 
Durch  Zurtickgehen  auf  ihren  psychologischen 
Urspmng  wuxde  die  Einsicht  gewonnen,  dass 
aucti  diese  sogenannten  reinen  Formen  aller 
Sinnesanschauung  nicht  minder,  wie  die  so- 
genannten reinen  Begriffe  oder  Denkformen 
sich  im  sinnbegabten  Menschen  erfahrungs- 
mAssig  erst  berausbilden , dass  sie  sich  zu- 
gleich  mit  und  an  der  Thatigkeit  unserer 
Sinne,  in  und  mit  der  Entwickelung  unsers 
Denkens  am  gegebenem  Vorstellungsinhalte 
selber  erfahrungsmlissig  entwickeln  und  dass 
sie  ftir  sich  betrachtet  Nichts  anders  sind 
als  die  vom  Hergange  der  Sinneathfitigkeit 
selbst  und  vom  Denkprocesse  abgezogene 
Verallgemeinerung  des  ThatsAchlichen.  CJnd 
diese  von  der  nachkant’schen  Forschung  zu 
Tage  geforderte  Einsicht  ist  von  solcher 
Tragweite,  dass  sogar  die  Mathematik  in 
alien  ihren  Anschauungen  und  BegrifFen  nicht 
als  eine  erfahrungsfreie,  sondern  nur  als  eine 
von  der  Erfahrung  abgezogene  Wissenschaft 
erkannt  wird,  welche  die  Erfahrung  stets 
hinter  sich  hat  und  als  Unterlage  voraus- 
setzt  Indessen  wird  durch  diese  Corrector, 
welche  Kant  von  Seiten  der  fortgeschrittenen 
psychologischen  Einsicht  unsers  Jahrhunderts 
erfahren  hat,  das  Ergebniss  seiner  Kritik 
der  reinen  Vernunft  im  theoretischen , wie 
im  praktischen  Gebiete  nicht  im  Mindesten 
in  Frage  gestellt.  In  ihrer  Anwendung  auf 
das  Gebiet  des  Wissens  hatte  Kant’s  Kritik 
die  Phantasmen  des  Erkenntnissstrebens,  in 
ihrer  Anwendung  auf  das  Wollen  und  Han- 
deln  die  praktischen  Phantasmen  zum  Gegen- 
stande,  d.  h.  die  als  tiberschwAngliche  Gebote 
und  Forderungen  vorgestellten  Einbildungen. 
Der  falsche  Schein , als  ob  auf  dem  prak- 
tischen Gebiete  die  Kritik  den  festen  Boden 
wieder  gewonnen  hatte,  den  sie  auf  dem 
blossen  Gebiete  des  Erkennens  nicht  finden 
konnte,  hat  allerdings  durch  hartnAckigen 
Missverstand  Kant’s  bislang  die  Meisten  von 
denen  getAuscht,  welche  sich  selbst  imd  Andere 
fiber  die  Leistung  .Kant’s  zu  verstAndigen 
suchten.  Man  vergass  dabei  das  Wesentliche, 
dass  Kant  den  ganzen  Standpunkt  einer  von 
den  erfahrungsmfissigen  Bedingungen  und 
Verhiltnissen  des  Menschen  absehenden  Sitt- 
lichkeit,  wie  sie  nun  einmal  im  Schwange 
gebe,  mit  ihren  leeren  Ansprttchen  und 
Porderangen  eben  nur  entwickelt.  um  sie 
nx  kritisiren  und  in  ihrer  Wurzel  als  un- 
haltbar  und  unbegrtlndet  aufzuzeigen.  Die 
Idee  einea  angeblich  reinen,  erfahrungsfreien 
Willens  ist  der  Mittelpunkt  des  Bollwerkes 
▼on  Rechtsansprtlchen,  welche  sich  die  tiber- 
scbwftngliche  Einbildung  unter  dem  Namen 
reiner  Vernunft  anmaasst,  und  gegen  dieses 


Bollwerk  kehrt  der  Alles  Zermalmende  seine 
WafFen. 

Er  fragt  schliesslich,  ob  wir  mit  dem,  was 
uns  aus  dieser  Kritik  tibrig  bleibt,  nicht 
allenfalls  zufrieden  sein  kbnnten  oder  auch 
aus  Noth  zufrieden  sein  mtlssen,  wenn  es 
sonst  Uberall  keinen  Boden  giebt,  auf  welchem 
wir  uns  anbauen  kflnnen.  Natur  und  Bitten 
sind  die  beiden  Gebiete  ftir  die  erfahrungs- 
mAssige  Vernunftforschung,  welche  den  In- 
begriff  der  Erscheinungen  fUr  den  Aussern 
und  innern  Sinn  umfasst.  Die  Wissenschaft 
der  Natur  umfasst  als  Korperlelire  die  Er- 
scheinungen des  Aussern  Sinnes,  als  Seelen- 
lehre  die  Erscheinungen  des  innern  Sinnes. 
Wenn  die  Klage,  in  das  Innere  der  Dinge 
dringe  kein  menschlicher  Verstand,  soviel 
bedeuten  soli,  dass  wir  durch  den  reinen 
Verstand  nicht  begreifen,  was  die  er- 
8cheiuenden  Dinge  an  sich  sein  mdgen,  so 
sind  diese  Klagen  ganz  unvernttnftig.  Denn 
sie  setzen  voraus , dass  man  ohne  Sinne 
gleichwohl  Dinge  erkennen,  mithin  anschauen 
koime.  dass  wir  folglich  ein  vom  menschlichen 
nicht  bios  dem  Grade,  sondern  auch  der  Art 
nach  verschiedenes  Erkenntniss-  oder  An- 
8chauung8vorm5gen  liAtten,  also  nicht  Men- 
schen, sondern  Wesen  sein  sollen,  von  denen 
wir  selbst  nicht  einmal  angeben  konnen,  ob 
sie  tiberhaupt  moglich,  vielweniger,  wie  sic 
beschafFen  wAren.  In’s  Innere  der  Natur 
dringt  Beobachtung  und  Zergliederung  der 
Erscheinungen,  und  man  kann  nicht  wissen, 
wie  weit  dies  mit  der  Zeit  noch  gehen  werde. 
Jene  liber  die  Natur  hinausgehenden  Fragen 
aber  wtirden  wir  bei  Allem  dem  doch  nie- 
mals  beantworten  konnen , wenn  uns  auch 
die  ganze  Natur  aufgedeckt  ware,  da  es  uns 
nicht  einmal  gegeben  ist,  unser  eignes  Ge- 
mtith  mit  einer  andem  Anschauung,  als  der 
unsers  innern  Sinnes  zu  beobachten.  Wir 
konnen  Korper  und  Seele  des  Menschen  nur 
als  Erscheinungen  betrachten,  welche  beide 
GegenstAnde  dor  Sinne  sind.  Die  Seeienlehre 
ist  Kenntniss  des  Menschen , sofern  er  sich 
als  Gegenstand  des  innern  Sinnes  betrachtet. 
Es  bleibt  bier  Nichts  Ubrig,  als  unsere  Seele 
am  Leitfaden  der  Erfahrung  zu  studiren  und 
uns  in  den  Schranken  der  Fragen  zu  halten, 
die  nicht  weiter  gehen,  als  mbgliche  Er- 
fahrung ihren  Inhalt  darlegen  kann.  Er- 
fahrungsseelenlehre  entspringt  aus  den  Be- 
obachtungen  liber  das  Spiel  unserer  Vor- 
stellungen  und  den  daraus  zu  schopfenden 
Naturgesetzen  des  denkendcn  Selbst  inner- 
halb  der  Grenzen  des  Lebens;  sie  beruht 
auf  der  Erforschung  dessen,  was  Natur  aus 
dem  Menschen  macht  und  der  Natur ursachen, 
worauf  die  V ermogen  der  Menschen  beruhen. 
Mathematik,  ohne  welche  Naturwisseuschaft. 
tiberhaupt  unmoglich  ist,  kann  auf  die  Er- 
scheinungen des  innern  Sinnes  nur  insofern 
Anwendung  erleiden,  als  man  das  Gesetz 
der  Stetigkeit  im  Abfluss  der  innern  Ver- 
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knderungen  der  Seelenerscheinungen  in  An- 
schlag  bringen  wollte,  wodnrch  allerdings 
imsere  Erkenntniss  erweitert  wtlrde.  Die 
auf  dieses  Gebiet  beztlglichen  Schriften  Kant’s 
Sind:  Metaphysische  Anfangsgrtlnde 
der  Naturwissenschaft  (1786)  und 
Anthropologie  in  pragmatiscber 
Hi n si ch t (1798). 

Das  zweite  Gebiet  der  Philosophic  ist 
das  Feld  der  Sitten.  Es  umfasst  die 
Kechtslehre,  Moral  und  die  Geschichte.  Alle 
Handiungen  des  Menschen  sind  aus  seinem 
erfahrungsm&ssigen  Charakter  und  den  mit- 
wirkenden  Ubrigen  Ursachen  nach  der  Ord- 
nung  der  Natur  bestimrat.  Mag  man  sich 
von  der  Freiheit  des  Willens  einen  Begriff 
machen,  welchen  man  wolle,  so  sind  doch 
die  Erscheinungen  der  menschlichen  Hand- 
lungen  ebensog'it,  wie  jede  andere  Natur- 
begebenheit  nach  allgemeinen  Naturgesetzen 
bestimrat.  Diese  Erscheinungen  bilden  den 
Inhalt  der  Geschichte.  Betrachtet  diese  das 
Spiel  des  menschlichen  Willens  im  Grossen, 
so  kann  sic  einen  regelmassigen  Gang  ent- 
decken  und  auf  diese  Art  dasjenige,  was  an 
Einzelnen  verwickelt  und  regellos  in  die 
Augen  milt,  an  der  ganzen  Gattung  doch 
als  eine  stetig  fortgehende,  obgleich  langsame 
Entwickelung  der  ursprUnglichen  Anla^en 
derselben  erkennen,  also  in  dem  scheinbar 
widersinnigen  Gauge  mensclilicher  Dinge  eine 
Naturabsicht  entdecken.  Sind  alle  Natur- 
anlagen  eines  Geschdpfs  bestimmt,  sich  cinmal 
vollstiindig  und  zweckmilssig  auszuwickeln,  so 
sollten  sich  beim  Menschen  diejenigen  Natur- 
anlagen,  die  auf  den  Gebrauch  seiner  Ver- 
nuntt  abzielen,  nur  in  der  Gattung,  nicht 
aber  im  Einzelnen  vollst&ndig  entwickeln. 
Die  Natnr  hat  gewollt,  dass  der  Mensch 
Alles,  was  ttber  die  mechanische  Anordnung 
seines  thierischen  Daseins  hinausgeht,  gilnz- 
lich  aus  sich  selbst  herausbringe  und  keiner 
andern  Gltlckseligkeit  oder  Vollkommenheit 
theilhaftig  werde,  als  die  er  sich,  ohne  durch 
eine  anerschaffene  Kenntniss  versorgt  und 
unterrichtet  zu  sein,  durch  eigne  Vernunft 
verschafft.  Das  Mittel,  dessen  sich  die  Natur 
im  Menschen  bedient,  um  die  Entwickelung 
aller  seiner  Anlagen  zu  Standc  zu  bringen, 
ist  die  „ungesellige  Geselligkeit*  der  Men- 
schen, d.  h.  der  doppelte  Hang  des  Menschen, 
sich  zu  vergesellscnaftcn  und  sich  zu  ver- 
einzelnen,  sofern  dieser  Hang  doch  am  Ende 
die  Ursache  einer  zweckmkssigen  Ordnung 
der  menschlichen  Gesellschaft  wird.  Die 
grdsste.  und  schwerste  Aufgabe  ftir  die 
Menschengattung,  zu  deren  AuflOsung  die 
Natur  den  Menschen  durch  die  Noth  zwingt, 
ist  die  Errichtung  einer  allgemeinen,  das 
Kecht  verwaltenden  bUrgerlichen  Gesellschaft. 
Die  LOsung  dieser  Aufgabe  ist  von  der  Auf- 
gabe eines  gesetzmUssigen  aussern  Staats- 
verhhltnisses  abhftngig  und  kann  sonst  nicht 
erzielt  werden.  Man  kann  die  Geschichte 
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der  Menschengattung  im  Grossen  ah  die 
Vollziehung  des  auf  diesen  Zweck  abzielendei 
verborgenen  Planes  der  Natur  ansehen.  No 
etwas  Weniges  von  einem  solchen  Gsnge 
der  Naturabsicht  Iksst  uns  die  Erfahnmg 
entdecken;  denn  aus  dem  kleinen  Theile 
dieses  Kreislaufs,  den  die  .Menschheit  is 
dieser  Absicht  zurtickgelegt  hat,  kann  mas 
nur  eben  unsicher  die  Gestalt  ihrer  Bahn  nsd 
das  Verhaltniss  der  Theile  zura  Ganzen  be- 
stimmen,  darans  aber  doch  eine  trd3tende 
Aussicht  in  die  Zukunft  erdffnen,  in  welcher 
die  Menschengattung  in  weiter  Ferne  vor- 
gestellt  wird,  wie  sie  sich  doch  endlieh  zn 
dem  Zustand  emporarbeitet,  in  welchem  alle 
ihre  Naturanlagen  vbllig  konnen  entwickelt 
und  ihre  Bestimmung  hier  auf  Erden  kann 
erftillt  werden.  Auf  dieses  zweite  Gebiet  der 
Erfahrungsphilosophie  bezieht  sich  die  Jdeta- 1 
physik  der  Sitten u,  als  deren  erster  Band  I 
die  metapliysischen  Anfangsgrtlnde  der  ! 
Recht8lehre,als  zweiterdie  derTugend*  ; 
lehre  (1797)  erscheinen,  womit  die  Abhand-  1 
lung  Kant’s  r,Idee  zu  einer  allgemeinen  Ge-  ; 
schichte  in  weltbtirgerlicher  Absicht “ (1784) 
zu  verbinden  ist  Diejenige  Handlnng,  die 
mit  dem  Gesetze  tibereinstimmt , ohne  das» 
dieses  selbst  die  Triebfeder  war,  ist  legal 
erftillt  den  Biichstaben  des  Gesetzes;  a; 
eine  Handlung,  die  nur  um  des 
willen  das  Gesetzlichc  will,  stimmt  mit 
Geiste  des  Gesetzes  zusammen  oder  ist  moia-ij 
lisch.  Da  die  Rechtslehre  nur  die  Ueber- 
einstimmung  der  That  mit  dem  Gesetze  fordert, 
die  Gesinnung  aber  dabei  frei  Iftsst,  so  cut* 
halt  sie  eben  desshalb  dussere  Gesetze.  Eine 
jede  Handlung  ist  recht,  nach  deren  Maxime 
die  Freiheit  der  Willkttr  eines  Jeden  mit  der 
Freiheit  der  Andern  nach  einem  allgem 
Gesetze  bestehen  kann.  Verlangt  die 
pllicht  nur  eine  Uebereinstimmung  der 
mit  dem  Gesetz,  so  ist  dagegen  die  Ford 
der  Vernunft,  das  Gesetz  zur  Triebfeder  sein 
Handlungen  zu  machen,  ethische  oder  Tugend- 

f>flicht.  Der  Zweck  aber,  welcher  eine  Band- 
ung zur  moralischen  macht,  ist  nicht  etwa 
das,  was  uns  die  nattlrlichen  Neigungen 
begehrungswerth  d.  h.  als  Zweck  darstellen; 
vielmehr  beruht  die  Moralitat  darin,  daa* 
die  natUrliche  Neigung  tiberwunden  wird. 
Solche  Zwecke,  die  wir  uns  setzen  soUea, 
die  also  selbst  Pflichten  sind,  sind  eigne 
Vollkommenheit  und  fremde  Gltlckseligkeit 
Hiernach  sind  die  Tugendpflichten  erstlieb 
Pflichten  des  Menschen  gegen  sich  selbst, 
und  zweitens  Pflichten  gegen  Andere.  Indejn 
sich  die  Marol  zur  Idee  eines  machthabende* 
moralischen  Gesctzgebers  ausser  dem  Menschen 
erweitert,  in  dessen  Willen  dasjenige  End- 
zweek  der  Welt  ist,  was  zugleich  der  End- 
zweek  des  Menschen  sein  kann  und  sein  “ 
fllhrt  die  Moral  zur  Religion,  welche 
InbeCTiff  unserer  Pflichten  ist,  sofern  sie 
gottliche  Gebote  betrachtet  werden.  Waa 
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Gegenstand  beider  betrifft,  so  sind  also  Moral 
und  Religion  nicht  verschieden;  ihr  Unter- 
scbied  ist  bios  in  der  Form,  indem  die  aus 
der  Moral  selbst  erzeugte  Idee  von  Gott  zum 
Pflichtbegriffe  hinzutritt,  um  auf  den  mensch- 
lichen  Willen  einzuwirken.  Indem  somit  die 
Religion  nns  alle  unsere  Pflichten  so  ansehen 
liisst,  als  wSren  sie  gQttliche  Gebote,  kommt 
aUerdings  zu  den  Pflichten  ein  Element  hinzu, 
welches  man  Glaubensa&tze  nennen  kdnnte, 
wenn  nur  darunter  nicht  Solches  verstanden 
wird,  was  geglanbt  werden  soil,  sondern 
nur  was  aus  praktischer  Absicht  angenommen 
d.  h.  geglaubt  werden  k a n n.  Im  Zusammen- 
hange  vorstellig  zu  machen,  was  vom  Inhalt 
der  positiven  oder  geoffenbarten  Religion 
anch  durch  blosse  Vernunft  erkannt  werden 
kdnne,  dies  bezeichnet  Kant  als  die  Aufgabe 
seiner  ^Religion  innerhalb  der  Grenzen 
der  blossen  Vernunft"  (1793),  und  wie 
Schiller  in  einem  Brief  an  Kdrner  richtig 
hervorhob,  so  hat  Kant  nicht  etwa  in  der 
Absicht,  um  in  der  Nachfolge  der  theologischen 
Rationalisten  des  vorigen  Jahrhunderts  die 
Geltung  der  Bibel  zu  sttitzen,  sondern  viel- 
mehr  nur,  um  die  Ergebnisse  seines  philo- 
sophischen  Denkens  an  die  Kindervernunft 
anzuknllpfen  und  dadurch  allgemeinfasslicher 
zu  machen,  die  biblischen  Vorstellungen 
von  der  Erbsttnde  und  dem  Erldsungstode 
Cbristi,  von  Himmel  und  Holle  und  vom 
Reiche  Gottes  zum  Grunde  gelegt  und  ihnen 
jene  freilich  oft  sehr  gewaltsamen  Umdeu- 
tungen  gegeben,  deren  eigentlichen  Lebens- 
nerv  Slant  selbst  ausspricht,  indem  er  gc- 
legentlich  sagt,  dass  alles  Forschen  und  Aus- 
legen  der  Schrift  von  dem  Grundsatze  aus- 
gehen  mttsse,  die  moralische  Besserung  des 
Menschen  als  den  eigentlichen  Zweck  aller 
Vemunftreligion  darin  zu  suchen  und  darum 
auch  Alles,  was  die  Schrift  ftlr  den  historischen 
Glauben  noch  enthalten  m<5ge,  g&nzlich  auf 
die  Regeln  und  Triebfedern  des  reinen 
moralischen  Glaubens  zurilckzufilhren.  Was 
die  Menschen  ausser  dem  guten  Lebenswandel 
noch  thun  zu  kdnnen  vermogen,  um  Gott 
wohlgef&llig  zu  werden,  wird  von  Kant  aus- 
drticklich  als  Religionswahn  und  Afterdienst 
erklart.  Darum  hat  es  auch  die  Partei  derer, 
welche  durch  solche  Auslassungen  sich  selbst 
und  ihre  Interessen  gefahrdet  glaubten, 
nicht  fehlen  lassen,  Kant  als  einen  religiosen 
Seichtling,  als  irr-  und  unglkubig,  als  einen 
stoischen  Heiden,  als  lScherlichen  Tugend- 
helden,  als  gefahrlichen  Feind  der  positiven 
Religion  zu  verschreien.  Obgleich  diese 
Schnft  Kant’s  unter  Censur  gedruckt  worden 
war,  so  kam  doch  dem  71  jfihrigen  Greis  eine 
Cabinetsordre  vom  1.  October  1794  zu,  die 
ihm  unter  Androhung  allerhdchster  Ungnade 
die  weitere  VerdffentUchung  von  dergleichen 
Schriften  verbot.  Aber  der  Alte  vom  Kdnigs- 
berge  erlebte  noch  die  Zurilcknahme  des 
WSllner’schen  Religionsedicts  und  die  Auf- 
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hebung  der  Censurbedrtlckungen,  die  alsbald 
nach  dem  Regierungsantritte  des  Kdnigs 
Friedrich  Wilhelm’s  III.  erfolgte,  und  er 
Betzte  im  Jahr  1798  in  der  kleinen  Schrift 
„der  StreitderFacultaten"  der  neugewonnenen 
Redefreiheit  ein  schbnes  Denkmal.  Sein 
eignes  Denkmal  aber  hat  er  sich  dauemder 
als  von  Erz  odor  Marmor  in  seinen  Kritiken 
der  die  Erfahrung  tlberfliegenden  Vernunft 
gesetzt,  welche  er  in  dem  der  zweiten  Auf- 
lage  der  „Kritik  der  reinen  Vernunft  “ vor- 
gesetzten  Motto  Franz  Bacon’s  als  ein  Er- 
neuerungswerk  bezeiclinete,  das  in  Wahrheit 
das  Ende  und  die  rechtmassige  Grenze  uu- 
endlichen  Irrthums  anzeige.  Freilich  folgte 
darauf  zehn  Jahre  spSter  (1797),  in  demselben 
Jahre,  in  welchem  er  Fichte’s  „Wissen- 
schaftstehreM  ftir  ein  durchaus  unhaltbares 
Lehrgebaude  erklart  hatte,  das  Bekenntniss 
Kant’s:  „Ich  bin  mit  meinen  Schriften  um 
ein  Jahrhundert  zu  frtth  gekommen:  nach 
hundert  Jahren  wird  man  sie  erst  recht  ver- 
• stehen  und  dann  meine  Btlcher  aufs  Neue 
studiren  und  gelten  lassen  Das  kleine 
Haus  in  der  Prinzessinstrasse  am  Schloss- 
graben  zu  Kdnigsberg,  welches  sich  der 
alte  Junggeselle  Kant  im  Jahr  1783  gekauft 
und  eingerichtet  hatte,  um  sich  taglich  einige 
Gaste,  zu  Tische  zu  laden  und  mit  denselben 
gemachlich  tafeln  zu  kbnncn,  bis  er  nach 
einer  kurzen  Siesta  regelmassig  um  vier  Uhr 
seine  tagliche  Promenade  auf  dem  MPhilo- 
sophendamm*4  am  Ufer  des  Pregel  antrat, 
tragt  jetzt  eine  Marmorplatte  mit  den  Worten 
„ Immanuel  Kant  wohnte  und  lehrte  hier 
von  1783  bis  zum  12.  Februar  1804“.  Dies 
war  sein  Todesjahr.  In  Falk’s  Taschenbuch 
ftlr  Freunde  des  Scherzes  und  der  Satyre 
vom  Jahre  1797  war  Kant  in  einem  Luft- 
ballon  gen  Himmel  fahrend  dargestellt  worden, 
indem  er  Hut  und  Perticke  mitsammt 
Kleidungsstflcken  als  UberflUssigen  Ballast 
von  sich  warf,  welcher  von  den  Affen  der 
Philosophic  mit  geschaftiger  Emsigkeit  auf- 
gerafft  wurde.  Mit  dem  Stralilenglanz  urn’s 
Haupt  zu  den  hohern  Regionen  aufsteigend, 
aus  deren  Wolkenhtille  Zenon,  Mendelssohn, 
Wolff  und  „die  Platonen“  winken,  steht  Kant 
im  Schiffc  des  Luftballons,  in  Gesellschaft 
von  sieben  Jflngem. 

Dock,  lieinhold,  Jakob,  Hoydenrclcli, 

Dio  Scbillor,  Fichte,  Schiitze  — 

Dort  Bchreiten  sie  mit  Kant  zugleich 
Vorkljirt  zum  Gbttersitzo. 

Aus  dem  Ilausc  des  Hofratlis  Schtitz  in 
Jena,  des  Grttnders  der  Allgemeinen  Literatur- 
zeitung,  welche  das  Organ  der  Kant’schen 
Philosophic  war,  sieht  man  auf  dem  Bilde 
eine  Hand  herausgestreekt,  welche  an  einem 
langen  Seil  einen  aus  Druckpapier  gefertigten 
Drachen  steigen  lasst, 

Dou  flickte  sich  die  Jiingorschaft 
Aus  Kant’s  Kritik  der  Urtheilskraft 
Und  dor  Vernunft  zusammen. 
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Im  Schweife  schimmern  hell  — obgleich 
Mit  halberborgteu  Lichte  — 

Schulz,  Reinbold,  Jakob,  ITeydeureich, 
Schmidt,  Fiilleborn  und  Fichte. 

Koch  etwas  weiter  drunten  sieht 
Mau  Abicht,  Scbaurnann,  Tieftrunk,  ith, 
Niethammer,  Schmalz  und  Maimon, 

Beck,  Fischer,  Scbelling,  Krug  und  Snell, 
Bendavid  und  — potz  SVetter! 

Sieh’  da,  hatt’  ich  doch  auf  der  Stell’ 
Vergessen  Kiesewetter! 

O welch’  ein  Streif  von  Predigten 
Nach  Kautischeu  Priuzipieu 
Und  Kant’scher  Exegese! 

Alle  diese  Namen  vou  Kantianern  sind 
nkmlich  auf  den  langs  des  Seiles  aneinander- 
gereihten  Papierstreifen  zu  lesen.  In  der 
ersten  Hast  einseitiger  Aufnahme  und  Ver- 
arbeitung  Kant’scher  Begriffe  hielt  sich  die 
Mehrzahl  von  Anhangern  Kant’s  an  dessen 
Schlafrock  und  Pantoffeln  und  Hess  das  Ge- 
wand  unbertihrt  oder  unbemerkt  liegeu, 
welches  seine  Heldengestalt  schmflckte  und 
der  eigentliche  Mantel  seines  KukmeS  war. 
Der  reine  Keflex  der  welterschUtternden 
Wirkungen  seiner  kritischen  Geistesthat,  die 
klaren  Lmrisse  seiner  Leistungen  wurden  in 
die  Nebelregion  trtlber  und  unverstandener 
Glaubensbediirfnisse  verschoben.  Aeusserlich 
allerdings  fand  die  Kant’sche  Philosophic 
sehr  bald  eine  grosse  Verbreitung.  „Wir 
sehen  sie  i^sagt  Varnhagen  von  Ense  in 
seinen  DenkwUrdigkeiten  des  Philosophen 
und  Arztes  Erhard,  1830)  als  Gegenstand  der 
hbchsten  Beziehungen  und  Bedilrfnisse  eines 
weiten  Menschenkreises  von  Konigsberg 
iiber  ganz  Deutschland,  bis  nach  Hamburg 
und  Kopenhagen  und  bis  nach  Wien  und 
Triest  ausstrahlen;  wir  sehen,  wie  sie  er- 
weckt,  befeuert,  das  Hbchste  verheisst  und 
doch  nur  eine  missliche  Befriedigung  gewiihrt. 
Die  redlichsten  und  begabtesten  Manner  und 
njunentlich  Jiinglinge,  ja  selbst  Frauen  durch- 
wandelu  mit  Eifer  diese  Bahn,  erreichen  auch 
das  Ziel;  aber  nach  der  ersten  Freude  be- 
finden  sie  sich  bald  in  unleidlichem  Zustande, 
in  filrchterlicher  Enge.  So  lange  sie  unter- 
suchen,  ist  AUes  gut;  aber  mit  ihrem  Er- 
gebnisse  wissen  sie  Nichts  anzufangen,  und 
mdckten  es  doch  zu  alien  Leistungen  ge- 
brauchen  u.  Sehen  wir  von  einer  nochmaligen 
Wiederholung  der  Namen  von  Ankiiugern 
Kant’s  ab,  da  diese  in  den  oben  angeftlhrten 
Falk’schen  Keirnen  bereits  geuannt  sind,  so 
fand  daneben  die  Kant’sche  Philosophic  ihre 
Gegner  und  Bekainpfer  theils  von  Seiten 
schon  bestehender  Richtungen  in  der  Philo- 
sophic oder  aus  theologischen  Kreisen,  theils 
von  Seiten  Solcher,  welche  von  Kant  aus- 
geheud  es  auf  eine  Umbildung.  Ergdnzung 
undFortsetzungderKant’8chen  Philosophic  ab- 
gesehen  hatten.  Es  gehiiren  hierher  dieKamen 
Tiedemaun,  Meiners,  Feder,  Platner,  Herder, 
und  Andere;  Kant’s  shmmtliche  Werke  wurden 
zuerst  in  zwei  gleichzeitig  begonnenen  Ge- 


I sammtausgaben  verdffentlicht , einmal  von 
K.  Kosenkranz  und  F.  W.  Schubert,  1838 — 40 
in  zwblf  B&nden,  wovon  der  elfte  Kant’s 
Biographie  von  Schubert  (1839)  und  der 
zwolfte  eine  Geschichte  der  Kant’schen  Philo- 
sophic von  Kosenkranz  (1840;,  enthalt 
daun  von  G.  Hartensteiu  in  zehn  Bknden, 
1838  und  39.  Von  Letzterem  wurde  sp&ter 
eine  Ausgabe  der  Werke  Kant’s  in  chronolo- 
gischerReihenfolge,  in  acht  Banden  (1867—69 
veranstaltet.  Eine  billige  Handausgabe  der 
sammtlichen  Werke  Kant’s  wurde  neuerdings 
von  H.  J.  von  Kirchmann  in  der  „Philo- 
sophischen  Bibiiotkek*  (1868  u.  f.)  veranstaltet. 
In’s  Lateinische  wurden  die  Kant’schen 
Kritiken  durch  F.  G.  Born  in  vier  Binden, 
1796—98,  tibersetzt.  Auch  an  franzosischen. 
englischen,  italienischen  Uebersetzungen  un<l 
Bearbeitungen  der  Kant’schen  Kritiken  hat 
es  nicht  gefehlt,  und  die  Literatur  Uber  Kant 
und  seine  Schriften  ist  so  liberaus  reich, 
dass  wir  bier  selbst  auf  eine  literarische  Aus- 
wahl  daraus  verzichten. 

kapp,  Christian,  war  1798  in  BayTeutk 
geboren  und  dort  gebildet,  studirte  1816 — 19 
in  Berlin  zuerst  Theologie  unter  De  Wette, 
Neander  und  Sclileiermacher,  ging  aber  untei 
dem  Einflusse  von  Bockh,  Solger  und  Hegel 
bald  zur  Philosophic  tlber.  Nachdem  er  1819 
in  Erlangen  als  Doctor  der  Philosophic 
promovirt  hatte,  lebte  er  mehrere  Jahre 
seinen  Studien  und  habilitirte  sich  1823  in 
Erlangen  als  Privatdocent  ftir  Philosophic.. 
Nachdem  er  sich  1823  in  der  anonym  ver- 
dffentlickten  Schrift  „Christus  und  die 
Weltgesckichte  oder  Sokrates  und 
die  Wissenschaft;  Bruchstticke  einer 
Theodicee  der  Wirklichkeit  oder  Stirnme  eines 
Predigers  in  der  W'tiste^*  mit  Ubersprudelnder 
Geistesfrische  und  Gedankenftille  in  die 
Reihen  der  Jtinger  Hegels  gestellt  hatte, 
wurde  er  1824  zum  ausserordentlichen  Pro- 
fessor ernannt.  Darauf  folgten  die  Schriften 
„Einleituug  in  die  Philosophic**  (als 
erster  und  einzig  gebliebener  Theil  einer 
„Eucyclopildie  der  Philosophic**  1825  und 
„Das  concrete  Allgemeine  der  Welt- 
geschichte1*  (1826),  woran  sich  1829  die 
kleine  Schrift  „Ueber  den  Ursprung  der 
Menschen  und  Volker  nach  der 
mosaischen  Genesis**  anschloss.  Kapp’s 
j Ungerer  Freund,  Ludwig  Feuerbach,  hat  im 
Jalir  1839  in  den  ^Halhschen  Jahrbtlchern** 
•in  der  (auch  selbstandig  ershienenen)  Abhand- 
lung  „ Christian  Kapp  und  seine  literarischen 
Leistungen**  die  Bedeutung  dieser  Arbeiten, 
trotz  der  beispiellosen  Vcrnachlassigung  der 
Form  und  der  Sprache  mit  folgender  Charak- 
teristik  hervorgehoben:  „Ohne  charakterloser 
Eklektiker  zu  sein,  vereint  Kapp  in  sich  alle 
bedeutenden  pkilosopliischen  Anschauungen 
der  alten  und  neueu  Zeit,  und  zwar  nicht 
als  todte  Waare,  wie  der  golehrte  Krimer, 
sondern  als  active  lebendige  Momente.  la 
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Beziehung  auf  die  neuere  Philosophic  liegt 
namentlich  seine  Bedeutnng  darin,  dass  er 
ebenso  die  Hegel’sche  Philosophic,  wie  den 
Gegensatz  derselben  in  sich  begreift.  Dieser 
Gegensatz  hat  aber  im  Ganzen  zu  seiner 
Grundlage  kein  anderes  Princip,  als  das  der 
Subjectivit&t,  welches  in  seiner  ganzen  Energie 
nnd  seiner  vollendetsten  wissenschaftlichen 
Form  sich  in  Fichte  verwirklicht  hat.  Die 
hohe  sittliche  Energie  Fichte’s  hat  sich  in 
Kapp,  einem  seiner  wiirmsten  Verehrer,  mit 
dem  objectiv- wissenschaftlichen  Geiste  der  Er- 
kenntniss  verbunden,  der  sich  am  Vollendetsten 
in  Hegel  verwirklicht.  Fichte’s  Kraft  lebt 
in  Kapp,  aber  die  Kraft  des  Willens  ist  in 
ihm  die  Kraft  der  Erkenntniss  selbst.  Erst 
in  Kapp  ist  der  Begriff  der  Hegel’schen 
Philosophic  zugleich  zur  Fichte’schen  Willens- 
energie  geworden  oder  umgekehrt  die  letztere 
zum  Begriff  gekommen.  Die  Philosophic  ist 
ihm  nicht  eine  besondere  Wissenschaft , die 
den  Inhalt  der  tlbrigen  Wissenschaften  als 
empirisches  Zeug  von  sich  wirft,  sondern  sie 
ist  ihm  die  Wissenschaft  des  Ails  und  alle 
Wissenschaft,  nicht  der  Ausdrnck  einer 
isolirten  abstracten  Geisteskraft,  sondern  der 
ganze  wirkliche  Geist  selbst,  wie  sich  dieser 
selbst  und  die  Welt  selbstbewusst  erfasst. 
Es  gebflhrt  Kapp  das  Verdienst,  unter  alien 
jflngeren  Denkern  zuerst  die  erhabene  Be- 
atimmung  der  Wissenschaft  als  einer  welt- 
reformirenden  Macht,  als  der  wahren  Heil- 
queile  der  siechen  Gegenwart  verkilndet  zu 
haben.“  — Nachdem  er  1825  eine  Reise 
naeh  Frankreich  und  1829  nach  Italien  ge- 
macht  hatte,  liess  er  sich,  von  der  Stickluft 
des  damaligen  oflfentlichen  Lebens  in  Bayern 
angeekelt,  (1832)  in  zeitweiligen  Ruhestand 
veraetzen,  um  als  Schriftsteller  in  der  Reihe 
Derer  thiitig  zu  sein,  welche  zwischen  der 
strengen  Wissenschaft  und  der  gebildeten 
Gesellschaft  eine  Brficke  zu  schlagen  sich 
bemilhten.  Das  von  Kapp  ftir  diesen  Zweck 
ndete  und  redigirte  Blatt  unter  dem 
„ Athene;  eine  Zeitschrift  fflr  plulo- 
sophische  und  historische  Wissenschaften w 
1832),  gin°;  jedoch  schon  nach  Ausgabe  des 
dritten  Heftes  wieder  ein.  Durch  seine  Ver- 
beirathung  in  unabk£ngige  Vermdgens-Ver- 
hiltnisse  versetzt,  siedelte  er  1833  nach 
Heidelberg  fiber,  wo  er  1839  Honorarprofessor 
und  1840  ordentlicher  Professor  der  Philo1 
lophie  (ohne  Gehalt)  wurde.  Er  hielt  fiinf 
Semester  lang  Vorlesungen,  die  ausserordent- 
bch  stark  besucht  wurden,  und  setzte  daneben 
*in  in  der  Zeitschrift  „Athene“  begonnenes 
Bemflhen  in  seinem  „Deutschen  Kalender 
ftr  1835“  and  in  der  „Hertha,  Almanack  fttr 
1836“  fort  Zugleich  warf  er  sich  auf 
miDeraiogisch-geologische  Studien,  die  er  in 
ftch  - Zeitachriften  ablagerte.  Die  reifste 
Frucht  seiner  naturwissenschaftlichen,  ge- 
achichtiichen,  asthetischen  und  kunstgescnicht- 
Uehen  Studien  ist  in  seinem  Buche  ,,  Italien44 


(1837)  niedergelegt,  welches  in  einem  fliessen- 
den,  jedem  Gebildeten  vcrstilndlichen , oft 
prachtvollen  Stil  geschrieben  ist.  Da  er  durch 
den  Erfolg  seiner  Vorlesungen  den  Brotneid 
seiner  Collegen  erweckte  und  flberdies  durch 
seinen  im  persdnlichen  Verkehr  und  in 
mehreren  kirchlich-politischen  Gelegenheits- 
Schriften  rttckhaltlos  kund  gegebenen  poli- 
tischen  Freisinn  und  Radikalismus  vielfach  Au- 
stoss  gab,  so  nahm  er  1844  seinen  Abschied  aus 
dem  badischen  Staatsdienst,  nachdem  er  im 
Jahre  1843  anonym  (obwohl  fUr  Jeden  kennt- 
lich)dieSchrift„Friedrich  Wilhelm  Joseph 
von  Schelling;  ein  Beitrag  zur  Geschichte 
des  Tages  von  einem  vieljUhrigen  Beobachter“ 
veroffentlicht  hatte.  Es  war  eine  Bllithen- 
lese  alles  dessen,  was  wider  den  „Cagliostro 
des  neunzehnten  Jahrhunderts“  irgend  eift- 
mal  gedruckt,  geschrieben,  ja  gedacht  worden 
ist,  und  das  Thcma,  welches  in  den  mannig- 
faltigsten  Variationen  durchgespielt  wird,  ist 
der  Vorwurf,  dass  die  Schelling’sche  Philo- 
sophic ein  einziges  grosses  Plagiat  sei.  Als 
Abgeordneter  in  der  badischen  Kammer 
wUhrend  1845  — 49 , und  im  J&hre  1848 
auch  kurze  Zeit  im  Parlament  zu  Frank- 
furt a.  M.  thiitig,  hat  er  schon  vor  dem  Aus- 
bruck  der  Februar  - Revolution  die  prophe- 
tischen  Worte  gesprochen:  Man  klagt  immer 
die^Opposition  an ; aber  nicht  diese,  sondern 
das  alte  System  der  Regierung  ftthrt  notli- 
wendig,  fUhrt  unrettbar  zur  Revolution! 
Seitdem  lebte  Kapp  in  seiner  schonen  Be- 
sitzung  ilber  der  NeckarbrUcke,  Heidelberg 
gegenflber,  ein  behagliches  Stillleben,  welches 
gewohnlicn  nur  durch  eine  l&ngere  Bade- 
reise  im  Sommer  unterbrochen  wurde.  Nach 
mekrjakrigem  Kr&nkeln  starb  er  am  31.  De- 
cember 1874. 

Bricfweehsel  zwischon  Ludwig  Feuerbach 

und  Christian  Kapp  1832  — 1848,  heraus- 

gegeben  und  cingeleitet  von  August  Kapp. 

1876. 

Karfter,  siehe  jfldische  Philosophic. 

Kar»ead£s,  aus  Kyrene  (in  Nordafrika) 
lebte  zwischen  214  und  129  vor  Chr.  Er 
hatte  in  Athen  den  Unterricht  des  Stoikers 
Diogenes  genossen  und  fleissig  die  Schriften 
des  Chrysippos  studirt,  sich  aber  schliesslich 
zur  Schule  der  Akademiker  gewandt,  in 
welcher  er  die  Vortrkge  eines  nur  dem  Namen 
nach  bekannten  Hegesinos , welcher  auch 
Hegesilaos  geuannt  wird,  besuchte  und  auch 
dessen  Nachfolger  im  Lehramte  zu  Athen 
^rde.  Um  das  Jahr  156  v.  Chr.  kam  er 
als  Mitglied  einer  Gesandtschaft  der  Athener 
zugleich  mit  dem  Stoiker  Diogenes  und  dem 
Peripatetiker  Kritolaos  nach  Rom,  wo  er 
durch  seine  im  skeptischen  Geiste  der  neuern 
Akademie  gehaltenen  Vortrilge  bei  der  Jugend 
ebenso  grossen  Beifall,  als  bei  dem  strengen 
Cato  Censorinus  dadurch  Anstoss  erregte, 
dass  er  in  der  Weise  der  griechischen  So* 
phisten  fUr  oder  wider  einen  Gegenstand  zu 
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disputiren  verstand  und  das  nathrliche  Recht 
und  den  Vortheil  jedes  Einzelnen,  gegentiber 
den  durch  das  Herkommen  sanctionirten  Ge- 
setzen,  als  alleinige  Norm  ftlr  die  Handlungen 
eines  Jeden  erklhrte.  Obgleich  er  bei  den 
Alten  vorzugsweise  als  der  Fortbildner  der 
akademischen  Skepsis,  auch  geradezu  als 
der  Stifter  der  dritten  (neuern)  Akademie 
genannt  wird,  so  bat  er  dock  selber  nichts 
Schriftlickes  liinterlassen,  wenigstens  waren 
nach  dem  Zeugnisse  des  Diogenes  von  Laerte, 
die  im  Alterthum  unter  dem  Namen  des 
Karneades  verbreiteten  Schriften  nicht  von 
ihm  selbst  verfasst,  sondern  nach  den  Vor- 
triigen  des  Karneades  von  dessen  Schtllern, 
insbesondere  von  Klitomachos  aus  Karthago 
niedergeschrieben  worden.  Was  seine  Lchre 
angeht,  so  hat  er  sieh  besonders  mit  der 
Kritik  desGotterglaubens  und  derWeissagung 
befasst  und  die  schwachen  Seiten  der  stoischen 
Theologie  und  Weltauffassung  aufgedeckt, 
ohne  darum  dock  dasDasein  gottlicher  M&ckte 
lkugnen  zu  wollen,  indem  er  den  Gotterglauben 
als  eine  melir  odor  weuiger  wahrscheinliche 
Meinung  gelteu  liess.  Leberhaupt  war  es 
Karneades  zuerst,  welcher  die  Lehre  von 
der  Wahrscheinlichkeit  genauer  untersuchte 
und  die  Grade  und  Bedingungen  derselben 
feststellte.  Unsre  Vorstelluugen,  so  lehrte 
er,  bestehen  nur  in  der  Veriinderung,  welcke 
die  Sinneseindrticke  in  der  Seele  hervor- 
bringen.  Da  nun  offenbar  viele  Vorstellungen 
Falsches  von  den  Dingen  aussagen , die 
wahren  Vorstellungen  aber  von  den  falschen 
(z.  B.  den  Traumvorstellnngen,  den  leeren 
Einbildungen , den  Vorstellungen  der  Ver- 
rlickten)  sich  nicht  mit  Sicherheit  unter- 
scheiden  lassen,  w&hrend  dock  beiden  ganz 
dieselbe  Stkrke  des  Eindrucks  und  derUeber- 
zeugungskraft  zukommt;  so  ist  ein  eigent- 
liches  Wissen  unmoglich.  Gleichwohl  bedtlrfen 
wir  zur  Grundlage  und  Voraussetzung  ftlr 
unser  Streben  nach  GlUckseligkeit  gewisser 
bestiminender  Vorstellungen,  die  wir  als 
wakrscheinlich  gelten  lassen.  Bei  der  Unter- 
suchung  der  Merkmale  der  grossern  oder 
geringern  Wahrscheinlichkeit  ergeben  sich 
drei  Grade  derselben,  sodass  eine  Vorstellung 
entweder  nur  einfach  wakrscheinlich  oder 
zugleich  wahrscljeinlick  und  unwidersprech- 
lich  und  endlich  zugleich  wahrscheinlich, 
unwidersprechlich  und  geprtlft  erscheint. 

karpe,  Franz  Samuel,  war  1741  zu 
Laibach  geboren  und  nachdem  er  eine  Zeit 
lang  in  Olmtitz  gelekrt  hatte,  seit  1786 
Professor  der  Philosophic  in  Wien,  wo  er 
1806  starb.  In  seiner  „ Darstellung  der 
Philosophic  ohne  Beinamcn1*,  welche  in  seeks 
Banden  1802—1804  erschien,  gab  er  seinen 
Lehrbegriff  der  theoretischen  Philosophic 
(Psychologic,  Logik  und  Metaphysik)  und 
der  praktischen  Philosophic,  beide  aber  zu- 
gleich in  lateinischer  Bearbeitung  unter  dem 
Xitel  „lnstitutiones p/iilosophiae  doymaticae “ 


(3  voll.  1804)  und  „Institutiones  philosophic 
moral  is  “ (3  volL  1805)  heraus.  Er  zeigt 
sich  darin,  vorzugsweise  unter  dem  Einflusse 
J.  G.  H.  Feder’s  stehend,  als  einen  philo- 
sophischen  Eklektiker  und  Gegner  Kent’s. 

karpokrat£s  aus  Alexandrien  blflhte 
als  ein  platonisch  - christlicher  Gnostiker 
(siehe  den  Artikel  „ Gnosticism  us  u)  in  der 
ersten  H&lfte  des  zweiten  christlichen  Jahr- 
hunderts.  Nach  seiner  Lehre  sind  die  in  den 
Planetensphilren  wohnenden,  weltschaffenden 
und  weltbeherr8chenden  Dkmonen  oder  Engel 
aus  der  hbchsten  Einheit,  dem  Urwesen  oder 
ungewordenen  Vater  hervorgegangen,_haben 
sich  iedoch  gegen  denelben  emport,  wahrend 
die  Seelen  der  Menschen  einst  im  Himmel 
existirt  und  das  Ewige  geschaut  haben,  aber 
durch  den  Stlndenfall  in  die  irdische  Welt 
herabgesunken  sind.  Die  weltbeherrschenden 
Geister  lassen  nun  diese  gefallenen  Seelen 
d\irch  verschiedene  Wanderungen  und  W ande- 
lungen  (Metempsychosen)  unter  Mithfllfe 
einzelner  besonders  hervorragender  Menschen 
sich  zur  Wiederbefreiung  von  den  Natur- 
gewalten  heraufarbeiten.  Diese  Naturgewalten 
aber  nicht  minder,  wie  die  in  der  Welt  bc- 
stehenden  moralischen  Ordnungen  werden 
durch  unbetleckte  Hingabe  an  die  Liiste, 
durch  GUter-  und  Weibergemeinschaft  Uber- 
wunden ; denn  Glaube  und  Liebe  helfen  den 
Menschen  tiber  jedes  Gesetz  und  jede  Sitte 
hinweg.  Die  Ann&nger  des  Karpokrates,^  zu 
welchen  auch  eine  urn’s  Jahr  160  n.  Chr. 
nach  Rom  gekommene  Marcellina  gehbrte, 
trieben  nicht  bios  gnostische  Speculationen 
und  „freie  Liebe u,  sondern  hatten  auch 
einen  ausgebildeten  Cultus,  indem  sie  Bilder 
von  Jesus  und  Paulus,  aber  auch  solche  von 
Homer,  Pythagoras,  Platon  und  Aristoteles 
liatten , welche  sie  als  Mittler  der  Erlosung 
besonders  hochhielten.  Das  Bild  des  als 
8iebzehnjfthriger  Jtlngling  zu  Alexandrien 
gestorbenen  Sohnes  des  Karpokrates,  mit 
Namen  Ephiphanes,  war  zu  Same  auf  der 
Insel  Kefallene  zu  gbttlicher  Verehrung  im 
Tempel  aufgestellt. 

kayssler,  Adalbert,  war  1769  ge- 
boren, hatte  als  Privatdocent  in  Halle  be- 
gonnen  und  starb  1821  als  Professor  der 
Philosophic  in  Breslau.  Er  gckiJrt  zur 
Schelling’schen  Schule,  indem  er  unter  An- 
schluss an  die  Schelling’sche  Transcendental - 
philosophie  eine  vom  Bewusstsein  absoluter 
Freiheit  begleitete  Erkenntniss  des  Objects 
als  den  Standpunkt  seiner  philoaophischen 
Weltanschauung  bezeichnete.  Erhat  folgende 
Schriften  veroffentlicht:  Ueber  die  Natur  und_ 
Bestimmung  des  menschlichen  Geistes  (1804\ 
Beitrkge  zur  kritischen  Gesckickte  der  neuern 
Philosophie  (auch  unter  dem  Titel:  Idee  der 
Schelling’schen  Philosophie  oder  Idee  der 
Construction  des  Universums.  1806; , Ein- 
leitung  in  das  Studium  der  Pnilosopnie,  in 
seeks  Vorlesungen  (1812),  Grundsitxe  der 
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theoreti8cheii  und  praktiscken  Philosophic, 
aU  Leitfaden  zu  Vorlesungen  (1812),  Von 
den  Wirkungen  der  sittlicken  Kraft  im 
Menschen  (1815),  Begriff  der  Ethik  als 
Wissensckaft,  als  Einleitung  zu  Vorlesungen 
ilber  dieselbe  (1816). 

Keckermann,  Bartholomaeus,  war 
1573  zu  Danzig  geDoren,  hatte  zu  Witten- 
berg, Leipzig  und  Heidelberg  studirt  und 
war  seit  1609  Lehrer  der  Philosophie  am 
Gymnasium  zu  Danzig,  wo  er  1609  im 
36.  Lebensjahre  staTb.  Abgesehen  von  seinem 
Versuch  einer  Geschicbte  der  Logik,  den  er 
unter  dem  Titel  „Praecognita  logicae“  (1599) 
herausgab,  versuclite  er  in  seinem  „Systema 
logicae " (1600)  und  in  dem  nack  seinem 
Tode  erschienen  „Sy sterna  ethicam“  (1610) 
eine  Vermittlung  zwischen  den  Lehren  des 
Melanchthon  und  Petrus  Ramus.  Seine 
„0pera  omnia “ erschienen  zu  Genf  (1614) 
in  zwei  Folianten. 

Kelsos  (Celsus)  wird  als  ein  EpikurSer 
genannt,  w'elcher  zur  Zeit  des  Kaisers  Nero 
lebte  und  dessen  Selbstmord  von  Seneca  be- 
sprochen  wird.  Ein  j lingerer  Epikur&er 
Kelsos  (Celsus)  war  ein  Zeitgenosse  des 
Lukiano8(Lucianus),  welcker  ihm  seine  Schrift 
„ Alexander  der  Liigenpropbet**  widmete. 
Von  beiden  Epikurftern  ist  aer  zur  Zeit  des 
Kaisers  Marcus  Aurelius  (Antoninus  Philo- 
sophy) blflhende  Platoniker  Kelsos  (Celsus) 
zu  unterscheiden , welcher  in  den  letzten 
Jahrzehnten  des  zweiten  Jahrhunderts  seine 
15  Btlcher  „Wahrliafte  Rede**  wider  die 
Christen  verbffentliclite.  Obgleich  nfimlich 
der  alexandrinisclie  Kirchenvater  Origenes 
in  seiner  Widerlegnngsschrift  ftlr  den  Ver- 
fasser  jenes  Werkes , woraus  er  zahlreiche 
Bruchstticke  mittheilt,  den  Epikur&er  Celsus, 
den  Zeitgenossen  des  Christenspdtters  Lu- 
kianos,  halt,  so  giebt  sich  docli  der  Christen- 
feind  Kelsos  in  verschiedenen,  von  Origenes 
mitgetheilten  Stellen  seines  Werkes  so  augen- 
scheinlich  als  einen  Platoniker  zu  erkenneu, 
dass  Origenes  selber  annehmen  zu  mtlssen 

Slaubt,  Kelsos  wolle  nur  eben  nicht  als  ein 
.nh&nger  der  damals  allgemein  verachteten 
Epikurkerschule  gelten.  Von  demjenigen  ab- 
esehen,  was  dieser  Kelsos  in  seiner  „wahr- 
aften  Rede**  wider  den  Stifter  des  Christen- 
thums  und  die  Lelire  Christi  vorbringt,  geht 
er  in  seinen  eigenen  philosopliischen  An- 
8chaunngen  vom  platonischen  Gottesbegriff 
aus  und  stellt  den  Satz  auf,  Gott  habe  niclits 
Vergangliches  geschaffen,  und  auch  am  Men- 
schen sei  nur  die  unsterbliche  Seele  sein 
Werk,  wahrend  alles  Vergiingliche  und  alles 
Eebel  in  der  unter  dem  Banne  der  Notk- 
weudigkeit  stehenden  Welt  aus  der  Materie 
stamme  und  die  Wirksamkeit  des  hochsten 
Gottes  in  der  Welt  durch  Untergbtter  und 
Dkmonen  vermittelt  werde. 

Keratry,  Auguste  nilarion  de,  war 
1769  zu  Rennes  (in  Frankreich)  geboren  und 


1851  gestorben.  Abgesehen  von  seinen  zahl- 
reichen  Schriften  historischen , poiitischen 
und  asthetischen  Inhalts,  beschaftigte  er  sich 
in  seinen  n Inductions  morales  et  physio- 
logiques “ mit  ontologischen  (metaphysischen) 
Untersuchungen,  deren  Grundgedankeu  diese 
sind:  Anfangs  gab  es  bios  Ein  vernilnftiges 
Wesen,  welches  im  Drange  des  Schaffens 
das  Nichts  oder  die  unendliche  Leere  durch- 
drang,  wo  Materie  und  Geist  von  Ewigkeit 
her  aer  MOglichkeit  nach  vorhanden  waren. 
Das  Urwesen  machte  diese  beiden  Mbglich- 
keiten  zur  Wirklichkeit , indem  es  beide  zu 
tausendfach  verschiedenen  Formen  unter  ein- 
ander  verband,  woraus  die  Vieiheit  unend- 
licher  Wesen  entstand.  Nach  ihrer  Trennung 
von  der  Materie  erh&lt  die  Seele  andere, 
vollkommenere  Organe. . 

Keyscrlin^k,  Hermann  von,  war 
1793  in  Halle  geboren,  hatte  in  KSnigsberg, 
Gottingen  und  Heidelberg  studirt  und  in 
Kbnigsberg  sich  an  Herbart  angeschlossen, 
als  dessen  Anhanger  er  sich  zuerst  in  der 
Schrift  „Vergleich  zwischen  Fichte’s  System 
und  dem  Systeme  IIerbart’su  (1817)  zu  er- 
kennen  gab.  Er  liabilitirte  sich  1818  als 
Privatdocent  in  Heidelberg  und  liess  1818 
eine  „Metaphysik,  als  Skizze  zum  Leitfaden 
ftlr  seine  Vorlesungen u,  sowie  1822  einen 
„ Entwurf  einer  vollstandigen  Theorie  der 
Anschauungs  - Philosophic4*  und  1822  eine 
„ Speculative  Grundlegung  von  Religion  und 
Kirche  oder  Religions -Pliilosophie**  folgen, 
welcher  sich  1827  die  „Hanptpunktc  zu  einer 
wissensckaftlichen  Begrtlndung  dcr  Menschen- 
kenntniss  oder  Anthropologic**  anschlossen. 
Nachdem  er  sich  1827  in  Berlin  als  Docent 
habilitirt  hatte,  sagte  er  sich  in  seiner  Schrift 
„Wi88en8chaft  vom  Menschengeiste  oder  Psy- 
chologic** (1829)  von  der  Herbart’schen  Philo- 
sophic lo8  und  neigte  zu  Hegel,  jedoch  mit 
einer  mystischen  Tendenz,  welche  in  seinen 
sp&tern  Schriften  noch  mehr  hervortrat.  Er 
verdflFentlichte  noch  sein  „Glaubensbekennt- 
niss  eines  Philosophen  ilber  die  Nichtigkeit 
des  Philosophirens  in  seiner  seitherigen  Ver- 
einzelung  vom  Christenthume  und  ilber  die 
Nothwendigkeit  einer  Beziehung  und  Ueber- 
einstimmung  zu  und  mit  dem  Christenthum** 
(1833),  sodann  seine  Autobiographic  unter 
dem  Titel  „ Deukwilrdigkeiten  eines  Philo- 
sophen oder  Erinnerungen  und  Begegnisse 
aus  meinem  Leben**  (1839)  und  endlicb  die 
Schrift  „Wie  verhalt  sicli  die  wahre  Vcr- 
nunft  zum  geoffenbarten  Worte  Gottes  und 
zur  Aftervernunft  unserer  Tage**  (1846),  worin 
er  gegen  die  damaligen  rationalistischen  Be- 
wegungen  auf  religios  - kirchlichem  Gebiete 
Front  machte. 

Kiesewetter,  Johann  Gottfried 
Karl  Christian,  war  1766  zu  Berlin  ge- 
boren, wo  er  seit  1792  am  medicinisch- 
chirurgischen  Collegium  Logik  und  Philo- 
sophic lekrte  und  1819  start).  Er  geh5rte 
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zu  den  eifrigsten  Vertretem  und  Vertheidigern 
der  Kant’schen  Philosophic,  wie  sie  eben  in 
damaliger  Zeit  im  Interesse  eines  aufgekliirten 
praktischen  Vernunftglaubens  verstanden 
wurde,  und  war  in  Berlin  zwei  Jahrzehnte 
lang  der  beliebteste  Kant’sche  Popular-  und 
Modepbilosopli , indem  er  sicli  niclit  einmal 
Philosoph,  sondern  gemeinverstiindlich  Doctor 
und  Professor  der  Weltweisheit  nannte.  In 
diesem  Sinne  veroffentlichte  Kiesewetter 
folgende  Schriften:  „Ueber  den  ersten 

Grundsatz  der  Moralphilosophieu,  in  zwei 
Theilen  (1788  — 90),  einen  „Grundriss  der 
reinen  allgemeinen  Logik,  nach  Kant’schen 
Grundstttzen44,  in  zwei  Theilen  (1791),  einen 
* Auszug  aus  Kant’s  Prolegomena4*  (179C), 
eine  „ Logik  zum  Gebrauch  fttr  Schulen44 
(1797),  eine  „Prttfung  der  Ilerder’schen  Meta- 
kritik  zur  Kritik  der  reinen  Vemunft44,  in 
zwei  Theilen  (1799 — 1800),  eine  „Fassliche 
Darstellung  der  Erfahrungseelenlehre44  (1803), 
deren  zweite  Auflage  unter  dem  Titel  „Kurzer 
Abriss  der  Erfahrungsseelenlehre44  (1806) 
ersckien.  Ganz  besonders  bezeichnend  aber 
filr  das  Verfahren  Kiesewetter’s  ist  sein 
*Versuch  einer  fasslichen  Darstel- 
lung der  wichtigsten  Wahrheiten 
der  neuen  (d.  h.  eben  der  Kant’schen) 
Philosophic  ftlr  Uneingeweihte44 
(1795),  wozu  als  zweiter  Theil  der  „Versuch 
einer  fasslichen  Darstellung  der  Kant’schen 
Kritik  der  Urtheilskraft44  (1803)  hinzukam. 
In  vierter  Auflage  wurde  dieses  Werk  nach 
des  Verfassers  Tode  unter  dem  Titel  „ Dar- 
stellung der  wichtigsten  Wahrheiten  der 
kritischen  Philosophic,  nebst  einer  Lebens- 
beschreibung  des  Verfassers  von  Clir.  Gottfr. 
Flittner44  in  zwei  Abtheilungen  (1824)  wieder 
herausgegeben.  In  seiner  „Geschichte  der 
Kant’schen  Philosophic44  hat  K.  Rosenkranz 
folgende  treffende  Charakteristik  Kiesewetter’s 
gegeben : „ Er  ist,  was  man  zumal  an  Philo- 
sophen  so  sehr  liebt,  bescheiden  und  wagt 
nur  einen  Versuch.  Er  will  fasslicli 
sein;  denn  dadurch  verderben  es  ja  die 
Philosephen  immer  mit  dem  gebildeten  Pu- 
blikum , dass  sie  eine  so  aauderwelsche 
Sprache  ftlhren;  er  will  die  wichtigsten 
Wahrheiten  leliren,  denn  Wahrheit  an 
und  fttr  sicli  wttrde  schon  unfasslich  sein. 
Er  giebt  eine  Auswahl  der  Wahrheiten,  wie 
einem  von  der  Zeit  gedrilngten  Reisenden 
ein  gefalliger  Cicerone  nur  die  wichtigsten 
Merkwttrdigkeiten  einer  Stadt  zum  Augen- 
schein  bringt.  Er  giebt  Unterricht  in  der 
neuen  Philosophic,  denn  es  handelt  sicli 
darum,  mit  der  Zeit  fortzuschreiten ; kennt 
man  das  Neuere,  so  wird  man  auch  das 
Acltere  zu  fassen  und,  was  die  Hauptsache  ist, 
zu  beurtheilen  wissen.  Kiesewetter  schreibt 
fttr  Uneingeweihte.  Mann , lass  dich 
kttssen  fttr  diese  Erfindung!  Uneingeweihte, 
welch’  zarter  Ausdruck  fttr  dasNichtgeschult-, 
nicht  gehdrig  Vorbereitet-,  fur  das  Unwissend- 


sein!  Uneingeweiht;  es  bedarf  nur  einer 
kleinen  Ceremonie,  einer  gewissen  Mani- 
pulation, nur  des  Ankaufs  dieses  Biichleins 
ittr  wenige  Groschen,  und  der  Vorhang  steigt, 
das  Mysterium  giebt  sich  bloss,  man  ist  ein- 
geweiht.  Man  weiss  nun  auch,  was  kate- 
orischer  Imperativ,  Antinomie,  Transsccn- 
ental  - Aesthetik  u.  s.  w. , was  alle  diese 
noch  vor  wenigen  Stunden  so  impalpabeln 
Sttchelchen  besagen  wollen.  Aber  damit  noch 
nicht  zufrieden,  giebst  du,  umsichtiger  Lehrer, 
in  einem  Anhange  uns  noch  einen  gedriingten 
Auszug  aus  dem  fatalen  Buch,  der  Vernunft- 
kritik.  Wer  von  uns  Geschiiftsmaunern,  die 
wir  gebildet  genug  sind,  der  Philosophic 
gem  ein  Stttndchen  unserer  kostbaren  Zeit 
zu  widmen,  hat  denn  Musse  genug,  ein  so 
dickes  und  abstruses  Buch,  wie  das  Original, 
durchzulesen?  Dank  dir,  du  bietest  uns 
einen  Auszug;  ja  damit  noch  nicht  zu- 
frieden, einen  gedrttngten!  Konnen  wir  rnehr 
oder  eigentlich  weniger  wttnschen?  Dock 
damit  beruhigt  sich  deine  Menschenfreund- 
lichkeit  noch  nicht,  sondern  du  fttgst  noch 
die  Erklarung  der  wichtigsten,  darin  vor- 
kommenden  Ausdrttcke  der  Schule  hinzu, 
damit  man  ganz  au  fait  und  im  Gespr&ch, 
im  Salon  bei  philosophise  hen  Materien  nie 
hors  de  combat  gesetzt,  genug  auch  darin  ein 
comme  il  faut  sei,  Dieser  Kant’sche  Mode- 
philosoph,  der  auch  gute  Toilette  zu  machen, 
ttberhaupt  mit  Anstand  zu  leben  und  selbst 
Damen  iasslich  zu  sein  verstand,  war  es  auch, 
welcher  die  Frageform,  woriu  Kant  die  Ilaupt- 
probleme  seines  Philosophirens  ztisammen- 
gefasst  hatte,  besonders  in  Umlauf  setzen 
half.  Was  kann  ich  wissen?  was  soil  ich 
thun?  was  darf  ich  hoffen?  Nicht  wahr, 
das  klingt  viel  humaner,  als  das  barsche: 
wie  siml  „synthetische  Urtheile  a priori 
moglich?44  Vor  dieser  Frage  steht  man  wie 
angedonnert  tiber  den  seltsamen  Einfall  des 
Philosophen ; bei  jenen  Frageu  dagegen  ge- 
steht  man  sich  mit  heimlichem  Beifall  ein, 
sie  vor  der  Bclehrung  durch  den  grossen 
Kant  fttr  sich  schon  gekannt  zu  haben.  Und 
das  Alles  verdanken  wir  der  Kiesew’etter’schen 
Popularisirung.44  (I.  Kant’s  sttmmtliche  Werke, 
herausgegeben  von  K.  Rosenkranz  und  Fr. 
W.  Schubert,  XU.,  S.  294  — 296.) 

Rilwardebv,  Robert  (gewcihnlich  Ro- 
bertus  de  Valle  Verbi  genannt),  hatte 
in  Oxford  studirt,  war  dann  in  Paris  Magister 
der  freien  Kttnste  geworden  und  in  den 
Dominikauerorden  eingetreten.  Nachdem  er 
1272  Erzbischof  von  Canterbury  geworden 
war,  wurde  er  1277  durch  Papst  Nicolaus  III. 
zum  Cardinalbischof  von  Porto  emannt  und 
starb  1279  zu  Viterbo.  Ausser  seinen  aus- 
ftthrlichen  Commentaren  zu  den  meisten 
Schriften  des  Aristoteles  und  zur  Einleitung 
des  Porphyrios  hat  er  auch  zahlreiche  eigene 
Werke,  besonders  logischen  Inhalts  vertasst, 
welche  allesammt  nur  in  verschiedeneu  Biblio- 
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theken  zu  Paris,  zu  Cambridge  und  Oxford 
handschriftlich  sich  befinden,  dem  Verfasser 
derselben  jedoch  den  Rohm  eines  der  aus- 
gezeichnetsten  arabisch  - aristotelischen  Lo- 
oker nnter  den  Scholastikern  des  Mittelalters 
crworben  haben. 

Kfeanth£s,  aus  Assos  in  der  klein- 
isiatischen  LandschaftTroas  gebtlrtig,  lebtein 
den  mittlern  Jahrzehnten  des  dritten  vorchrist- 
lichen  Jahrhunderts.  Anfangs  Faustkampfer 
vom  Fache  kam  er  mit  vier  Drachmen  (nicht 
einmal  einem  Thaler)  nach  Athen  und  erkaufte 
*ieb  damit  von  Z6n6n,  dem  Stifter  derstoischen 
Sehnle,  das  Recht,  dessen  LehrvortrSge  in 
der  Stoa  zu  besuchetf.  Nachts  beschaftigte 
er  sich  als  Lohndiener  mit  Teigkneten  und 
Wassertragen  (daher  „Phreantlesu , der 
( WaaserschQpfer  genannt),  um  sich  seinen 
Unterhalt  zu  verdienen.  Nicht  bios  seiner 
Kdroerkraft,  sondern  auch  seiner  Willens- 
stiree  und  Ausdauer  wcgen  hiess  man  ihn 
einen  zweiten  Herakles  (Herkules).  Weniger 
beweglich  scheinen  jedoch  seine  Geisteskrafte 
ffewesen  zu  sein,  da  er  die  philosophischen 
Lehren  langsam  uud  schwer  auffasste,  frei- 
iich  aber  an  dem  einmal  Angeeigneten  um 
w treuer  festhielt,  wesshalb  ihn  Meister 
Zenfin  mit  einer  harten  Tafel  verglichen  haben 
soil,  auf  die  sicli  nur  mit  Mtlhe  schreiben 
lasse,  welche  aber  die  Ztlge  dauernd  be- 
wahre.  Er  soil  seinen  Meister  nennzehn 
Jahre  lang  gehbrt  haben  und  folgte  demselben 
nachher  in  der  Leitung  der  Schule.  Er  ver- 
stand  es  ilbrigens,  die  stoischen  Lehren  in 
Prosa  wie  in  Versen  darzustellen  und  erwarb 
sieh  durch  seinen  schwungvollen  Lobgesang 
anf  Zeus  noch  ein  halbes  Jahrtausend  spilter 
den  Beifall  der  christlichen  Kirchenvater. 
Auch  im  Punkte  des  freiwilligen  Ausgangs 
ms  dem  Leben  war  er  seines  Meisters  treuer 
Nachfolger,  indem  er  als  81jHhriger  Greis 
eine  Lei  geringftlgiger  Veranlassung  tlber- 
nommene  Hungerkur  bis  zum  wirklichen 
Hnagertode  fortsetzte.  Von  seinen  zahl- 
• reicben  Schriften  logischen  und  moralischen 
Uhaltes,  deren  Titel  uns  Diogenes  Laertios 
ufbewahrt  hat,  sind  nur  noch  Bruchsttlcke, 
unter  diesen  aber  als  wichtigste  Urkunde 
der  stoischen  Theologie  der  Lobgesang  auf 
Zeus  durch  den  Sammler  Stobaios  erhalten 
worden.  Dieser  Hyranus  wurde  von  Sturz 
(1785  und  in  nener  Auflage  durch  Merzdorf, 
1835),  von  Schwabe  (1819)  und  Petersen 
(18^)  besonders  herausgegeben  und  von 
Gindins  (Kleanth’s  Gesang  auf  den  hochsten 
Gott,  1786),  sowie  von  Gedicke,  Conz  und 
Krug  in’s  Deutsche  tibersetzt.  Bei  der  Dar- 
rteUung  der  stoischen  Lehren  wich  er  von 
Z8n0n  darin  ab,  dass  er  das  Ganze  der  Philo- 
wphiein  diesechsTheile:  Dialektik,  Rhetorik, 
Etnik,  Politik,  Physik  und  Theologie  gliederte, 
welche  sich  jedoch  leicht  auf  die  £ewflhn- 
liehe  stoische  Eintheilung  der  Philosophic  in 
Logik,  Physik  und  Etliik  zurilckfUhren  lassen. 


Die  Vorstellung,  welche  Zenon  fttr  einen 
Eindruck  der  wahrgenommenen  Gegenstande 
in  der  Seele  erklart  hatte,  verglich  Kleanth 
mit  dem  Abdruck  eines  Siegels  in  Wachs. 
In  der  Physik  unterschied  er  mit  andern 
Stoikern  den  Stoflf,  als  das  leidende  Princip, 
von  der  Kraft,  als  dem  wirkenden  Princip. 
In  der  Theologie  hob  er  zuerst  den  sogenannten 
physikotheologischen  (d.  h.  aus  der  zweck- 
mkssigen  Einrichtung  der  Welt  geschdpften) 
und  zngleich  den  ontologischen  (d.  h.  aus 
dem  BegrifF  eines  vollkommensten  Wesens 
auf  dessen  Dasein  schliessenden)  Beweis  ftlr 
das  Dasein  Gottes  hervor.  In  den  Lehren 
liber  Weltentstehung,  Weltverbrennung,  Ver- 
hangniss  und  Vorseliung  theilt  er  die  An- 
schauung  der  tlbrigen  Stoiker,  mit  welchen 
er  auch  in  der  Ausdeutung  dermythologischen 
Vorstellungen  des  Volksglaubens  durch  mora- 
lische  Ideen  {ibereinstimmt.  Die  Seele  gilt 
ihm  als  korperliches  Wesen,  welches  sich 
nach  den  drei  Richtnngen  des  Raumes  durch 
den  ganzen  -Leib  ansdchnt  In  der  Ethik 
stellte  er  ein  mit  der  Natur  libereinstimmendes 
Leben  als  das  Ziel  des  Strebens  des  Weisen 
auf,  welcher  sich  als  williges  Opfer  in  den 
Weltlauf  ergicbt. 

Chr.  Fr.  Mohnike,  Kleanthes  der  Stoiker.  I. 

(Poetische  Ueberreste)  1814. 

Kleanthes  hiess  auch  ein  Platoniker, 
welcher  als  jlingerer  Zeitgenosse  des  Rhetors 
Longiuos  (im  dritten  Jahrhundert)  bei  Syrianos 
als  Gegner  der  neuplatonischen  Ideenlehre 
erwahut  wird,  indem  er  die  Ideen  nicht  ftlr 
selbstandige  Wesenheiten,  sondern  ftlr  blosse 
Gedanken  erklSrt  habe. 

klearchos  aus  Soloi  (auf  der  Insel 
Kypros)  war  ein  Schiller  des  Aristoteles, 
von  dessen  Lehren  er  jedoch  in  seinen 
Schriften,  aus  denen  uns  nur  unerhebliche 
Bruchsttlcke  erhalten  sind,  mannigfach  ab- 
gewichen  sein  soli. 

Klearchos  aus  Herakleia  (in  der  klein- 
asiatischen  Landschaft  Pontos)  war  kurze 
Zeit  ein  Zuhbrer  Platon’s  und  wurde  spater 
als  Tyrann  seiner  Vaterstadt  ermordet. 

Klein,  Georg  Michel,  war  1776  zu 
Alitzheim  (in  Bayern)  geboren,  langere  Zeit 
Rector  und  Professor  an  den  Gymnasien  zu 
Regensburg,  Wtlrzburg  und  Bamberg  und 
wurde  spater  Professor  der  Philosophic  in 
Wtlrzburg,  wo  er  1820  starb.  Er  trat  als 
treuer  Darsteller  derSchelling’schenldentitats- 
philosophie  auf  in  seinem  ersten  Werke : 
„Beitrage  zum  Studium  der  Philosophic  als 
Wissenschaft  des  All*  (1805).  SelbstAndiger 
zeigte  er  sich  in  seiner  unter  dem  Titel 
^Verstandeslehre*  (1810)  verdffentlichten 
Logik,  welche  ungearbeitet  als  „ Anschauungs- 
und  Denklehre*  (1818)  erschien.  Nachdem 
er  schon  1811,  zur  Erganzung  der  in  der 
Identitiitsphilosophie  gelassenen  Ltlcke,  einen 
„ Versuch,  die  Ethik  als  Wissenschaft  zu  be- 
grtinden*  veroffentlicht  hatte,  suchte  er  in 
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seiner  Darstellung  der  philosophischen  Re- 
ligions- und  Sittenlehre44  (1818)  die  Schelling’- 
sche  Natur-  und  Identitlitsphilosophie  vom 
Vorwurfe  eines  die  Religion  und  Sittlichkeit 
ge&hrdenden  Pantkeismns  zu  befreien  und 
schliesst  sich  dabei  an  den  von  Schell  ing  in 
der  Schrift  „ Philosophic  und  Religion44  ein- 
genommenen  Standpunkt,  zum  Theil  an  den 
von  Kant  offen  gclassenen  sogenannten  Ver- 
nunftglauben  an  Gott,  Freiheit  und  Unsterb- 
lichkeit  an. 

Klcinias  wird  als  angeblicher  Pytha- 
goraer  und  Zeitgenosse  des  Philolaos  mit 
einer  ilira  spUter  untergeschobeneh  Schrift 
„ Uber  Heiligkeit  und  Frommigkeit44  genannt 
und  soil  in  Tarent  gelebt  haben. 

Kleitoinaclios,  aus  Karthago  stammend 
und  ursprUnglich  Asdrubal  genannt,  war  in 
seinem  28.  (nach  Andem  im  40.)  Jalire  nach 
Athen  gekommen  und  durch  Kameades  in  die 
griechische  Wissenschaft  eingefUhrt  worden. 
Dort  lebte  er  seitdem  ala  Lelirer  und  frucht- 
barer  Schriftsteller,  seit  129  v.  Chr.  auch 
als  Naclifolger  dea  Kameades  als  Vorstand 
der  (neuern)  Akademie  bis  um  das  Jahr  110 
v.  Chr.,  in  welchem  ihn  als  Greis  noch  Cicero 
kannte,  welcher  von  ihm  eine  Schrift  uber 
die  ZurUckhaltung  des  Urtheila  erwiilint 

KlOinOs,  siehe  Clemens  von 
Alexandrien. 

kleohiilos,  Tyrann  von  JLindos  (auf 
der  Insel  Rhodos),  wird  bei  Platon  im  Dialoge 
„ Protagoras4*  unter  den  sogenannten  sieben 
Weisen  dea  sechsten  vorchristlichen  Jahr- 
hunderts  genannt.  Bei  Demetrios  Phalereus 
werden  ihm  folgende  Sinnsprliche  und  Rcgeln 
praktischer  Lebensweisheit  beigelegt:  Maass 
zu  halten,  ist  das  Beste.  Den  Vater  muss 
man  ehren.  Leib  und  Seele  muss  man  be- 
wahren.  Man  muss  willig  lioren,  ohne  ein 
Horcher  zu  sein.  Man  muss  viel  lernen  und 
niclit  unwissend  bleiben.  Man  muss  die 
Zunge  niclit  missbrauchen.  Zur  Tugend  ge- 
lidrt,  dass  man  auch  der  Schlechtigkeit  fremd 
bleibt  und  die  Ungerecliten  hasst.  Froramig- 
keit  muss  man  bcwahren.  Den  BUrgern 
rathe  das  Beste.  Halte  die  Zunge  im  Zaume. 
Mit  Gewalt  sollst  du  Nichts  tliun.  Die  Kinder 
muss  man  bilden.  Zum  Glticke  muss  man 
flehen.  Feindschaften  muss  man  aufgeben. 
Den  Gegner  des  Volkes  achte  als  deinen 
Feind.  Mit  deinem  Weibe  sollst  du  nicht 
in  Gegenwart  Anderer  zanken.  noch  zUrtlich 
sein;  dennjenes  ist  unziemlicn,  daa  Letztere 
aber  kann  Andere  zurWuth  bringen.  Trunkne 
Sklaven  zUchtige  nicht,  sonst  erscheinst  du 
selbat  als  trunken.  Heirathe  nur  Deines- 
gleichen;  denn  wenn  du  Htthergestellte  hei- 
rathest,  erwirbst  du  keine  Verwandten.  Ueber 
den  Spotter  lache  nicht,  sonst  wirat  du  den 
Verspotteten  verhasst.  Im  Wohlsein  sei  nicht 
stolz,  im  Mangel  wirf  dich  nicht  weg.  — Bei 
andem  Alten  werden  dem  Kleobulos  wiederum 
von  den  obigen  verschiedene  Sprttche  bei- 


Selegt.  Z.  B.  Sorge  ftlr  dein  Haus.  Leee 
eissig  Bttcher.  Richte  gerecht!  Thue  dem 
Guten  Gutes.  Httte  dich  vor  Verdacht  oder 
tibler  Meinung.  Die  Eltem  besiege  durch 
Geduld.  Empfangener  Wohlthaten  sei  ein- 

fedenk.  Den  Geringera  verachte  nicht 

'remdes  Gut  begehre  nicht.  Setze  dich  nicht 
nutzlos  in  Gefahr.  An  des  Andem  Angelegen- 
heiten  nimm  Theil,  ala  wiiren  es  deine  eignen. 
Was  dir  zu  wider  ist,  thue  auch  keinem  Andern. 
Drohe  Niemanden,  denn  das  ist  weibisch. 
Komme  achneller  zum  ungltlcklicken,  als  zum 
lUcklichen  Freunde.  Der  Stein  ist  des  Goldes, 
as  Gold  der  Menschen  Prtifer.  Nichts  ist 
heiliger,  als  Gebet.  Falsche  Beschuldigung 
befleckt  das  Leben.  Die  Lttge  hasst  jeder 
Besonnene  und  Weise. 

Kleodamos  wrird  in  Porphyries’  Lebens- 
beschreibung  des  Plotinos  als  ein  Schuler  des 
Neuplatonikers  Longinos  genannt 

KleombrotOs  wird  in  Platon’s  Dialog 
^Phaidon44  als  ein  unmittelbarer  Schfller 
Platon’s  genannt. 

Kleoni£d&s  wird  als  ein  Stoiker  des 
zweiten  cliristlichen  Jahrhunderts  erwihnt. 

Kleomeues  wird  als  ein  Schuler  des 
Kynikers  Metrokles  genannt 
Klinias,  siehe  Kleinias. 
Klinomachos  aus  Thurii  (in  Lukanien 
gehdrte  als  Schuler  des  Eukleides  aus  Megara 
zur  sogenannten  megarischen  Schule  und  wird 
als  der  erste  genannt,  welcher  Uber  die  Pri- 
dikate  und  Siitze  geschrieben  babe. 

Kiltomachos,  siehe  Kleitomachoa 
Klytos  wird  als  Anhanger  des  Ari- 
stoteles  (Peripatetiker)  genannt,  ist  aber  nur 
als  Geschichtschreiber  durch  einige  aus 
seinen  Schriften  erhaltene  Bruchstflcke  be- 
kannt,  die  nichts  eigentlich  Philosophisches 
enthalten. 

Knapp,  Ludwig,  war  1820  in  Darm- 
stadt geboren  und  auf  dem  dortigen  Gym- 
nasium gebildet,  hatte  dann  in  Giessen  und 
Heidelberg  Rechtswissenschaft  studirt  und 
sich  1848  als  Docent  bei  der  juristischen 
Facultat  in  Heidelberg  habilitirt  In  dem- 
selben  Jalire  erschienen  seine  radikalen 
„Heidenliederu,  in  Lieder-,  Oden-  und 
Ghaselenforraen,  welclie  den  entschiedensten 
Anhiinger  Ludwig  Feuerbach’s  zeigen  und 
in  politischen,  socialen  und  philosophischen 
Anschaulmgen  die  radikalsten  Tendenxen 
athmen.  Er  lksst  in  einem  Liede  Herra  Eppele 
von  Gailing  die  kUhnen  Worte  verkUnaen: 

„Ilir  that  die  Pfaffen  schirruen. 

Die  sind  der  Walirheit  Spott; 

Ich  tliu’  Each  Fehde  kiinden 
Und  Eaenn  Horregott!" 

In  einem  andem  Liede  heisst  es: 

„Und  wonn  Pfaffen  und  PfaffenBchirmhemi 
Zertreten  im  Muttcrland, 

Dann  wollen  im  Siege  wir  freien 
Um  die  Marken  in  Eeindos  Hand!*4 

In  einer  Ode  erklingt  das  Wort: 
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,8ehattgeroIl  deckt  drohnenden  Falls  den  Altar, 
Hochgebtihnt  steigt  ragend  der  Rednerstuhl  auf!u 

Bei  einem  Sturz  vom  Pferde  im  Sommer 
1858  lebensgeffchrlich  verletzt , starb  er  im 
November  1858  bei  seinen  Verwandten  in 
Darmstadt  nach  einem  heftigen  Blutsturze, 
nachdem  er  1857  sein  geniales  wissenschaft- 
liches  Erstlings-  und  zugleich  einzigea  Werk, 
womit  er  Jahre  lang  besch&ftigt  war,  nnter 
dem  Titel  „ System  der  Rechtsphilosophieu 
(1857)  verdffentlicht  hatte,  welches  in  der 
damaligen  Hochfluth  der  politischen  Reaktion 
wie  auf  gemeinsames  Uebereinkommen  als 
an  materialistisch  - atheistisch  - socialistischer 
Ansliufer  der  Feuerbach’schen  Philosophic 
vemrtheilt  wurde , und  trotz  einer  von 
L Feuerbach  selbst  in  der  „ Hamburger 
Woehenschrift*  verdffentlichten  Wtlrdigung 
de8  Werkes  ist  der  Bann  noch  nicht  geltfst, 
der  bisher  auf  diesem  an  fceimkrftftigen  Ge- 
danken  so  reichen  Buche  lastete.  Der  Ver- 
ftser  hat  sich  darin  als  einen  ebenso  grtlnd- 
Ikhen  und  scharfen,  wie  gewandten  und 
gastreichen  Denker  beurkundet,  welcher  es 
zugleich  in  hohem  Grade  verstand,  zwischen 
Oedanken  und  Ausdruck  ein  so  reines  Aus- 
kommen  zu  treffen,  dass  seine  Darstellung 
auf  den  Ruhm  eines  mustergiltigen  philo- 
wphischen  Stils  Anspruch  hat.  im  ersten 
Buehe  des  Werkes  wird  das  philosopliische 
Problem  kl&Tgestellt,  die  zwei  verschiedenen 
Denkmethoden  und  die  Grundlage,  der  Aus- 

Epunkt  nnd  die  Aufgabe  der  Philosophic 
legt.  Es  wird  zunftchst  das  reine,  die 
ichkeit  treu  wiedergebende  Denken  vom 
phantastischen  Denken  unterschieden.  Ist  das 
Denken  flberhanpt  die  Aufldsung  der  sinn- 
lichen  Vor8tellung,  so  besteht  in  deren  strenger, 
zuaatzloser  Durch  fflhrung  die  Reinheit  des 
Denkens.  Diese  Aufldsung  aber  geschieht 
torch  Yerallgemeinerung,  d.  h.  durcli  Auf- 
finden  des  Gleichen  im  Mannigfaltigen,  also 
dnrch  Vereinfachung  der  Vielfjiltigkeit.  Diese 
Vend  lgemeinerung,  die  Abstraction,  die  auf 
dem  Gesetze  der  Verschmelzung  der  Yor- 
atellungen  beruht,  vermehrt  durch  jeden 
Sehritt  sowohl  ihr  Bedtlrfniss  als  ihre  Trag- 
kraft  an  Stoff.  Sie  schwingt  daher  in  diesem 
wendlichen  Anstoss  die  Punkte  des  Welt- 
ganzen  durch  und  wird  ewig  ann&hernd 
dazu  vorgetrieben , durch  gattungsmAssige 
Gliederung  alle  gewussten  Einzelneiten  in 
due  einzige  hdchste  Verallgemeinerung  zu- 
wnmenzufassen.  Es  ergiebt  sich  also  aus 
der  Natur  des  Denkens  einmal,  dass  es  von 
•elbst  zur  Einheit  strebt,  weil  aller  Denk- 
prwesg  Vereinfachung  ist;  sodann,  dass  nur 
dasjenige  Denken  mit  der  Wirklichkeit  llber- 
aastiinmen,  d.  h.  wahr  sein  kann,  dessen 
Princip  das  getreue  Spiegeln  sinnlicher  That- 
^hen  ist,  dass  also  in  der  Reinheit  der 
wmlichen  Erkenntniss  die  absolute  Method  e 
des  Denkens  besteht,  welche  erst  durch  die 
®*twkkelungsgftnge  des  Bewusstseins  er- 


worben  wird.  ZunSchst  ist  das  Denken  unter 
dem  Drucke  seines  Einheitsstrebens,  welches 
die  innerste,  ursprtlngliche  und  ewige  Natur 
des  Denkens  ist,  noch  ungebunden  von  der 
strengen  sinnlichen  Erkenntniss,  also  wahr- 
heitswidrig  thiitig.  Das  Denken  vermag 
n&mlich  die  erapfangenen  Sinneseindrllcke 
aus  ihrem  raumlichen  und  zeitlichen  Zu- 
sammenhange  zu  versetzen  und  so  durch 
diese  nachgiihrende  Gedachtnissthatigkeit,  die 
Phantasie,  Vorstellungen  zu  bilden,  denen 
eine  wirkliche  Existenz  nicht  entspricht.  Der 
Glaube  an  diese  zwar  aus  wirklichen,  aber 
entordneten  Elementen  zusammengesetzten 
Gebilde  ist  das  phantastische  Denken,  dessen 
Charakter  folglich  die  principielle  Noth- 
wendigkeit  des  Irrthums  ist.  Denn  das  in 
der  phantastischen  Form  zur  Einheit  strebende 
Denken  nimmt  nicht  den  objectiven  Zusammen- 
hang  der  Weltcrsclieiuungen,  sondern  den  ein- 
heitlichen  Sammelpunkt  der  eignen  hdchsten 
Strebungen  des  Individuums , also  dessen 
innigste  Wilnsche,  zum  Richtziel  seiner 
Th&tigkeit.  Den  theoretischen,  d.  h.  praktisch 
unbefriedigbaren  Wllnschen  aber  wird  die  Er- 
filllung  einzig  und  vollstAndig  durch  die  Einbil- 
dung  gereicht.  So  wird  also  das  Denken  durch 
das  Phantasiren  zu  einem  Mittel  theoretischer 
Befriedigung  theoretischer  Wtinsehe,  deren 
gemein8amer  Inhalt  die  Seligkeit  ist.  Wir 
nennen  daher  die  phantastischen  Einheits- 
bestrebungen  des  Denkens  die  Methodo  der 
Seligkeit.  Diese  Phantasmen  sind  aber  nur 
zweiartig  abgestuft,  indem  die  Denkpliantasie 
je  nach  dem  Bildungsstande  des  Subjects 
entweder  als  eine  gestaltende  (als  Bilddenken) 
oder  als  eine  begTiffliche  (als  Begriffsdichtung) 
thatig  ist.  Die  erste  Art  der  Seligkeits- 
methode  ist  die  Religion,  welche  das  durch 
die  gestaltende  Phantasie  zur  Einheit  strebende 
Denken  ist  Die  einigende  Ldsung  der  grossen 
gegensatzlichen  Rathsel:  Menschengeist  und 
Natur,  Natur  im  Menschen  und  Geist  in  der 
Natur,  sind  fdr  die  Phantasie  nur  ein  Spiel. 
In  constanter  Gesetzmassigkeit  wirft  sie  den 
Menschen  in  einer  druck-  und  fessellosen 
Gestalt  als  herrschende  Weltmacht  liber 
Menschheit  und  Natur  und  legt  mit  diesem 
elastischen  Traumbilde  den  Saum  der  Ein- 
tracht  um  jeden  unbegriflFenen  Widerstreit. 
Die  begriffliche  Phantasie  dagegen  oder  die 
Begriffsdichtung  erfmdet  logische  Pramissen 
durch  Versetzen  und  durch  Verkorpern  der 
Abstraction  und  zielt  thcils  auf  eine  phan- 
tastische Verengerung,  theils  auf  eine  phan- 
tastische Erweiterung  des  Wissensgebietes. 
Phantastisch  erweitert  wird  dieses,  indem 
Abstractionen  von  ihrer  thatskchlichen  Grund- 
lage, aus  der  sie  hervorgeflossen  sind,  ab- 
geldst  und  liber  das  Unbekannte  hergezogen 
wcrden;  phantastisch  verengert  wird  unser 
Wissensgebiet  dadurch,  dass  Abstractionen, 
die  an  sich  nur  Worte  sind,  selbst  als  Dinge 
genommen,  d.  h.  verkorpert  werden  und  so 
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jede  Kenntnissltlcke  durch  den  Schein  der 
nntheilbaren  Einheit,  den  das  erfnndene  Einzel- 
ding  an  sich  tr&gt,  verkleidet  wird.  Auf 
diese  Weise  steigt  die  begrifFliche  Phantasie 
ilber  wenige  Stufen  soldier  gemachten  Pr&- 
missen  bis  zum  kussersten  Anfang  unbekannter 
Zeiten  nnd  Ranine  hinan  nnd  spinnt  dann 
nm  ihr  phantastisches  Abbild  des  Weltganzen 
das  einheitliche  logische  Netz  hernm,  dessen 
einsamer  Abschlnss  die  Sehnsncht  nnd  die 
Seligkeit  des  Gelehrten  ist.  Dieses  flug- 
veisnchende  nnd  darum  luftige  Denken  ist 
die  Speculation.  Da  die  Philosophic,  als 
wahres  Denken,  zunachst  reines  Denken  sein 
muss  nnd  da  ferner  alles  Denken  nur  Auf- 
ldsen  sinnlicher  Vorstellungen  ist,  so  muss 
die  Philosophic  vom  Erwerb  dieser  letztern, 
d.  h.  von  der  Erfahnmg  vollst&ndig  abhangig 
sein,  nnd  es  giebt  darum  keine  nnerfahrene, 
sogenannte  aprioristische  Gedanken,  indem 
sogar  diese  Einbildung  selbst  nur  ans  der 
Erfahmng,  nSmlich  ans  oberflachlicher  Selbst- 
beobachtung  stammt  und  eben  nur  die  ewig 
und  an  alien  Dingen  gemeinsam  gemachten 
Erfahrungen  ftir  angeboren,  also  fllr  un- 
erfahren  ansgegeben  wurden.  Das  philo- 
sophische  Denken,  weitentfernt,  etwas  speci- 
fisch  Geartetes  zu  sein,  ist  nur  richtiges, 
starkes,  ganzes  Denken  nnd  steht  daher  in 
offener,  allseitiger  Zug&nglichkeih  Dass  die 
Philosophic  die  absolute  und  allc  Wahrheit 
sei,  ist  unwahr;  denn  da  die  Erfahmng,  von 
welcher  die  Philosophic  nur  eine  Art  der 
Verarbeitung  ist,  ewig  Neues  nnd  Unerhdrtes 
erfUhrt,  so  muss  auch  die  Wissenschaft  ewiges 
Sttlckwerk  d.  h.  ewige  Arbeit  sein.  Das  all- 
umfas8endeAbgeschlos8en8einphilosophischer 
Systeme  ist  daher  nur  ein  Schein  und  kann 
folglich  nur  durch  Schein,  niimlich  durch 
Fklschung  der  als  Sprache  geprligten  Denk- 
formen  hergestellt  werden,  indem  durch  ver- 
worrenen  Ausdruck  der  Umriss  der  Erfahrung 
verwischt  und  die  frische  sinnliche  Vor- 
stellung,  der  Quell  des  Denkens,  aus  dem 
Ged&chtniss  der  Sinne  hinweggetilgt  wird. 
Jene  speculativen  Systeme  also,  die  durch 
den  Widerstand  der  noch  unbegriffenen  That- 
sachen  entmuthigt,  sich  von  der  sinnlichen 
Erkenntniss  abkehren,  sind  nicht  logische 
Wege,  sondera  psychologische  Abwege  der 
Wahrheit  und  wirken  nur  als  Schnlphilosophie. 
Die  Philosophic  aber,  deren  Gesetz  das 
Naturgesetz,  die  darnm  Weltphilosophie  ist, 
weil  sie  von  der  Gesammtheit  der  Welt  er- 
arbeitet  und  auf  die  Gesammtheit  deT  Welt 
rtickwirkungsfahig  wird,  ist  allein  Philo- 
sophic. Der  Seligkeitsmethode  gegentiber, 
die  im  Denken  ein  Begehren  erfUllt,  ist  die 
wissenschaftliche  Methode  blosses  Wissen, 
und  ihr  Denken  als  das  Werk  und  Werk- 
zeug  der  Naturforschung  ist  in  seinem  Ge- 
sammtbezuge,  als  das  nur  durch  seine  Rein- 
heit  zur  Einheit  strebende  Denken,  die 
Wissenschaft.  Nur  dasjenige  ist  walire 


Wissenschaft,  d.  h.  schlflssig  znsammen- 
hftngende  Gewissheit,  was  Naturgesetz  oder 
Folgerang  aus  Naturgesetzen  ist.  Je  nach- 
dem  die  Natur  oder  die  Geschichte  Gegen- 
stand  der  Betrachtung  ist,  theilt  sich  miser 
siimmtliches  Wissen  in  zwei  Gebiete.  Die 
Naturwissenschaft  ist  schltlssige  Folgemng 
ans  Sinneseindrticken.  Die  mathematische 
Gewissheit  steht  mit  der  naturwissenschaft- 
lichen  nicht  in  Concurrenz,  weil  beide  Eins 
sind;  denn  alle  fertige  Naturwissenschaft  ist 
angewandte  Mathematik , und  alle  reine 
Mathematik  ist  nur  hypothetische  Natur- 
wissenschaft. Die  geschichtlichen  Wissen- 
schaften  haben  die  Verkettung  der  That- 
sachen  des  Bewusstseins,  also  den  Geist  rum 
Gegenstand;  sie  erkennen  die  Folge  und 
Ordnung  dieser  Thatsachen,  nicht  aber  deren 
elementare  materielle  Beschaffenheit,  die  ihnen 
vielmehr  ftir  unaufldslich  gilt.  Da  aber  die 
Materie  das  Allgemeine,  der  Geist  nur  ein 
Ph&nomen  der  Materie  ist,  so  kann  die  hdchste 
nnd  allgemeinste  Wahrheit  nur  bei  derjenigen 
Wissenschaft  sein,  deren  Gegenstand  die 
Materie  ist,  also  nicht  bei  der  geschichtlichen, 
sondern  nur  bei  der  Natur  - Wissenschaft. 
Sollen  die  problematischen  Wahrheiten  der 
geschichtlichen  Wissen  schaften  zur  Gewiss- 
heit erhoben  werden,  so  mflssen  sie  unter 
die  hochsten  Wahrheiten  der  hochsten  Wissen- 
schaft gestellt,  also  aus  Naturgesetzen  ge- 
folgert  werden.  Alle  schltlssige  Gewissheit 
ist  daher  Naturwissenschaft  und  der  Fort- 
8chritt  und  die  Zukunft  aller  geschichtiiehen 
Wi8senschaften  ihre  Ableitung  ans  dem  Natur- 
gesetz. Die  Naturwissenschaft  muss  also 
(lie  durchlaufende  Gmndlage  der  Philosophic 
sein,  welche  alles  tbatsiichliche  Material,  auf 
das  sie  sich  berufen  will,  als  einen  zur  Zeit 
fertig  zugerichteten  Stoff  emp&ngt,  an  dem 
sie  Alles  zu  lernen,  aber  Nichts  zu  bessern 
hat,  indem  jede  Ver&nderung  des  Stoffs  noth- 
wendig  unter  den  Begriff  jener  productiven 
Wissenschaften  fallt.  Indem  nun  die  Philo- 
sophie  durch  Betrachtung  des  Denkprozesses 
die  letzte  Einigung  des  Denkens  erbringen 
soil,  so  muss  ihre  Aufgabe  im  Allgemeinen 
die  Darlegung  der  Einheit  von  Naturgesetz 
und  Denkprozess  sein.  Diese  Einheit  ruht 
daranf,  dass  der  Denkprozess  Naturprozess 
ist;  sie  wird  dargelegt,  indem  alle  Phknomene 
des  Denkens  aus  Naturgesetzen  abgeleitet, 
also  als  nothwendiges  Naturproduct  begriffen 
werden.  Die  hochsten  Phanomene  des  Denkens, 
die  Denkgesetze,  sind  nur  aus  den  Leistungen 
der  Nerven  abstrahirt  und  darum  dutch 
deren  Studium  begreiflich  zu  machen.  Alle 
Denkgesetze  sind  nur  psychologische  Gesetze, 
die  Psychologic  aber,  so  weit  sie  zur  wissen- 
schaftlichen  Evidenz  erhoben,  ist  Physiologic 
des  Denkorgans.  Die  Philosophic  aber  ist 
auf  die  Siege  der  Naturwissenschaft  der 
Triumph  des  Gedankens,  indem  der  Feind 
der  Erkenntniss,  das  ph&ntastiacke  Denken 
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mit  (lessen  sAmmtliehen  Produeten,  nnn  selbst 
Gegenstand  der  Erkenntniss  wird.  Der  speci- 
fische  und  eigne  Beruf  der  Philosophic  1st  die 
systematische  Erkenntniss  und  aamit  Aus- 
tilgung  des  principiellen  Irrthums  odeT  des 
phantastischen  Denkens,  der  methodischen 
Enbildong,  welche  alle  ThatsAchUchkeit 
Qberwnchert.  Die  Philosophie  tddtet  diesen 
principiellen  Irrthum  schmerzlos,  indem  sie 
die  psychologiachen  Antriebe  zum  plian- 
lastiscben  Denken,  also  die  Bedingungen  auf- 
zeigt,  aus  welehen  die  Entstehung  des  prin- 
cipiellen Irrthums  mit  klarer  Nothwendigkeit 
foigt  Diejenige  Wissenschaft  nun,  welche 
das  Here  fiir  den  Menschen  hat,  dass  sie 
ihn  von  den  AlpdrUcken  der  phantastischen 
Imal  dnrch  Radicalkur  befreit,  ist  eben 
keine  andere,  als  die  Philosophie,  welche 
iu'erzn  von  der  Naturwissenschaft  die  Mittel 
empiangt.  Darurn  ist  der  Ausgangspunkt 
der  philosopliischen  Arbeit  genau  da  gelegen, 
wo  aller  pnantastische  Irrthum  dnrch  einen 
nraprfinglichen  Stoss  seinen  An  fang  nimmt 
Dieser  Punkt  ist  die  Vorstellung,  dass  die 
menschliche  Seele  ein  wirkliches  Wesen  sei; 
denn  alle  Hoffnungs-  und  Schreckens  - Ge- 
stalten  der  Religion,  sowie  alle  Wahn- 
?espinnste  der  Speculation  sind  nur  die  ver- 
Mrrten  Schattenbilder,  welche  jenes  flackerude 
Seelenflimmchen  aus  dem  engen  Gedanken- 
spiel  heraus  auf  die  maasslosen  llohlflAehen 
der  Weltkugel  wirft.  So  viele  gestaltende 
tder  begriflliche  Forraen  diese  nichtige  Vor- 
stdlnng  annehmen  kann,  so  viele  Religionen 
find  Speculationen  hat  sie  geschichtlich  er- 
Mogt,  und  aus  der  einheitlichen  Mannig- 
hltigkeit  ihres  jetzigen,  noch  ungebrochenen 
Bestandes  nAhrt  und  erklArt  sich  das  ganze 
System  des  religiosen  und  speculativen  Aber- 
pwbens,  der  noch  auf  das  Gehirn  der  mo- 
demen  Oulturvolker  drlickt  Wenn  niimlich 
die  Seele  oder  (wie  die  verschAmte  Skepsis 
« nennt)  das  menschliche  Ich  als  ein  ein- 
hches  wirkliches  Ding  existirt,  so  muss  sie 
wch  unzerstorlich , d.  h.  uusterblich,  und 
Natnrgesetzen  unabhangig,  d.  h.  will- 
kflrlich,  sein  und  aus  diesen  UebernatUrlich- 
^Qten  des  SelbstgefUhls  bildet  sich  dann 
dnrch  eine  instinktmiissig  gelAufige  Ueber- 
|i*gang  die  weitere  Vorstellung,  dass  aucli 
in  dem  Weltganzen  eine  ilbernattirliche 
Centralseele  wohnt,  welche  gleich  der  mensch- 
iieben  einfach,  unzerstorlich  und  willktlrlich 
A Alle  diese  Anschauungen  wurzeln  in 
j^twr  winzigen  Einbildung,  welche  der  Seele 
Eustenz  zuschreibt,  wAhrend  der  Begriff 
S«le  eine  Abstraction  ist,  die  aus  den  im 
Gedichtniss  verkntlpften  successiven  That- 
ucben  des  Bewusstseins  nacli  dcra  Gesetze 
der  Verschmelzung  der  Vorstellungen  ge- 
woanen  and  bei  ihrem  ersten  Durchbruch 
dnrch  das  Bewusstsein  fttr  ein  Ding  gebalten 
*iri  Die  Entstehung  des  Glaubens  an  die 
^teoz  der  Seele  ist  harmlose  Unwissenheit, 


seine  populiire  Fortfllhrung  Gedankenlosig- 
keit,  seine  gelehrte  Vertheidigung  Muthlosig- 
keih  War  das  Wesen  des  phantastischen 
Irrthums  die  Vermenschlichung  der  Welt,  so 
ist  folglich  das  Wesen  der  philosophischen 
Thatigkeit  die  Entraenschlichung  dieser  Welt- 
vorstellung  und  diese  Aufgabe  ward  von  der 
Philosophie  durch  die  Verweltlichung  des 
Menschen  gelbst  Diese  Loaung  ist  grltnd- 
lich,  denn  sie  enthiilt  die  Erkenntniss,  dass 
der  Mensch  nicht  als  ein  Atom,  sondern 
selbst  als  eine  Welt  besteht,  welche  die 
ganze  Einheit  ihres  Seins  nur  in  dem  wechsel- 
wirkenden  Bezng  unterschiedener  ewig  neu- 
gebildeter  Erscheinungen  hat,  dass  also  das 
menschliche  Ich  nicht  eine  seiende  Einzel- 
heit,  sondern  der  ideelle  wandelbare  Schwer- 
punkt  einer  beweglichen  Vielheit  ist  Auf 
dem  Standpunkt  der  unsere  laufenden  Jahr- 
hunderte  durchwetternden  naturwissenschaft- 
lichen  Weltanschauung  ist  AUes  Eines  und 
giebt  es  keine  letzte  Verschiedenheit  Alle 
Verschiedenheit  ist  QuantitAt,  also  nur  ein 
Mehr  oder  Weniger,  ein  Hier  oder  Dort 
des  Einen  identischen  Stoffes.  Alle  QualitAt 
ist  daher  nur  vermeintlich;  sie  ist  unbekannte 
QuantitAt , sowie  die  Abstufung  der  Farben 
uud  Tone  bekannt  gewordene  QuantitAt,  d.  h. 
gemessener  GrOssenunterschied  der  Schwin- 
gungszeit  ist.  AUes  ist  daher  Grbsso  und 
fAllt  imter  die  Zahl;  AUes  kann  daher  genau 
erkannt,  d.  h.  durch  Messung  rAumlich  und 
zeitUch  mit  adAquater  SchArfe  bestimmt 
werden.  Also  der  Blitz  und  der  Gedanke, 
die  Flamme  und  die  Leidenschaft , der  Zug 
der  Sterne  und  der  Liebe  sind  nur  un- 
bekannte, ungemessene  Grdssenunterschiede 
eines  und  desselben  Unbekannten,  das  in 
demselben  VerhAltnisse  in  die  Erkenntniss 
riickt,  als  seine  Unterschiedswerthe  zAklend 
gemessen  werden.  AUes  ist  Naturprocess, 
d.  h.  Stoff  und  Geist  stehen  unter  demselben 
Bande  der  Nothwendigkeit,  wonach  auf 
gleiche  Bedingungen  unfehlbar  und  ewig  das 
Gleichc  erfolgt.  AUes  ist  daher  regelrecht, 
AUes  folglich  als  gesetzmAssig  erkennbar  und 
das  erkannte  Gesetz  untrttgliche  Weissagung. 
AUer  Naturprocess  ist  Mechanismus,  der 
Chemismus  ist  unbekannter  Mechanismus,  der 
Organismus  ist  unbekannter  Chemismus,  also 
doppelt  unbekannter  Mechanismus.  Der  Qeist 
ist  Naturprodnct  und  seine  ThAtigkeit  Selbst- 
thAtigkeit  der  Natur.  Empfmdeu  und  Denken 
sind  Erscheinungsformen  des  Stoffes,  welche 
wie  alle  Ubrigen,  Licht,  WArme,  Anziehung, 
in  jedern  Stoff  und  zu  jeder  Zeit  thAtig  vor- 
handen  sind,  aber  erst  durch  Stbrung  des 
Gleichgewichts  bewegt  und  dadurch  erkenn- 
bar werden.  Der  Geist  ist  daher  im  todten 
Stoffe,  aber  in  der  Rube  des  Gleichgewichts, 
worin  Wirkung  um  Wirkung  sich  aufhebt. 
Die  Stoffmi8chung  des  thierischen  Nerven 
entbindet  den  Geist  durch  Storting  des  Gleich- 
gewichts , desseu  mechanische  Wiederher 
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stellung  das  empfindende  Thfitigsein  des 
Geistes  ist.  Die  Art  und  Dauer  der  Nerven- 
combination  bedingt  in  Art  und  Dauer  jeden 
Moment  der  Geistigkeit.  Die  Stoning  und 
Wiederher8tellung  jenes  Gleichgewichts  ist 
das  thieri8ehe  Leben,  das  wiederhergestellte 
Gleichgewicht  ist  der  Tod. 

Die  eigentiich  psycho  log  ische  Partie 
des  Knapp’schen  Werkes  enthalt  das  zweite 
Buch  unter  der  Ueberschrift:  „Die  ge- 
schichtliche  Mechanik44.  Das  Em- 
pfinden  ist  eine  Lebensttnsserung  des  Sinnes- 
nerven,  die  unter  bestfindiger  Stoffverfinderung 
ununterbrochen  vor  sich  geht,  also  nur  eine 
im  Wechsel  bestandige  ist.  Die  unmittelbare 
Unterlage  der  Empfindung  sind  die  eigenen 
stoffwecnselnden  Zustande  des  Sinnesnerven, 
deren  verandernde  Ursache,  der  Reiz,  ihn 
auf  zwei  Wegen,  namlich  einmal  von  aussen 
und  dann  auch  vom  Gehirn  aus  trifft.  Durch 
den  aussern  Reiz  werden  die  ursprttnglichen 
Empfindungen,  durch  den  vom  Gehirn  aus- 
gehenden  Reiz  wird  die  Wiederholung  ur- 
sprttnglicher  Empfindungen,  d.  h.  das  Ge- 
dachtniss bewirkt.  Die  Sinnesnerven  und 
damit  die  Empfindungen  sammeln  sich  im 
Gehirn.  Diejenigcn  Empfindungen,  welche 
stets  mit  einander  auftreten,  werden  durch 
dieses  Sammel-  und  Gedachtnissorgan  mit 
einander  verbunden  und  ttrtlich  auf  die  Reiz- 
quelle  selbst  ttbertragen,’  also  wieder  nach 
aussen  gesetzt,  woher  zwar  nicht  sie,  aber 
doch  ihre  Reize  kamen.  Dieses  combinirende 
Nachanssensetzen  der  Empfindungen  durch 
das  Gehirn  ist  ihre  Erhebung  zur  Vorstellung 
und  somit  der  geistige  Aufgang  der  Aussen- 
welt.  Durch  die  Vorstellungen  werden  die 
Empfindungen  nicht  qualitativ  umgeschaffen, 
sondern  nur  erinnert  und  combinirt.  Da  nun 
die  ursprttnglichen  wie  die  erinnerten  Em- 
pfindungen stoffwechseinde  Zustande  des 
Sinnesnerven  sind,  so  muss  jede  Empfindung 
und  folglich  iede  Vorstellung  eine  sinn- 
liche  Wirklichkeit  sein.  Da  gleiche  Empfin- 
dungen mit  einander  verschmelzen,  so  vcr- 
schmelzen  ebenfalls  gleiche  Vorstellungen, 
und  weil  die  wiederholt  gleiclizeitig  auf- 
tretenden  Empfindungen  sich  im  Gedachtniss 
unter  einander  verbinden,  so  verbinden  sich 
in  ihm  auch  die  derartigen  Vorstellungen. 
Der  erste  Vorgang  ist  die  Abstraction,  der 
zweite  die  Association ; beide  sind  eine 
Thatigkeit  des  Gedachtnisses , das  aber  bei 
ihrer  Erzengung  in  umgekehrter  Richtung 
thatig  sein  muss.  Auf  dieser  Verschmelzung 
und  Verkettung  der  Vorstellungen  beruht  die 
ganze  Maschinerie  des  Denkens:  alle  Er- 
zeugung  von  Vorstellungen  geschieht  durch 
Abstraction,  wodurch  das  Mannigfaltige  der 
Empfindung  vereinfacht  wird;  durch  die 
Association  verschiedener  Vorstellungen  aber 
wird  der  Ablauf  der  Vorstellungen,  d.  h.  das 
gesammte  Spiel  der  Gedanken  bedingt.  Durch 
die  von  den  Sinnesnerven  ausgehende  Er- 


regung  des  Gehiras,  als  des  Denkorganes, 
werden  die  Anschauungen , durch  die  vom 
Denkorgane  wieder  rttckgehende,  also  er- 
innernde  Erregung  werden  die  Begriffe  er- 
zeugt  Die  Fortpflanzung  der  Erregung 
zwischen  Denkorgane  und  Sinnesnerven  ist 
also  wechselseitig  und  bildet  den  Denkvor- 
gang.  Die  Entstehung  des  Denkprocessea 
bedingt  sich  daher  durch  die  von  aussen 
kommende  Erregung  der  Sinne;  die  An- 
schauung  bedingt  sich  durch  die  Empfindung 
der  Sinne;  die  Begriffsbildung  durch  das 
Gedachtniss  der  Sinne.  Die  Nerven  wirken 
aufeinander  sympatliisch  ein,  d.  h.  die  Er- 
regung des  einen  pflanzt  sich  auf  andere  fort 
Die  Fortpflanzung  der  Erregung  der  Nerven 
des  Denkorgans  auf  die  Bewegungsnerven 
bewirkt  Muskelzusammenziehungen.  Solche 
sympathische  Erregung  der  Bewegungsnerven 
durch  das  Denkorgan  geschieht  sowohl  un- 
bewusst,  alsbewusst.  Das  unbewusste  muskel- 
erregende  Denken  ist  der  Affect,  das  bewusste 
muskelerregende  Denken  ist  die  Handlung. 
Jede  Offenbarung  des  Denkens  geschieht  nur 
durch  Muskelerregungen ; jede  geistige  Mit- 
theilung  Oder  Bethatigung  ist  also,  in  der 
bewussten,  wie  unbewussten  Form,  an  die 
Muskelfaser  gekntipft,  ohne  deren  Zusammen- 
ziehung  es  keinen  Blick  der  Liebe,  kern 
Bruderwort  der  Freundschaft , kein  Werk 
der  Kunst  und  Wissenschaft  giebt  Mag  der 
Muskel  die  zartesten  oder  die  derbsten  Wir- 
kungen  vollbringen,  so  bleibt  sich  der 
physiologische  Vorgang  gleich,  denn  dieser 
ist  ein  und  derselbe,  ob  hier  auf  eine  er- 
bleichende  Wange  eine  erbebende  Thrine 
perlt  oder  ob  dort  fiber  drtthnender  Erde 
um  jene  Tapfern  Reiterangriff  und  Hand- 
gemenge  tobt  Die  Gerausche,  womit  die  Be- 
wegnng  der  Mund-  und  Rachenhdhle  die  T5ne 
des  Kehlkopfs  fttrbt,  bieten  das  allgemeine 
und  unerschttpfliche  Material  und  Mittel  znr 
Association  der  Vorstellungen,  die  Worte, 
die  Sprache  dar,  welche  spielend-leicht  die 
Sinnesempfindungen  zum  reichsten  und  leben- 
digsten  Ablaufe  weckt  und  so  des  Wortes 
selbst  wieder  vergessen  maeht  durch  die 
Welten  von  Wirklichkeit,  die  es  mtthe-  nnd 
zwanglos  zusammenhalt.  Da  jede  Offenbarung 
des  Denkens,  sei  sie  Affect  oder  Handlung, 
nur  muskelerregendes  Denken  oder  denkende 
Muskelerregung , also  ein  Prodnct  der  Er- 
regung des  Hirns  und  der  Erregbarkeit  der 
Bewegungsnerven  und  der  mit  ihnen  v»- 
bundenen  Vorrichtungen  ist;  so  drflekt  sich 
der  Inhalt  des  Denkens  mit  mechanischer 
Nothwendigkeit  in  Muskelerregungen  ab,  und 
je  naclidem  die  einzelnen  Vorstellungen  sich 
im  Denken  entwedergegenstrebend  aufwiegen, 
oder  ttberwiegen,  oder  sich  allein  behanpten. 
und  je  nachdem  die  Erregung  des  Muskel- 
systems  grosser  oder  geringer  ist,  muss  die 
denkoffenbarende  Muskelerregung  entweder 
ausbleiben  oder  zttgernd  oder  augenblicklich 
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in’s  Dasein  treten.  Die  mechanische  Schlag- 
fertigkeit,  mit  welcher  die  sich  feststellende 
Vorstellung  auf  die  Bewegungsnerven  wirkt. 
macht  daher  dieses  Geftige  von  Him  und 
Muskeln  zu  einem  sehr  tauglichen  und  darum 
anch  sehr  gef&hrlichen  Apparate.  Denn  so- 
bald  die  Vorstellung  aucli  nur  eine  Secunde 
lang  ohne  ein  Gegenstreben  wirkt  so  zuckt 
der  Muskel,  die  Todeswunde  klafrt,  uud  die 
Wuth  ohnmticktiger  Rene  wirft  den  Thtiter 
tlber  sein  Opfer  bin.  Der  Kreislauf  von 
Empfinden,  Denken  und  Denkoifenbarung  ist 
daher  in  einen  unfehlbar  wirkenden  Mechanis- 
mus  eingeordnet,  so  dass  alles  gescbichtlicbe 
Werden  eine  natllrliche  Nothwendigkeit  und 
in  dieser  Nothwendigkeit  das  Denken  als 
Naturkraft  wirksam  ist  Obgleicb  aber  die 
Offenbarung  des  Denkens  oder  der  geschickt- 
liche  Lebensprocess  (die  geschichthche  Me- 
chanik)  in  einem  und  demselben  unbiegsamen 
Geftige  wie  der  gesammte  Naturprocess  spielt, 
so  ist  doch  bis  jetzt  noch  keine  Formel  auf- 
gefunden,  welcbe  auf  die  Daten  von  Raum 
und  Zeit  angewandt  eine  auck  nur  tihnliche 
Gewissheit  in  der  gescbichtlichen  Mechanik 
gtibe,  wie  die  himmliscke  Mechanik  tiber  den 
bternenlauf.  Im  Unterschied  vom  Einbildungs- 
denken  ist  das  wahre  Denken  das  reine, 
d.  h.  streng  sinnliche  Denken,  die  Einheit 
der  Vorstellung  und  ihres  Gegenstandes.  Die 
Gedankenbildung  oder  der  welterkltirende 
Begpriff  gescbiebt  unwillktlrlich  durch  aussere 
Reize  und  Gedtichtniss.  Das  Bewusstsein  ist 
nur  eine  begleitende  Erscheinung  und  kann 
in  verschiedenen  Zeiten  beim  Denkvorgange 
fehlen  oder  dasein  oder  auck  nur  dazwiscben 
mithelfend  eintreten.  Dagegen  kann  ohne 
das  unbewusste  Denken  das  bewusste  Nichts 
ausrichten,  wtihrend  dagegen  das  unbewusste 
Denken  unter  Umsttinden  Alles  zu  leisten 
vermag,  was  das  bewusste  vollbringt.  Jedes 
Denken  setzt  sich  auch  stets,  tiber  das  be- 
wusste Denken  hinausschwingend,  in  ein 
Ahnen  als  unbewusstes  Denken  fort,  wodurch 
sich  der  gewaltige  Drang  des  Denkens  wider- 
atandlos  voilzieht  Die  einzelnenEmpfindungen 
verschwimmen  an  und  ftir  sich  in  heimathloser 
Allgemeinheit  und  werden  durch  die  Ge- 
dftchtnissthtitigkeitals  ortlich  im  Leibe  haft  end 
und  somit  der  Leib  als  ihr  Trtiger  vorgestellt. 
Indem  sich  nun  durch  best&ndige  Emeuerung 
und  Verschmelzung  der  Eindrticke  die  Vor- 
stellung des  Leibes  sttindig  im  Gedtichtniss 
festsetzt,  fasst  sie  bald  ihren  Gegenstand  als 
eine  mit  alien  Empfindungen  fest  verflochtene 
und  zusammenktingende  Vorstellungsmasse 
*uf,  so  dass  jede  Empfindung  die  Vorstellung 
des  Leibes  erwecken  kann.  Aus  der  Reihe 
der  einzelnen  Empfindungserscheinungen  wird 
aberweiterhin  auch  das  Empfinden  alssolches, 
d.  h.  als  ein  Vorgang  tiberhaupt  vorgestellt, 
und  diese  einkeitliche  Abstraction  verschmilzt 
wiederum  mit  der  einheitlichen  Vorstellung 
des  Leibes  als  Empfindungstrtigers.  Diese 


Zusammenschmelzung  oder  die  ewig  os- 
cillirende  Spitze  dieser  Abstractionsacte  ist 
das  Ich  oder  Selbst,  eine  das  Subject  er- 
greifende,  aber  ihm  unergreifbare  Vorstellung, 
die  in  ihrem  Associationsgewebe  als  Selbst- 
bewusstsein  ein  mehr  oder  weniger  reiches 
Erinnem  entha.lt ; denn  nie  giebt  es  ohne 
Erinnern  ein  Ich,  und  so  ist  das  Selbst- 
bewusstsein  nichts  Ruhendes  und  Fertiges, 
sondern  ein  verzehrender  und  ein  Aus- 
gleichungsprocess , welcher  in  dem  stets 
8toffweehselnden  Widerspiele  des  Ich  und 
Nicht-Ich  besteht  und  die  Aufhebung  der 
zwiscken  dem  Ich  und  der  fremden  Vor- 
stellung stattfindenden  erregenden  Gegen- 
stitzlichkeit  bewirkt , dadurch  also  ihre 
Gegenwirksamkeit  ausgleicht  Im  Selbst- 
bewusstsein  steckt  das  Ich,  im  Ich  steckt 
die  leibliche  Erscheinung  aes  vorstellenden 
Weaens  selbst.  Jene  entscheidende  Innigkeit 
dagegen,  die  sich  dem  bewussten  Denkprocess 
als  Begehren,  und  der  Aussenwelt  durch  be- 
wusste Muskelerregungen  als  Handlung  er- 
schliesst,  erhalten  die  widerstreitenden  Vor- 
stellungen  nur  durch  die  dumpfen  intensiven 
Empfindungszust£nde,  die  unter  dem  Namen 
der  Geftihle  gemeinsam  zusammengehalten 
und  jenachdem  sie  angenehm  oder  unan- 
genehm  sind,  als  Lust  und  Unlust  specificirt 
werden.  Der  eigentktimlicke  Vorstellungs- 
zustand,  welcher  das  Begehren  auamacnt, 
wird  nur  durch  Geftihle  erzeugt  und  darum 
das  Ilandeln  nur  durch  diese  letztern  be- 
herrscht.  Das  Geftthl  aber  ist  eine  nachweis- 
bar  und  gemeinsam  specifiscke  Empfindungs- 
leistung  eines  einzigen  bestimmten  Sinnorgans, 
des  Getasts,  d.  h.  der  Empfindungsnerven 
der  Haut  und  der  Eingeweide  zusammen. 
Alle  Geftihle  sind  nur  Empfindungen  des 
Getasts;  Geftihls-  und  Tastorgane  sind  eins, 
und  auch  die  durch  die  tibrigen  vier  Sinne 
eingeleiteten  Geftihle  sind  doch  nur  Taat- 
empfindungen,  also  durch  indirecte  Reizung 
in  das  Getast  eingeschlagene  Empfindungs- 
zusttinde.  Jede  intensive  Erregung  der  tibrigen 
Sinne  pflanzt  sich  in  die  Muskeln  weiter, 
bewirkt  durch  deren  Spannung  in  den  leib- 
lichen  Zusttinden  rtiumliche  Vertinderungen 
und  somit  in  den  zahllos  vertheilten  Ftihl- 
ftiden  des  Getasts  Empfindungen.  aus  denen 
der  wahre  und  ganze  Inhalt  der  Geftihle 
besteht.  Das  Wesen  des  Geftihls  besteht 
sonach  in  nichts  Anderm,  als  in  der  tast- 
empfundenen  Wirkung  der  affectvollen  Mus- 
kel-Spannungen.  Diese  Muskel-Spannungen 
machen,  und  diese  Tastempfindungen  sind 
das  Geftihl.  Entstehen  Geftihle  nicht  durch 
directe  Reizung  des  Getasts,  so  werden  sie 
wenigstens  durch  indirecte  Reizung  dieses 
Sinnorgans  mittelst  der  Muskelfasem  bewirkt 
Die  Tastempfindungen  haben  die  Tendenz, 
vom  Individuum  als  dessen  eigene  Nerven- 
zusttinde,  gleichsam  als  es  selbst  in  seinen 
innerlichen  Zustiinden,  wahrgenommen  zu 
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werden.  W&hrend  nun  diese  Empfindungs- 
zusfande  des  Getasts,  die  Geftihle,  wie  alle 
Empfindungen,  bei  mangelnder  Stttrke  un- 
mendich  bleiben,  reflectiren  sie  sich  bei  ge- 
httriger  Intensity  stets  als  gegenstttzlich  an- 
genehm  oder  unangenehm,  welche  Unter- 
schiede  durch  die  Abstraction  Lust  und  Unlnst 
gattnngsmUssig  bezeichnet  werden.  Die  Er- 
scheinung  der  Lust  und  Unlust  ist  immer 
und  einzig  vorhanden,  jenachdem  das  Denken 
mit  seinen  gegenwftrtigen  Gefahls  - Empfin- 
dungen  in  Eimieit  oder  in  Widerstreit  ab- 
lttuft.  Die  Bestimmnng  des  Geftihls  als  Lust 
oder  Unlust  resultirt  also  stets  aus  dem  beider- 
seitigen  IneinandergTeifen  und  Sichschneiden, 
mithin  aus  dem  Richtungsbezng,  in  welchera 
beim  Gesammtablaufe  der  Vorstellungen  die 
erinnerten  zu  den  gegenw&rtig  lebendigen 
Getastempfindungen  stehen.  Alle  Geffthle, 
auch  die  sogenannten  ideellen,  d.  h.  vom 
Denken  angeregten,  sind  ein  regelrechter 
sinnlicher  Vorgang;  der  Muskelapparat  mit 
seiner  sensibeln  Leistnngsfahigkeit  ist  es, 
welcher  die  Gedanken  in  lebendige,  an  der 
Zusammenziehnng  der  Haut  und  der  Pulse 
messbare  Empfindungen  umsetzt.  Die  Grund- 
lage  aller  Lust  und  Unlnst  ist  stets  eine 
leibliche;  Genuss  und  Pein  sind  ein  durch 
die  Tastempfindungen  unterhaltene-,  dieselben 
ttieils  verarbeitender,  theils  schaffender  Denk- 
process,  in  welchem  die  lebendige  Gefttlds- 
empfindung  zwar  immer  das  Steuer  und  Segel, 
aber  das  Denken  den  Steuermann  abgiebt. 
Die  Lust  schliesst  die  innige  Sattigung,  die 
Unlust  ein  inuiges  Bedttrfen  ein.  Die  voll- 
kommene  Lust  ist  in  jedem  Zeitpunkt  immer 
in  sich  abgeschlossen  und  insofern  gesattigt, 
die  Unlnst  hingegen  ist  ein  Denkact,  welcher 
die  Empfindnngswirklichkeit  zngleich  ver- 
neinend  vorstellt  und  so  dieselbe  ttberschreitet, 
also  nicht  ein  gesattigt  abgeschlossener,  son- 
dern  ein  strebender  Process.  So  tritt  die 
Lust  als  Begehren  auf,  als  ein  Vorgang,  der 
auf  dem  Boden  des  Unlustgeftthls  entspringt. 
Aus  treibenden  GefUhlen  und  getriebenen 
Vorstellungen  setzt  sich  das  Begehren  zu- 
sammen,  welches  hiemach  das  von  Unlust- 
geftthlen  getriebene  Denken  der  kttnftigen 
Verwirklichung  einer  Vorstellnng  ist.  Wie 
das  Denken,  so  ist  auch  das  Begehren  ent- 
weder  bewusst  oder  nnbewnsst.  Im  erstern 
Falle  tritt  dasselbe  als  Wunsch  auf,  wenn 
die  seinen  Inhalt  bildenden  Vorstellungen 
zu  den  Erregungen  des  Muskelapparates  be- 
zuglos  sind;  als  Wille  dagegen  tritt  es  auf, 
wenn  sich  das  Denken  als  ein  durch  die 
Muskein  in  Verwirklichung  der  Vorstellung 
ursachlich  eingreifendes  fasst.  Im  Wttnschen 
und  Wollen  strebt  das  Begehren  schlicsslich 
immer  nach  dem  Werden  einer  Lust.  Der 
regelmassige  Uebergang  von  einem  be- 
stimmten  Denken  zu  einer  entspreclienden 
Muskelerregung  muss  durch  den  uns  noch 
unbekannten  centralen  Verlauf  der  Nerven- 


fasern  bedingt  sein.  In  Folge  dieser  noch 
vorhandenen  Unwissenheit  schafft  das  phan- 
tastische  Denken  bei  den  Handlungen  eine 
verdeckende  Ersatzeinbildung , die  Willkttr. 
Sie  ist  in  Wahrheit  nur  der  Wille,  mit  der 
irrthtlmlichen  Versicherung,  dass  das  Denken 
hier  ursprUn^liche  Selbstbestimmung  und 
Selbstverursachung  der  Handlungen,  <L  h. 
dass  es  von  den  hinter  dem  Bewuisstsein  im 
Unbewussten  liegenden  Ursachen  unabhSngig, 
also  mit  einem  solchen  Acte  de3  WoIIens 
ein  Riss  in  den  naturgesetzlichen  Zusammen- 
hang  sei.  In  der  phantastischen  Vorstellung 
der  Willkflr  steckt  ein  doppelter  Inthnra: 
einmal,  indem  sie  das  Bewnsstsein  ftlT  die 
Quelle  der  bewussten  Handlungen  nimmt; 
sodann,  indem  sie  die  Bildung  der  Vor- 
stellungen, die  durch  flussereReize  und  durch 
Association  geschieht,  wegen  der  Verwicke- 
lung  dieser  Gesetze  fflr  ungesetzmassig  hUit. 
Nur  das  Ftihlen  also  macht  begehren,  macht 
wttnschen,  wollen  und  handeln;  ob  jedocb 
das  Denken  dabei  nach  ttberlegender  Ein- 
sicht  oder  nach  Gewohnheit  verlSuft,  ist  far 
die  physiologische  Verursachung  gleich,  weil 
die  Gewohnheit,  welche  gemeinhin  selbst  als 
Ursache  und  folglich  als  Ersatz  und  daruo 
als  Verdeckung  der  wirkenden  Ursache  ge- 
noramen  wird,  wissenschaftlich  nur  die  sich 
verewigende  Ursache  ist 

Im  dritten  Btiche  des  Knapp'schen 
Werkes  werden  die  entwickelten  Grand- 
anschauungen  auf  das  praktische  Gebiet,  die 
Moral  und  das  Recht  angewandt  Da  die 
Philosophie,  als  das  durch  systematiscbe 
Erkenntniss  des  principiellen  hrrthums  ram 
Abschluss  der  Einheit  strebende  Denken, 
mit  ilirem  ganzen  Gegenstande,  dem  ein- 
gebildeten  Erkennen,  in  die  Geschichte  ftlit, 
so  ist  alle  Philosophie  Geschichtsphilosophie 
und  als  praktische  Philosophie  die  Erkennt- 
niss der  praktischen  Phantasmen,  d.  h.  der 
als  Gebote  vorgestellten  Phantasiegebilde, 
welche,  jenachdem  sie  sich  als  Recht  oder 
als  Morai  verkttrpern,  der  Gegenstand  der 
Rechts-  und  der  Moralphilosophie  sind.  Als 
Erkenntniss  der  Rechtsphantasmen  stellt  die 
Rechtsphilosophie  die  ihr  anderwSrts  ttber- 
lieferten  Thatsachen  unter  das  Begriffsmaaas 
des  erkannten  principiellen  Irrthums.  Ihren 
Ursprung  und  die  innere  Formgebung  em- 
pfangen  alle  Rechtsphantasmen  durch  die 
Vorstellung,  dass  das  menschliche  Handeln 
Willkttr  sei;  der  Contrapunkt  fttr  Anfang 
und  Ende  der  Rechtsphilosophie  ist  daher  die 
Erkenntniss,  dass  alles  Naturprocess,  dass 
also  auch  die  Geschichte  ein  Mechanismufi 
ununterbrochener  Notliwendigkeit  oder  ein 
nb8olut  regelmassiges  Gewebe  von  gleichen 
Wirkungen  gleicher  Ursachen  ist  Sowobl 
fttr  das  vorstellende , wie  far  das  musket- 
erregende  Denken  stehen  einerseits  die  Hatur 
und  andrerscits  der  Mensch  gemeinsam  ala 
Gegenstttnde  da,  welche  beide  der  Vorstellung 
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unumganglich  und  der  musktilaren  Ein- 
wirkung  zugknglick  sind.  Hierzu  tritt  nun 
ein  weiteres  und  zwar  allUberall  den  Erfolg 
entsckeidendes  Moment  blnzu,  welches  in  der 
Tbateacke  der  menschliclien  Vergesell- 
sckaftung  ruht.  Indem  der  Einzelne  der 
Gattung  weder  entbehren,  noch  entgeben 
kann,  so  driingt  alles  menschlicbe  Tkatigsein 
aus  der  beschr&nkten  und  dock  unabsperr- 
baren  Sph&re  der  Einzelnen  zur  un- 
beschritnkten  Sphere  der  Gattung  hin,  in 
welcber  das  Denaen,  vorstellend  und  muskel- 
erregend,  seine  Macht  aus  dem  All  beraus 
sammelt  und  seine  Wirkungen  tlber  das  All 
hin  zerstreut.  Die  Einzeltkatigkeit  wiicbst 
daher  notbwendig  zur  Gattungsthatigkeit 
empor,  deren  Werden  eben  die  Gescbicbte 
der  Menschbeit,  die  Weltgescbicbte  iat.  Die 
Aufgabe  des  muskelerregenden  Denkens  ist 
die  Unterwerfung  der  Gegenst&nde;  seine 
offenbarende,  die  Tkatigkeit  ebenso  fordernde, 
wie  hemmende  Leistung  regt  aber  das  er- 
kennende  Denken,  gemass  der  Verscbmelzimg 
und  Association  der  Vorstellungen,  zur  Er- 
scbaffung  von  weltgesckicktlicken  Institutionen 
an,  welche  die  Ausbeute  der  gattungsmassigen 
Vereinigung  und  die  Minderung  der  Collision 
als  eine  mdglicbst  gUnstige  Lehr-Kesultante 
entkalten  und  so  die  muskuliire  Unterwerfung 
der  Natur  und  des  Menscben  unter  die 
Gattung  vollziehen.  Die  muskular  erzwungene 
linterwerfung  der  Natur  unter  die  mensch- 
Gattung  ist  die  Volkswirthscbaft;  die  mus- 
kular  erzwungene  Unterwerfung  des  Menscben 
unter  seine  Gattung  ist  die  Sittlichkeit,  die 
wieder  in  Moral  und  Kecht  zerfiillt.  Die 
Sittlichkeit  ist  eine  aus  dem  erfakrungs- 
massigen  Wissen  der  Ursacben  und  Wirkungen 
der  menschlicben  Handlungen  gewonnene 
Abstraction,  die  zun&chst  unbewusst  entstebt. 
dann  bewusst  und  ausgedrtickt  wird,  unu 
sowohl  in  der  unbewussten  wie  in  der  be- 
wussten  Form  nacb  mechaniscken  Gesetzen 
das  Muskelsystem  erregt,  also  in  Affecte  und 
Handlungen  ausscblagt.  Da  alle  sittlicben 
Regeln  durch  Abstraction  aus  der  Betracbtung 
der  Handlungen  fliessen,  so  muss  der  Mechanis- 
mus  des  Handelns  filr  die  Sittlichkeit  vor- 
bedingend  sein;  die  Handlung  selbst  aber 
geschiebt  nach  reiner  Zweckmassigkeit.  Da 
nun  der  Mensck  vermoge  seines  Gattungs- 
bewusstseins  sicb  in  Einbeit  mit  Andern, 
d.  b.  sich  vergesellscbaftet  weiss,  so  wird 
die  Vorstellung  von  den  Mitteln  und  Folgen 
der  DurchfUkrung  des  Willens  dieser  vor- 
gestellten  Thatsacbe  der  Vergesellscbaftung 
gemiiss  umgebildet,  indem  durcb  die  Vor- 
stellung der  geselligen  Folgen  der  Handlung 
die  unmittelbaren  Triebe  eingegrknzt  werden. 
Nicbt  bios  der  einzelne  Inhalt,  sondem  aucb 
die  Idee  der  Sittlichkeit  ist  daher  eine  irdisclie 
Volkstkat  einer  um  irdiscber  Zwecke  willen 
abgerungenen  und  dann  im  Fortwucks  der 
Gesehlechter  durcb  Gewbbnung  und  Einsicbt 


willig  umfassten  Notkwendigkeit.  Die  jen- 
seitigen  Vorstellungen  der  Sittliclikeit,  als 
einer  gottlich-persbnlich  oder  speculativ-be- 
grift'licb  gebotenen  und  sicb  selbst  Zweck 
seienden,  sind  Nicbts  als  die  phantastische 
Deutung  der  unbekannten  Gescbicbte  dieses 
uralten  und  zweckgemkssesten  Menschen- 
werkes,  an  welcbem  die  ganze  Gattung  der 
Baumeister  und  noch  lieute  jeder  Einzelne 
ein  Arbeiter  ist.  Die  Sittlichkeit  ist  eine 
Begr&nzung  des  Begebrens  und  folglich  ein 
Widerstreit  inner balb  des  Begebrens,  indem 
das  unmittelbare,  den  Trieben  entspringende 
Begebren  durcb  die  Vorstellung  der  geselligen 
Folgen  eingegrknzt  wird.  Das  sittliche 
Phanomen  producirt  sicb  daher  immer,  sobald 
mit  den  vorgangigen  vegetativen  oder  affect- 
vollen  Trieben  die  hinzutretende  Vorstellung 
der  Vergesellscbaftung  in  Widerstreit  kommt 
und  so  durcb  die  Intensity  des  Denkprocesses 
jenem  unmittelbaren  Begebren  ein  gesell- 
scbaftlich  einsckrankendes,  also  sittlicbes  Be- 
gehren  entgegenpflanzt.  Weil  aber,  von 
millionenfachen  Ausgangspunkten  her,  jedes 
menschlicbe  Begebren  mit  einem  fremden  ent- 
gegengesetzten  und  dadurcb  mit  der  Vor- 
stellung der  Vergesellscbaftung  zusammen- 
treffen  kann;  so  debnt  die  Sittlichkeit  ibre 
Lebre  und  damit  ihr  Gebiet  allmabg  auf  das 
ganze  Begebren  aus.  Da  nun  alles  Begebren 
ein  von  Unlustgeflihien  erregtes  Denken  ist, 
so  vollzieht  sich  der  Widerstreit  des  trieb- 
erzengten  und  des  triebeingrknzenden  Be- 
gebrens ebenfalls  im  Elemente  der  lebendigen 
Gefdblsempfindung  und  wird  folglich  nur 
durcb  die  Stkrke  der  widersprechenden  Un- 
lustemplindungen  entscbieden.  Die  Unlust- 
empfindungen  konnen  bei  dem  triebein- 
granzenden  (sittlicben)  Begebren  ebenso  stark, 
als  bei  dem  Triebe  werden.  Nur  aber  be- 
stekt  zwischen  beiden  Fallen  fttr  den  Eintritt 
der  Unlustempfindungen  ein  durchgreifender 
Unter8cbied.  Bei  den  Trieben  namlich 
werden  die  Nerven  tbeils  vegetativ  durcb 
physiologist  constant  gegenwartige  Keize, 
theils  zwar  affectvoll,  aber  durcb  einen  ein- 
fachen  Denkprocess  angeregt,  der  sich  im 
isolirten  Individnum  aus  dessen  eignen  Mitteln 
bildet-  Bei  dem  triebeingranzenden  (sittbcben) 
Begebren  kingegen  werden  die  Nerven  zu 
Unlustempfindungen  durcb  einen  verwickelten 
Denkprocess  angeregt,  welcber  dem  In- 
dividuum  zunacbst  von  der  Gesammtheit,  also 
durcb  die  fremde  Autoritat  tlberliefert  wird. 
Durcb  die  Aknung  dieser  Schwftche  des  sitt- 
licben (triebeingranzenden)  Begebrens  wird 
nun  vermoge  unbewusster  Abstractionen  ein 
Drang  nacb  dessen  Verstarkung  erzeugt. 
Diese  Verstarkung  erbringt  das  phantastische 
Denken  dadurcb,  dass  es  die  sittlicben  Kegeln, 
weil  diese  dem  Einzelnen  durcb  Erziebung 
und  Volksmeinung  in  Form  von  Geboten 
tlberliefert  werden,  zu  vergotterten  Geboten 
erbebt,  denen  die  religiose  und  dann  die 
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speculative  Phantasie,  jede  in  ihrer  Weise, 
ein  absolut  gebietendes  Subject  unterlegt, 
welches  dort  eine  ttberraenschliche  Person, 
hier  aber  ein  Uberpersonlicher  Begriff  sein 
soil,  der  aber  nichts  destoweniger  aus  eignem 
Antrieb  befehlsfUliig  ware.  Nur  ein  fort- 
schreitend  durchdringendes  Erkennen  der 
Zweckmassigkeit  der  sittlichen  Regeln  hebt 
das  Geftihl  der  Schwache  des  sittlichen  Be- 
gehrens  und  damit  alien  Drang  zur  phan- 
tastischen  Verstarkung  auf.  Je  tiefer  aber 
fUr  die  Erkenntniss  noch  die  Zweckmassig- 
keit der  sittlichen  Regeln  verborgen  liegt, 
um  so  hoher  staut  sich  die  Einbildung, 
welche  nothwendig  da  am  abenteuerlichsten 
werden  muss,  wo  die  sittlichen  Regeln  zum 
Sclmtz  von  Zwecken  bestehen,  die  selbst 
Producte  der  Einbildung  sind.  Indem  nun 
das  sittliche  Begehren  durch  den  Gegenstoss 
irgend  eines  Triebes  und  irgend  einer  ein- 
schrankenden  gesellschaftlichen  Vorstellung 
entsteht,  welche  den  auf  Thatigkeit  gehenden 
Trieb  verhalt  (hemmt),  den  auf  Unthatigkeit 
gehenden  Trieb  anstachelt,  muss  dasselbe  ein 
diamentral  verschiedenes  sein,  je  nachdem 
es  in  der  reflectirenden  Person  gegen  deren 
eigne  oder  gegen  fremde  Triebe  gerichtet, 
also  ein  entsagendes  oder  forderndes  Streben 
ist.  Bei  der  unendlichen  Ausdehnungskraft 
des  Begehrens  kommt  aber  der  Begrttnzung 
desselben  in  jedem  Subjecte  tiberall  far  die 
eingebannten  Triebe  ein  Entsagen,  fttr  die 
freibelassenen  ein  Fordern  zu.  Diesem  nach 
innen  und  nach  aussen  gekehrten  Doppel- 
angesicht  des  sittlichen  Begehrens  stellt  sich 
ein  doppelter,  gleichfalls  nach  innen  und 
nach  aussen  laufenderMuskelzwang  zu  Dienst, 
welcher  als  Affect  das  Entsagen  und  als 
Handlung  das  Fordern  garantirt.  Dadurch 
wird  das  Sittliche  in  zwei  Wei  ten  getheilt, 
eine  dem  Ich  zugewandte,  innerlich  ver- 
antwortliche,  die  Moral,  und  eine  dem  Du 
zugekehrte,  ttusserlich  verantwortliche,  das 
Recht.  Die  unvermittelte,  durch  Erziehung 
empfaugene  Sittlichkeit  wird  von  der  an- 
brechenden  Erkenntniss  ergriffen  und  durch 
Verarbeitung  nach  zwei  gegenl&ufigen  Rich- 
tungen  hin,  nach  Nehmen  und  Geben,  in 
zwei  gegenl&ufige  Denkbewegungen  zersetzt, 
in  welchen  das  Subject  seinem  Handeln  durch 
eine  Aussengrttnze  absteckt,  wie  weit  es 
eigentlich  nehmen  darf,  und  dann  wieder 
durch  eine  Binnengrttnze,  wie  weit  e3  doch 
eigentlich  entsagen  muss.  Beide  Reflexions- 
richtungen  sind  einseitig,  weshalb  sie  ein- 
ander  erwecken,  stacheln  und  ttberbieten,  sich 
aber  gerade  dadurch  zu  gegenseitiger  Er- 
gknzung  einander  um  so  unentbehrlicher 
machen.  Als  Beendigung  ihres  beiderseitigen 
Widerstreits  ergiebt  sich  die  einheitliche 
Sittlichkeit,  in  welcher  die  Forderungs-  und 
Entsagungsgrenze  wieder  zusammenfallen. 
Die  Unterwerfung  des  Menschen  unter  seine 
Gattung,  worin  sich  der  Begriff  und  das 


Dasein  der  Sittlichkeit  constituirt,  geschieht 
durch  Muskelerregungen,  welche  im  Namen 
d.  h.  im  vorgestellten  Interesse  der  Gattung 
vom  Denken  ausgehen  und  das  gegenstrebende 
Denken  zwingen.  Wenn  durch  das  unbewusste 
Denken  verursacht,  sind  diese  Muskel- 
erregungen Affecte;  wenn  durch  das  bewusste 
Denken  verursacht,  sind  sie  Handlungen. 
Der  sittliche  Zwang  hat  daher  nothwendiger 
Weise,  wenn  er  vom  Einzelnen  gegen  ihn 
selbst  geht,  immer  zwingende  Affecte,  und 
wenn  er  von  einem  Menschen  gegen  den 
andem  oder  gar  von  einer  Vielheit  gegen 
Einzelne  geht,  immer  Handlungen  zur  Voll- 
zugsgewalt.  Die  sittlich  zwingenden  Affecte 
bilden  das  Gewissen,  die  sittlich  zwingenden 
Handlungen  bilden  den  Rechtszwang.  Inhalt, 
Maass  und  Kritik  der  Sittlichkeit  fliessen 
aus  dem  Begriff  der  Gattung.  Die  roheste 
Sittlichkeit  ist  diejenige,  worin  der  engste, 
die  feinste  Sittlichkeit  dieienige,  worin  der 
grosste  Menschenkreis,  d.  h.  die  unbegrinzte 
Idee  der  Menschheit,  als  Ausftlllung  des  Be- 
griffs  der  Gattung  gilt.  Da  das  hochste 
Interesse  der  Gattung  in  der  hdchsten  Summe 
von  Einzelinteressen  besteht,  so  folgt  daraus 
als  Princip  fttr  die  Sittlichkeit,.  dass  sie  das 
Einzelinteresse,  wenn  es  mit  dem  Gattungs- 
interesse  collidirt,  zum  Opfer  verlangt,  dass 
sie  aber  mit  sich  selbst  in  Widerspruch  tritt, 
wenn  sie  das  Einzelinteresse  ttberfittssig  be- 
schrttnkt,  also  dadurch  das  Gattungsinteresse 
verlezt,  anstatt  bewahrt  So  aber  nimmt 
die  Sittlichkeit  auch  nur  die  grunds&tzliche 
Forderung  der  Gattungswohlfahrt,  nicht  den 
thatsiichlichen  Erfolg  zum  Maassstabe.  Selbst 
die  phantastisch  durch  ttberirdische  Zus&tze 
am  Grttndlichsten  durchgeknetete  Sittlichkeit 
geht  thats&chlich  nur  vom  menschlichen,  frei- 
lich  phantastisch  missverstandenen  Gattungs- 
interesse  aus.  Die  Gattung  giebt  nun  auch 
in  einer  jede  Art  von  Inhalt  zulassenden 
Weise  zugleich  die  Wasserscheide  fttr  die 
Sittlichkeit  und  Unsittlichkeit  ab.  Das  Be- 
gehren und  seine  Producte  sind  sittlich, 
soweit  sie  dem  vorgestellten,  sei  es  wirk- 
lichen  oder  vermeintlichen  Gattungsinteresse 
angepasst,  sie  sind  unsittlich,  soweit  sie  diesem 
zu  wider  sind.  Und  cerade  so,  wie  die  Sitt- 
lichkeit, wird  auch  die  Unsittlichkeit  durch 
die  Vcrschiedenheit  der  Muskelerregungen 
zweigetheilt.  Diejenigen  Affecte  nimlieh, 
durch  welche  der  Einzelne  zum  Verstoss 
gegen  das  vorgestellte  Gattungsinteresse  ge- 
triebon  wird,  bilden  das  Laster;  diejenigen 
Handlungen,  wodurch  Jemand,  dem  vor- 
gestellten Gattungsinteresse  entgegen,  eines 
Andern  Willen  zwingt,  bilden  das  Unreeht 
Jede  sittliche  That  ist  niemals  absolut  ein- 
fach,  vielmehr  immer  die  Resultante  der  ge- 
scllschaftlichen  Reactionen  gegen  die  Re- 
sultante der  gesellschaftswidrigen  Triebe, 
woraus  folgt,  dass  das  endliche  Urtheil  aber 
eine  Handlung  ttberhaupt  nicht  naoh  vorher- 
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gemachten  Regeln,  sondern  nur  durch  die 
Betrachtung  der  Wirklichkeit  gef&llt  werden 
bum.  Das  Gewissen  stellt  die  affect- 
producirende  sittliche  Reflexion  dar,  also 
gerade  wie  die  Seele  eine  aus  concreten 
gleichartigen  Erscheinnngen  gebildete  und 
damn  phantastisch  consolidirte  Abstraction. 
Nur  was  die  Affecte  und  zwar  gegen . die 
Triebe  vollbracht,  gehdrt  dem  Gewissen  und 
(limit  der  Moral  an.  Dass  in  der  sittlichen 
Reflexion  die  ganze  Menschheit  als  den  ganzen 
Menschen  bearokend  erscheint  und  so  dem 
Ich.  als  den  Kreuzungspunkt  aller  Vor- 
8tellnngen,  gegen  die  Lockung  der  Triebe 
dasGrauen  vor  jener  unendlichen,  hohen  und 
doeh  anverwandten  Mackt  anbaucht,  ist  der 
bedingende,  einige  und  einzige  Grund  aller 
Gewissensaffecte.  Die  leiblichen  V erknde- 
nmgen,  welche  die  affectproducirende  Ge- 
wisaensregung  setzt,  stellen  sicb  in  demselben 
Maasse  entsckieden  und  tlberw&ltigend  ein, 
als  dem  Subject  sein  verschuldetes  Verhalten 
unbegreiflich  ist.  Sowie  sioh  die  Triebe 
sehonausserhalb  ikrer  sittlichen  Einschrftnkung 
einander  von  selbst  zum  Zurttcktreten  und 
Nachgeben  zwingen,  so  wird  ftlr  diese  Ab- 
rechnung  ein  weiteres  Feld  erbffnet , indem 
das  Ich'Bewusstsein  durch  den  Fortgang  der 
Vorstellungsverschmelzung,  durch  die  es  ent- 
standen  ist,  fiber  die  Grenzen  des  Leibes  geht 
und  kreisend  die  Familie,  das  Vaterland,  die 
Nenaehheit  mit  seinem  Ich  in  die  Einheit 
des  Selbstbewnsstseins  und  damit  der  Selbst- 
Hebe  setzt  Die  Moral  hat  demnach  ein 
aweigestoftes  Dasein.  Soweit  n&mlick  der 
Menach  nicht  zur  Erweiterung  des  Ich  zur 
Liebe  Anderer  und  dadurch  zur  Umwandlung 
der  sittlichen  Forderungen  in  selbstgetriebene 
Neignngen  kommt,  sclirknkt  er  seine  Triebe 
Mr  durch  die  Vorstellung  der  gesellschaft- 
liehen  Mit-  und  Gegenwirkung  ein.  Soweit 
*ber  im  Gegensatze  dieser  berechnenden 
Moral  die  Liebe  das  Getheilte  eint  und  je  den 
finzelnen  zur  empfindenden  Seele  des  Ganzen 
®aebt,  fallt  ftlr  die  moralische  Hingabe  das 
Gegenstreben  und  die  Loknbedtirftigkeit  und 
sotnit  der  Schmerz  und  die  Grenze  weg,  und 
raraen  die  Neig’ungen  in  dieser  Vollendung 
der  Moral  dem  Guten  von  selber,  wie  die 
Quellen  dem  Thale,  zu.  Die  Verwachsung 
des  Ich  mit  der  Menschheit  tiberhaupt  ge- 
aekfehi  in  geschichtlich  constantem  Fortschub 
dnrch  den  rein  intelligenten  Process  der 
kgiscken  Aufldsung  des  Ich,  durch  welchen 
der  Mensch  erkennt,  dass  er  nur  in  seinen 
Eigenschafteu,  nicht  aber  in  einem  mystisch 
aaetcrblichen  Etwas  besteht,  dass  also  nicht 
dte&haltnng  seiner  Person,  sondern  seiner 
•wenhaften  Strebnngen  sein  hbchstes  leiden- 
Mbftliches  Interesse  sein  muss.  Durch  die 
Listening  der  Gattungsvorstellung  wird  nicht 
j Grenze  der  Gewissensthktigkeit  und 
des  sittlichen  Gesammtgebietes, 
i aaoh  die  des  rechtlichen  Untergebietes 
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immer  mehr  den  Forderungen  der  sachlich 
erkannten  Notkwendigkeit  angepasst.  Jedes 
Recht,  das  nicht  eeine  hbchste  Sanction  im 
Gewissen  der  Individuen  hat,  ist  ein  gewissen- 
loses  Recht  Die  gesammte  Unterw’erfung 
des  Menschen  unter  das  vorgestellte  Gattungs- 
interesse  ist  das  Recht  Obschon  der  Rechts- 
zwang,  als  die  gewaltsame  Garantie  des  vor- 

Sestellten  Gattungsinteresses , sich  immer 
urch  • bewusstdenkende  Mnskelerregungen 
d.  h.  durch  Handlungen  constituirt,  so  ist  er 
doch  keineswegs  auf  den  Act  der  muskui&ren 
Erzwingung  versessen,  sondern  nur  um  die 
Erfttllung  seines  Zweckes  besorgt  Die  Ein- 
heit  des  Denkens  und  des  Rechtszwanges  ist 
die  Freikeit.  Individuen.  Stknde,  Volker, 
sind  frei,  soweit  als  der  sie  Detreffenae  Rechts- 
zwang  ihrem  Denken  gemftss,  unfrei  dagegen, 
soweit  er  diesem  zuwider  ist.  Die  Fremeit 
bleibt  immer  auf  die  Beziehung  zum  Rechts- 
zwang  gestellt.  Ihr  Ziel  ist  die  Gattungs- 
wohlfahrt;  denn  diese  bildet  im  Widerstreit 
der  zahllosen  individuellen  und  Standes- 
interessen  den  einzigen  Punkt,  auf  welchem 
der  statistische  Mehrwerth  der  interessirten 
Kdpfe  und  Krkfte  massenweis  sich  einigen, 
also  zur  Einheit  des  Denkens  und  des  Recnts- 
zwanges  gelangen  kann.  Die  gewaltsame 
Unterwerfung  des  Menschen  unter  das  vor- 
gestellte  Gattungsinteresse  begrttndet  den 
Begriff  und,  ftlr  ihren  Umfang,  das  Dasein 
des  Rechts.  Das  Recht  hat  die  gewaltsame 
Sicherung  der  in  ihm  garantirt  enthaltenen 
Ansprttcke  zum  begriffsconstituirenden  Gegen- 
stand.  Das  psychologisch  nattirliche  Gebiet 
des  Privatrechts  sind  die  nach  der  Nicht- 
erftlllung  noch  wesentlich  erftlllbaren,  das 
Gebiet  des  Strafrechts  sind  die  nach  der 
NichterfUllung  wesentlich  unerftlllbaren  An- 
sprtlche.  Das  Recht  nimmt  privatrechtlich 
nur  die  Bewahrung  des  Vermbgens  durch 
Sicherung  des  besitzergreifenden  oder'pro- 
ductiv  arbeitenden  oder  durch  WillenstiDer- 
einkunft  vollzogenen  Erwerbs,  strafrechtlich 
dagegen  nur  die  Sicherung  des  Menschen 
gegen  die  Ueberwaltigung  seines  eignen  oder 
gesetzlich  ergftnzten  Willens  in  Sckutz,  mdge 
diese  Ueberwftltigung  eine  den  Willen  durch 
directe  SelbstvoUftlhrung  inngehende  oder 
durch  Drohung  beugende  oder  eine  ihn  durch 
Betrug  oder  FSlschung  tlberlistende  sein. 
Dem  Einzelreckte  steht  das  Staatsrecht  und 
das  Volkerrecht  gegentiber.  Das  Staatsrecht 
regelt  die  menschlichen  Ansprtlche,  welche 
auf  die  zu  bestreitende  Mitgliedschaft  an  der 
Staatsgewalt,  das  Vdlkerrecht  diejenigen, 
welche  von  einer  geschlossenen  Staatsgewalt 
auf  die  andere  gehen.  Dass  diese  Ansprtlche 
skmmtlich  eine  gewaltsame , Namens  der 
Gattung  geschehende  Durcnftihrung  ver- 
laDgen,  giebt  ihnen  den  allgemeinen  Charakter 
von  Recht  Das  radicale  herzeinf^ltige 
Evangelium,  dass  der  Staat  ein  Werkzeug 
der  Wohlfahrt  und  danim  rtlckslchtlos  alles 
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Unwohlfkhrtigen  zu  entkleidensei,  fllhrtstaffel- 
fbrinig  die  Staatssclaverei , die  Staatsunter- 
thttnigkeit  und  die  Staatsbevormundung  je- 
der  Volkspflege,  der  Volks  vertretung  und 
schliesslicb  der  Selbstregierung  zu;  und  die 
freihftndleriscbe  Einsiebt,  dass  der  erobernde 
Volkermord,  der  diplomatische  Vdikerbetrug 
und  der  welthungernde  Schutzzoll  ein  ge- 
winnstloses  Verlustspiel  sei,  balmt  die  VOlker- 
befreiung,  die  VOlkerverbrliderung  und  darait 
den  ViJlkerbund  an,  in  welchem  sich  die 
Staaten  des  nutzlosen  tbeoretiscben  Theils 
ihrer  Unabhftngigkeit  ent&ussern  und  so  aus 
den  UeberachUssen  der  eiuzelnen  Staats- 
gewalten  eine  vOlkerrechtlicbe  Gewalt  schaffen, 
wodurch  den  Nationen  untereinander  ein 
staatlicher  Kecbtszwang  und  damit  ein  ge- 
ordneter  Ricbter  wird , vor  welcbem  das 
Nacbgeben  keine  Scbande  und  folglich  das 
Auflebnen  keine  Forderung  der  Ehre  melir 
ist.  Alle  Recbtsinstitutionen  sind  geschicht- 
licb  geworden,  d.  h.  aus  Elemeuten  ent- 
standen,  die  jenseits  des  Rechts-  und  Un- 
rechtsbegriffes  liegen  und  nicht  einzeln  ftir 
sicb,  sondern  erst  in  ihrer  Verbiudnng  diesen 
Begriff  an  sicb  tragen.  Das  Recbt  kann 
daber  nicbt  kurzer  Hand  aus  seinem  Begriff, 
sondern  nur  aus  dessen  Entstekungselementen 
erlftutert  und  begrlindet  werden,  aus  denen 
die  Entwickelung  und  auch  alle  Fort- 
entwickelung  des  Recbts  sicb  begreift.  Da 
nun  das  positive  Recbt,  als  die  staatlicbe 
Anerkennung  gewaltsam  durcbzufUhrender 
Ansprtlche,  die  hbckste  Festigung  und  somit 
Erfttllung  der  mensciilicben  AnsprUclie  ist, 
bo  jagen  alle  Interessen  seiner  Erringung 
nach.  Die  Ansprtiche  aber,  wie  die  Staats- 
gewalt,  bkngen  in  Art  und  Umfang  von 
dem  Grade  des  Gattungsbewusstseins  ab,  zu 
dem  sich  das  Denken  erbob.  Je  klarer  und 
inniger  die  menschliche  Gattungseinheit  vor- 
gestfellt  wird,  je  mebr  erweitert  sich  die 
Gegenseitigkeit  in  den  Ansprllchen  und  (was 
eine  Folge  davon  istj  die  Mitgliedscbaft  an 
der  Staatsgewalt.  Indem  das  Recbt,  durch 
Schwurgericht.  Presse,  Vereinstb&tigkeit  im 
Blute  des  Volkskdrpers  umgetrieben,  ver- 
mdge  der  radikalen  Erkenntniss  sacblich  ge- 
klkrt  und  durcbdrungen  und  von  der  ent- 
gegenkommenden  Volksbildung  aufgenomwen 
wird,  so  entstebt  das  wissenscbaftliche  Volks- 
recbt  Jede  positiv  verwirklicbte  rechtliche 
Production  hat  zum  allgemeinen  Zwecke,  der 
sie  eben  in  die  Existenz  ruft,  die  Rechts- 
sicberbeit,  die  sowobl  auf  Verbtitung,  wie 
auf  Ldsung  der  Widerstreite  zielt  una  auf 
zwei  Bedingungen  ruht,  niimlicb  auf  der 
Vollstreckungsgewissbeit,  d.  h.  der  Bereit- 
scbaft  des  Zugriffs  der  Gewalt,  und  auf  der 
Rechtsgewissheit,  d.  h.  der  Kiarbeit  der  Zu- 
stkudigkeit  der  Gewalt.  Rechtsgewissheit 
setzt  wieder  voraus,  einerseits,  dass  der  Sinn 
des  Rechts  und  andrerseits,  dass  die  darunter 
tinzuordnende,  d.  h.  zu  beurtheilende  That- 


sacbe  gewiss  sei.  Die  Gewissheit  des  Sinnes 
des  Rechts  wird  durcb  Redaction  und  Inter- 
pretation, die  Gewissheit  der  Thatsache  wird 
durcb  Beweis  erbracht.  Die  Fassung  des 
Recbts  bietet  demnach  gegen  das  Wesen  und 
den  Inbalt  einen  durcb  selbstkndige  Mittel 
ergrtindbaren  und  aus  jeder  Vermiscbung  sich 
rein  abstossenden,  also  logisch  unabbkngigen 
Erkenntnissgegenstand.  Die  Vollstreckung 
der  begrlindeten  und  die  Abweisung  der  un- 
begrllndeten  Rechtsansprticbe  stellt  er- 
schopfend  die  ThJitigkeit  der  Gerichte  dar. 
Nur  was  der  Richter  braucht,  das  braucbt 
aucb  der  Jurist,  und  das  ricbterlich  Unbraucb- 
bare  ist  aucb  das  juristiscb  Unbrauchbare. 
Wer  den  Inbalt,  d.  h.  die  sacbliche  Wirkung 
und  Begrttndung  von  Recbtsinstitutionen 
prttft,  ist  Politiker;  wer  sich  mit  Erkennt- 
niss des  Inhalts  des  bestehenden  Recbts  be- 
fasst,  ist  Politiker  der  Gegenwart,  vrer  da- 
gegen  mit  dem  Inlialt  des  vergangenen  Rechts, 
ist  Politiker  der  Vergangenbeit.  Alles  auf 
die  ursacblicbe  Ergrtindung  des  Rechts- 
inbaltes  verwendete  Wissen  ist  die  Politik, 
die  eben  so  weit  reicbt,  als  der  Rechtsinbalt 
geht.  Aus  dem  Drang  und  Wissen  aber 
Lebenspbaren  entwickelt  und  begreift  sich 
das  Recbt.  Erst  wenn  der  Rechtsinbalt  zum 
Aufbau  oder  Abbruch  fertig  ist,  kommt  der 
Jurist,  um  durch  Redaction  und  Interpretation 
die  zweifelbeseitigende  Wahrung  des  Gesetzes- 
sinnes,  d.  b.  die  Fassung  des  Recbts  zu  voll- 
zieben.  . Der  Rechtsinbalt  bildet  nicht  den 
Stoff,  den  der  Jurist  verarbeitet,  sondern 
um  den  er  mit  seinen  Wortricbtscbeiten 
berumarbeitet.  Die  Schale  des  Recbts^  ist 
der  Kern  der  Jurisprudenz,  und  der  Kern 
des  Recbts  ist  ftlr  die  Jurisprudenz  indifferent, 
welclie  stcts  die  Institute  durch  fremde, 
tiberjuristische  Macbt  empfkngt  und  verliert. 
Ware  die  Jurisprudenz  nicbt  so  ganz  und 
gar  der  Rechtsfassung  zu  - und  dem  Recbts- 
inbalte  abgekehrt,  so  htltten  die  Juristen 
lkngst  das  L’rmaass  aller  Politik,  die  voiks- 
wirtbschaftlicben  Gesetze,  finden  miissen,  die 
ibnen  das  tiigliche  Spiel  der  Vertriige  und 
Vergantungen  zwei  Jabrtausende  lang  zum 
bequemsten  Auflesen,  aber  vergeblicb  ent- 
gegenwarf.  Kein  gedrUckter,  kein  freier 
Lebenskreis  erwartete  daber  von  der  Juris- 
prudenz seinen  Rechtsbedarf:  und  Jeder  wisse, 
dass  er  um  das  Recbt  selbst  sich  rttbren 
muss.  Die  Recbtswissenscbaft,  da  sie  nur 
auf  die  prkcisirende  Formvollendung  geht, 
bat  weder  liber  den  Inbalt,  noch  liber  das 
Wesen  des  Recbts  eine  erkennende  Macbt. 
Um  so  ungebinderter  kann  die  Politik  den 
Inhalt  und  die  liccbtsphilosopbie  das  Wesen 
des  Rechts  der  bemmungsfreien  und  datum 
durchdringenden  Erkenntniss  unterziehen. 
Sie  ist  zunkcbst  die  Erkenntniss  der  Rechta- 
pbantasmen;  die  Wurzel  der  recbtspban- 
tastischen  Irrth  urns  vegetation  ist  aber  die 
Vorstellung  des  Ubermenscblichen  Rechts- 


Digitized  by  Google 


Knapp 


515 


Koppen 


gebotes,  und  die  Erkenntniss  dieser  Ein- 
bildung  vollzieht  sich  durch  die  Erklkrung 
ilirer  psychologischen  Antriebe,  welche  aus 
der  Misskennung  der  irdischen  Erzeugung 
und  Zweckbestimmtheit  dea  Rechts  stammen 
und  durch  deren  Nachweis  zu  beseitigen 
sind.  Indem  die  Rechtsphilosophie  die  Er- 
kenntniss der  Recht8pliantasmen  vermittelst 
dieser  genetischen  Reduction  auf  die  Wirk- 
lichkeit  vollbringen  muss,  ist  sie  zugleich 
die  erschOpfende  Erkenntniss  des  Wesens 
des  Rechts,  indem  sie  dasjenige  lehrt,  wo- 
durch  das  Recht  als  an  sich  gebietend  vor- 
ge3tellt  wird,  und  daher  Nichts  mit  dem 
Recht  der  Natur,  sondem  nur  mit  der  Natur 
des  Rechts  zu  thun  hat.  Da  das  Phantasiren 
das  verntinftige  Erkennen  ausschliesst,  so  ist 
die  Rechtsphilosopliie  die  absolute  Vor- 
bedingung  ftlr  die  Verntlnftigkeit  der  Lei- 
stungen  der  Politik  und  der  Rechtswissenschaft. 
Indem  sie  das  Rechtsgebiet  von  Einbildungen 
sfiubert,  besorgt  die  Rechtsphilosophie  den 
Bahnbruch  fUr  die  radicale  Methode,  in 
welcher  dann  die  Politik  ftlr  die  Inhalts- 
erkenntniss  und  die  Rechtswissenschaft  ftlr 
die  Fassung  des  Rechts  bodenfest  in  Arbeit 
treten.  Dieser  Kampf  ist  seines  Auscangs 
gewiss  und  macht  die  Angreifer  auch  im 
Leiden,  die  Angegriffenen  selbst  nicht  im 
Glflcke  froh.  Doch  wird  erst  die  vOllige 
Unterwerfung  der  geschichtlichen  Wissen- 
schaften  unter  die  Naturwissenschaft  seine 
und  aller  starren  Gewalten  Beendigung  und 
dadurch,  indem  die  Einbildung  aufhOrt.  um 
Rechtsschutz  mitzuwerben , der  wirkliche 
Abschluss  des  Alterthums  und  Mittelalters 
sein.  Indem  also  durch  die  philosophische 
Erkenntniss  der  Irrthum  aufhort,  das  Ge- 
spenst  des  Wissens  zu  sein,  so  kann  die 
Bekehrung,  welche  der  naturwissenschaftliche 
Fortschritt  ruckweise  erzwingt,  endlich  durcli- 
greifend  und  zu  einer  Massenbekehrung 
werden,  die  in  rascher  Durchgltthung  die 
Welt  veijllngt,  Diese  Vollendung  ist  das 
Ende  der  Philosophic,  d.  h.  ihre  Aufnahme 
in  die  allgemeine  Geschichtswissenschaft. 
Denn  wie  der  Tag  nicht  mehr  gesehen  wird, 
wenn  er  ganz  da  ist,  so  muss  die  Philosophic 
gegensatzlos  vor  sich  selbst  hinschwinden, 
wenn  einst  im  vollen  Strahlenwurf  ihres 
Lichtes  alle  die  blutigen  kostbaren  Ungeheuer 
des  Wahnelaubens  nur  noch  als  beruhigtc 
Schatten  aurch  den  Hades  der  Erinnerung 
gehen.  — 

Indem  der  jung  gestorbene,  mannesreife 
und  mannesmuthige  radicale  Kritiker  der 
weltherrschenden  theoretischen  und  prak- 
tischen  Phantasmen  nur  der  Erkenntniss  der 
reinen  entscheidenden  Thatsachen  nach- 
trachtete,  hat  er  zugleich  am  Schlusse  der 
Einleitung  zu  seinem  zwar  knappen,  abcr 
inhaltreichen  Lebenswerke,  gegentlber  dem 
zu  erwartenden  *einmtithig  verdammenden 
Urtheil  der  gesammten  lehrpriesterlicheu 


Kritik,  das  wehmtithige  Bekenntniss  nieder- 
gelegtj  dass  der  Endbescheid  in  alien 
literarischen  Streitigkeiten  unter  Zeitgenossen 
bekanntlich  ausgesetzt  bleibe,  indem  hier  die 
Natur  von  Amtes  wegen  eine  Berufung  an 
das  Grab  einlege,  welches  — wenn  Ver- 
schreiende  und  Verschrieene  gleich  stumm 
geworden  — der  tlbcrlcbende  Irrthum  nur 
seinen  grOssten  Gotzen,  die  schlichte  Wahr- 
heit  aber  auch  ihrem  geringsten  Vertreter 
schmtlcke.  Und  ein  Kranz  auf  das  jetzt  vor 
zwanzig  Jahren  geschlossene  Grab  von  Lud- 
wig Knapp  wollte  dieser  Artikel  sein,  indem 
er  dessen  philosophische  Leistung  eingehender 
darlegte. 

Knutzen , Martin,  war  1713  in 
KOnigsberg  geboren,  wo  er  nachroals  als 
Professor  der  Logik  und  Metaphvsik  die 
Wolff’sche  Philosophic  Iehrte,  auch  Kant’s 
Lehrer  war  und  1751  starb.  In  dieser 
Richtung  hat  er  folgende  Schriften  ver- 
offentlicht:  Elementa  philosophiae  rationalis 
methodo  mathematica  demonstrata  (1747), 
Systema  causarum  efficientiwn  (1745)  und 
eine  philosophische  Abhandlung  von  der 
immateriellen  Natur  der  Seelc  (1744),  worin 
er  die  Einheit  des  Selbstbewusstseins  zum 
Beweisgrund  der  unkdrperlichen  Natur  und 
Unsterblichkeit  der  Seele  machte.  Auch 
einen  philosophischen  Beweis  von  der  Wahr- 
heit  aes  Christenthums  (1739)  hat  er  zu 
fllhren  versucht,  welcher  1763  in  sechster 
Auflage  erschien. 


B.  Erdmann,  Martin  Knutzen  und  seine  Zeit. 
Ein  Beitrag  zur  Geschichte  der  WolflTschen 
Schule  und  insbesondere  zur  Entwickelungs- 
geschichte  Kant’s.  1876. 

Knuzen,  Matthias,  war  zu  Oldensvort 
in  Schleswig  - Holstein  geboren , liatte  zu 
Kdnigsberg  Theologie  studirt  und  sich  einige 
Jahre  lang  in  Deutschland,  Dhneinark,  Polen 
und  Kurland  umhergetrieben  und  (iberall  durch 
religiose  Erdrterungen  Anstoss  und  Streit 
erregt.  Nachdeni  er  1674  in  Jena  eine  Secte 
der  „Gcwissener“  zu  stiften  versucht  liatte, 
denen  das  Gewissen  als  Grund  und  Richt- 
schnur  aller  Religion  gelten  solltc,  wurde 
er  von  dort  vertrieben  und  blieb  seitdem 
verschollen.  In  den  von  ihm  veroffentlichten 
Flugschriften,  welche  im  Anhange  zur  zweiten 
Auflage  der  Schrift  des  Jenenser  Professors 
J.  Muskus  „Ableinung  der  ausgcsprengten  . . . 
Verleumdung,  ob  wiire  in  . . . Jena  eine  neue 
Secte  der  sogenannten  Gewissencr  entstandenM 
(1674)  abgedruckt  worden  sind,  zeigt  er  sich 
von  Spinoza’s  ^theologisch-politischeni  Trac- 
tate* abhiingig,  dessen  Grundgedanken  er 
jedoch  verflachte  und  verzerrte  und  dabei 
ein  Fortleben  des  Menschen  nach  dem  Tode 


lkuguete. 

Kftppen,  Friedrich,  war  1775  in 
Ltibeck  geboren,  hatte  unter  Reinhold  und 
Fichte  in  Jena,  nachlier  auch  in  Gottingen 
studirt,  seit  1804  als  Pastor  in  Bremen  ge- 
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wirkt,  worauf  er  1807  Professor  in  Lands- 
hut  and  1827  in  Erlangen  wurde,  wo  er 
1868  starb.  In  seiner  Erstlingsschrift  „Ueber 
die  Offenbarung  in  Bezug  anf  Kant’sche  und 
Fichte’sche  Philosophic14  (1797)  stellte  er  sich 
auf  die  Seite  des  Glaubensphilosophen  Jacobi, 
mit  welchem  er  in  eifrigem  Briefwechsel 
stand  und  dessen  Gesammtausgabe  er  spUter 
besorgte.  In  seiner  Schrift  „Schelling’s  Lehre 
oder  das  Ganze  der  Philosophic  des  absoluten 
Nichts,  nebst  drei  Briefen  verwandten  In- 
halts  von  Fr.  II.  Jacobi44  (1804),  hat  er  die 
Schwfiche  der  logischen  Grundlagen  des 
Schelling’schen  Identit&tssystems  mit  Scharf- 
sinn,  Klarheit  und  PrUcision,  wie  damals 
kein  Anderer,  dargelegt,  kam  aber  in  dem- 
jenigen  ^vas  er  an  die  Stelle  setzte,  tlber  die 
popularen  Satze  der  Jacobi’schen  Glaubens- 
philosophie  nicht  hinaus,  indem  er  den  Ge- 
danken  durchftlhrt,  dass  alles  menschliche 
Erkennen  an  das  Bedingte  gebunden  sei  und 
desshalb  nicht  tlber  den  Mechanismus  der 
Naturnothwendigkeit  hinaus  zur  Anerkennt- 
niss  der  Freiheit  kommen  konne,  dass  ttber- 
haupt  alles  Dasein  unbeweisbar  und  nur 
Gegeostand  des  Glaubens  sei,  durch  welchen 
wir  die  Gewissheit  vom  Dasein  der  Natur, 
unserer  selbst  und  Gottes  erlangen.  Kdppen’s 
Hauptwerk:  „ Darstellung  des  Wesens  der 
Philosophic44  (1810)  ist  eine  Ausftlhrung  des 
Jacobi’schen  Grundgedankens,  dass  es  ewige 
Grundwahrheiten  gebe , die  durch  keine 
Speculation  erschtittcrt  werden  kdnnten  und 
an  welchen  jedes  philosophische  Denken  sich 
orieutiren  mtlsse.  Dahin  gehbre  die  Freiheit, 
die  wir  als  unbewiesene  und  unbegreifliche 
Thatsache  in  uns  finden  und  von  welcher 
wir  nur  unmittelbar  wissen,  dass  sie  der 
Grund  des  durch  den  lebendigen  Weltschdpfer 
gesetzteu  Universuras  sei.  Ein  Product  der 
absoluten  Freiheit  oder  Gottes  sei  auch  die 
Naturnothwendigkeit.  Wie  wir  die  Sinnen- 
welt  durch  die  Sinne  vernehmen,  so  diesen 
Urheber  der  Welt  durch  die  Vernunft;  und 
was  beide  Anschauungs-  und  Erkenntniss- 
weisen  vernahmen,  legt  der  Verstand  rellec- 
tirend  und  abstrahirend  aus,  und  so  entsteht 
die  Wissenschaft.  Ausserdem  hat  Koppen, 
einige  kleine  Schriften  abgerechnet,  noch 
eine  Schrift  „ Philosophie  des  Christenthums44 
(1813,  in  zwei  Banden;  und  eine  aufplatonische 
Anschauungen  gebaute,  d.  h.  aus  dem  Be- 
griffe  dor  Gerechtigkeit  abgeleitete  Dar- 
stellung  der  „Politiku  (1818),  sowie  der 
„Rechtslehre“  (1819)  verbffentlicht 


K.  F.  Schafberger,  Darstellung  des  Wesens  der 
Philosophic  des  Herrn  Fr.  Koppen,  nebst 
Darstellung  der  eiguen  Ansicht  des  Vor- 
fassers.  (1813). 

Koldt^s  aus  Lampsakos  (einer  vorder- 
asiatischen  Ktlstenstadt)  war  ein  Schiller  des 
Epikuros  und  eifriger  Vorkampfer  ftlr  dessen 
Lehre.  In  einer  verloxen  gegangenen  Schrift 
suchte  er  zu  beweisen,  dass  man  nach  den 


Lehren  anderer  Philosophen  gar  nicht  oder 
wenigstens  nicht  angenehm  leben  kbnne. 
Diese  Schrift  muss  im  Alterthum  einiges 
Aufsehen  gemacht  haben,  da  esnoch  400Jahre 
spkter  Plutarchos  aus  Chaironeia  fftr  an- 
gezeigt  hielt,  dieselbe  in  zwei  noch  vor- 
handenen  Gegenschriften  zu  widerlegen. 

koI6t£s,  ein  Kyniker,  wird  als  Zeit- 
genosse  des  krates  aus  Theben  im  letzten 
vorchristlichen  Jahrhundert  genannt. 

RrautOr  stammte  aus  Soloi  in  Kilikia 
und  kam  im  Besitz  eines  bedeutenden  Ver- 
mdgens  nach  Athen,  wo  er  die  Schule  des 
altera  Akademikers  Xenokratds  und  nach 
dessen  Tode  die  Vortr&ge  seines  Freundes 
Polemon  in  der  Akademie  h6rte.  Als  Schrift- 
steller  hat  er  sich  zunkchst  durch  einen 
Commentar  zu  Platon’s  ^Timaios44  bekannt 
gemacht,  besondern  Kuhm  aber  sich  durch  ein 
Buch  „Ueber  die  Trauer44  erworben,  welchem 
Cicero  seine  ^Trostschrift44  (Consolatio)  nach- 
gebildet  hat.  Von  seinen  Schriften  sind  uns 
jedoch  nur  einzelne,  obwolil  zum  Theil 
grdssere  Bruchstticke  erhalten.  Was  seine 
philosophi8chen  Anschauungen  betrifft,  so  be- 
stritt  er  mit  seinem  Lehrer  Xenokrates  die 
zeitliche  Entstehung  der  Seele,  nahm  mit 
Platon  eine  Versetzung  der  Seele  zur  Be- 
strafung  und  Reinigung  in  die  irdische  Welt 
an  und  dachte  sich  die  Seele  aus  Sinnlichem, 
Intelligibelm,  Selbigem  und  Andorra  zusammen- 
gesetzt.  Angesichts  der  mit  dem  mensch- 
lichen  Leben  verknttpften  Uebel  sah  er  im 
Tode  den  Uebergang  zu  einem  bessern  Dasein. 
Unter  den  Glltern  des  Lebens  stellte  er  die 
Tugend  oben  an,  darauf  folgt  die  Gesundheit, 
dann  die  Lust  und  endlich  der  Reichthum. 
Nicht  Unterdrtlckung  der  Affecte,  sondern 
nur  naturgemksse  Beschrknkung  derselben 
erklkrt  er  ftlr  die  sittliche  Aufgabe  des  Lebens. 

krates,  aus  Athen  gebtlrtig,  war  ein 
Schuler  Polemon’s  in  der  Ultern  Akademie 
und  hatte  in  dieser  den  Akesilaos,  den  Bion 
aus  Borysthenes  (am  heutigen  Dniepr)  und 
den  Theodoros  zu  Schttlern.  Von  seinen 
Schriften,  unter  denen  sich  auch  Volks-  und 
Gesandtschaftareden  befanden,  hat  sich  Nichts 
erhalten;  er  wird  jedoch  von  Cicero  zu  den 
treuen  Bewahrern  der  platonischen  Lehre 
gezUhlt. 

krates  aus  Mallos  (in  Kilikia)  war  ein 
Gramm  atiker,  welcher  sich  zur  Lehre  des 
Stoikers  Panaitios  hielt 

krates  aus  Theben  lebte  in  der  zwerten 
Hklfte  des  vierten  bis  in  den  Anfang  des 
dritten  vorchristlichen  Jahrhunderts  und  war 
ein  so  begeisterter  Verehrer  des  Kymkeo 
Diogenes,  des  Bettlerphilosophen  in  der 
Tonne,  dass  er  sein  anselinlichea  Vermdgen 
verschenkte  und  seine  Sache  auf  Niehta 
stellte.  Seine  Gattin  Hipparchia,  die  Tochter 
einer  wohlliabenden  Fapailie  in  Thrakia,  und 
deren  Bruder  Mctrokles  Bekannten  sich  sn 
den  gleichen  Grundsktzen,  indem  sie  bei 
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Tag  und  Nacht  (Hipparchia  in  kynischer 
M&nnertrackt)  in  den  dffentlichen  Hallen  zu- 
brackten.  Dem  Ehepaare  wird  sogar  von 
vielen  Alten  nachgesagt,  sie  hfttten  ilir  Bci- 
lager  &chthtindisck  vor  zahlreichen  Zuachanern 
gehalten. 

Kratippos  aus  Mytilene  (auf  der  Insel 
Lesbos)  war  in  deT  zweiten  Halfte  des  letzten 
vorchristlichen  Jahrhunderts  nacli  Athen  tlber- 
gesiedelt,  w'o  Cicero  seine  Bekanntschaft 
machte.  Er  gehbrte  zur  peripatetischen 
Schulc;  dock  ist  uns  ilber  seine  Ansickten 
von  Cicero  nur  Unerkeblickes  bericktet. 

Kratylos  lebte  als  Sckiiler  des  Sophisten 
Protagoras  und  AnhUnger  des  epkesiscken 
Philosophen  Herakleitos  in  Athen,  wo  Platon 
seinen  Unterricht  genoss  und  spater  den- 
selben  in  seinem  Dialoge  „ Kratylos1*  (tlber 
die  Wortbildung)  als  Mituuterreduer  auf- 
treten  liess. 

[Kraus,  Christian  Jacob,  war  1753 
zu  Osterode  am  Harz  geboren  und  hatte  seit 
1770  zu  Kdnigsberg  studirt,  wo  er  Kant’s 
Schuler  war  und  auck  mit  Hamann  und 
Hippel  in  Verkehr  stand.  Im  Jakr  1779 
ging  er  nach  Berlin  und  von  da  als  Begleiter 
eineB  adeligen  Studenten  nach  Gottingen  und 
wurde  1781,  im  Jakre  des  Ersckeinens  der - 
„ Kritik  der  reinen  Vernunft**  ordentlicker 
Professor  der  praktischen  Philosophic  und 
Kameralwissenschaften  in  KOnigsberg,  wo  er 
1807  starb.  Ein  Schuler  und  Verelirer  David 
Hume’s  undv  Adam  Smith’s,  war  er  rait  Kant 
in  der  Lehre  von  Kaum  und  Zeit  einver- 
standen  und  mit  skeptischer  Geistesrichtung 
ein  Gegner  aller  metaphysischen  Verstiegen- 
keiten;  er  wandte  sick  darum  Uberwiegend 
den  Problemen  der  Politik  und  National- 
Okonomie  zu  und  indem  er  das  nahe  Ver- 
h&ltniss  des  GrUnders  der  Volkswirtkschafts- 
lehre  zu  Hume  richtig  erkannte.  hat  er  dessen 
volkswirth8chaftliche  Abhandlungen  Uber- 
setzt  und  seinen  von  H.  von  Auerswald 
herausgegebnen  „vermischten  Schriften** 
(1808 — 1819)  einverleibt.  Den  fttnften  und 
sechsten  Band  dieser  Sammlung  bilden  die 
„Naehgelassene  philosophische  Schriften,  mit 
einer  Vorrede  und  Abkandlung  von  J.  Fr.  Her- 
bart,  zwei  BUnde  (1812),  w&hrend  der  aclite 
Band  eine  Biographie  von  Kraus  durch 
J.  Voigt  (1819)  enthait.  Unt£r  diesen  nach- 
gelassenen  philosophischen  Schriften  sind 
besonders  folgende  bemerkenswerth.  ZunUchst 
eine  Abhandlung  Uber  Pantheismus,  welche 
ursprUnglich  zu  einer  Kritik  einiger  Schriften 
Herder’s  hatte  dienen  sollen  und  worin  die 
metaphysischen  BegrifFe  von  Sein,  Kraft  und 
Wirkung  scharfeinnig  auseinander  gesetzt 
werden.  Eine  offenbar  mit  Rlicksickt  auf 
seine  Zuhorer  niedergeschriebene  weitl&ufige 
Moralphilosophie  mit  langen  psychologischen 
Zurlistungen  zeigt  die  Kaut’sche  Sorgfalt  uud 
Vorsicht  in  dem  Bemtihen,  die  Thatsachen 
rein  aufzufassen  und  sich  von  allem  Phau- 


tasiedcnken  fern  zu  halten.  Haupts&chlich 
beschftftigt  er  sick  dabei  immer  geradezu  mit 
den  Urtheilen  der  Billigung  und  Missbilligung 
als  den  Uchten  und  ursprUnglichen  Thatsachen 
des  sittlichen  Bewusstseins.  Eine  psycho- 
logische  Abhandlung  Uber  freie  Handlungen 
bei  innerm  Widerstreben  ist  nicht  frei  vom 
Missverstand  dessen , was  Kant  mit  seiner 
Kritik  der  sogenannten  „transscendentalen 
Freiheitsidee**  eigentlich  beabsichtigt  hatte. 

Krause,  Karl  Christian  Friedrich, 
war  1781  zu  Eisenberg  im  Altenburgisclien 
geboren,  als  Knabe  Jakre  lang  krHnklich 
und  von  Gehirnaffectionen  und  epileptischen 
Zuf&llen  heimgesucht.  Die  AbhUrtung,  die 
ihm  seit  seinem  elften  Jakre  auf  der  Kloster- 
schule  zu  Dondorf  auferlegt  wurde,  bekam 
ihm  gut,  und  er  entwickelte  sich  bald  krUftiger. 
Nachdem  er  seit  seinem  14.  Jakre  nock  die 
Schule  zu  Altenburg  besucht  hatte,  studirte 
er  1797 — 1800  zu  Jena  Theologie  als  Be- 
rufsfack,  daneben  aber  Mathematik  und  Philo- 
sophic unter  Fichte  und  Schelling,  promovirte 
1801  in  beiden  letztern  FUchern  zum  Doctor 
und  machte  dann  in  Altenburg  sein  theo- 
logisches  Examen.  Im  Jahr  1802  habilitirte 
er  sich  in  Jena  als  Privatdocent  und  hielt 
z unite  list  liber  Logik,  Naturrecht,  Mathematik 
und  Naturphilosophie  Vorlesungeu.  Zugleich 
verheirathete  sicn  der  erst  Einundzwanzig- 
jilhrige  mit  der  Tochter  eines  Posamentiers 
und  Weinhandlers  in  Eisenberg,  welche 
Mutter  von  14  Kindem  wurde,  unter  welchen 
8 SOhne  und  4 Tdchter  den  Vater  Uberlebten. 
In  seinem  Philosophiren  durch  Fichte  und 
Schelling  angeregt,  suchte  Krause  beide 
Systeme  dadurck  mit  einander  zu  vereinigen, 
dass  er  den  Inhalt  derselben  auf  die  empirisch- 
psychologische  Selbstbeobachtung  grllndete 
und  insofern  mit  Fries  Verwandtschaft  hat. 
Er  verOffentlichte  zunUchst  einen  „ Grundriss 
der  lmtorischen  Logik**  (1803),  ferner  „Grund- 
lage  des  Naturreclits**  (1803),  sodann  „Grund- 
lage  eines  philosophischen  Systems  der 
Mathematik w (1804)  und  eine  „Anleitung  zur 
Naturphilosophie**,  welche  auch  unter  dem 
Titel  „Entwurf  des  Systems  der  Philosophic  ** 
(1804)  ersekien.  In  dieser  letztern  Scbrift 
begann  er  sein  System  unmittelbar  mit  dem 
Absoluten,  an  welchem  er  die  Kategorien  der 
Einheit,  Ganzheit  und  Unendlichkeit,  der 
Selbstgleicliheit  und  Unbegrllndetheit,  der 
Harmonie,  des  Organismus  und  der  RealitAt 
nachwies  und  dann  in  und  aus  dem  Absoluten 
den  Gegensatz  der  Vernunft  nnd  Natur 
deducirte,  welcher  in  der  menschlichen  Kunst- 
schopfung  zur  V creinigung  kiime.  Dem  Grund- 
satze  der  Identitfit  gemSss  mllsse  alles  Er- 
kennbare  im  Absoluten  erkannt  werden;  weil 
jedoch  das  Absolute  Vorbild  des  Seins  und 
der  Einheit  sei,  in  ihm  aber  die  Zwei- 
heit  oder  der  Gegensatz,  d.  h.  die  Vernunft 
und  die  Natur  nachgewiesen  werde,  welche 
sich  in  der  menschlichen  Kunstwclt  durch- 
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dringen;  so  mtisse  die  Wesenheit  des  Ab- 
soluten  auch  das  Gesetz  ftir  alles  Wissen 
sein  und  alles  Erkennen  von  der(Fichte’schen) 
Thesis  zur  Antithesis  und  Synthesis  fortgehen. 
Schou  im  Jalir  1803  (sagt  Krause  sp&ter) 
gelangte  ich  zum  vollen  Wesen3chauen  vor 
und  tiber  aller  Gegenheit  und  alien  einzelnen 
Attributen,  und  der  Gliedbau  der  Wissen- 
schaft  stand  dem  Erstwesentlichen  nach  voll- 
st&ndig  vor  meinem  begeisterten  Auge  da. 
Nachdem  er  seit  1804  in  Rudolstadt  (er  war 
Meister  auf  dem  Clavier  und  im  Gesang)  und 
seit  1805  in  Dresden  sich  mit  Kunststudien 
besch&ftigt  hatte,  wurde  er  in  Dresden  1806 
Freimaurer  und  1808  „Bruder  Redner44  in 
der  Loge  „zu  den  drei  Schwertem  **,  w&hrend 
er  durch  acht  Privatstunden , die  er  t&glich 
hielt,  seine  Familie  ernahrte.  Er  glaubte  in 
der  Frcimaurerbrtiderschaft  die  bildungs- 
fahigen  Keime  eines  Menschheitsbundes  zu 
finden,  dessen  Idee  ihm  als  eine  Consequenz 
des  Fichte’schen  Begriffs  der  sittlichen  Ge- 
meinde  durch  Bekanntwerden  mit  den  Ideen 
des  Franzosen  St.  Simon  entstanden  sein 
mochte,  dessen  erste  Schriften  gerade  damals 
erschienen.  In  Folge  der  Polemik,  die  er  in 
einem  Werke  tiber  „die  drei  Kunsturkunden 
d er  Freimaurerei44  (1 810)  gegen  die  Geheimn  iss- 
kramerei  des  Ordens  sich  erlaubt  hatte,  wurde 
er  aus  der  Loge  ausgeschlossen,  und  die 
Feindschaft  der  Freimaurer  wurde  das  Schick  - 
sal  seines  fernern  Lebens.  Seine  Ideen  tiber 
die  Entwickelungs-  und  Fortbildungsf&higkeit 
der  Freimaurerbrtiderschaft  legte  er  in  dem- 
selben  Jahre  in  seinem  „ System  der  Sitten- 
lehre44  (1810),  sowie  in  dem  von  ihm  heraus- 
gegebnen  „Tagblatt  des  Menschheitslebens44 
nieder,  dessen  erster  Vierteljahrgang  in  dera- 
selben  Jahr  erschien,  sowie  in  seinem  „Ur- 
bilde  der  Menschheit44  (1811).  Nach  Fichte’s 
Tode  habilitirte  er  sich  1814  mit  einer  latei- 
nischen  „Rede  tiber  das  menschliche  Wissen 
und  den  Weg,  dazu  zu  gelangen44  in  Berlin 
als  Pri vatdocent , bewarb  sich  iedoch  ver- 
gebcns  um  dessen  Lchrstuhl  und  kehrte  dess- 
nalb  nach  Dresden  znrtick,  wo  er  im  Jahr 
1816  mit  zwei  Schriften  „Von  der  Wtlrde 
der  dentschen  Sprache44  und  „ Ausftlhrliche 
Anktindigung  eines  nctien  vollst&ndigen 
Worterbuchs  oder  Urwortreichthums  der 
dentschen  Sprache44,  (1816)  gegen  die  Sprach- 
mengerei  in  den  philosopnischen  Werken 
auftrat  und  Vorschliige  zu  einer  rein  dentschen 
Terminologie  machte,  die  er  nunmehr  selbst 
in  seine  spftter  verdffentlichten  Werke  ein- 
ftihrte,  wodurch  er  iedoch  den  Kreis  seiner 
Leser  sehr  verminderte.  In  Ermangelung 
eines  wissenschaftlichen  Lehrberufes  be- 
schkftigte  sich  Krause  damals  in  Dresden 
thcoretisch  wie  praktisch  viel  mit  dem  Mes- 
raerismus  uud  machte  einige  gltlckliche  Kuren, 
freilich  auf  Kosten  seiner  Gesundheit,  zu 
deren  Wicderherstellung  er  1817  ftinf  Monate 
lang  eine  Reise  nach  Frankreich  und  Italien 


machte.  Sp&ter  nahm  er  die  Philosophie 
wieder  auf  und  hielt  zu  Anfang  1823  vor 
einer  Anzalil  von  Mknnern  imd  Frauen  in 
Dresden  „ Vorlesungen  tiber  die  Grundwahr- 
heiten  der  Wissenschaft44,  welche  er  im  Jahr 
1829  nebst  einer  Wiirdigung  der  bisherigen 
Systeme,  vorztlglich  der  neuesten  von  Kant, 
Fichte,  Schelling,  Hegel  und  der  Lehre 
Jacobi’s,  zu  Gbttingen  durch  den  Druck  ver- 
dffentlicnte.  Dort  hatte  sich  n&mlich  der  Ftinf- 
undvierzigjahrige  im  Jahr  1824  durch  Ver- 
theidigung  von  25  philosophischen  Thesen 
wiederum  als  Pri  vatdocent  habilitirt.  Zur 
Erhaltung  seiner  grossen  Familie  musste  er 
tkglich  mehrere  verschiedene  Vorlesungen 
halten  und  • daneben  noch  Privatstunden 
geben.  Daneben  hat  er  ausser  einer  Schrift 
„ Darstellungen  aus  der  Geschichte  der  Musik  “ 
(1827)  noch  philosophische  Werke  verdffent- 
licht,  namlich:  „Abriss  des  Systems  der 
Philosophic:  erste  Abtheilung:  Analytiscbe 
Philosophic4*  (1825),  ferner  „Abriss  des 
Systems  der  Logik,  zweite  mit  der  meta- 
physischen  Grundlegung  vermehrte  Ausgabe  “ 
(1828),  sodann  Abriss  des  Systems  der  Rechts- 
philosophie44  (1828)  und  „ Vorlesungen  tiber 
das  System  der  Philosophie u (1825).  Auf 
dem  Katheder  sprach  er  frei  und  fand  zahl- 
reiche  begeisterte  ZuhSrer;  aber  eine  Pro- 
fessur  in  Gottingen  zu  erhalten,  gelang  ihm 
nicht,  und  durch  die  tibermSssigen  Geistes- 
anstrengungen  ward  seine  Gesundheit  nnter- 
graben.  Als  nun  im  Jahr  1830  sein  Schfller 
Ahrens,  als  Privatdocent  in  Gdttingen,  sich 
in  die  durch  die  franzdsische  Julirevomtion 
hervorgerufenen  politischen  Bewegungen  ver- 
wickelt  und  Gdttingen  hatte  verlassen  mtlssen, 
wurde  gegen  den  Verktindiger  des  Mensch- 
heitsbundes eine  Kriminaluntersuchung  ein- 
geleitet  und  demselben  an  die  Hand  gegeben, 
sich  derselben  durch  freiwillige  Entfernung 
von  Gdttingen  zu  entziehen.  Da  Krause  nach 
dem  Tode  seiner  Schwiegermntter  in  Eisen- 
berg  zehn  tausend  Thaler  geerbt  hatte,  so 
be8chloss  der  kranke  und  sphwer  gebengte 
Mann,  seinen  Wohnsitz  in  Miinchen  zu  nehmen. 
Im  Jahr  1831  kam  der  nunmehr  Fttnfzig- 
jalirige  dorthin  und  gedachte  sich  durch 
mathematisch  - philosophische  Abhandlungen, 
die  er  bei  der  Akademie  der  Wissenschaften 
einreichte,  als'  Privatdocent  zu  habilitiren, 
um  womdglich  eine  Honorarprofessur  zu 
crlangen.  Nun  wollte  aber  aas  Ungltlek, 
• dass  auf  Betrieb  seiner  Gottinger  Venolger 
in  Mtlnchen  eine  Polizeiuntersuchung  wegen 
ihm  schuldgegebnerZauberei  (IMesmerismus?) 
imd  St.  Simonismus  tiber  ihn  verhkngt  wurdfc 
Der  vorsichtige  Vorstand  der  Mtinchener 
Akademie  der  Wissenschaften,  der  geheime 
Hofrath  von  Schelling,  der  Natur-  und 
Identitetsphilosoph.  fand  es  bedenklich,  den 
Vortrag  eines  aui  diese  Art  anrQchig  ge- 
wordenen  Mannes,  der  vor  30  Jahren  Is 
Jena  sein  College  gewesen  war,  in  dor 
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Akademie  stattfinden  zu  lassen.  Noch  vor 
der  Untersuchung  der  gegen  ihn  erhobnen 
Anklage  sollte  Krause  polizeilich  aus  Bayern 
ansgewiesen  werden.  Den  Bemilhungen  des 
Professors  und  Akademikers  Franz  von 
Baader  gelang  es  indessen,  die  Mtinchener 
Behorden  fiber  den  Missgriff  aufzuklaren  und 
das  bereits  ausgefertigte  Atisweisungsdekrct 
rtickgingig  zu  machen.  Nach  Erledigung 
der  Untersuchung  wollte  der  Minister  Ftirst 
von  Wallerstein,  welchem  sich  Krause  per- 
sdnlich  vorgestellt  hatte,  ihn  ffir  die  Mtinchener 
UniversitAt  gewinnen,  und  die  meisten  Mit- 
glieder  der  philosophischen  Faculty,  sogar 
der  alte  philosophische  Mfinch  Meilinger, 
sprachen  sich  gtinstig  darfiber  aus.  Nur 
Schelling  erklfirte  sich  gegen  Krause’s  Zu- 
lassnng,  weil  die  Mtinchener  UniversitAt  ein 
geschlossenes  Ganzes  sei,  in  das  man  keine 
neuen  Elemente  mehr  aufnehmen  dtirfe. 
Krause  war  im  September  von  einem  mehr- 
wfichigen,  wie  es  schien,  ftir  seine  Gesund- 
heit  fbrderlich  gewesenen  Aufenthalt  in  dem 
bayrUchen  Alpenbade  Partenkirchen  nach 
Mflnchen  zurtickgekehrt , als  am  27.  Sep- 
tember 1832  ein  Schlaganfall  seinem  Leben 
ein  Ende  machte.  Sein  Schtiler  und  Schwieger- 
sohn,  der  Freiherr  H.  K.  von  Leonhardi 
hat  seit  dem  Ende  der  dreissiger  Jahre 
Krause’s  handschriftlichen  Nachlass , zum 
Besten  der  Familie,  anf  Subscription  heraus- 
gegeben,  und  ein  anderer  Schtiler,  H.S.Linde- 
mann  hat  1839  eine  „tibersichtliche  Dar- 
stellung  des  Lebens  und  der  Wissenscliafts- 
lehre  Krause’s  “ verfiffentlicht 

Im  weitern  Verlaufe  seiner  philosophischen 
Entwickelung  hatte  Krause  erkannt,  dass  die 
ersten  Entwtlrfe  seines  Systemes  auf  einem 
als  wahr  vorausgesetzten  Satze  beruhten, 
welcher  nicht  sogleich  von  einem  Jeden  ver- 
standen  werden  ktinne  und  zugleich  einen 

E’dematischen  Charakter  habe.  Diesen 
gel  suchte  er  in  seinen  sptitern  Schriften 
dadurch  zu  vermeiden,  dass  er  von  einem 
Pnnkt  ausging,  fiber  den  alle  Menschen  tiber- 
einstimmten,  und  dieser  war  seiner  Ansicht 
nach  kein  anderer,  als  der  selbstbewusste 
Mensch  oder  das  Ich,  dieses  letztere  also  das 
erste  Gewisse,  mittelst  dessen  Erforscliung 
der  Mensch  an  gehoriger  Stelle  zur  An- 
schauung  Gottes  gelange.  Und  dieser  Weg 
sollte  als  Einleitung  den  analytischen  oder 
deductiven  Theil  seines  Systemes  bilden, 
welcher  die  Aufgabe  habe,  den  denkenden 
Geist  vom  gewfihnlichen  Standorte  des  Lebens 
us  zur  Erkenntniss  Gottes  und  damit  zum 

Sich  sachlichen  Prinzip  der  Wissen- 
hinzufUhTen.  Er  beginnt  demgemAss 
mit  der  ftir  alle  Menschen  unzweifelhaften 
Anerkenntniss  des  Ich,  welche  desshalb  der 
Anfang  und  Eingang  in  die  Wissenschaft  ist. 
Das  Ich  ist  nun  Ein  selbes  ganzes,  bezugiges, 
sich  selbst  befassendes,  existirendes,  harmo- 
niacbes  Wesen,  welches  gottAhnlich  ist  und 


alle  gottlichen  Eigenschaften  auf  endliche 
Weise  an  sich  hat.  In  sich  selber  ist  das 
Ich  Geist  und  Leib  im  Vereine  und  vor  und 
fiber  diesem  Gegensatze  und  Vereine  das 
Ur -Ich.  Als  ewiger  Grand  seiner  Ver- 
Anderungen,  denen  es  lebend  unterworfen  ist, 
ist  das  Ich  Vermfigen;  als  geschichtlicher 
Gnind  dieser  seiner  Verfinderungen  ist  es 
ThAtigkeit,  und  sofern  Vermfigen  und  Thfttig- 
keit  als  endliche  auch  begrenzt  erscheinen, 
ist  es  Kraft,  Die  Thatigkeit  des  Ich  zeigt 
sich  als  Thatigkeit  des  Erkennens  oder 
Schauens,  des  Empfindens  oder  Fflhlens,  und 
des  'Wollens.  Das  Ich  findet  sich  somit  als 
ein  gegliedertes  Ganze  seiner  VermOgen, 
Thatigkeiten  und  Krafte.  Unser  Leib  er- 
giebt  sich  als  wesentlicher  Theil  der  Natur, 
welcher  in  der  Natur  gemfiss  ihren  Gesetzen 
entsteht  lebt  und  vergeht.  Die  Natur  aber, 
als  die  Gesammtheit  des  Leiblichen,  ist  selbst 
nicht  das  Ich,  noch  der  Geist,  Mittelst  des 
Leibes  und  der  Natur  gelangen  wir  auch  zur 
Anerkennung  anderer  Ich  in  der  Erscheinung 
ihrer  Leiber,  ihrer  Geberden  und  ihrer 
Sprache , welchen  andern  Ich  - Wesen  wir 
gleichfalls  einen  Geist  zuznschreiben  gendthigt 
sind.  Auf  diese  Weise  gelangen  wir  zur 
Anerkenntniss  einer  Gesammtheit  der  Geister, 
die  aber  im  Leben  mit  Leibem  verbunden 
sind.  Die  Natur  ist  nun  aber  nicht  der  Grund 
der  gei8tigen  Welt,  ebensowenig,  wie  der 
Geist  der  Grund  der  Natur,  und  es  lasst  sich 
aus  der  Selbstsetzung  beider  nicht  einmal 
ihr  Vereintsein  im  Menschen  befriedigend 
erklfiren.  Natur  und  Geist  bilden  namlich 
einen  Gegensatz,  eine  Zweiheit  und  setzen 
somit  eine  ursprfingliche  Einheit  voraus, 
durch  welche  sic  entstanden  sind  und  durch 
welche  ihre  Vereinigung  allein  erklart  werden 
kann.  Diese  hdhere  Einheit  al^er,  in  welcher 
Natur  und  Geisterwelt  zu  denken  sind,  ist 
nicht  etwa  nur  bios  der  Grand  derselben, 
sondern  noch  als  etwas  Selbstwesentliches, 
als  Ureinlieit  vor  und  fiber  diesem  Gegen- 
satze, d.  h.  als  Urwesen  zu  denken,  inaem 
diese  Einheit  noch  vor  und  fiber  dieser  innern 
Gegenheit  und  Vereinheit  besteht  und  sich 
nicht  in  dieselbe  auflfist  und  verliert.  Dieses 
Urwesen  vot  und  fiber  der  Natur,  dem  Geist 
■ und  ihrem  Vereine,  welche  letztere  zusammen 
die  Welt  sind,  ist  nun  Gott.  Indem  wir  also 
bestrebt  sind,  uns  selbst  in  unserm  Innern 
kennen  zu  lernen,  werden  wir  zuhfichst  Gottes 
inne  und  erkennen  uns  als  in  und  durch  Gott 
seiend,  sodass  Gott  das  Prinzip  von  Allem, 
mithin  auch  von  der  Wissenschaft  ist.  Unsere 
Selbstinnigkeit  also  steigert  sich  uns  durch 
die  Anerkennung  Gottes  zur  Gottinnigkeit, 
wonach  wir  zugleich  bestrebt  sind,  im  Schauen 
oder  Denken,  im  Ftihlen  und  im  Wollen, 
fiberhaupt  in  unserm  ganzen  Leben  immer 
mit  Gott  einstimmig  una  mit  Gott  vereint  zu 
sein  und  zu  werden. 

Soweit  gelangen  wir  im  ersten  oder  sub- 
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jectiv-analytischen  Theil  ties  philosophisclien 
Systems.  Der  zweite  oder  synthetische  Theil 
der  Wissenschaft  nimmt  jenen  ersten  in  sich 
auf  und  baut  und  bildet  mitteist  Entfaltung 
der  obersten  Grundwahrheiten  das  Ganze  der 
Wissenschaft  in  alien  seinen  Gliedtheilen  und 
Verhaltnissen.  Die  synthetische  Wissenschaft 
fragt:  was  ist  Gott  an  sich?  nnd  antwortet: 
Gott  ist  Gott  oder  Wesen  ist  Wesen.  Die 
Schauung  Wesen  oder  Gott  ist  die  Eine 
unbedingte  Schauung,  worm  jedes  einzelne 
Schauen  an  sich  und  fiir  den  endlichen  Geist 
als  Aufgabe  unendlicher  innerer  Entwickelung 
enthalten  ist.  Die  Erkenntniss  Gottes  oder 
die  Wesenscliauung  ist  keines  Beweises  fahig 
imd  bedUrftig,  sondern  an  sich  selbst  gewiss 
und  jeder  Beweis  selber  erst  durch  selbige 
mciglich.  Die  Wesenschanung  ist  unbedingt 
oder  absolut,  und  unbedingt  gewiss  oder 
evident.  Sie  kann  als  Eine  und  ganze  durch 
Nichts  anders,  als  an  ihr  selbst  erklart  und 
verdeutlicht  werden;  wohl  aber  erlautert 
durch  die  ihr  nntergeordneten  Erkenntnisse 
alles  und  iedes  endlichen  Gegenstandes,  und 
hinsichtlich  der  Einen  und  ganzen  Wesen- 
schauung  kann  auch  der  endliche  Geist,  der 
ihrer  inne  ge worden  ist,  nicht  weiter  irren. 
So  erkennen  wir  zur  Forderung  des  Selbst- 
schauens,  des  Selbstgefiihles  und  des  Selbst- 
wollens,  sowie  des  ganzen  Selbstinneseins  und 
Selbstinnigseins  noch  die  hdhere  Forderung 
des  Gottinneseins  und  Gottinnigseins,  worin 
zugleich  Frdmmigkeit  und  Gottseligkeit  ent- 
halten  sind.  An  der  Wesen-  oder  Gottheit 
unterscheiden  wir  nun  wiederum  die  Einheit, 
wonach  wir  erkennen,  dass  Gott  oder  das 
Absolute  wesentlich  Eins  oder  einig,  stetig 
identisch,  d.  h.  sich  entsprechend  oder  sich 
nicht  widersprechend  sei.  An  der  Einheit 
Gottes  wird  nun  wieder  die  Selbstheit  (Sub- 
stantialitat  oder  Spontaneitat)  und  die  Ganz- 
heit  (Quantitat)  nnterschieden , fttr  welche 
Kategorien  man  gewdhnlich  Unbedingtheit, 
Unbegrllndetheit  oder  Absolutheit  oder  Un- 
endlichkeit  Gottes  sagt.  Der  Selbstheit  nach 
ist  Gott  das  wahrhaft  selbstheitliche , un- 
bedingte,  absolute  Wesen,  und  nur  Gott  aliein 
ist  absolut  selbstandig,  von  nichts  Auderem 
abhangig,  durch  Nichts  bedingt.  Der  Ganz- 
heit  nach  ist  Gott  das  wahrhaft  ganze, 
d.  h.  unendliche  Wesen,  ausser  welchem 
Nichts  gedacht  werden  kann.  Beide  Grund- 
wesenheiten  setzen  einander  voraus,  und 
sind  stetig  verbunden , und  dadurch  er- 
halten  wir  auch  den  Gedanken  der  Ver- 
einheit.  Die  Einheit  Gottes  bleibt  aber 
zugleich  vor  und  tiber  der  Selbstheit,  Ganz- 
heit  und  Vereinheit  und  in  abseitiicher 
Gegenheit  zu  denselben  als  Ureinheit  be- 
stehen.  Die  Wesenheit  entspricht  dem  Was; 
an  ihr  unterscheiden  wir  aber  noch  die 
Form,  das  Wie,  d.  h.  dasjenige,  wonach  die 
Wesenheit  ist,  und  die  Satzheit,  wonach  Gott 
als  das  Einzige  Satzige  oder  Positive  ge- 


schaut  wird.  Da  nnn  Gott  Einheit  seiner 
Wesenheit  ist,  so  ist  auch  die  Form  oder 
Satzheit  der  Wesenheit  nnd  ihren  unter- 
geordneten  Wesenheiten  entsprechend.  Wir 
unterscheiden  daher  auch  die  Einheit  der 
Form  oder  die  Zahleinheit,  wonach  Gott  auch 
der  Zahl  nach  Einer  ist  und  nicht  Zwei  nnd 
so  weiter.  Die  Form  der  Selbstheit  ist  die 
des  sich  zu  -sich  selbst  Richtens  oder  Be- 
ziehens,  die  Richtheit  oder  Bezugheit  Die 
Form  aer  Ganzheit  besteht  im  Umfangen, 
Fassen,  ist  also  Umfangheit,  Fassheit.  Gemass 
diesen  Grnndwesenheiten  ist  Gott  in  Richtung 
zu  sich  selbst,  und  weil  Alles  in  Gott  1st, 
auch  in  Richtung  und  Beziehung  zu  Allem; 
Gott  befasst  sich  selbst  und  Alles.  Beide 
Wesenheiten  sind  aber  in  Gott  verbunden 
und  geben  so  die  Formvereinheit  Die 
satzige  (positive)  Wesenheit,  d.  h.  die  vereinte 
Wesenheit  und  Form  ist  das  Sein,  die  Sein- 
heit,  wonach  Gott  unbedingt  daseiend  ist 
Die  Weseneinheit  und  Formeinheit  geben  in 
ihrer  Verbindung  die  Seineinheit,  wonach 
Gott  einig  und  einzig  zumal  ist  Die  vereinte 
Selbstheit  und  Richtheit  giebt  die  bezugige 
(relative)  oder  Verbal tseinheit,  wonach  Gott 
zu  sich  selbst  und  zu  Allem  im  Verh&ltnisse 
steht,  und  sofern  wir  die  Ganzheit  und  Faas- 
heit  vereint  denken,  haben  wir  die  Gehalts- 
einheit,  wonach  Gott  sich  selbst  Gebalt  oder 
Inhalt  ist  nnd  den  Schten  Gehalt  aller  Dingc 
ausmacht;  die  Verhalt-  und  Gehaltseinheit 
zusammen  geben  die  Seinvereinheit  Alle 
diese  Wesenheiten  sind  an  der  Einen  Wesen- 
heit Gottes  nnterschieden  worden  nnd  sind 
darum  die  Mannigfaltigkeit  und  Vielheit  der- 
selben.  Alles  Unterscheidbare  ist  aber  gegen 
ein  Anderes  so  beschaffen,  dass  es  dasjenige 
ist,  was  das  Andere  nicht  ist,  und  umgeKehrt 
Dadurch  unterscheiden  wir  an  der  Wesen- 
heit Gottes  den  Gedanken  des  Andersseins, 
der  Gegenheit,  gem&ss  welcher  wir  denken, 
dass  Gott  als  Wesenheit  anch  in  sich  Unter- 
schiedenes  oder  Gegenheit  ist.  Biernach  ist 
also  Gott  in  sich  Gegen  wesen  und  Verein- 
wesen,  und  zwar  so,  dass  Gott  in  sich  zwei 
untergeordnete  Wesen  ist,  n&mlich  Geist  und 
Natur,  welche  beide  an  sich  gleichwesentlich 
und  sich  darum  wechselseitig  nebengeordnet 
sind,  und  zwar  so,  dass  in  dem  ihnen  gemein- 
samen  Verhilltnisse  der  Selbstheit  und  Ganz- 
heit am  Geiste  die  Eine  Wesenheit  als 
Selbstheit,  an  der  Natur  die  Eine  Wesenheit 
als  Ganzheit  gesetzt  ist.  Gott  ist  aber  ge- 
lnhss  der  Ureinheit  seiner  Wesenheit  aneb 
Ur  wesen,  und  indem  er  als  solches  nnd  an- 
gleich  als  seine  beiden  innern  Gegenweaen 
ist,  zugleich  in  Verm&hlung  mit  Geist,  Bit 
Natur  und  mit  dem  a us  der  Verbindung  von 
Geist  undNatur  hervorgehendeu  Vereinwesen. 
also  auch  mit  der  Menscheit.  Und  weil  Gott 
auch  Zahleinheit  ist,  so  ist  er  diese  Glied- 
ganzheit  von  Wesenneiten  nur  einmai.  Dio 
Form  der  gdttlichen  Gliedganzheit  ist  die 
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Vollkommenheit  oder  Vollgliedheit,  wonach 
Gott  vollwesentlich  Alles  an  und  in  sich  ist, 
niehta  Wesentliches  an  und  in  Qott  felilt. 

In  die8em  Systeme  von  Wesenheiten  will 
nan  Krause  die  theiiweise  Wahrheit  des  ein- 
aeitigen  Monismus  und  Absolutismus,  des 
einseitigen  Deismus  und  Dualismus  organ  isch 
vermittelt  und  den  Pantheismus  wirklich 
fiberwunden  und  den  fichten  Idealrealismus 
and  wissenschaftlichen  Theismus  als  einen 
sogenannten  Pan -en- theismus  oder  eine  All- 
in  *Gottlehre  begrttndet  haben.  Die  Grund- 
wiasenschaft  oder  Metaphysik  betrachtet  Qott 
and  die  obersten  bestimmten  Wesen  in  Gott, 
nimlich  Vemunft  und  Natur  und  Gott  als 
Urwesen  fiber  ihnen  und  diese  drei  als  ver- 
einte  Wesen  und  erkennt  das  Verhiiltniss 
Gottes  zu  alien  Wesen  in  ihm  in  oberster 
Stufe  des  Gliedbaues  der  Wesenheiten  und 
der  Wesen  nach  alien  Grundbegriffen  und 
Grundsfitzen.  Auf  diese  Grundwissenschaft 
folgen  dann  weiter  in  dem  Wissenschafts- 
gliedban  als  einzelne  Hauptwissenschaften: 
die  Urwesenlehre,  die  Vernunftwissenschaft, 
die  Naturwissenschaft,  die  Vereinswesenlehre, 
die  Religionswissenschaft , die  Sittenlehre, 
die  Rechts-  und  Staatslehre,  die  Kunst- 
wissenscbaft , die  Geschichtswissenschaft. 
Letztere  ist  die  eigenthttmlichste  nnd  frucht- 
barste  Seite  der  Krause’schen  Philosophic. 
Sie  wurde  aus  dessen  handschriftlichen  Nach- 
Urae  von  H.  von  Leonhardi  herausgegeben 
onter  dem  Titel:  *Die  reine  oder  a 1 1 - 
remeine  Lebenlehre  und  Philosophic 
aer  Geschichte  zur  Begrtindung  der 
Lebenkunstwissenschaft*4  (1843).  Gegen- 
stand  der  Geschichte  ist  das  Eine  Leben 
oder  der  Lebenverein  Gottes  und  aller  end- 
licben  Wesen,  und  die  Geschichte  selbst  ist 
da3  unendliche  Werk  Gottes.  In  der  Idee 
der  gdttlichen  Vorsehung  empfdngt  das  Leben 
and  seine  Geschichte  erst  lhre  hbchste  und 
i-ranze  Einheit,  ihre  gbttliche  Weihe  und 
Wflrde.  Zu  erkennen,  was  und  wie  gelebt 
werden  soil,  und  zu  wttrdigen,  ob  das  wirk- 
liche  Leben  dem  entspricht,  dies  ist  Gegen- 
stand  der  Geschichtsphilosophie.  Der  Ge- 
sehichtsphilosoph  soil  wie  die  Bestimmung 
and  das  Gewissen  der  Menschheit  als  Eines 
grossen  Menschen  wirken.  Natur  und  Ver- 
mmft  entbalten  in  sich  unendlich  viele,  der 
Natur  und  Vernunft  ahnliche,  unter  sich  und 
mit  diesen  hbhern  Ganzen  vereinte  unend- 
lich - endliche  Einzelwesen.  Die  Idee  der 
Menschheit  ist  die  ewige  Vereinreihe  solcher 
in  ihrem  Werden,  Verfindem  und  Bleiben 
usendlieh-endlichen  nnd  ewigen  Einzelwesen 
in  Natur  und  Vernunft.  Alle  Menschen  er- 
wessen  sich  als  Ein  stetiges  Ganze,  und  daran 
kiiflpft  sich  die  Ahnung  von  Menschheiteu 
anderer  Sterne  und  der  Einen  Menschheit 
des  Weltails.  Das  Erdenleben  ist  sowohl  in 
Bang  auf  dieLebensalter  desEinzclmenschen, 
all  nach  der  Vdlker,  raehr  als  eine  blosse 


Vorbereitung  oder  Uebergangszustand  fttr 
hdhere  Zustfinde ; in  Wahrheit  ist  vielmehr 
jede  Zeit  auf  gewisse  Weise  voll  von  gdtt- 
licher  Wesenheit.  Dass  das  Gute  dargelebt 
werde,  ist  das  gbttliche  Gesetz  des  Lebens; 
die  Bestimmung  der  ganzen  Menschheit  bier 
auf  Erden  ist  es,  eben  bier  und  jetzt  das 
rein  Gdttliche  oder  Gute  aus  aller  Kraft 
gesellschaftlich  vereint  zu  gestalten,  rein  um 
der  gdttiichen  Wesenheit  willen,  die  auch 
hier  auf  Erden  rein  verwirklicht  zu  werden 
bestimmt  ist.  Die  Bedingniss,  dass  das  Gute 
im  Leben  hergestellt  werde,  ist  das  Recht. 
welches  selbst  ein  grundwesentlicher  Theil 
des  Guten  ist,  sofern  es  das  Ganze  der  von 
der  Preiheit  abhfingigen  Bedingtheit  des 
vernttnftigen  Lebens  ist.  Die  Idee  des  Rechts 
erhebt  den  Menschen  fiber  sich  selbst  und 
macht  ihn  von  aller  fehlerhaften  Selbstheit 
los;  die  ewige  Forderung  des  Rechts  ist, 
dass  das  ganze  Gute  mittelst  des  Ganzen 
seiner  zeitlich  freien  Bedingungen  verwirk- 
licht werde.  Der  dem  Recht  gemfisse  Zu- 
stand  ist  als  ein  bleibender  im  Staatc 
hergestellt,  welcher  sich  in  der  Vollendung 
der  Menschheit  selber  vollendet.  Der  Staat 
ist  das  allseitig  vollendete  Rechtleben  selbst. 
Dass  Gottes  Wesenheit  als  das  Gute  voll- 
kommen  dargelebt  sei  und  werde  und  dass 
es  als  das  Eine  Gute  bestehe,  das  ist  das 
Eine  selbe  und  ganze  Heil  Gottes.  Dass 
ferner  j edes Endliche  die  W esenheit  weseninnig 
und  wesenvereint  darlebe,  das  ist  das  eigne 
ganze  Heil  jedes  endlichen  Wesens.  Das  Eine 
Lebensgesetz  Gottes  ist  zugleich  das  Eine  Heils- 
gesetz  und  die  Eine  Heilsordnung  Gottes, 
welche  zugleich  das  Leben  aller  endlichen 
. Wesen  in  aller  Welt  in  der  unendlichen  Gegen- 
wart  umfasst.  Also  ist  auch  in-  Folge  der  Gott- 
ilhnlichkcit  das  Lebengesetz  jedes  endlichen 
Wesens  fUr  sich  das  Gesetz  seines  eignen 
innern  Ileilsj  seine  eigne  Lebensordnung  ist 
auch  seine  eigne  Heilsordnung,  welche  auch 
eigenlebig  und  untergeordnet  tibereinstimmen 
soil  und  kann  mit  Gottes  Hcilsgesetz  und 
Heilsordnung.  Das  endliche  Leben  aller  und 
jeder  endlichen  Wesen  ist  weltbeschrfinkt 
und  weltlebenbeschrilnkt,  entfaltet  sich  also 
zumTkeil  nur  innerhalb  der  Weltbeschrilnkung 
selbst  und  wird  znm  Theil  in  Ansehung 
seiner  Wesenheit  in  der  Zeit  von  aussenher 
verneint.  Es  findet  sich  also  im  Leben  aller 
endlichen  Wesen  eine  theiiweise  Wesen- 
widrigkeit,  zugleich  aber  auch  die  Grand- 
lage  fortwfihrender  Wiedervercinigung  oder 
Aufhebung  dieser  Wesenwidrigkeit  oder 
Lebenswidrigkeit.  Als  ein  Cebel  ist  alles 
Wesenwidrigc  jeder  Art  zu  verstehen,  es 
mag  nun  im  Mangel  des  Lebens  oder  in 
Fehl  - oder  Missbildung  des  Lebens  bestehen 
oder  cigentlich  aus  der  Freiheit  dcr  ver- 
nfinftigen  Wesen  herrtihren,  d.  h.  aus  ihrem 
wesenwidrigen  Willen  hervorgegangen  sein. 
Aber  das  Uebel  ist  niemals  eine  selbstfindigc 
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Einheit  ftir  sich,  sondern  immer  nur  eine 
Ausnahme,  d.  h.  als  Abweichung  von  der 
gesetzmassigcn  Entfaltung  des  Lebens  mflg- 
lich  und  wirklich.  Das  Bdse  schwindet  bei 
grosserer  Reife  des  Lebens  mit  den  einzelnen 
Weltbe8chrankungen  selbst  dahin ; z.  B.  Er- 
zieliung,  Arbeit,  Eigenthum  verstopft  die  Ur- 
qnellen  der  Verbrcchen.  In  dem  Einen 
Lebensgesetze  Gottes  ist  auch  ewig  enthalten 
das  Eine  Gesetz  des  gdttlichen  Heils  und 
darin  weiter  das  Eine  Gesetz  der  gdttlichen 
Errettung  vom  Uebel.  Gott  verneint  das 
Wesenwidrige  und  das  Bdse  und  entfernt  es 
aus  dem  Leben  rein  und  aliein  durch  Wesen- 
gemasses  und  Gutes;  er  leitet  und  erzieht 
die  Einzelnen  wieder  und  rettet  sie  in  das 
Eine  Gute.  Jedes  endliche,  gottinnige  Ver- 
nunftwesen  vermag  auch  darin  Gottes  Mit- 
arbeitcr  zu  sein,  class  es  an  Gottes  ewiger 
Heilung  und  Heiligung  der  endlichen  Wesen 
Theil  nimmt,  indem  es  auf  alle  Weise  die 
Rettung  und  Heiligung  aller  derjenigen 
Wesen  befbrdert,  die  in  seinem  Lebenskreise 
mit  ihm  vereinleben.  Die  innere,  geistige 
Grundlage  aber  des  Heils  und  der  Rettung 
der  endlichen  Wesen  ist  eben  die  Wissen- 
schaft,  die  Einsicht  in  die  ewige  Bestimmung 
des  Lebens,  die  Erkenntniss  der  besondern 
Bestimmung  des  Menschen  und  der  Erden- 
menschheit  Alle  Menschen  dieser  Erde  Bind 
bestimmt,  Eine  Gesellschaft  zu  bilden,  welche 
das  gauze  Leben  umfasst,  als  ein  Lebeverein 
fttr  das  ganze  Menschheitleben . welche 
Forderong  freilich  erst  in  der  Reife  des 
Lebens  dieser  Erdenmenschheit  erftllltwerden 
kann,  sodass  die  Menschheit  dieser  Erde 
jetzt  nur  im  allerersten  Anfang  begriflfen  ist, 
im  Geiste  dieser  gesellschaftlichen  Idee  ihr 
ganzes  Leben  zu  bilden.  Bis  jetzt  wird  eine 
gesellechaftliche  Vereinigung  fflr  die  Ver- 
wirklichung  dieser  Idee  auf  dieser  Erde  auch 
nirgends  gefunden.  Nur  Ahnungen  eines 
solchen  Menschheitsbundes  sind  bereits  vor- 
handen  und  diese  hdchste  gesellschaftliche 
Vollendung  der  Menschheit  auf  Erden  steht 
ihr  erst  noch  bevor.  Aber  die  Stiftung  des 
Menschheitsbundes  ist  von  fern  und  mittel- 
bar  durch  Luther’s  Kirchenverbesserung  und 
die  frcie  Wissenschaftsforschung  innerhalb 
der  protestantischen  Christenheit  eingeleitet. 
Und  ich  selbst  (sagte  Krause  schon  im  Jahr 
1829)  darf  und  soli  mich  als  den  Stifter  und 
Grftnder  des  Menschheitbundes  auf  Erden  be- 
trachten  und  denselben  seit  dem  Lenzmonat 
des  Jahres  1808  nach  Christus  gestiftet  und 
bcstehend  erklUren.  Diese  Lehre  vom  Mensch- 
heitbunde  (ftlgt  er  1832  hinzu)  ist  so  einfach, 
so  angeistig  und  an^emtlthig.  so  leicht  zu 
verstehen  und  spricht  jedes  nocn  unverdorbene 
Herz  so  leicht  an,  dass  nur  wenige  Menschen- 
alter  vergehen  werden  bis  dahin,  wann  die 
Genossen  der  gebildeten  Vdlker  es  kanm 
werden  denken  konnen , dass  eine  Zeit  mog- 
lich  gewcsen,  in  welcher  die  Menschen  diese 


Einsicht  und  dieses  Geftthl  nicht  hatten. 
Dieser  Grundgedanke  von  der  Menschheit, 
dem  Menschheitleben  und  dem  Menschheit- 
bunde  soil  und  wird  die  leitende  Grundidee 
des  kommenden,  nun  schon  begonnenen  Zeit- 
alters  werden,  und  sie  wird  Liebe,  Friede, 
Gflte,  Schdnheit,  mit  Einem  Worte  Gott- 
alinlichkeit  auf  Erden  geistig  begrtlnden  und 
ausbreiten.  Und  dieses  kommende  Zeitalter 
ist  das  dritte  Hauptlebenalter , und  erst  in 
diesem  ilirem  Reiflebenalter  wird  die  Mensch- 
heit dieser  Erde  fahig  werden,  ihre  hochsten 
und  innigsten  Lebensverhaltnisse  mit  Gott, 
mit  Vernunft  und  Natur  und  mit  der  Mensch- 
heit, und  dem  Reiche,  aller  vernUnftigen 
Gcister  des  Weltalters  einzugehen,  und  erst 
dann  wird  sie  das  Reinste,  Hdchste  und 
Schbnste  ihres  Lebens  als  ein  eigengutes 
und  eigenschdnes  Ebenbild  Gottes  vollfflhreu. 
Schon  im  Beginne  dieses  Zeitaltera  werden 
die  Fkhigen  sich  aller  Orten  gesellschafttich 
vereinigen,  um  den  Urlebebund  der  Mensch- 
heit in  einzelnen  Anftngen  zu  grtlnden. 
Aber  derselbe  sondert  sich  nicht  ab  als  ein 
Geheimbund,  sondern  wirkt  offen,  wie  das 
Sonnenlicht  und  ist  gleiclisam  das  gesell- 
schaftliche Gewissen  der  Menschheit.  Der 
einzelne  Mensch  ist  das  unterete  und  gleich- 
sam  Elementarglicd  der  Reihe;  aus  der  Ver- 
einigung in  peraSnlicher  und  selbst  eigen- 
lebiger  Liebe  geht  die  Gemeinschaft  der 
Eke  und  der  Freundschaft  hervor;  aus  der 
Ehe  entspringt  der  Familienverein.  Eine 
zweite  Reihe  menschlicher  Gesellschaften 
bilden  die  werkthatigen  Vereine:  Wissen- 
schaftbund,  Kunstbund,  Rechtbund,  Tugend- 
bund,  Schdnheitbund,  Religions-  Oder  Gott- 
innigkeitsbund.  So  ist  jeder  Mensch  ein 
ewiger  Genosse  des  Gottreichs,  und  sein 
Erdenleben  nur  ein  Abschnitt  eines  hdhern,  in 
Vergangenheit  und  Znkunft  sich  erstrecken- 
den,  eigenthtlmlich  bestimmten  Lebensganzen. 
Der  Tod  ist  selbst  nur  ein  Erlebniss,  ein 
Moment  des  wiedergebarenden  Lebens,  der 
Keimpunkt  eines  neuen  Lebenskreises , ein 
befreiendes,  reinigendes,  erhebendes,  her- 
stellendes  Erlebniss.  Der  endliche  Geist 
lebt  nach  dem  Todc  auch  dann  noch  als 
einziger  und  eigenthflmlicher  fort,  wenn 
dereinst  alle  jetzige  Sonnen  vergangen  sein 
werden  in  neugeschaffenen  Sonnen,  wie  dies 
Krause  als  Gebet  ausspricht:  Wenn  alle 
Sonnen  einst  sind  zerronnen,  dann  leb’  ich, 
noch,  o Wesen!  als  dein  Kind  und  Freunu 
vereint  mit  dir,  o du  mein  Leben!  — 

Nach  ihrer  ethischen  Seite  ist  die  Krause'* 
sche  Philosophie  die  energische  Fortfilhrung 
der  Prinzipien  der  Fichte’schen  Sittenlehre 
und  ihres  keimkTaftigen  Gedankens  der  sitt- 
lichen  Gemeinde,  die  lebendige  Bethatigung 
der  Gesinnung,  von  welcher  Fichte’s  Grund- 
zUge  des  gegenwartigen  Zeitaltera  am  An- 
fange  unsere  Jahrhunderts  ein  so  beredtes 
Zengniss  ablegten.  Krause  hat  die  praktischen, 
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geselligen  und  wclterneuernden  Consequenzen 
dex  „ W issenschaftslehre u gezogen.  „Er 
stellt  (wie  Fortlage  trefFend  hervorhebt) 
den  Staat  und  alles  gesellige  Leben  auf  die 
breite  Basis  der  sich  von  unten  herauf 
bildenden  Vereine,  Familienvereine,  Kunst- 
vereine,  Wissenschaftsbiindnisse.  Hier  ist  das 
eigentliche  Bild  breitester  demokratisclier 
Grundlage  entworfen.  Die  Folge  davon  ist 
einestheiLs  ein  grossartiger  Kosmopolitismus, 
der  aber  das  nationale  Element  keineswegs 
ausschliesst  oder  vernichtet,  indem  hier  das 
mensclilicheGanze  immer  nur  als  ein  aus  selbst- 
wacbsenden  Organen  zusammengewachsenes 
gedacht  wird.  Anderntheils  entspringt  hier 
die  Forderung,  dass  jede  Sphare  mensch- 
liclxer  Bildung  und  Thatigkeit  sich  selbst 
regiere  und  von  keiner  andern  Sphare  Ein- 
flli8.se  empfange,  ohne  auf  diese  auch  wieder 
Einfluss  zu  tlben.  Drittens  wird  diese  An- 
Bicht  insofern  socialistisch , als  sie  in  der 
organischen  Vereinbildung  oder  dem  Asso- 
ciationsprinzip  das  allm&chtige  Mittel  erblickt, 
wodurch  der  Staat  als  Organismus  des  Rechts- 
lebens  jedem  Individuum  die  Mittel  an  die 
Hand  giebt,  sich  eine  selbst&ndige  sittliche 
Sph&re  zu  grlinden  und  darum  seine  Arbeits- 
kraft  zu  verwerthen,  Der  Krause’sche 
Socialismns  ist  gerade  darum  so  praktisch 
und  ztlndend,  weil  er  sich  in  lauter  ganz  all- 
gemeinen  Kategorien  bewegt.  Alle  richtige 
Anwendung  von  Prinzipien  will  erst  der  Er- 
fahrung  abgelernt,  will  von  der  Erfahrung 
selbst  aictirt  und  geregelt  sein.  Gerade  der 
abstracte  Gedanke  dagegen  und  er  ganz  allein 
wirkt  so  heilsam  und  befruclitend  und  scliarf 
anregend,  indem  er  zu  jenem  geriiuschlosen, 
unhinderbaren , freien  und  tugendhaften 
Socialismus  ermuntert.  der  das  Jahrhundert 
einer  bessern  Zukunfx  entgegenweist.  Der 
in  die  Zukunft  weisende  ideale  Socialismus 
Fichte’s  gentigt  Krause’n  nicht,  wenn  dieser 
Zustand  nur  als  ein  ktinftiger  erhofft  werden 
soil , wfthrend  die  Menschheit  ilire  alten 
Bahnen  lkuft.  Er  sucht  daher  das  organisirende 
Thun  der  aus  Ueberzeugung  handelnden 
Liebe  auf  alien  mbglichen  Punkten  der 
Menschheit,  also  in  alien  Individuen  an- 
zuregen  und  zu  entztinden,  damit  sie  alle 
selber  zu  Staatsbildern  oder  zu  BUndnisse 
bildenden  Organisatoren  werden,  wodurch 
sich  dann  die  wirklichen  Zust&nde  von  selbst 
jenem  Ideale  immer  mehr  annahern  mtlssenw. 
(Fortlage,  genetische  Geschichte  der  Philo- 
sophic Beit  Kant,  S.  223  f.)  Unter  Krause’s 
Schtllern  sind  folgende  die  hervorragendsten : 
II.  Ahrens,  H.  K.  von  Leonhardi, 
H.  S.  Lindemann,  K.  D.  A.  Riider, 
Th.  Schliephake,  Tiberghien,  Bou- 
chitt6,  J.  8.  del  Rio  (in  Madrid). 

Fr.  Reiff,  tiber  Krause’s  Philosophic.  (In  den 
Jnhrbiichern  der  Gegenwart,  herausgegeben 
von  A.  Schwegler,  1846,  S.  105 — 183.) 


Kreskas,  Chasdai  ben  Abraham, 
war  um  1340  geboren  und  lebte  erst  in 
Barcelona,  dann  bis  zu  seinem  Tode  in 
Saragossa.  Nachdem  er  wegen  einer  beim 
aragonischen  Hofe  gegen  ihn  vorgebrachtcn 
falschcn  Anschuldigung  eine  Zeit  lang  in 
Kerkerhaft  gewesen  war,  erwarb  er  sich  die 
Gunst  des  Konigs  Juan  I.  Talmudisch  ge- 
bildet,  ohne  bestallter  Rabbi  zu  sein,  war  or 
zugleich  mit  den  Ergebnissen  der  verschiedenen 
philosophischcn  Schulen  des  Mittelalters  ver- 
traut  und  in  seincn  Anschauungen  der 
nominalistischen  Geistesrichtnng  befreundet. 
Seine  um  das  Jahr  1396  in  spanischer  Sprache 
verfasste  polemische  „Abhandlung  ttber  die 
Glaubensartikel u enthfilt  eine  Beleuchtung 
der  chri8tlichen  Lehren  vom  Silndenfall,  der 
Dreieinigkeit  der  Menschwerdung,  Erlosung, 
Abendmahlswandlung.  Obgleich  durch  Josef 
Ibn  Schem-Tob  in’s  Hebrftische  tlbersetzt, 
ist  diese  Abhandlung  gleichwohl  den  christ- 
lichen  Lehrern  unbekannt  geblieben.  Sein 
Hauptwerk  unter  dem  Titel  „Or-adonaiu 
(Licht  des  Herrn),  welches  er  im  Jahr  1410, 
kurz  vor  seinem  Tode  vollendete,  war  dem 
Spinoza  bekannt,  welcher  dasselbe  in  einem 
Brief  an  L.  Meyer  erwahnt.  Der  Verfasser 
beleuchtet  darin  die  Grundlehren  der  Religion, 
das  Dasein  Gottes,  die  unbegrenzte  gOttliche 
AUwis8enheit , die  auf  das  Allgeraeine  wie 
auf  das  Einzelne  sich  erstreckende  Vorsehung, 
die  (im  Sinne  des  Determinismus  gefasste) 
Willensfreiheit,  den  Zweck  der  WeltschSpfung 
und  die  Unsterblichkeit  des  Menschen.  Als 
Endzweck  der  SchOpfung  und  hdchstes  Gut 
gilt  dem  Verfasser  die  geistige  Vollkomraen- 
heit  des  Menschen  oder  das  ewige  Leben  der 
Seligkeit,  die  aber  nicht  durch  Erkenntniss, 
sonaem  durch  thatige  Liebe  zu  Gott  er- 
worben  wird. 

M.  Jo>l,  Don  Chasdai  Crescas’  religionsphilo- 

sophische  Lehren  in  ihrem  geschichtlichen 

Einflusse  dargestellt.  1866. 

Krinis  werden  bei  Epiktetos  und  Diogenes 
LaSrtios  zwei  Stoiker  genannt,  die  im  zweiten 
christlichen  Jahrhundert  lebten. 

kritias  aus  Athen  war  ursprtinglich  ein 
Schuler  des  Sokrates,  spftter  jedoch  als 
Einer  der  sogenannten  dreissig  Tyrannen 
(Oligarchen)  in  Athen  ein  AnhUnger  der 
Sophisten  und  Gegner  des  Sokrates.  In 
einem  langen  poetischen  Bruclistticke,  welches 
uns  Sextus  Empiricus  von  Kritias  aufbewahrt 
hat,  werden  ganz  im  Geiste  der  damaligen 
Sophisten  Gesetze,  Sitten  und  Gdtterglaube 
als  Erfindungen  der  Politik  bezeichnet.  Nach 
einer  gelegcntlichen  Aeusserung  des  Aristoteles 
hatte  Kritias  die  empfindende  Seele  mit  dem 
Blute  identificirt. 

Kritobftlos,  ein  Sohn  des  Sokratikers 
Kriton,  wird  bei  Xenophon  und  Platon  unter 
den  Genossen  des  sokratischen  Kreises  Ofters 
erwahnt. 
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Kritolaos  aus  Pkaselis  in  der  klein- 
asiatischen  Landschaft  Lykia,  war  ein  Peri- 
patetiker,  welcher  zngleich  mit  dem  Aka- 
demiker  Karneades  und  dem  Stoiker  Diogenes 
um  156  v.  Chr.  ala  atheniacher  Gesandter 
nacli  Rom  gekommen  war,  wo  er  Vortr&ge 
hielt.  Obwonl  er  aicli  in  seinen  philoaophischen 
Anachaunngen  im  Ganzen  treu  an  die  Lebren 
des  Aristoteles  hielt  und  dessen  Ansicht  von 
der  Ewigkeit  der  Welt  und  des  Menschen- 
gescklechts  gegen  die  Angriffe  der  Stoiker 
vertheidigte,  wicb  er  dock  in  andern  Punkten 
von  Aristoteles  ab.  So  z.  B.  dachte  er  sick 
die  Seele  an  den  Aetherstoff  gebunden  und 
erkl&rte  die  Lust  filr  ein  UebeL 

Kriton  aus  Athen,  der  Vatcr  des  Krito- 
bfilos,  war  ein  reicner  und  angesekener 
Bttrger  von  Athen,  welcher  bei  Xenophon 
und  Platon  unter  den  Genossen  des  sokratischen 
Kreiaes  erwUhnt  wird.  Er  war  die  Seele  des 
von  den  Freunden  des  Sokrates  entworfenen 
Flucktplane8,  welchen  Platon  in  seinem 
kleinen  Dialoge  „ Kriton u zum  Gegenstand 
einer  ethischen  Beurtheilung  mackte.  Von 
aiebenzekn  Dialogen,  welcke  bei  Diogenes 
Laertios  dem  Kriton  beigelcgt  werden,  hat 
sick  Nichts  erkalten. 

KritOn  wird  auch  ein  angeblicker  Alt- 
pytkagorHer  genannt,  welckem  spilter  eine 
Schrift  „Ueber  die  Besonnenheit44  zu- 
gesclirieben  wurde. 

Kronios,  ein  Platoniker  aus  der  Zeit 
des  Kaisers  Marcus  Aurelius,  wird  als 
Meinungsgenosse  des  Numenios  aus  Apamea 
und  als  Ankauger  der  Lekrc  von  der  Seelen- 
wanderung  genannt,  indem  er  zngleich  das 
Bose  aus  der  Materie  in  die  Seele  kommen 
licss  und  deren  Eintritt  in  einen  Leib  fttr 
ein  Uebel  erkliirte. 

Kronland,  sieke  Marci  von  Kronland. 

Krug,  Wilhelm  Traugott,  war  1770 
zu  Radis  bei  Wittenberg  geboren,  seit  seinem 
zwdlften  Jahre  in  Sckulpforte  bei  Naumburg 
gebildet,  katte  seit  1788  in  Wittenberg,  Jena 
und  GcJttingen  studirt,  sick  1794  in  Witten- 
berg als  Privatdocent  filr  Philosophic  habilitirt 
und  war  bald  Adjunct  bei  der  dortigen 
philosophi8chen  Facultat  geworden,  aber  durch 
seine  anonym  verOffentlickten  „Briefe  tiber 
die  Perfectibilittit  der  geoffenbarten  Religion44 
(1795)  in  allerlei  Unannehmlickkeiten  ver- 
wickelt  worden.  Nackdcm  er  in  seinen 
„Briefe  liber  den  Wissensckaftslekre“  (.1800) 
gegen  Fichte  uiid  in  deren  Fortsetzung 
„Briefcn  iiber  die  neuesten  Idealismus“  (1801) 
gegen  Sehelling  aufgetreten  war,  erhielt  er 
1801  als  Amtsgehtilfe  des  anfklHrenden  Gltick- 
seligkeitslekrer8  Steinbart  eine  ausserordent- 
licke  Professur  zu  Frankfurt  a.  d.  Oder  und 
veroffentlickte  in  dem  „Entwurf  eines  neuen 
Organons  der  Philosophic  oder  Versuch 
tiber  die  Prinzipien  der  philosophischen 
Erkenntniss“  (1801)  das  Programm  seiner 
nackfolgendcu  philosophischen  Thatigkeit. 


Er  wollte  darin  ein  System  des  sogenannten 
transscendentalen  Synthetismus  geben,  wel- 
ches er  in  der  „Fundamentalphilosophie  oder 
urwissenschaftlichen  Grundlehre44  (1803)  voll- 
st&ndiger  darlegte  und  in  einer  Masse  sptiterer 
Schriften  nur  immer  wieder  breit  getreten 
hat.  Die  durch  Kant,  Fichte  und  Sehelling 
angeregten  Ideen  und  Probleme  treten  uns  in 
der  Krug’sehen  Philosophic  mit  ihren  Schlag- 
wortern  entgegen,  aber  allesammt  ihrer  ur- 
sprllnglichen  Bedeutung  entkleidet  und  auf 
das  Niveau  des  gesunden  Menschenverstandes 
erhoben.  Die  Philosophie  ist,  nach  Krug, 
ein  Einkebren  des  Menschen  in  sich  selbst 
und  Aufmerken  auf  sich  selbst,  um  sich  selbst 
zu  erkennen  und  zu  verstehen  und  dadurch 
zum  Frieden  in  und  mit  sich  selbst  zu  ge- 
langen,  also  Selbsterkenntniss  oder  eine  mit 
intellectueller  Thatigkeit  verbundene  Selbst- 
anschauung.  Die  durch  dieses  Aufmerken 
auf  sich  selbst  zu  findenden  materialen  und 
formalen  Erkenntnissprincipien  sollen  dazu 
dienen,  die  philosophische  Erkenntniss  theils 
zu  constituiren,  theils  zu  reguliren.  Die 
materialen  Principien  bestehen  in  den  so- 
genannten  Thatsachen  des  Bewusstseins  und 
lassen  sich  allesammt  unter  das  Bewusstsein: 
ich  bin  thatig,  oder  unter  das  Ich  als  Thitig- 
keit  ilberhaupt  zusammenfassen.  Die  formalen 
Idealprincipien  bestehen  in  den  Gesetzen  oder 
obersten  Regeln  dieser  Thatigkeiten  des  Ich 
und  werden  von  diesem  gefunden,  indem  es 
auf  die  Gleickformigkeit  und  Regelmassigkeit 
reflectirt,  mit  welcher  sich  seine  Thatigkeit 
trotz  aller  Verschiedenheit  vollzieht  Solcher 
Gesetze  gibt  es  viele  und  verschiedene,  welche 
erst  durch  einen  gemeinschaftlichen  Ver- 
einigungspunkt,  d.  h.  durch  ein  oberstes 
Formalprincip  zu  einem  Ganzen  verbunden 
sein  mllssen,  wenn  die  philosophische  Er- 
kenntniss eine  wirklich  systematische  Form 
erhalten  soli.  Ein  solches  muss  aber  ein 
Satz  sein,  welcher  den  obersten  Zweck  des 
Philosopliirens  durch  eine  bestimmte  Formal 
characterisirt.  Dieser  Zweck  ist  nun  aber 
kein  anderer,  als  zu  erforschen,  ob  und 
wiefern  unter  jenen  mannigfaltigen  Regeln 
Einheit  und  Harmonie  wirklich  oder  moglich 
sei,  und  wenn  dieselbe  mdglich  ist,  zugleich 
eine  Anweisung  zu  geben,  wie  danach 
in  der  gesammten  menschlichen  Thatigkeit 
zwischen  Empfinden  und  Denken,  Wollen 
und  Handeln  durchgangige  Uebereinstimmung 
zu  bringen  ish  Diesem  Zwecke  gemias  hat 
dann  die  Philosophie  eine  durchans  practische 
Tendenz,  sie  ist  Anweisung  zur  Lebens- 
weisheit,  zur  GlUckseligkeit  Jede  Philo- 
sopliie  dngegen,  die  das  Ide&le  aus  dem 
Realen,  das  Wisscn  aus  dem  Sein  oder  um- 
gekehrt  das  Reale  aus  dem  Idealen,  das  Sein 
aus  dem  Wissen  ableiten  will,  gerftth  noth- 
wendig  entweder  in  einseitigen  Materialismns 
oder  in  ebenso  einseitigen  Idealismus,  welcher 
zugleich  Nihilismus  ist.  Beide  Wege  kdanctt 
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niemals  znm  Ziele  filhren,  da  es  nicbt  moglich 
Ifrtnachznweieen,  wie  das  Reale  zmn  Idealen 
Oder  das  Ideale  znm  Realen  hinzukommen 
kfaae. 

N&chdem  Krug  1804  als  Professor  der 
Philosophic  anf  Kant’s  Lehrstnhl  nach  Kd- 
mggberg  derufen  worden  war  und  nach  dem 
Tode  von  Kraus  auch  die  Professnr  der 
praktischen  Philosophic  innegehabt  hatte, 
gine  er  1809  als  Professor  der  Philosophic 
nach  Leipzig,  wo  er  bis  zu  seinem  im  Jahre 
1843  erfolgten  Tode  blieb  und  eine  Masse 
von  grflssern,  zum  Theil  mehrfach  aufge- 
legten  Schriften  und  kleinern  Abhandlungen 
philosophise  hen,  politischen,  kirchlichen, 
staatsrechtlichen,  kriegskundigen  und  ver- 
mischten  Inhalts  veroffentlichte.  „Wenn 
irgend  Jemand  (sagt  Rosenkranz  treflfend) 
die  literarische  Industrie  der  Philosophic  in 
Leipzig  darzustellen  vermag,  so  ist  es  Krug. 
Er  ist  alter  Formen  m&chtig.  Lehrbtlcher, 
Syrteme,  Wdrterbttcher,  Abhandlungen,  Ge- 
achichten,  Reden,  Recensionen,  Sendschrei- 
ben,  anonym  nnd  benamst,  trocken,  ernst 
nnd  satirisch  spottend,  Alles  arbeitet  er  mit 
gidsster  Leichtigkeit.  Er  ist  im  aussersten 
Grade  ein  encyclophdischer  Kopf.  Sogar 
eine  Encyclopedic  aer  Kriegswissenschaften 
hat  er  drncken  lassen.  Eine  nnverwtlstliche 
HflJmgkeit,  ein  Drang,  zu  Allem  sein  Votum 
ahtugeben,  keine  Wendung  der  Literatur, 
kein  Ereignisa  der  Geschichte  ohne  die  Taufe 
das  populUren  Wassers  zu  lassen,  zwingen 
ihm  Broschtlre  auf  Broschtlre  ah.  Er  ist 
Selbetdenker,  wie  der  Berliner  Aufkl&rungs- 
numn  Nicolai,  welcher  erst  dann  sich  zu- 
ttfeden  stellt,  wenn  er  die  Welt  mit  dem 
Geaehenk  seiner  Meinung  beglllckt  hat.  Aber 
Kng  ist  in  allem  Ernst  subjectiv  ein  sehr 
honnetter  Mensch.  Er  meint  es  mit  seinem 
Anfklarungsstreben,  mit  seinem  Schreien 
n*eh  Licht  und  Beaserung,  mit  seinem  Ent- 
thnaasmus  ftir  den  gesnnden  Menschenver- 
stand  im  hdchsten  Grade  aufrichtig  und  will 
nnr  gerecht  sein.  Anch  soil  ihm  die  An- 
erkemmng  ernes  Talents,  fUr  die  Durch- 
admittsmtelligenz  der  Masse  den  rechten 
Ton  zu  treffen,  der  dann  freilich  auch  wohl 
a das  Gemeine  herabsinkt,  nicht  versagt 
werden.  Mannigfaltige  Kenntnisse  in  der 
Tkeoiogie,  der  er  sich  Anfangs  gewidmet 
hatte,  , und  in  der  Jurisprudenz,  haben  ihn 
dabei  nie  vtillig  in  eine  absolut  gehaltlose 
Salbaaderei  verfallen  lassen.  So  sehr  man 
inen  wtlrde,  Krug  ftir  einen  tiefen  Philo- 
sophea  an  halten,  so  sehr  wtlrde  man  sich 
venftmdigen,  seine  grossen  Verdienste  um 
Aasbreitung  des  Interessea  ftir  Philosophic, 
am  FQrderung  eines  verst&ndigen  politischen 
rad  kirchlichen  Liberalismus  und  seine 
•tenge  Rechtlichkeit  nicht  sehen  zu  wollen.* 
Bosenkranz,  Geschichte  der  Kant’schen 
Pkiloaophie,  S.  305  f.)  Was  Krug  in  semen 
oben  erwtthnten  philosophischen  Ar- 


beiten  und  weiterhin  in  dem  dreibdndigen 
^System  der  praktischen  Philosophic*  (1817 
— 1819)  weitlsiufigst  entwickelt  hatte,  findet 
sich  gcdr&ngter  und  geniessbarer  in  seinem 
„Handbuch  der  Philosophic*  (1820, 
in  3.  Auflage  1828)  in  zwei  B&nden  bei- 
sammen.  Die  als  erster  Band  des  Systems 
der  theoreti8chen  Philosophic  erschienene 
„Logik  oder  Denklehre*  (in  3.  Auflage 
1827)  ist  noch  immer  durcli  zweckm&ssige 
Ktirze,  Klarheit  und  Verst&ndlichkeit  vor- 
trefflich.  Auch  seine  ^Geschichte  der  Philo- 
sophic alter  Zeit,  vornehmlich  unter  Griechen 
und  Rdmern*  (1815)  hat  eine  zweite  Auf- 
lage (1827)  erlebt  Ebenso  sein  „Allgemeines 
Handwdrterbuch  der  philosophischen  Wissen- 
schaften,  nebst  ihrer  Literatur  und  Ge- 
schichte*, in  fiinf  Blinden,  (1827  — 34)  hat 
es  zu  einer  zweiten  Auflage  (1832  — 38)  ge- 
bracht.  Nachdem  er  1831  ^Universalphilo- 
sophische  Vorlesungen  ftir  Gebildete  bei- 
derlei  Geschlechts*  veroffentlicht  hatte, 
erschienen  1835  — 1838  als  „Beitrilge  zur 
Geschichte  der  Philosophic  des  neunzehnten 
Jahrhunderts*  die  Flugscbriften  ttber  „Schel- 
ling  und  Hegel  oder  die  neueste  Philosopliie 
im  Vernichtungskriege  mit  sich  selbst  be- 
griffen*,  dann  „ttber  das  Verhaltniss  der 
Philosophic  znm  gesnnden  Menschenver- 
stande,  zur  dffentlichen  Meinung  und  zum 
Leben  selbst,  mit  besonderer  Rtlcksicht  auf 
Hegel*,  endlich  sein  Kriegsmanifest  gegen 
den  Junghegelianismus  der  „Hallischen  Jalir- 
btlcher*  unter  dem  Titel:  „Der  Hallische 
LOwe  [d.  h.  Leo  rugiens  = A.  Ruge]  und 
die  martialische  Philosophic  unserer  Zeit 
oder  neuester  Krieg  auf  dem  Gebiete  der 
Philosophic*  (1838).  Seiner  im  Jahre  1825 
unter  dem  Titel  „Meine  Lebensreise,  von 
Urceus*  verdffentlichten  Autobiographic  folg- 
te  1831  als  Nachtrag:  „Leipziger  Freudcn 
und  Leiden  im  Jahre  1830  oder  das  merk- 
wtirdigste  Jahr  meines  Lebens.* 

kt£sihios  wird  als  ein  Scbtller  des 
Kynikers  Menedemos  und  Zeitgenosse  des 
Antigonos  Gonatas  genannt. 

kt£sippos  wird  als  ein  Genosse  des 
sokratischen  Kreises  genannt. 

. Ktifaeler,  siehe  Cuffaeler. 
Kunhardt,  Heinrich,  war  1772  zu 
Osterholz  im  Hanndverisehen , bei  Bremen, 
geboren,  unter  drtlckenden  Jugendverh&lt- 
nissen  scit  seinem  filnfzehnten  Jahre  im 
Lyceum  zu  Bremen  gebildet  und  hatte  seit 
1791  in  Helmstadt  studirt,  wo  er  sich  mit  der 
Kant’schen  Philosophic  bekannt  machte,  1795 
Magister  und  1796  Adjunct  in  der  philo- 
sophischen Facuitat  wurde,  von  wo  er  1798 
als  Professor  am  Gymnasium  Katharineum 
nach  LUbeck  tlberging  und  dort  1844  starb. 
In  seinen  philosophischen  Anschauungen 
stand  er  Anfangs  unter  dem  Einflusse  Kant’s; 
der  nach  - kant’schen  Entwickelung  der  Spe- 
culation gegenttber  behauptete  er  eine  skep- 
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tische  Tendenz.  Seine  Schriften  sind  folgende : 
Kant’s  Grundlegung  zur  Metaphysik  der 
Sitten  in  einer  fasslicken  Spracke  dargestellt 
und  ikrem  Hauptinkaite  nack  geprfift  (1800); 
Sokrates  als  Mensck  und  Lekrer  (eine  Ueber- 
setzung  von  Xenopkons  Memorabilien  des 
Sokrates  mit  erlkutemden  Anmerkungen) 
1801 ; skeptisckc  Fragmente  Oder  Zweifel  an 
der  Mfiglichkeit  der  Philosophic  als  Wissen- 
schaft  des  Absoluten  (1804);  Grundriss  einer 
allgemeinen  oder  philosophiscken  Etymologie 
(1808);  Ideen  fiber  den  wesentlichen  Charakter 
der  Menschheit  und  fiber  die  Grenze  der 
philosophischen  Erkenntniss  (1813);  Vor- 
lesungen  fiber  Religion  und  Moral  (1815); 
Platon’s  Phfidon  mit  besonderer  Rttcksicht 
auf  die  Unsterblichkeitslehre  erlfiutert  und  be- 
urtheilt  (1817) ; Betrachtungen  fiber  das  Ganze 
des  theologischen  Wissens  (1820). 

Kyniker  (Cyniker)  hiessen  die  An- 
kfinger  des  Atheners  Antisthenes,  weicher 
Anfangs  ein  Schiller  des  Gorgias,  dann  des 
Sokrates  war  und  nachmals  im  Gymnasium 
Kynosarges  bei  Athen  eine  eigne  Schule  ge- 
grttndet  hatte,  deren  Lebensgrundsatz  die 
vollkommene  Bedttrfnisslosigkeit  und  Selbst- 
genfisamkeit  des  Mensohen  war.  Diesen 
Grundsatz  hatte  sein  Schiller  Diogenes 
aus  Sinope  (am  schwarzen  Meer)  praktisch 
durckgefuhrt  und  darum  den  Beinamen  „der 
Hund1*  (kydn)  erhalten.  Seine  Schuler 
waren  Kratds  aus  Theben  und  seine  Frau 
Hipparchia.  Nack  dem  Tode  des  Krates 
artete  die  kyniscke  Philosophic  immer  mekr 
aus  und  mackten  sich  die  spfitern  Kyniker 
durck  Mangel  an  Bildung,  durch  Schmutz 
und  schamlose  Frecbkeit  bemerklich,  sodass 
daher  das  Wort  „kynischu  (cynisch)  seine 
verSchtlicke  Nebenbedeutung  erhielt.  In 
edlerer  und  wfirdigerer  Weise  wurde  der 


Lebensgrundsatz  der  Kyniker  durch  die 
Stoiker  fortgesetzt,  die  ihren  philosophischen 
Stammbaum  in  gerader  Linie  auf  Antisthenes 
und  durch  diesen  auf  Sokrates  zurttckfttkrten, 
und  der  Stoiker  Epiktetos  im  zweiten  ckrist- 
lichen  Jahrhundert  beschreibt  den  wahren 
Pkilo8opkeu  geradezu  als  Kyniker.  Aber 
daneben  fand  auch  die  eigentlicke  Schule  der 
Kyniker  wfikrend  der  Kaiserzeit  ihre  Fort- 
setzung.  Schon  vor  der  Mitte  des  ersten 
ckristlichen  Jakrhunderts  hatte  Demetrius, 
ein  Freund  des  Stoikers  Seneca,  den  Namen 
und  die  Lebensweise  der  alten  Kyniker 
wieder  angenommen,  und  zur  Zeit  des  Kaisers 
Hadrian  begegnet  uns  ein  Kyniker  Oino- 
maos  (Oenomaus)  aus  Gadara.  und  zur  Zeit 
des  Christenspfitters  Lukianos  lebte  in  Athen 
der  Kyniker  D€m6nax  aus  Kypros. 

Kyrenaiker  hiessen  die  Anh&nger  des 
Aristippos  aus  Kyrene  (in  Nordafrika), 
weicher  in  Athen  ein  Schttler  des  Sokrates 
geworden  war  und  die  Lust  als  das  Lebens- 
ziel  des  Weisen  auf  das  Banner  der  von 
ihm  gegrttndeten  Schule  gestickt  hatte.  Zu 
dieser  gehfirte  zunfichst  seine  Tochter  Ar€te 
und  deren . Sohn  Aristippos  (der  j flngere), 
und  erhieit  dieselbe  seit  dem  dritten  vor- 
ckristlichen  Jahrhundert  durch  Anti  pater 
und  dessen  Schttler  Hegesias  ihre  weitere 
Ausbildung.  Letzterer  und  sein  Schfiler 
Annikeris  stifteten  eigne  Zweige  der 
kyrenaischen  Schule,  welche  Hegesiaker  und 
Annikereer  genannt  wurden.  Auch  der  als 
Atheist  aus  Athen  verbannte  Theodoros 
war  ein  Kyrenaiker,  und  sein  SchtLler 
Euemcros  war  es,  der  in  seinem  Werke 
„Das  Tempelarchivu  den  religidsen  Volka- 
lauben  untergrub.  Die  Lebensgrunda&tze 
er  Kyrenaiker  wurden  spfiter  durch  die 
Epikur&er  aufgenommen  and  fortgesetzt. 


L. 


Lachar^s  wird  in  der  von  Marinos 
verfassten  Lebensbeschreibung  des  Proklos 
als  Mitschttlor  des  Ncuplatonikers  Syrianos 
und  als  gefeierter  Lehrer  der  Beredsamkeit 
im  5.  ckristlichen  Jahrhundert  genannt. 

Lactantius  (genauer  Lucius  Caecilius 
Lactantius  Firmianus)  lebte  in  der  zweiten 
Hfilfte  des  dritten  und  im  ersten  Dritttheile 
des  vierten  Jakrhunderts  als  christlicher 
Lehrer  der  Beredsamkeit  zu  Nikomedia  in 
Bithynia,  war  am  Hofe  des  Kaisers  Konstantin 
des  Gros8en  Erzieher  des  Prinzen  Crispus 
und  starb  urn  das  Jahr  330  n.  Chr.  In 
seinem  Hauptwerke,  das  den  Titel  „In- 


stitutiones  christianae“  ffihrt  und  ans  sieben 
Bttchern  besteht,  hat  er  von  seiner,  hanpt- 
sUchlich  aus  Cicero  geschdpften  Remit 
niss  der  heidnischen  Philosophic  fttr  die 
Begrfindung  der  christlichen  Lenre  Gebranch 
gemacht  und  sich  dadurch  den  Namen  des 
„ ckristlichen  Cicero44  erworben.  Obwohi  er 
ausdrttcklick  die  Gedanken  alter  Phiiosophen 
fttr  thfiricht  erklilrte,  verlangte  er  doch  den 
Zusammenschluss  derTheologie  mit  der  Philo- 
sophic in  dem  Sinne,  dass  die  Weisheit  vor- 
angehen,  die  Religion  folgen  mfisse  nnd  dass 
sich  darum  die  Menscken  tfiuschen,  wenn  no 
die  Religion  ohne  Weisheit  wollen  oder  nur 
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das  Stadium  der  Weisheit  ohne  Religion 
pflegea,  da  das  eine  ohne  das  andere  keine 
Wahrheit  entliklt. 

Leuillier,  etude  sur  Lactance  apologiste  de  la 
religion  chre'tienne.  1846. 

La  Forge,  Louis  de,  war  Arzt  zu 
Saumur  und  mit  Des  Cartes  ebenso,  wie  mit 
Clerselier  persdnlich  befreundet,  mit  welchem 
letztern  er  gemeinsam  die  VerofFentiichung 
und  Verbreitung  der  Schriften  des  Cartesius 
betrieb.  Er  selbst  hat  die  Lehre  des  Cartesius 
auf  die  Psychologie  angewandt  in  der  Schrift 
„ Traite  de  l’ esprit  de  I’homme,  de  ses 
facultes,  de  ses  fonctions  el  de  son  union 
avec  le  corps,  d’apres  les  principes  de 
Descartes “ (1664),  wovon  FI  ay  der  eine 
lateinische  Uebersetzung  ( Tractatus  de  mente 
humatia,  ejus  facultatibus  et  functionibus , 
1669)  veranstaltete.  In  seiner  Darstellung 
des  Verh&ltnisses  zwischen  Seele  und  Kdrper 
bewegt  8ich  Laforge  bereits  auf  dem  Wege 
zum  sogenannten  „Occasionaiismua“  Male- 
branche’s.  Korper  und  Geist  gelten  ihm  als 
zwei  ganz  verschiedene  Substanzen,  welche 
trotz  ihrer  Personalunion  im  Menschen  in 
keiner  unmittelbaren  Bertlhrung  mit  einander 
stehen;  vielmehr  kann  der  Korper  nur  als 
die  gelegentliche  Ursache  der  Entstehung  von 
Gedanken  gefasst  werden,  als  deren  eigent- 
licher  Hervorbringer  Gott  gelten  muss. 

La  Galla,  Giulio  Cesare,  war  1576 
zu  Padula  (im  Gebiete  von  Neapel)  geboren 
und  zuerst  als  Arzt  auf  den  p&pstlichen 
Galeeren,  dann  durch  den  Papst  Clemens  VIII. 
al9  Professor  der  Philosophic  am  Collegium 
in  Rom  angestellt.  In  dieser  Stellung  hat  er 
als  Peripatetiker  dreissig  Jahre  lang  der 
romischen  Jugend  den  Aristoteles  erklart, 
in  8einem  Privatleben  jedoch  den  Grund- 
s&tzen  Epikurs  gehuldigt  und  starb  an  den 
Folgen  seiner  Ausschweifungen  im  Jahr  1624. 
Ausser  einigen  naturwissenschaftlichen  Schrif- 
ten hat  er  sich  besonders  durch  eine  Schrift 
„De  immortaliiate  animorum  ex  Aristotelis 
sententia  libri  III"  (1621)  bekannt  gemacht. 

La  Grange,  siehe  den  Artikel  „Holbach“. 

Lakydds  aus  Kyrene,  war  ein  Schuler 
des  skeptischen  Akademikers  Arkesilaos  und 
seit  241  vor  Chr.  dessen  Nachfolger  auf  dem 
Lehrstuhl  in  der  neuern  Akademie,  deren 
Grunds&tze  er  zuerst  schriftlich  dargestellt 
haben  soli,  bis  zu  seinem  im  Jahre  215 
v.  Chr.  erfolgten  Tode. 

Lalemaudet,  Johannes,  stammte  aus 
Burgund  und  lebte  im  siebenzehnten  Jahr- 
hundert  als  Professor  und  als  Provinzial  des 
Franziskanerordens  in  Wien.  In  seinem 
Werke  „Decisiones  philosophicae u (1644 
und  45),  welches  in  drei  Theilen  Logik, 
Metaphysik  und  Psychologie  umfasst,  giebt  er 
die  Lehren  der  „Thomiaten“  (AnhUnger  des 
Dominikaners  Thomas  von  Aquino)  und  der 
,.Scotisten“  (Anhinger  des  Duns  Scotus)  und 
der  sogenannten  scholastischen  Realisten  und 


Nominalisten  und  sucht  zwischen  diesen 
Schul-  und  Parteistandpunkten  zu  vermitteln. 
Zugleich  liisst  er  sich  auf  eine  Wtirdigung 
der  Logik  des  Raymund  Lull  (Lullus)  und 
der  des  Pierre  de  la  Ramie  (Petrus  Ramus) 
ein.  Dadurch  hat  das  Werk  fiir  die  Kennt- 
niss  der  mittelalterlichen  Scholastik  eine  be- 
sondere  Wichtigkeit. 

La  Hlarre,  Guillaume  de,  ein 
Franziskanermonch , veroffentlichte  im  Jahr 
1284  als  Gegner  des  Dominikaners  Thomas 
von  Aquino  sein  „ Correctorium  fratris 
Thomae" , wogegen  die  Dominikaner  ein 
(wahrscheinlich  von  dem  jUngern  Johannes 
aus  Paris  urn’s  Jahr  1290  verfasstes,  sp&ter- 
hin  fklschlich  dem  Aegidius  Romanus  zu- 
geschriebenes  „ Defensorium  seu  correctorium 
in  corruptorium  librorum  angelici  docloris 
S.  Thomae " ausgehen  liessen.  Lamarre  hat 
in  jener  Schrift  den  bereits  von  andern 
Franziskanern  gegen  die  Lehre  des  Thomas 
erhobenen  Einwttrfen  nur  eine  schSrfere  und 
reichere  Begrttndung  gegeben. 

Lambert,  von  Auxerre,  wirkte  als 
Dominikaner  um  die  Mitte  des  dreizehnten 
Jahrhunders  in  Auxerre,  als  klterer  Zeit- 
genosse  des  Petrus  Hispanus.  Sein  Werk 
„Summa  logicae “ ist  nur  handschriftlich  in 
Paris  vorhanden.  Er  legt  darin  das  von 
dem  Byzantiner  Michael  Psellos  verdffent- 
lichte  Compendium  der  gesammten  aristote- 
lischen  Logik  zum  Grunde  und  verarbeitete 
dieselbe  mit  den  Ergebnissen  seiner  Studien 
des  Boetius  und  der  arabischen  Philosophcn 
Alfarabi,  Algazali  und  Averroes. 

Lambert,  vonHerrenberg,  gewohn- 
lich  Lambertus  de  Monte  (d.  h.  von  der 
bursa  Montis  regentium  in  Koln)  genannt, 
starb  1499  als  Professor  in  Kdln  und  war 
der  einflussreichste  Thomist  der  Kdlner 
Schule  und  zwar  von  der  stricten  thomistischen 
Observanz.  Er  trieb  die  von  den  Thomisten 
gepflogene  Verquickung  der  kirchlichen 
Orthodoxie  mit  dem  Aristotelismus  so  weit, 
dass  er  unter  dem  Titel  „ Quaestio  magistralis 
de  salvatione  Aristotelis " eine  Apologie  des 
heidnischen  Philosophen  schrieb,  worm  er 
eine  fbrmliche  Seligsprechung  desselben  in 
Vorschlagbrachte.  Ausserdem  verbffentlichte 
er  eine  „ Copula  super  libros  de  ardma 
Aristotelis  juxta  doctrinam  S.  Thomae 
Aquinatis " (1486)  und  pflegte  auch  die  Physik 
in  seinen  Schriften:  „Copulata  pulcherritna 
super  orto  libros  Physicoi'um  Aristotelis “ 
(1493)  und  „Expositio  et  commentarii  in  octo 
libros  Aristotelis  de  physico  auditu “ (1498-. 

Lambert,  Jean  Francois  de  Saint- 
Lambert,  siehe  Saint-Lambert. 

Lambert,  Johann  Heinrich,  war 
1728  zu  Mtthlhausen  im  Sundgau  (Ober-Elsass) 
geboren  und  als  der  Sohn  unbemittelter  Eltern 
in  den  dortigen  Schulen  soweit  gebildet.  dass  er 
sechzehnj&hrig  in  Mbmpelgard  eine  Schreiber- 
s telle  annehmen  konnte,  welche  er  spilter 
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mit  einer  solchen  bei  Professor  Iselin  in 
Basel  vertauschte,  bei  welchem  er  Musse  zum 
Stadium  und  Gelegenheit  zum  Besuch  von 
Vorlesungen  erhielt.  *Ich  schaffte  mir 
(schrieb  er  1750  in  einem  Briefe)  einige 
Bflcher  an,  um  daraus  die  ersten  GrUnde  der 
Weltweisheit  zu  lernen.  Die  Mittel,  voll- 
kommen  nnd  glUckselig  zu  werden,  waren 
der  crate  Gegenstand  meiner  Bemtlhungen. 
lch  begriff,  dass  der  Wille  nicht  kdnne  ge- 
bessert  werden,  wo  nicht  vorher  der  Ver- 
stand  erleuchtet  wtlrde.  Ich  laa  Wolff,  von 
den  Kr&ften  des  menschlichen  Verstandes, 
Mallebranche,  von  der  Erforschung  der 
Wahrheit,  Locke,  Gedanken  vom  mensch- 
lichen V erstande.  Die  mathematisehen  Wissen- 
schaften,  besonders  Algebra  und  Meckanik, 
gaben  mir  deutliche  nnd  grtindliche  Exempel 
an  die  Hand,  die  erlernten  Kegeln  zu  be- 
krftftigen.  Dadurch  wurde  ich  in  Stand  ge- 
setzt,  auch  andere  Wissenschaftendesto  leichter 
nnd  grttndlicher  zu  erlernen  und  sie  auch 
Andern  besser  zu  erklaren.  Es  ist  wahr, 
dass  ich  den  Mangel  des  mtlndlichen  Unter- 
richta  genugsam  verspttrt  habe;  dock  habe 
ich  denselben  durch  desto  grossern  Fleiss  zu 
ersetzen  gesucht,  und  bin  nun  [1750,  im 
22.  Lebensjahre]  durch  giittiichen  Beistand 
bereits  soweit  gekommen,  dass  ich  das  Er- 
lernte  meiner  Herrschaft  wieder  anbringen 
kann*.  Auf  Empfehlung  Iselin’s  namlich 
war  Lambert  1748  in  der  Familie  des  Grafen 
von  Salis  in  Chur  Hauslehrer  geworden.  In 
dieser  Stellung  setzte  er  namentlich  seine 
mathematisehen  und  naturwissenschaftlichen 
Studien  fort  und  wurde  zugleich  von  der 
Stadt  Chur  in  Rechtsgesckaften  fUr  die  Ab- 
fassung  schriftlicher  Arbeiten  benutzt  Im 
Jahr  1756  trat  er  mit  seinen  Zdglingen  ge- 
lehrte  Reisen  an,  begleitete  dieselben  zn- 
niickst  nach  Gottingen,  dann  nach  Utrecht, 
von  wo  gelegentlich  Ausflllge  nach  Amster- 
dam, Leyden  und  dem  Haag  gemackt  warden, 
dann  ging  es  nach  Paris  und  durch  Frank- 
reich  liber  Nizza,  Turin  und  Mniland  nach 
Chur  zurtick.  Nach  einem  Besuche  seiner 
Vaterstadt  ging  Lambert  1759  nach  Augs- 
burg, wo  er  seine  „Pkotometrie“  (1760) 
herausgab,  von  da  nach  Mttnchen,  wo  er 
als  Mitglied  der  Akademie  mit  achthundert 
Gulden  Gehalt  angestellt  wurde  und  1761 
seine  „Kosmologische  Briefe*  verdffentlichte. 
welche  auf  Newton’schen  Grundlagen  ruhend 
zugleich  den  Denker  aus  der  WolfTschen 
Schule  zeigten,  indem  er  darin  den  Weltbau 
als  ein  zuaammenkftngendes,  nach  einem  all- 

Semeinen  Gesetze  harmonisch  eingerichtetes 
ianze  zu  begreifen  sucht,  dessen  letzter 
Zweck  in  den  verntinftigen  Wesen  liege,  die 
er  sich  auf  alien  Weltkorpern  wohnend 
dachte.  Nachdem  er  wiedemm  einige  Jahre 
in  der  Schweiz  gelebt  und  in  Folge  dessen 
seinen  an  den  Aufentkalt  in  Milnchen  ge- 
knhpften  Gehalt  als  Akademiker  verloren 


hatte,  dagegen  aber  von  der  Berliner  Akademie 
zum  auswftrtigen  Mitglied  ernannt  worden 
war,  gab  er  in  Leipzig  sein  „ Neues  Organon 
oder  Gedanken  liber  die  Erforschung  und 
Bezeichung  des  Wahren  und  dessen  Unter- 
scheidung  von  Irrthum  und  Schein  *,  in  zwei 
Bilnden  (1764)  heraus  und  begab  sich  von 
da  nach  Berlin,  wo  er  durch  Sulzer’s  Be- 
mlihungen  dem  Kdnig  Friedrich  dem  Grossen 
vorgestellt  wurde,  aber  bei  diesem  durch  sein 
unbeholfenes  und  dabei  dock  mit  grossern 
DUnkel  verbundenes  Benehmen  keinen  g&n- 
stigen  Kind  ruck  mackte , sodass  er  erst 
im  nftchsten  Jahre  (1765)  zmn  ordentlichen 
Mitglied  der  Akademie  mit  Anfangs 500 Thalern 
Gehalt  ernannt  wurde,  der  sich  allmftlich  auf 
1100  Thalern  erhbhte.  Spftter  erhielt  er  vom 
Kdnig  auch  den  Titel  Oberbaurath.  Nach  der 
Herausgabe  seines  philosophischen  Werkes, 
des  neuen  Organon,  war  Lambert  seit  1765 
auch  in  Briefwechsel  mit  Kant  in  Kdnigs- 
berg  getreten,  welcher  sich  bereits  1763 
in  seiner  Schrift:  „Der  einzig  mSgliche 
Beweisgrund  zu  einer  Demonstration  des 
Daseins  Gottes*  vortheilhaft  liber  Lambert 
ge&ussert  hatte.  Beide  verbanden  sich  mit 
einander  zur  Reform  der  Metaphysik  und 
zunkchst  zur  Vervollstandigung  der  dazn 
notkigen  Methode.  Sie  hofften  dadurch  ftlr 
die  Welt  viel  Wichtiges  zu  leisten.  Lambert 
schrieb  an  Kant,  dass  dieser  sich  im  „neuen 
Organon*  selbst  abgebildet  finden  werde, 
und  Kant  seinerseits  erklftrte  den  Verfaaser 
dieses  Werkes  flir  das  erste  Genie  in  Deutsch- 
land, welches  f&hig  sei,  in  dieser  Art  von 
Untersuchungen , die  inn  auch  vorzliglich 
beschkftigten,  eine  wichtige  und  dauerhafte 
Verbesserung  zu  leisten.  Er  nennt  Lambert 
einen  Mann  von  entschiedener  Scliarfsinnig- 
keit  und  Allgemeinheit  der  Einsichten,  dessen 
Methode  zu  denken  er  dfters  mit  der  seinigen 
zusammentreffend  gefunden  habe.  Er  ver- 
spricht,  ihm  metaphysi3che  Untersuchungen 
vorzulegen,  mit  der  festen  Versicherung, 
keinen  Satz  gelten  zu  lassen,  der  nicht  in 
Lambert’s  Urtheil  vollkommene  Evident  habe. 
In  einem  andern  Briefe  nennt  ihn  Kant 
einen  Weltweisen,  mit  welchem  er  nnter 
Allen  die  ahnlichste  Gedankenart  habe. 
Uebrigens  stimmte  Lambert  mit  dem  Kdnigs- 
berger  Denker  in  der  Auffassung  von  Raum 
und  Zeit  nicht  ilberein,  indem  er  beide  ftlr 
reellen  Schein  erklftrte,  wobei  etwas  sura 
Grunde  liege,  das  sich  so  genau  nnd  be- 
stftndig  nach  dem  Scheme  richte , als  genao 
und  bestiindig  die  geometrischen  Wahrheiten 
irnmer  sein  mdgen,  und  ein  bo  schlechthin 
niemals  trllgender  Schein  mfisse  doch  wohi 
mehr,  als  nur  Schein  sein.  Im  Jahre  1771 
erschien  Lambert’s  zweites  grosseres  pbilo- 
sophisches  Werk  unter  dem  Titel  ^Aalagc 
zur  Arckitektonik  oder  Theorie  des  fin- 
fachen  und  Ersten  in  der  philosophisobes 
und  mathematisehen  [Erkenntaiss*,  Is  twel 
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Binden.  Ob  sich  dadurch  Kant  in  seinen  von 
Lambert  gehegten  Erwartungen  enttkuscht 
fand,  kann  aus  dem  Abbrechen  seines  Brief- 
wechaela  mit  Lambert  wenigstens  nicbt  ge- 
echlossen  werden.  Denn  er  ftusserte  sicli 
Bach  Lambert’s  Tode  nochmals  in  folgender 
Briefstelle  liber  denselben:  „Ich  hatte  einige 
Ideen  von  einer  mdglichen  Verbesserung 
*der  Metaphysik , die  ich  allererst  zur  Reife 
wollte  kommen  lassen,  um  sie  meinem  tief 
einsehenden  Preunde  zur  Beurtheilung  und 
weitern  Bearbeitung  zu  ttberschicken.  Alle 
amine  Hoffnungen,  die  ich  auf  einen  so 
wiehtigen  Beistand  gesetzt  hatte,  sah  ich 
dnreh  den  nnerwarteten  Tod  dieses  ausser- 
ordentlichen  Genies  schwinden.  Denn  Lam- 
bert war  gerade  der  Mann,  den  sein  heller 
and  erfindungsreicher  Geist  eben  durch  die 
Oherfahrenheit  in  metaphysischen  Specula- 
tkmen  desto  vorurtheilsfreier  und  darum 
deato  geschickter  machte,  das  in  meiner 
Kritik  der  reineu  Vernnnft  Vorgetragene  zu 
flbenehen  nnd  zu  wiirdigen,  mir  die  etwa 
begangenen  Pehler  zu  entdecken  und  seine 
Bemtthung  mit  der  meinigen  zu  vereinigen, 
cm  etw&s  Vollendetes  zu  Stande  zu  bringen, 
waa  ich  zwar  auch  jetzt  nicht  fflr  unmoglich, 
aber  far  langwieriger  und  schwieriger  halte, 
da  diesem  Geschkft  ein  so  grosser  Kopf 
"“*'“ngen  ist.4*  Dieser  „Mann  mit  dem 
ien  8chnitteu  (wie  ihn  ein  neuerer 
er  genannt  hat),  der  in  Berlin  auch 
• darch  sein  ftusseres  Erscheinen  in  scharlach- 
rothem  Rock,  heliblauer  Weste,  schwarzen 
Beinkleidern , Stiefeln,  Chapeau  - has  und 
Degen  auffiel,  war  1777  eestorben.  Seine 
4ogischen  und  philosophischen  Abhand- 
lungen44  (erster  und  einziger  Band)  wurden 
’Jkon  seinem  Landsmanne  Bernoulli  (1782) 
herausgegeben.  Seinen  Platz  in  der  Ge- 
sehichte  aer  Philosophie  hat  er  sich  weniger 
durch  sein  zweites  philosophisches  Haupt- 
werk,  die  „Anlage  zur  Architektonik44 , als  • 
dutch  das  *Neue  Organon44  erworben,  und 
in  diesem  1st  es  wiederum  der  letzte  Ab- 
schnitt,  die  Lehre  vom  Scheine  oder 
die  Phknomenologie,  worin  der  eigentliche 
Schwerpunkt  seiner  Leistung  liegt 
•/  Der  Verfasser  will  nkmlich  in  diesem 
Werke  vier  Fragen  beantworten : Ob  es 
dem  raenschiichen  Verstande  erstens  an 
Knlften  fehle,  ohne  vieles  Straucheln  auf 
don  Wege  der  Wahrheit  sicher  und  gewiss 
zu  gehen?  Ob  demselben  die  Wahrheit 
rwtitens  auch  kenntlich  genug  sei,  um  sie 
1 1*  zoateicht  nicht  mit  dem  Irrthume  zu  ver- 
veebaeln?  Ob  drittens  die  Sprache,  in 
I fcHrelche  er  die  Wahrheit  kleidet,  dieselbe 
r ii  nicht  vielleicht  durch.  Missverstand,  Unbe- 
Chmntheit  nnd  Vieldeutigkeit  unkenntlicher 
lad  xweifelhafter  mache  oder  andere  Hinder- 
in  den  Weg  lege?  Ob  sich  viertens 
der  Verstand  durch  den  Schein  blenden 
laaee,  ohne  immer  zum  Wahren  durchdringen 
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zu  konnen?  Nach  diesen  vier  Fragen  ent- 
stelien  auch  vier  Wissenschaften,  deren  sich 
der  menschliche  Verstand  als  ebensovieler 
Mittel  und  Werkzeuge  (daher  der  Titel 
^Organon44,  welches  Wort  bereita  Aristoteles 
und  Franz  Bacon  in  demselben  Sinne  ge- 
nommen  hatten)  bedienen  muss,  wenn  er 
mit  Bewusstsein  das  Wahre  als  solches  er- 
kennen,  vortragen  und  von  Irrthum  und 
Schein  unterscheiden  will.  Die  erste  dieser 
Wissenschaften  nennt  Lambert  Dianoio- 
logie  oder  die  Lehre  von  den  Gesetzen, 
nach  welchen  sich  der  Verstand  im  Denken 
richtet.  Eine  Sache  begreifen  heisst,  sich 
dieselbe  so  vorstellen  kbnnen,  dass  man  sie 
fllr  das  ansieht,  was  sie  iat  und  wie  sie 
vorgeht  oder  wie  sie  hat  geschehen  kbnnen. 
Die  ersten  Wege,  wodurch  wir  zu  Begriflfen 
gelangen,  sind  die  Empfindungen,  und  die 
Aufmerksamkeit,  die  wir  gebrauchen,  Alles, 
was  uns  die  Sinne  an  einer  Sache  empfinden 
lassen,  uns  vorzustellen  oder  dessen  bewusst 
zu  werden.  Erfahren  heisst,  eine  Sache  mit 
Bewusstsein  empfinden,  und  zwar  gehdrt  zu 
diesem  Bewusstsein  nicht  bios  die  Vor- 
stellung  der  empfundenen  Sache,  sondern 
auch  die  Vorstellung,  dass  es  eine  Em- 
pfindung  sei.  Die  Prone,  ob  wir  uns  einer 
Sache  bewusst  sind,  oder  nicht,  ist  unter 
alien  Proben,  die  wir  anstellen  konnen,  die 
unmittelbarste,  und  wir  kbnnen  ebenso  auch 
die  verschiedenen  Stufen  der  Klarheit  des 
Bewusstseins  empfinden.  Sind  wir  nns  nun 
einer  Empfindung  nicht  bewusst,  so  l&sst 
sicli  zwar  noch  nicht  schliessen,  dass  wir 
sie  nicht  gehabt  haben;  denn  sie  kbnnte 
von  einer  st&rkern  unterdrtickt  sein  oder 
man  kbunte  sie  vergessen  oder  nicht  darauf 
Acht  gehabt  haben.  Noch  weniger  lftsst  sich 
aus  dem  Nichtbewusstsein  schliessen,  die 
Sache  sei  nicht,  weil  es  gar  nicht  noth- 
wendig  ist,  dass  wir  uns  der  empfundenen 
Sachen  selbst  immer  bewusst  seien.  Die 
*zweite  Wissenschaft,  die  Alethiologie, 
sucht  an  der  Hand  der  Erfahrung  die  ein- 
faclisten  Begriffe  auf,  verzeichnet  diejenigen 
unter  denselben,  welche  allgemeine  Be- 
stimmungen  und  Verhftltnisse  ausdrllcken 
und  fragt  nun,  in  welche  Verbindungen  sie 
treten  und  wie  sicli  somit  aus  ilinen  zu- 
sammcngesetzte  Begriffe  bilden  konnen.  In 
dem  Satze  des  Widerspruchs  und  in  dem 
Satze  des  Grundes  finden  sich  die  allge- 
meinsten  Gesetze  des  Denkens  und  die  all- 
gemeinsten  Kennzeichen  der  Wahrheit.  Das 
Bewusstsein  unserer  Existenz  gibt  uns  den 
Begriff  und  zugleich  den  eigentlichen  und 
wahren  Maassstab  der  Gewissheit.  Die  dritte 
Wissenschaft,  die  Semiotik,  ist  die  Lehre 
von  der  Bezeichnung  der  Gedanken  und 
Dinge.  Es  wird  darin  der  Versuch  einer 
allgemeinen  philosophischen  Sprachlehre  ge- 
maclit.  Die  vierte  Wissenschaft  ist  die 
Phknomenologie  oder  Lehre  vom  Schein. 
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Der  Begriff  des  Scheins  iat  vom  Auge  oder 
vom  Sehen  hergenommen  und  stufenweise 
auf  bie  iibrigen  Sinne  und  auf  die  Ein- 
bildungskraft  ausgedehnt  worden.  Der  Be- 
griff des  Scheins  besteht  in  dem  Ein- 
druck,  den  die  empfundenen  Dinge  auf  die 
Sinne  machen.  Dieser  Eindruck  lieisst  beim 
Auge  das  Bild  der  Sache.  In  Ansehung  der 
tlbrigen  Dinge  haben  wir  daftlr  in  der 
Spracbe  kein  Wort.  Bewusstsein,  Ge- 
dkchtniss,  Einbildungskraft  bieten  ebenso 
verschiedene  Quellen  des  Scheins,  wie  die 
Leidenschaften  und  die  krankhaften  Zu- 
atkude  der ' Empfindungsnerven.  Es  werden 
daher  verschiedene  Arten  des  Scheins  unter- 
8chieden:  der  nattlrliche  Sinnesschein,  der 
paychologische  Schein , der  moralische  Schein 
und  der  patkologische  Schein.  Geht  in  dem 
Scheme  eine  Aenderung  vor,  so  geht  auch 
in  der  That  eine  Aenderung  vor;  es  bleibt 
aber  noch  unentsckieden , ob  sie  im  Gegen- 
stande  oder  im  Sinne  oder  im  Verhkltniss 
zwischen  Beiden  oder  in  alien  drei  StUcken 
vor  sick  gehe.  Die  Aenderung  im  schein- 
baren  Orte  sichtbarer  Dinge,  welche  bios 
von  der  ge&nderten  Stelle  des  Zuschauers 
herrtihrt,  heisst  die  Parallaxc,  und  verall- 

Semeinert  kbnnen  wir  unter  der  Parallaxe 
en  subjectiven  Theil  des  Scheins  tlber- 
haupt  verstehen,  und  sie  besteht  dann  in 
dem  Untersckied  der  Empfindung,  sofern 
derselbe  von  der  Veranderung  des  Sinnes 
und  seiner  Lage  herrtlhrt.  Haben  weder 
Object,  noch  Sinn  eine  Veranderung  erlitten, 
aus  welcher  sick  Veranderungen  im  Schein 
des  Objects  erklaren  Hessen,  so  kommt  die 
Verftnderung  vom  Verhaltniss  zwischen  der 
Sache  und  dem  Sinne.  Die  Uebersetzung 
aus  der  Sprache  des  Scheins  in  die  wahre, 
d.  h.  geometrische  und  meckanische  (mathe- 
matische)  Sprache,  die  wir  freilich  noch 
lange  nicht  durchaus  wissen,  besteht  in  der 
Erkliirung  des  Mechanismus,  nach  welchem 
die  Gegenstknde  einen  Eindruck  auf  die 
Sinne  machen.  Die  Sprache  des  Scheins 
(wenn  wir  z.  B.  sagen : ein  Korper  ist 
weiss,  roth  u.  s.  w.)  dient  zur  Abkdrzung 
und  wir  gebrauchen  sie  auch  da,  wo  uns 
die  wahre  bekannt  ist.  In  der  gemeinen 
Erkenntniss  aind  aber  Schein  und  Wahrheit 
noch  ungetrennt  und  beide  mit  dem  Irrigen 
vermengt.  Die  Einbildungskraft  liisst  Schein 
und  Wahres  ungetrennt;  die  Absonderung 
beider  iat  daa  Werk  des  Verstandes,  und 
sofern  ihm  dieses  gelingt,  ist  er  reiner. 
Die  Theorie  vom  moraUschen  Schein  ist 
nur  eine  Anwendung  der  Lehre  des  physi- 
achen  und  psychologischen  Scheines  auf  den 
Begriff  des  Guten,  und  es  gilt  dabei  zu  er- 
mitteln,  wiefern  in  den  Vorstellungen  und 
Begriffen  des  Guten  Wahres  enthalten  ist. 
Die  subjective  Quelle  des  moraUschen 
Scheins  sind  die  Affecte,  welche  die  von 
ihnen  herrtthrende  Verfinderung  in  der  Vor- 


stellung  der  Dinge  zugleich  auf  mehrere 
ausdehnen.  Die  mit  Affecten  verbundenea 
Vorstellungen  nehmen  gewbhnUch  die  Seele 
ganz  ein  und  sckw&chen  das  Bewusstsein 
der  tlbrigen  Vorstellungen,  und  wo  dies 
nicht  ganz  geschieht  und  man  noch  audern 
Vorstellungen  Raum  gibt,  da  gibt  man  bald 
nur  auf  die  Aehnlicnkeiten  Acht,  welche 
sie  mit  denjenigen  Bildem  und  Vorstellungen 
haben,  die  der  Gegenstand  des  Affects  siud. 
Eine  bestimmte  Art  des  Scheins  ist  das 
Wahrscheinliche,  welches  in  einer  unzu- 
reichenden  Anzahl  von  Verhkltmssen  eines 
Satzes  zu  andern  wahren  Shtzen  besteht 
und  dem  Nothwendigen  und  Gewissen  eni- 
gegengesetzt  wird.  Die  Optik  gibt  in  der 
Perspective  die  Mittel  an,  den  Schein  der 
sichtoaren  Dinge  so  zu  zeichnen,  dass  die 
Zeichnung  ebenso  in  das  Auge  falle,  wie 
die  Gegenstknde  selbst,  wenn  beide  aus 
dem  dazu  gewfthlten  Gesichtspunkt  betrachtet 
werden.  Aus  einer  Verallgemeinerung  des 
Begriffs  der  optdschen  Perspective  ergibt 
sick  die  transscendente  Perspective.  Die 
perspectivische  Zeichnung  des  Scheins  ist 
jedesmal  auf  einen  einzigen  Gesichtspunkt 
eingeschrhnkt.  Jede  geschickte  und  unge- 
zwungene  Nachahmung  der  Geberden  und 
Reden  anderer  Menschen  und  noch  viel  mehr 
jede  Verstellung  sind  einzelne  Sttlcke  der 
transscendenten  Perspective,  weil  bei  der 
Verstellung  der  Schein  einer  ganz  andern 
Gemtlthsverfassung,  Absicht,  Vorsatzes,  Cha- 
racters gezeiclmet  wird,  als  wirklich  im 
Menschen  ist,  der  sich  verstellt,  dieser 
Schein  mag  nun  in  Geberden,  Worten  oder 
Handlungen  oder  in  alien  zugleich  bestehen. 
Das  Gedankenreich  bietet  uns  ebenfalls 
Stoff  zu  einem  betr&chtUchen  Theil  der 
transscendenten  Perspective.  Oft  mflssen 
wir  uns  eine  Sache  nach  denyenigen  Ge- 
sichtspunkte  vorstellen,  aus  welchem  sie 
Andere  betrachten,  es  sei,  dass  wir  uns  in 
Gedanken  an  ihre  Stelle  setzen  oder  dass 
wir  uns  wenigstens  von  ihrer  Vorstellungs- 
art  einen  Begriff  machen  mtlasen.  Daa 
Zurtlckdenken  und  Ueberlegen  unserer  eige- 
nen,  sowohl  dermaligen,  als  auch  ehemaligeu 
Gedanken  gehort  ebenfalls  hierher.  wir 
stellen  uns  dadurch  mit  Bewusstsein  in  den 
Gesichtspunkt,  in  welchem  wir  uns  oknehiu 
befinden,  und  dadurch  werden  wir  zugleich 
in  Stand  gesetzt,  das  bios  Scheinbare  in 
unsern  Vorstellungen  vom  Wahren  zu  unter* 
scheiden  und  diejenige  Seite,  von  welcher 
wir  uns  die  Sache  anseken,  schlechthin  ala 
Eine  Seite,  nicht  aber  als  die  ganze  Sache 
anzusehen.  Die  Dicktkunst  beschaftigt  sich 
vornehmlich  damit,  uns  die  Dinge  nach 
ihrem  Schein  darzustellen  und  dadnreh  die- 
jenigen  Eindrtlcke  vollsthndig  hervorxii- 
bringen,  welche  die  Empfindung  der  Sache 
selbst  in  uns  machen  wflrde,  wrenn  wir  we 
aus  dem  Gesichtspunkt  des  Dichters  sihen. 
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Je  genauer  man  den  Gesichtspunkt  kennt, 
aus  welchem  Andere  sich  eine  Sache  vor- 
stellen,  desto  leichter  ist  es  aucli,  ihre  Ge- 
danken,  Entschlllsse  und  Handlungen  gleich- 
8am  voraii8Zubestimmen.  Die  Aussicht  in 
die  Zukunft  raackt  gleichfalls  einen  Theil 
der  transscendenten  Perspective  ans.  Die 
perspectivische  Verzeichnung  des  Zukilnf- 
tigen  setzt  die  Gewissheit  desselben  voraus, 
und  gemeiniglich  gebraucht  man  sie,  wenn 
man  Andere  oder  sich  selbst  zu  Entschltlssen 
bereden  will,  deren  Ausflihrung  cine  Reihe 
angenehmer  oder  vortheiUiafter  Polgen  an 
sich  hat  — In  Lambert’s  „ArchitectonikM 
begegnen  uns  gelegentlich  einige  bemerkens- 
werthe  Aeusserungen.  Z.  B.  Dass  wir  in 
einem  gewissen  Punkte  des  Gehirns  denken, 
macht  es  glaublich,  dass  daselbst  die  Wcrk- 
stfttte  der  Seele  sei,  wo  sich  alle  ihre  Em- 
pfindungen  concentriren.  Dass  wir  den 
Gedanken  selbst  Ausdehnung,  Ort,  Abstand 
geben,  sie  beisammen  und  zugleich  sein 
lassen , Uberhaupt  die  BegrifFe  des  Raumes 
und  der  Zeit  auf  sie  anwenden,  rUhrt  daher, 
dass  jede  Fiber  ihre  besondere  Lage  und 
Ort  im  Gehirn  habe.  Femer  kussert  er, 
dass  auch  die  Triebfedern  oder  Bewcgungs- 
grtinde  des  Widens  beim  Handeln  sich  glcich 
den  im  Raurae  wirkenden  Kraften  ausmessen 
lassen  nnd  dass  hierdurch  die  Ethik  in  eine 
formliche  Agathometrie  verwandelt  werden 
kdnne.  — Im  Jahre  1828  hat  die  Stadt  Mtihl- 
liansen  Lambert’s  Geburtshaus  mit  einer 
Inschriflt  bezeichnet  und  auf  dem  „Lambert- 
platze*  ihrem  MitbUrger  eine  DenksSule 
errichtet 

J.  H.  Lambert  nacli  seinem  Lcben  und  Wirken, 
aus  Anlass  der  zu  seinem  Andenken  bo- 
gangenen  Secnlarfeier  in  drei  Abhandlungen 
(von  Oraf,  Erhard t und  Huber),  herausge- 
geben  von  Daniel  Huber.  1829. 

Laiiiemiais,  Hugues  Fdlicitd Robert 
de,  war  1782  zu  St.  Malo  in  der  Bretagne 
geboren  und  wurde  in  der  Anhftnglichkeit 
an  die  katholische  Kirche  und  zum  ktlnftigen 
Priester  erzogen.  Nachdem  er  neben  den 
griechischen  und  lateinischen  Klassikern  auch 
dieKirchenvfiter,  die  Philosophen  des  18.  Jahr- 
hunderts  und  schone  Literatur  studirt  hatte 
und  durch  die  Lecture  Rousseau’s  einige  Jahre 
lang  in  den  Anschauungen  der  deistischen 
Geistesrichtung  sich  bewegt  liatte,  entschied 
er  sich  doch  schliesslich  fur  den  geistlicheu 
Stand  und  trat  als  junger  Abb6  in  seinen 
Reflexions  sur  I’etat  de  Viglise  en  France 
pendant  l 18.  si'ecle  et  sur  la  situation 
actuelle  (1808)  ftir  die  Freiheit  der  Kirche 

Segen  die  Oberaufsicht  des  Staats  in  die 
cnranken  und  erklftrte  kurz  und  bUndig: 
die  Kirche  hat  Nichts  zu  fUrchten ; die  Jahr- 
hunderte  werden  vergehen,  die  Zeiten  selbst 
verschwinden,  aber  die  Kirche  wird  bleiben. 
Unabwendbar  auf  den  Allm&chtigen  gerichtet, 
wird  sie  ibre  Geschicke  vollenden  trotz  der 


Menschen,  trotz  des  Hasses,  der  Wuth  und 
der  Verfolgung,  und  die  Prorten  der  Halle 
werden  nichts  gegen  sie  ausrichten!  Das 
Buch  wurde  verboten,  und  der  26j&hrige 
Abb6  zog  sich  als  Lehrer  der  Matliematik 
in  das  Seminar  von  St.  Malo  zurUck.  Nach 
dem  Zusammenbruche  der  Napoleon’schen 
Macht  erklarte  sich  Lamennais  fttr  die  Bour- 
bonen  und  empfing  1817  im  Seminar 
St  Stulpice  zu  Paris  die  Priesterweihe.  Als 
treuer  VerbUndeter  der  Hierarchie,  deren 
Macht  seine  Einbildungskraft  gefangen  ge- 
nommen  hatte,  trat  er  mit  der  absoluten 
Sicherheit  eines  unerschtttterlichen  Glaubens 
fUr  die  Sache  der  Kirche  weiterhin  mit  dem 
vierbkndigen  Work  in  die  Schranken:  Essai 
sur  Vindifference  en  matiere  de  religion 
(1817  — 23),  welches  ungeheures  Aufsehen 
erregte.  Indem  er  der  herrschenden  Gleich- 
gUltigkeit  gegen  die  Religion  entgegentrat 
und  Ietztere  in  ihrer  Gestalt  als  rdmisch- 
katholische  fUr  die  einzig  feste  Grundlage 
aller  socialen  Ordnung  erklarte,  kampfte  er 
zugleieh  mit  BeweisgrUnden,  die  er  aus  der 
RUstkammer  des  Skepticismus  entlehnt  hatte, 
gegen  die  kahle  Vernunftweisheit  Uberhaupt 
und  gegen  die  Cartesian ische  Philosophic  des 
siebenzehntcn  Jahrhunderts , wie  gegen  die 
Freigeisterei  und  den  Unglauben  des  acht- 
zehnten  Jahrhunderts  insbesondere.  Er  fragt : 
was  ist  Wahrheit  und  wahre  Religion?  und 
seine  Antwort  klingt  fast  wie  die  Stimme 
eines  platonischen  Kirchenvaters:  die  Wahr- 
heit (sagt  er)  ist  eigentlich  das  Sein  selbst; 
Allcs  besteht  nur  durch  die  Wahrheit  selbst, 
und  in  seinem  Streben  nach  Wahrheit  ver- 
langt  der  Mensch  im  Grunde  nur  seine  eigne 
Existcnz.  Aber  die  Vernunft  des  Einzelnen 
kann  die  Wahrheit  nicht  selbst  finden,  sondern 
muss  sie  empfangen,  wie  Jeder  sein  Sein 
empfUngt  Darum  sind  alle  philosophische 
Systeme  missglUckt  und  endigen  nothwendig 
im  Skepticismus.  Es  muss  vielmehr  eine 
untrUgliche  und  unfelilbare  Vernunft  gesucht 
werden,  welche  nur  im  Gemeinsinne  oder  in 
der  allgemeinen  Vernunft  der  Menschheit  ge- 
geben  sein  kann.  Das  Zeugniss  dieser  Ver- 
nunft der  Menschheit  hat  aber  nur  der 
Glaube  der  rdmisch-katholischen  Kirche  fttr 
sich,  welcher  als  die  gegenstUndlich  ge- 
wordene  gottliche  Vernunft  verehrt  werden 
muss.  Das  Organ  derselben  ist  aber  der 
Papst,  und  wer  sich  gegen  ilm  auflehnt, 
empUrt  sich  gegen  die  allgemeine  Vernunft, 
was  dem  Walmwitze  gleicnkommt.  Die  all- 
gemeine Vernunft  ist  die  Glaubensregel,  welche 
der  Einzelne  hinzunehmen  hat,  wesslialb  der 
Glaube  stets  derEinsicht  vorausgehen  muss.  — 
Im  Jahr  1824  ging  Lamennais  nach  Rom, 
wo  ihn  der  Papst  Leo  XII.  den  jttngsten 
Kirchenvater  nannte  und  ihm  den  Kardinals- 
hut  anbot,  den  er  jedoch,  sei  es  aus  Klug- 
heit  oder  aus  Bescheidenheit,  ausschlug.  Nach 
seiner  Rtickkehr  aus  Rom  trat  er  in  der 
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Schrifl:  De  la  religion  consider ee  dans  ses 
rapports  avec  Vordre  politique  et  civil 
(1825  — 26;  in  zwei  B&nden  von  Neuem  fill 
die  absolute  Kirche  und  den  unfehlbaren 
Papst  auf  und  griff  mit  leideuscbaftlicher 
Bitterkeit  ■ die  Declaration  vom  Jahr  1682 
an,  welche  die  Freibeiten  der  gallicaniscben 
Kirche  feststellte.  Er  wurde  vor  Gericht  ge- 
stellt  und  seine  Schrift  verboten.  Er  zog 
sicb  nunmehr  vom  dffentlichen  Leben  zurtlck 
und  studirte  Romane  und  poetiscbe  Erzeug- 
nisse  der  Neuzeit,  um  an  denselben  die  Ver- 
derbniss  der  Neuzeit  nachzuweisen.  Zugleich 
aber  deutete  er  in  einer  1829  verdffentlicbten 
Schrift  „Progres  de  la  revolution  et  de  la 
guerre  contre  I’eglise “ den  Ausbrucli  einer 
neuen  Revolution  und  den  Untergang  der 
Bourbonen  an.  1m  Jahr  1831  grUndete  er 
mit  seinen  Freunden  die  Zeitschrift  L Avenir 
mit  der  Parole  „Gott  und  Freiheit*  und 
atiftete  an  den  wichtigsten  Plktzen  in  Frank* 
reich  einen  Verein  ftir  die  Vertheidigung  der 
religidsen  Freiheit.  Als  sich  jedocb  der 
firanzdsische  Episkopat  gegeu  diese  Zeit- 
schrift erkl&rt  batte,  reiste  Lamennais  mit  den 
fibrigen  liedactionsmitgliedern  nacb  Rom,  wo 
sie  in  einer  der  pftpstlichen  Curie  tiberreichten 
Denkschrift  ftir  ihre  Ideen  eintraten,  aber 
keine  gilnatige  Aufnabme  fanden.  Auf  der 
Rttckreise  von  Rom  fanden  sie  in  Mttnchen 
in  einer  mittlerweile  verdffentlicbten  p&pst- 
lichen  Encyclika  die  ausdrUcklicbe  V er  werfung 
der  Lehren  des  „ Avenir  “ gedruckt  vor. 
Obwohl  Lamennais  seine  Unterwerfung  unter 
die  p&pstliche  Entscheidung  erklkrte , so 
zweifelte  man  doch  in  Rom  an  deren  Auf- 
richtigkeit,  und  in  der  vier  Jahre  spiiter  ver- 
dffentlichten  Schrift  „ Affaires  de  Rome“ 
(1836; , worin  er  seine  Reise  nach  Rom 
schilderte,  gab  er  zugleich  seine  Absage  von 
Rom  und  sprach  als  Prophet  der  Zukunft  im 
Sinne  eines  neuen  Evangeliums  seinen  Protest 
gegen  die  Kirche  mit  dem  Hinweis,  dass  das 
Papstthum  1831  verskumt  habe,  sich  mit 
der  Sache  der  Freiheit  zu  vereinigen,  und 
nunmehr  zu  den  Todten  zu  werfen  sei. 
Mittlerweile  hatte  er  1834  in  seinen  Paroles 
d’un  croyant  lvrisch-rhetorische  Ergllsse  iu 
apokalyptiscb  - biblischer  Prosa  in  die  Welt 
geschleudert,  worin  er  seinen  Bruch  mit  der 
Kirche  aussprach  und  neben  leidenschaft- 
lichen  Angritfen  auf  die  bestebende  Gesell- 
schaft  in  feuriger  Sprache  der  Welt  das 
Evangelium  der  Freiheit  und  der  Arbeit  ver- 
ktlndigte.  In  seinem  Livre  du  peuple  (1837) 
ist  vom  Christenthum  Nicbts  tibrig  geblieben, 
als  die  Predigt  von  der  allgemeiner  Bruder- 
schaft. Das  Volk  ist  der  ficbte  Souverftn, 
von  welchem  alle  Gewalt  ausgebt,  und  die 
ftchte  Gesellscbaft  ist  die  Organisation  der 
BrUderlichkeit , welche  in  dem  Stifter  des 
Chri8tenthnm8  ihren  ersten  und  hochsten 
Gesetzgeber  preist  Der  abtrUnnig  gewordene 
Sohn  der  Kirche  trat  zugleich  in  dem  Werke 
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Esquisse  (Tune  philosophic  (1837 — 41,  auch 
in  deutscher  Ausgabe  unter  dem  Titel  „Grund- 
riss  einer  Philosophies,  1843  in  drei  Bkndeni 
mit  einer  rein  rationellen  Weltanschauung 
hervor,  welche  an  Platonische  und  Schelling’- 
sche  Ideen  erinnerte,  dabei  aber  eine  ebenso 
antipantbeistische,  wie  antideistische  Farbung 
hatte.  Das  Ziel  der  Philosophic  ist  nicht, 
das  Unendliche  und  Endliche  oder  Gott  und 
Welt  zu  beweisen,  sondern  nur  ihr  Dasein 
zu  erkennen.  In  Gott  selbst  werden  die  drei 
Principien  der  Macht  als  des  Vaters,  der 
Intelligenz  als  des  Sohnes  und  der  Liebe 
als  des  Geistes  unterscbieden.  In  der  Welt 
als  einer  freien  Schopfung  Gottes  mittelst 
des  in  Gott  sich  befindenden  formbildenden 
Princips  der  Materie  kommen  die  gdttlichen 
Ideen  ausserhalb  Gott  zur  Verwirklichung. 
Die  Materie  ist  als  eine  thatskchliche , an 
sich  unbegreifliche  Wirklichkeit  von  den 
Kdrpern  zu  unterscheiden , in  welchen  das 
eigentlich  Wirksame  Geist  ist  Der  Urzustand 
der  Menschheit  ist  nur  ihre  volikommene 
Kindbeit,  aus  welcher  sie  ohne  UrsUnde  und 
Erbschuld  fortschreitend  sich  vom  thierischen 
Dasein  zu  wahrhaft  menschenwUrdigem  Leben 
erhob.  Darum  erkenne  nur  der  Mensch,  was 
er  ist,  und  lasse  auf  der  unendlichen  Bahn, 
die  er  zu  durcblaufen  hat,  den  Muth  nicht 
sinken  in  dem  Kampfe,  den  er  sowohl  nacb 
aussen,  wie  in  seinem  Innern  zu  bestehen 
hat;  er  streite  glaubend  und  hoffend  un- 
abl&ssig  f ohne  in  Ruhe  zu  versinken.  — 
Nachdem  Lamennais  im  Jahr  1848  nach  der 
Februarrevolution , trotz  der  Abmahnung 
seiner  Freunde,  eine  unpraktische  Rolle  ge- 
spielt  hatte,  zog  er  sich  nach  dem  Staats- 
streiche  vom  2.  December  in  die  Stille  des 
Privatlebens  zurUck  und  starb  1854  ohne  die 
Trostungen  der  Kirche.  Seine  „ Oeuvres 
completes  “ waren  in  zwolf  Bknden  1836 — 37, 
in  elf  B&nden  1844 — 46,  und  „ Oeuvres 
choisies  et  philosophiques,f  1837—41  in  zehn 
Bknden  erschienen. 

E.  Renan,  Mr.  de  Lamennais  (in  der  Kevue  dee 
deux  mondes,  15  Aout  1857). 

J.  Huber,  Lamennais  (in  den  „biographiscben 
Skizzen  und  culturhiatorischen  Anfsiitxen4, 
1873,  S.  1-33). 

La  Mettrie,  Julien  Offroy  de,  wax 
zu  St  Malo  in  der  Bretagne  im  Jahr  1709 
von  woklhabenden  Eltern  geboren,  welche 
dem  Sohne  zunachst  im  elterlichen  Haase 
eine  sorgftlltige  Erziehung  gaben  and  ihn 
dann  in  das  Collegium  zu  Coutance,  nachher 
in  das  Collegium  von  Plessis  zu  Paris  schickten. 
Nachdem  er  bei  den  Jesuiten  in  Cagn  Rhetorik 
studirt  batte,  wurde  er  von  seinem  Vater 
zum  geistlichcn  Stande  bestimmt  und  hatte 
sicb  in  Paris  bereits  mit  dem  Janseniamus 
befreundet,  als  er  bei  einem  Besuch  in  sein^ 
Vaterstadt  von  einem  dortigen  Arzt  ftir  das 
Studium  der  Medicin  gewonnen  wurde.  Er 
absolvirte  dieses  in  Rhcims,  promo virte  dort 
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1728  und  worde  zur  arztlicben  Praxis  zn- 
gelassen.  Im  Jahr  1733  besnchte  er  noch 
weiter  in  Leyden  die  Vortrkge  des  berflhmten 
Boerhave,  der  ihm  sehr  gewogen  war.  Nach- 
dem  er  sich  bis  zum  Jahr  1742  in  seiner 
Vaterstadt  aufgehalten  und  zugleich  mebrere 
Werke  Boerbave’s  in’s  PranzQsiaehe  tiber- 
setzt  batte,  wurde  er  in  Paris  mit  dem  Her- 
zog von  Grammont  bekannt,  welchen  er  als 
Milit&rarzt  der  Garde  auf  seinen  Feldzfigen 
begleitete.  Wfthrend  er  einst  an  einem 
hitzigen  Fieber  krank  war,  glaubte  er  zu  be- 
merken,  dass  die  F&kigkeit  des  Denkens  nnr 
eine  Folge  der  leiblichen  Organisation  sei 
und  jede  Stdrung  derselben  wesentlich  auf 
denjenigen  Theif  unsers  Wesens  einwirke, 
den  die  Metaphysiker  Seele  zu  nennen  pflegen. 
Von  diesem  Gedanken  erftillt,  sclirieb  er 
naeb  seiner  Genesung  ein  Werk  „His(oire 
naturelle  de  I’dme  ",  welches  1745  im  Haag 
(La  Haye)  im  Druck  erschien  (in  den  spfitern 
„ Oeuvres'*  unter  dem  verknderten  Titel 
„Traite  de  lame  “).  In  Folge  des  Aergernisses, 
welches  er  durch  diese  Schrift  veranlasste, 
verlor  er  seine  Stelle  als  Milit&rarzt.  Mit 
dem  Hasse  der  Frommen  verband  sich  der 
Hass  seiner  krztlichen  Collegen,  gegen  deren 
Leichtfertigkeit  und  Cbarlatanerie  er  in  einem 
satyrischen  Werke  „ La  politique  du  medecin 
de  Macchiavel,  ou  le  chemin  de  la  fortune 
ouvert  aux  medecins"  (1746)  zu  Felde  ge- 
zogen  war.  Das  Bucb  wurde  auf  Befehl  des 
Parlaments  verbrannt  und  der  Verfasser  zur 
Flucht  aus  Frankreich  gendthigt.  Er  begab 
sich  nach  Leyden,  wo  er  eine  zweite  satyrische 
Schrift  gegen  die  Aerzte  von  Stapel  laufen 
Hess  und  sein  im  Jahr  1747  ausgearbeitetes 
Werk  L’homme  machine  (1748)  anonym 
berausgab,  welches  in  den  Niederlanden  ver- 
brannt wurde.  In  Deutschland  gait  dasselbe 
Anfangs  ftlr  eine  Arbeit  des  Marquis  d’Argens 
und  rief  eine  Fluth  von  Gegenschriften 
hervor.  Mittlerweile  hatte  Lamettrie  im 
Februar  1748  bei  dem  kdniglichen  Philo- 
sophen  und  Freigeist  Friedrich  dem  Grossen 
eine  Zuflucht  gefunden,  der  ihn  als  Vorleser 
anstellte  und  als  Mitglied  in  die  Akademie 
der  Wissenschaften  aufnahm.  In  Berlin  nahm 
er  auch  seine  medicinische  Praxis  wieder 
auf  und  gab  ausser  einer  Uebersetzung  von 
Seneca’s  Abhandlung  vom  gltlcklichen  Leben 
{Trait  e de  la  vie  heureuse  de  Seneque,  avec 
r Antiseneque)  noch  die  Schriften  L’homme 
plante  (1748)  und  Reflexions  sur  Vorigine 
des  animaux  (1750),  sowie  die  cynisch  ge- 
haltenen  Abhandlungen  L’art  de  jouir  (1751) 
und  Venus  metaphysique  ou  essai  sur 
Vorigine  de  Vdtne  humaine  (1751)  heraus 
und  starb,  mit  Vorbereitungen  zur  Rttck- 
kehx  nach  Paris  beschfiftigt,  in  seinem 
zweiundvierzigsten  Jahre  (1751)  an  den  Folgen 
des  unraftssigen  Genusses  einer  ganzen  Trtlffel- 
pastete.  WknrendK&stnerin  einem  Epigramme 
aas  Urtheil  sprach:  *Ein  gutes  Herz,  ver- 


wirrte  Phantasie,  das  heisst  auf  Deutsch:  ein 
Narr,  war  Lamettrie44,  hat  sein  Landsmann 
Diderot  in  seinem  Leben  Seneca’s  viel  hilrter 
liber  Lamettrie  geurtheilt:  „Er  ist  ein  Schrift- 
steller  ohne  Urtheil,  welcber  fortw&hrend  die 
Anstrengung  des  Denkens  mit  der  Qual  des 
Bdsen,  die  leichten  Unbequemlicbkeiten  der 
Wissenschaft  mit  den  unheilvollen  Folgen  der 
Unwissenheit  verwechselt;  frechen  Geistes  in 
dem,  was  er  sagt,  und  frechen  Herzens  in 
dem,  was  er  nicnt  zu  sagen  wagt;  trdstend 
den  Verbrecher  in  seinem  Verbrechen  und 
den  Verdorbenen  in  seiner  Verderbtheit  hat 
er  mit  seinen  plumpen,  aber  gef&hrlichen 
Trugschltlssen  keine  Ahnung  von  den  Grund- 
festen  der  Sittlichkeit.  Ausschweifend,  scham- ' 
los,  possenhaft,  schmeichlerisch,  ist  er  ge- 
storben,  wie  er  sterben  musste,  als  Opfer 
seiner  UnmSssigkeit  und  Thorheit;  er  hat 
sich  getodtet  durch  die  Unkunde  der  Kunst, 
welche  er  austibte. 

In  Betreff  der  Stellung,  die  Lamettrie  in 
der  Geschichte  der  franzdsischen  Philosophie 
des  vorigen  Jahrhunderts  einnimmt,  kommt 
znnkchst  seine  „Naturgeschichte  der 
Seele44  in  Betracht,  deren  Gang  und  Inhalt 
im  Wesentlichen  folgender  ist  Noch  kein 
Philo8oph  (sagt  der  Verfasser)  von  Aristoteles 
bis  Malebranche  hat  uns  tlber  das  Wesen 
der  Seele  Aufschluss  gegeben.  Seele  und 
KdTper  sind  zusammen  und  kdnnen  nur  mit 
einander  begriffen  werden.  Nur  allein  die 
Sinne  kdnnen  uns  als  Ftlhrer  dienen,  nm  das 
bewegende  Princip  im  Kdrper  zu  entdecken, 
welches  macht,  dass  das  Herz  schlilgt,  die 
Nerven  empfinden  und  das  Gehirn  denkt, 
und  welches  wir  eben  die  Seele  nennen.  Sie 
wkchst  mit  dem  Leibe  und  nimmt  mit  ihm 
ab.  Eines  ersten  unbewegten  Bewegers  be- 
darf  es  neben  der  Materie  nicht,  welche  un- 
aufldslich  mit  der  Form  verbunden  und  darum 
auch  niemals  unbeweglich  ist  Die  Annahme 
des  Descartes,  dass  Gott  die  erstc  und  einzige 
Ursache  der  Bewcgung  sei,  ist  ganz  tlber- 
flOssig.  Der  Materie  kommt  auch  die  F&hig- 
keit  zu  empfinden  zu,  und  Lamettrie  eignet 
sich  *die  schdne  Vermnthnng44  des  Kircnen- 
vaters  Arnobius  an,  welcher  zur  IViderlegung 
der  platonischen  Ansicht  von  der  Seele  die 
Annahme  eines  bis  zum  vierzigsten  Jahre 
ausserhalb  alles  menschlichen  Verkehrs  auf- 
gewachsenen  Menschen  zu  Httlfe  nimmt,  der 
erst  nachher  aus  seiner  Einsamkeit  in  die 
Welt  tritt  und  durch  seine  isolirteEntwickelung 
beweist,  dass  aus  den  Sinnesempfindungen 
alles  Vorstellen,  Denken  und  Wollen  stammt, 
welches  in  der  menschlichen  Gesellschaft 
durch  den  Unterricht  nur  eben  wejter  ent- 
wickelt  wird.  Jeder  Mensch  ist  aber  im 
Grunde  nur  seiner  eignen  Empfindungen  un- 
mittelbar  gewiss;  dass  andere  Menschen 
ebenfalls  empfinden,  schliessen  wir  aus  dem 
Ausdruck  ihrer  Empfindungen  in  Geberden 
und  Tflnen  mit  grdsserer  Ueberzeugungskraft, 
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als  aus  der  artikulirten  Rede.  Alle  Em- 
pfindungen  kommen  uns  durch  die  Sinne 
zu,  welche  durcli  die  Nerven  mit  dem  Gehirn 
in  Verbindung  stehen  und  in  deren  Roliren 
sich  als  eine  feine  Flttssigkeit  der  Lebens- 
gei8t  bewegt.  Soil  darum  einc  Empfindung 
entstehen,  so  muss  erst  eine  Verinderung 
in  ihren  Organen  hervorgebracht  werden, 
wodurch  die  Lebensgeister  afficirt  werden, 
welche  alsdann  der  Seele  die  Empfindung 
zuftlhren.  Alle  Aufbewahrung  der  Em- 
pfindungen  im  GedUchtniss  ist  ebenfalls 
auf  organische  Zustinde  zurUckzuftthren.  — 
Diesen  Standpunkt  sucht  Lamettrie  in  der 
Schrift  „L’homme  machine u mit  beredtem 
Schwung  der  Darstellung  gemeinverstiindlich 
zu  macnen.  Erfahrung  und  Beobachtung 
unserer  kdrperlichen  Organe  mtlssen  unsere 
einzigen  Ftlnrer  sein,  und  diese  Bedingungen 
finden  wir  bei  Aerzten,  die  Philosopnen 
sind,  nicht  aber  bei  Philosophen,  die  keine 
Aerate  gewesen  sind.  Die  Aerate  haben 
hier  allein  das  Recht,  zu  sprechen.  Den 
Character  des  Menschen  bestimmen  die  auf 
nattlrlichen  Ursachen  beruhenden  Tempera- 
mente.  In  Krankheiten  wird  auch  die  Seele 
getrttbt.  Speisen  und  Getrinke  haben  we- 
sentlichen  Einfluss  auf  die  Seele.  Vor  Er- 
findung  der  Worte  und  der  Kenntniss  der 
Sprache  war  der  Mensch  kaum  mehr  als 
ein  Thier  und  dabei  mit  weit  weniger  Instinkt 
begabt,  als  die  ttbrigen  Thiere.  Sobald  ein- 
mal  die  Bezeichnnngen  verscliiedener  Dinge 
gegeben  sind.  bleiben  mit  der  Vorstellung 
der  entsprecnenden  Zeichen  oder  Worte 
alle  unsere  Ideen  fest  verbunden.  Auf  die 
Thiltigkeit  der  Einbildungskraft  lassen  sich 
alle  Vorginge  in  unserer  Seele  zurtickfilhren. 
Der  grbsste  Geist  ist,  wer  die  meiste  Ein- 
bildungskraft hat.  Das  Wesen  des  natllr- 
lichen  Sittengesetzes  liegt  in  der  Lehre, 
Andern  Nichts  zu  thun,  was  wir  nicht  wollen. 
dass  man  uns  thue.  Gegenliber  der  Moral 
der  Enthaltsamkeit  und  dem  „PossenspieleM 
der  Convenienz  sucht  Lamettrie  im  „ Discours 
sur  le  bonheur M die  Lust  oder  den  Sinnen- 
genuss  zu  rechtfertigen  und  weist  auf  die 
grosse  Bedeutung  hin,  welche  die  Erziehung 
auf  die  Moral  hat.  Alles  Gltlck  des  Menschen 
ruht  auf  dem  LustgefUhl,  dessen  Aeusserungen 
allesammt,  obwohl  dem  Werthe  nach  sehr 
verschieden,  doch  zuletzt  auf  kbrperliche 
Empfindungen  hinauslaufen.  Die  Reflexion 
kann  die  Lust  wohl  erhbhen,  aber  nicht 
begrflnden.  Die  sinnliche  Lust  ist  intensiv, 
aber  kurz;  das  Gltick  dagegen,  welches 
aus  harmonischer  Stinlmung  unsers  ganzen 
Wesens  fliesst,  ist  ruhig  und  dauernd. 
Bildung,  Geist  und  Wissen  sind  nur  ein 
zum  Gltlck  hinzutretender  Schmuck,  dessen 
die  grosse  Masse  der  Menschen  entbehrt, 
ohne  dadurch  vom  Gltlck  ausgeschlossen  zu 
sein.  Gleichwohl  geniesst  der  Gebildete 
ein  hbheres  Gltlck,  als  der  Unwissende;  aber 


das  wahre  Gltick  muss  uns  aus  uns  selbcr 
kommen,  nicht  von  Andern.  Obgleich  alle 
Wahrscheinlichkeit  ftir  die  Existenz  eines 
hdchsten  Wesens  spricht,  so  ist  dieaelbe 
doch  ohne  Nutzen  itlr  die  Praxis;  die  Reli- 
gion ftlhrt  ebensowenig  die  Sittlichkeit  mit 
sich.  wie  dieselbe  der  Atheismus  ausschliessi 
Es  ist  fllr  unsere  Ruhe  gleichgtiltig,  ob  ein 
Gott  ist  oder  nicht;  und  wir  kennen  die 
Ursachen,  welche  in  der  Natur  wirken,  viel 
zu  wenig,  um  l&ugnen  zu  kdnnen,  dass  sie 
Alles  aus  sich  selbst  hervorbringe.  Am 
BegTiflf  einer  unsterblichen  Maschine  ist 
nichts  Widersprechendes;  auch  die  klflgste 
der  Raupen  hat  wohl  nie  recht  gewusst, 
dass  ein  Schmetterling  aus  ihr  werden  sollte, 
und  da  unsere  Materie  ewig  ist,  so  kdnnen 
wir  nicht  wissen,  was  Alles  aus  derselben 
nocli  werden  kann.  Wer  so  denkt,  wird 
ruhig  tlber  sein  Schicksal  und  folglich 
gltlcklich  sein:  er  wird  den  Tod  erwarten, 
ohne  sich  zu  ftlrchten,  nocli  nach  ihm  zu 
verlangen.  Die  „ Oeuvres  philosophises* 
von  Lamettrie  erschienen  1751  in  zwei  Bin- 
den  in  4°,  vollstindiger  1774,  in  drei  Bin- 
den  in  12°  zu  Amsterdam  und  1774  in  zwei 
Banden  in  8°  zu  Berlin. 

Nerfo  Qu6pat,  la  philosophic  matdrialiste  an 

18.  si6cle.  Essay  sur  Lamettrie,  sa  vie  et 

8cs  oeuvres.  1873. 

La  Mothe  le  Vaver,  siehe  Le  Vayer. 

Lamy,  Bernard,  war  1640  zu  Mans 
geboren  und  zuerst  in  dem  von  den  Vitern 
des  Oratoriums  geleiteten  College  seiner 
Vaterstadt,  spftter  zu  Paris  gebildet.  Nach- 
her  studirte  er  Philosophic  zu  Samur  und 
wurde  Lehrer  derselben  in  Angers.  In  ver- 
schiedenen  von  ihm  verOffentlichten  mathe- 
mati8chen  und  naturwissenschaftlichen  Schrif- 
ten  zeigte  er  sich  als  Anhinger  von  Des- 
cartes und  Malebranche.  Er  starb  1715  zu 
Grenoble. 

Lamy,  Dom  Francois,  war  1636  im 
Schlosse  Monthyveau  in  Beauce  geboren  und 
hatte  die  milit&rische  Laufb&hn  ergriffen. 
Als  er  aber  im  Duell  einen  Gegner  getOdtet 
hatte,  trat  er  in  den  Orden  von  Saint -Maur 
und  warf  sich  mit  Eifer  auf  die  Philosophic. 
Spkter  zog  er  sich  in  die  Abtei  St  Denis 
zurtlck,  wo  er  seine  meisten  Werke  schrieb 
und  1711  starb.  Als  eifriger  Anhinger  von 
Des  Cartes  und  Malebranche  bek&mpfte  er 
die  Leibniz’sche  Lehre  von  der  vorherbe- 
stimmten  Harmonie  zwischen  Seele  und  Leib. 
Sein  wichtigstes  Werk  „De  la  comaLtsance 
de  soi  meme“  (1694  — 98,  in  6 Binden)  war 
eine  Nachahmung  von  Malebranche’s  Werk 
„Recherche  de  la  verile“,  dessen  meta- 
physischen  Lehren  er  noch  besondere  In 
seiner  Schrift  „ Premiers  elements  ou  en- 
trees aux  connaissances  solides (17061 
darlegte.  Als  Gegner  Spinoza's  trat  ear  a af 
in  der  Schrift:  JKouvel  atheismc  remerse, 
ou  refutation  du  systane  de  Spinozat  Me 
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pour  la  pluparl  de  la  connaissance  de  la 
nature  de  Thonrne  (1706).  Ausser  einigen 
theologischen  Schriften  veroffentlichte  er  noch 
„Lettres  philosophiques “ (1703)  und  „L’m- 
credule  ametie  a la  religion  par  la  rais(m“ 
(1710). 

Laiuindo  Pritanio,  (pseudonym),  siehc 
Muratori. 

Lamprias,  ein  Bruder  des  Plutarchos 
aus  Chaironeia,  wird  als  Peripatetiker  ge- 
nannt.  Ein  Neuplatoniker  L a m p r i a s wird 
in  den  Briefen  des  Kaisers  Julianus  genannt. 

Lange,  Friedrich  Albert,  war  1828 
in  Wald  bei  Solingen  geboren,  hatte  1847 
bis  51  in  Ztlrich  und  Bonn  Pkilologie  studirt 
und  1851  in  Bonn  promovirt,  war  1852 
Gymnasiallehrer  in  Kbln  geworden  und  in 
den  Ehestand  getreten,  hatte  sich  1855  in 
Bonn  als  Privatdocent  habilitirt  nnd  psycho- 
logische,  moralstatistische  und  pkdagogische 
Vorlesungen  gehalten.  Nachdem  er  seit  1858 
kurze  Zeit  in  Duisburg  Gymnasiallehrer, 
dann  Handelskammersecretair,  Redacteur 
und  Buchhandler  gewesen  w'ar,  siedelte  er 
1866  in  die  Schweiz  tlber,  wo  er  in  Winter- 
thur als  Bnchhttndler,  Redacteur  und  Stadtrath 
thfttig  war  und  1870  in  Ztlrich  Professor 
der  Philosophic  und  Mitglied  des  Erziehungs- 
rathes  wurde.  Von  dort  wurde  er,  nachdem 
er  in  Ttlbingen  eine  lebensgef&hrliche 
Operation  glticklich  bestanden  hatte,  als 
Professor  der  Philosophic  nach  Marbnrg 
berufen  (1872)  starb  aber  schon  nach  drei 
Jahren  an  einer  langwierigen  und  schmerz- 
vollen  Unterleibskrankheit  (1875).  Als  philo- 
sophischer  Schriftsteller  ist  Lange  zuerst 
mit  einer  kleinen  Schrift:  „Die  Grundlegung 
der  mathematischen  Psychologies  (1865) 
hervorgetreten , worin  er  in  eindringender 
Sachkenntniss  den  bei  Herbart  und  Dro- 
bisch  untergelaufenen  logischen  Grundfehler 
bei  der  Ableitung  ihrer  Fundamentalformel 
fllr  die  Vorstellungshemmung  nachwies.  In 
demselben  Jahre  erschien  die  kleine  Schrift 
„J.  Stuart -Mill’s  Ansichten  tlber  die  sociale 
Frage  und  die  angebliclie  Umwftlzung  der 
Socialwissenschaft  durch  Carey u (1865)  und 
„Die  ArbeiteTfrage  in  ihrer  Bedeutung  ftir 
Gegenwart  und  Zukunft  beleuchtet*  (1865). 
In  letzterer  Schrift  fasst  er  den  Kern  des 
socialen  Problems  in  die  Frage,  ob  in  der 
That  das  Naturgesetz  der  Concurrenz  fort 
und  fort  der  einzige  Weg  der  Vervoll- 
kommnung  auch  ftlr  den  Menschen  bleiben 
soli,  oder  ob  mit  der  Erstarkung  der  Ver- 
nunft  im  Menschen  ein  neuer  Factor  und 
damit  ein  Wendepunkt  im  Kampf  urn’s  Dasein 
eintritt.  Nach  Lange’s  Ansicht  soli  die  Ver- 
nunft  das  Naturgesetz  des  Kampfes  urn’s 
Dasein  aufheben,  beziehungsweise  auf  sein 
geringstes  Maass  einschrftnken , um  durch 
moralische  Mkchte  der  exclusiven  Wirkung 
des  Egoismus  Schranken  zu  setzen.  Nach 


dem  Erscheinen  der  „Geschicbte  des 
Materialismns  und  Kritik  seiner 
Bedentungin  derGegenw’art14  (1866), 
welches  Werk  gleichzeitig  des  Verfassers 
Vertrautheit  mit  der  Philosophic  und  ihrer  Ge- 
schichte,  wie  mit  der  positiven  Naturforschung 
beurkundete  und  sein  eigentliches  Lebens- 
werk  geworden  ist,  hatte  der  Herbartianer 
Gustav  Schilling  in  Giessen  in  der  kleinen 
Schrift  „Beitrftge  zur  Geschichte  und  Kritik 
des  Materialismns1*  (1867)  mit  Lange  an- 
gebunden,  welcher  darauf  unter  dem  Titel 
„Neue  Beitrilge  zur  Geschichte  des  Materialis- 
mns, erstes  fund  einzig  gebliebenes]  Heft** 
(1867)  eine  Zurtlckweisung  der  „BeitrageM 
Schilling’s,  nebst  einer  Untersuchung  tlber 
Epikur  und  die  Grenzen  des  Erfahrungs- 
gebietes,  erscheinen  liess.  Indem  Lange  in 
seinem  eigen tlichen  Lebenswerke,  welches 
1873—75  in  der  schweren  Leidenszeit  des 
Verfassers  in  zweiter  Auflage  und  erweiterter 
Gestalt  in  zwei  Bftnden  (I.  Geschichte  des 
Materialismus  bis  auf  Kant;  II.  Geschichte 
des  Materialismus  seit  Kant)  erschien,  die 
Entwlckelung  des  Materialismus  seit  dem 
Alterthum  bis  auf  die  neueste  Zeit  mit  wissen- 
schaftlicher  Unbefangenheit  in  seiner  relativen 
Berechtignng , namentlich  Seitens  der  Be- 
kkmpfung  der  teleologischen  Weltanschauung, 
anerKennt  und  manchen  verschrieenen  Per- 
sbnlichkeiten  des  Alterthums  und  der  Neu- 
zeit  die  verdiente  Ehrenrettung  zu  Theil 
werden  l&sst.  ist  gleichwohl  das  Ergebniss 
seiner  kritiscnen  Geschichte  der  Standpunkt, 
auf  wrelchem  das  enge  und  dtlrftige  Leben 
des  Menschen  eine  Erhebung  zu  hbhern 
Hoffnungen  von  seiner  Bestimmung  und  eine 
ErgUnzung  durch  das  Ideal  gar  sehr  be- 
dtlrftig  erscheint  und  der  Phantasie  die 
Ntthrung  und  Ausbildung  solcher  Hoffnungen 
einer  scnbnern  und  vollkommenern  Welt  als 
der  wahren  Heimath  nnsers  Geistes  zu  tiber- 
lassen  ist,  selbst  wenn  nur  eine  geringe 
Wahrscheinlichkeit  ihrer  Verwirklichung  zu- 
gestanden  wird.  Lange  bekennt  sich  zu  den 
kritischen  Grundgedanken  Kant’s.  Es  steht 
ihm  fest,  dass  Kant  nur  eine  einzige  Art  der 
Erkenntniss  gelten  lksst,  die  cmpirische  und 
streng  verstandesmilssige , welche  zu  einer, 
dnrchaus  naturalistischen  Weltanschauung 
ftlhrt.  „Nach  der  Lehre  Kant’s  wissen  wir 
nur,  dass  diese  ganze  Erscheinungswelt  Pro- 
duct unserer  Sinne  und  unsers  Verstandes 
mit  einem  unbckannten  Factor  ist  und  dass 
jeder  Versuch,  diesen  letztern  zu  erfassen, 
mit  Nothw'endigkeit  misslingen  muss,  dass 
endlich  ebendesshalb  Metaphysik  als  Wissen- 
schaft  lediglich  Selbsttkuschung  ist,  wahrend 
sie  freilich  als  Begriffsdichtung  ihren  Werth 
hat,  ja  zu  den  wesentlichen  Bedtlrfnissen  der 
Men8chheit  gehdrt“.  Mit  den  religiosen  und 
metaphysischen  Diclitungen  werden  auch  die 
sittlichen  Ideen  in  ein  gemeinsames  Gebiet 
des  Ideals  verwiesen. 
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Lange,  Johann  Joachim,  war  1670 
zu  Gardelegen  in  der  Altmark  geboren  und 
znerst  Conrector  zu  Cbslin  in  Pommern,  dann 
1697 — 1709  Rector  des  Friedrichs  - Werder’- 
schen  Gymnasiums  in  Berlin,  wo  er  sich  durck 
eine  mystisoh-theosophische  Schrift  unter  dem 
Titel:  „Conspeclu$  de  medicina  mentis"  als 
Gegner  der  Metaphysik  zeigte.  Seit  1709 
Professor  der  Theologie  in  Ilalle,  war  er 
A.  H.  Franke’s  treuer  Freund  und  wurde 
durch  seine  im  Jahr  1723  gegen  seinen 
Collegen  Wolff  in  lateinischer  Sprache  ver- 
Offentlichten  Schriften,  worin  er  dessen  Philo- 
sophic als  deterministisch  (die  Willensfreiheit 
lftugnend)  und  atheistisch,  darum  staats-  und 
kirchengefkhrlich  hinstellte,  die  Veranlassung 
zur  Absetzung  und  Landesverweisung  Wolffs 
und  setzte  seine  Ketzermacherei  aucli  in  der 
deutschen  Schrift  „ Bescheidene  ausftihrliche 
Entdeckung  der  falschen  und  schadlichen 
Philosophie4*  (1724)  zumNutzen  und  Frommen 
einfaitiger  Seelen  mit  Erfolg  fort.  Er  starb 
1744  zu  Halle,  nachdem  er  1741  die  Rttck- 
berufung  Wolffs  nach  Halle  durch  Friedrich 
den  Grossen  erlebt  hatte. 

Lange,  Samuel  Gottlieb,  war  1767 
in  Danzig  geboren,  seit  1795  Adjunct  und 
seit  1795  ausserordentlicher  Professor  der 
Philosophic  in  Jena,  ging.  aber  1798  als 
ordentiicher  Professor  in  die  dortige  theo- 
logische  Facultat  und  1799  in  ein  Pastorat 
zu  Rostock  fiber.  Nachdem  er  1794  einen 
n Versuch  einer  Apologie  der  Offenbarung44 
verbffentlicht  hatte,  erschien  in  demselben 
Jahre  »Dugald  Stewart’s  [des  schottischen 
Philosophen]  AnfangsgrUnde  der  Philosophie 
fiber  die  menschlicke  Seele,  aus  dem  Eng- 
lischen  fibersetzt  und  mit  einer  Vorrede  ver- 
sehen44  (1794,  in  zwei  Theilen.)  Er  starb 
1823  zu  Rostock,  nachdem  er  noch  kurz  vor- 
her  ein  brauchbares  „Lehrbuch  der  reinen 
oder  Elementar-Logik44  (1828)  verbffent- 
licht  hatte. 

Laroiuigui£re,  Pierre,  war  1756  zu 
LSvignac  in  der  alten  Provinz  Rouergue  ge- 
boren und  hatte  als  Lekrer  der  Philosophie 
am  College  d’Esquille  in  Toulouse  1788 
Elements  de  metaphysique  herausgegeben, 
worin  er  sich  unter  dem  Einflusse  von  Con- 
dillac’s „Traite  des  sensations “ stehend 
zeigt.  In  einer  Reihe  einzelner  Abhandlungen 
wird  zuerst  erdrtert,  dass  die  Empfindungen 
nicht  sowohl  in  den  Organen  des  Kdrpers, 
sondern  in  der  Seele  sind,  sodann  wird  das 
Wesen  der  Empfindung  erkl&rt  und  auf  die 
besondern  Sinnesempfindungen  eingegangen 
und  zuletzt  eine  Widerlegung  des  Materialis- 
mus  versucht.  Durch  die  Revolution  wurde 
er  nach  Paris  gefiihrt,  wo  er  sich  mit  Steyes 
befreundete  und  unterm  Kaiserreich  1810 — 13 
als  Professor  an  der  Normalschule  thiitig 
und  zugleich  Mitglied  der  Akademie  der 
moralischen  und  politischen  Wissenschaften 
geworden  war,  nachmals  ein  gelehrtes  Still- 


leben  ftthrte  und  1837  in  Paris  starb.  Seine 
im  Sommer  1811  an  der  dortigen  Normal- 
schule  gehaltenen  Vorlesungen  erschienen  im 
Druck  unter  dem  Titel  Lecons  de  philosophie 
ou  essai  sur  les  facultes  de  I’dme  (1815 — 18) 
Er  modificirt  darin  den  Condillac’schen 
„Sensualismu8u  in  einigen  Punkten,  indem 
er  die  Seele  nicht  bios,  den  Sinnen  gegen- 
fiber,  ftlr  leidend,  sondern  zugleich  ftlr  thltig 
hM.lt,  was  sich  namentlich  in  der  Aufmerk- 
samkeit  deutlich  zeige,  durch  deren  Wirk- 
samkeit  er  successiv  alle  VermQgen  der 
Seele  erzeugt  werden  lftsst.  Ausser  der  Auf- 
merksamkeit,  als  dem  Grundvermbgen,  werden 
auch  die  Vergleichung  und  das  Raisonnement 
zu  den  Th&tigkeiten  des  Verstandes  ge- 
rechnet.  Das  Product  der  Vergleichung  heisst 
Urtheil.  Das  Ged&chtniss  ist  Product  der 
Aufmerksamkeitund  der  Rflckstand  besonders 
lebhafter  Empfindungen.  Das  Product  des 
Raisonnements  und  der  Vergleichung  ist  die 
Reflexion.  Die  Einbildungskraft  combinirt 
Bilder.  Grundvermogen  der  Willensthfttig- 
keit  ist  das  Verlangen,  welches  einerseits  den 
Vorzug  des  Einen  vor  dem  Andern  oder  die 
Wahl  und  andrerseits  die  Freiheit  erzeugt, 
auf  welcher  die  moralische  Zurechnung  be- 
ruht.  Die  Idee  Gottes  ist  uns  unmittelbar 
gegeben. 

Lasalle,  Ferdinand,  war  1824  in 
Breslau  als  der  Sohn  ernes  jildischen  Gross- 
handlers  geboren  und  zuerst  auf  dem  dortigen 
Friedrichs-Gymnasium,  dann  auf  der  Handels- 
schule  in  Leipzig  als  Kaufmann  ausgebildet, 
kehrte  aber  nach  Breslau  zurfick,  um  nach 
bestandener  Maturitatsprflfung  dort  und  nach- 
her’noch  zwei  Jahre  in  Berlin  Philologie  und 
Philosophie  zu  studiren.  Theils  wegen  der 
eifrigen  Dienste,  die  er  der  Grafin  Hatzfeld 
in  ihrem  Ehescheidungsprocess  leistete,  theils 
wegen  seiner  lebhaften  Betheiligung  an  der 
revolutionaren  Bewegung  im  Jahr  1848  mehr- 
fach  vor  die  rheiuischen  Assisen  gestellt, 
kehrte  er  1856  nach  Berlin  zurflck,  wo  er 
mit  jahrlich  4000  Thalern  Einkdnften  als 
Privatgelehrter  lebte  und  sein  seit  Jahren 
vorbereitetes  Werk  fiber  wDie  Philosophie 
Herakleitos’desDunkelnvonEphe- 
8 o su  (1857)  in  zwei  Banden  herausgab. 
welches  als  die  vollstandigste  Sammlung  ana 
CTflndlichste  Verarbeitung  der  uns  aus  dam 
Werke  des  Herakleitos  erhaitenen  Bruch- 
stflcke  gelten  darf  und  nur  an  dem  Fehler 
leidet,  dass  Lasalle  in  den  Lehren  des  alten 
ephesischen  Naturphilosophen  bereits  die 
Grundgedanken  der  Hegel’schen  Philosophie 
finden  wollte  und  die  processirende  Einheit 
des  Gegensatzes  im  Sinne  der  Hegel’sehen 
Dialektik  als  Mittel  punk  t und  treibender  Begriif 
der  Weltanschauung  Heraklits  gelten  laasen 
wollte.  Lasalle’s  eigne  Weltanschauong  tritt 

Selcgentlich  in  dem  Gedanken  hervor,  dam 
ie  Welt  der  objectiven  Dingheit  als  ein 
Reich  von  realen  Einzelheiten  gefasst  wird* 
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In  der  Wirklichkeit  existirt  nnr  Einzelnea 
al8  solche8.  Das  Allgemeine  ist  der  sich 
hindurchziehende  Logos  (Gedanke),  aber 
die8er  gelangt  niemals  zur  wirklichen  sinn- 
lichen  Existenz;  was  existirt,  ist  immer  wieder 
nnr  Einzelnea.  Neben  diesem  NatniTeiche 
von  Einzelheiten  baut  die  Sprache  ein  Himmel- 
reich  der  Allgemeinheiten  auf,  ein  zweites 
Reich  der  Idealitkt,  in  welchem  alle  diese 
Dinge  wie  in  einem  Abdrnck  noch  einmal 
existiren,  nur  aber  in  ihre  Allgemeinheit  er- 
hoben.  In  den  Namen  der  Dinge  existiren 
die  Dinge  jetzt  so,  dass  ihre  Einzelheit  an 
ihnen  getilgt  ist.  Die  Sprache  kennt  nur 
Gattungen  and  Arten  und  kann  es  niemals, 
selbst  wo  sie  dies  will,  zur  wirklichen  Einzel- 
heit bringen;  das  wirklich  Einzelne  (dieses, 
jenes)  kann  in  der  Sprache  immer  nur  ge- 
meint,  niemals  gesagt  werden.  — Ira  Jahr  1861 
erschien  Lasalle’s  zweites  grbsseres  Werk 
unterdemTitel  „Systemdererworbenen 
Rechte**,  in  zwei  BSnden,  worin  er  eine 
Versdhnung  des  positiven  Reclits  und  der 
Rechtsphilosophie  erstrebte.  Dann  bewegte 
sich  seine  Thktigkeit  wie  Schriftstellerei  vor- 
zugsweise  auf  dem  Gebiete  der  National- 
okonomie  und  Arbeiterbewegung.  Er  starb 
1864  in  Folge  eines  Duells  und  ruht  in  Breslau. 

Lasth£nia  aus  Mantinea  wird  bei 
Diogenes  Lafirtios  und  Andern  neben  der 
Phliasierin  Axiothea  als  eine  ZuhcJrerin 
Platon’s  genannt. 

Lau  (lateinisch  La  wins),  Theodor 
Ludwig,  war  1670  zu  Kbnigaberg  geboren 
und  in  Halle  gebildet,  war  zuerst  als  Hof- 
rath  in  Diensten  des  Herzogs  von  Kurland 
nnd  lebte  nach  dessen  Tode  wahrend  der 
ersten  Jahrzehnte  des  achtzehnten  Jahr- 
hunderts  in  Frankfurt  an  der  Oder 
seinen  Studien.  Dort  verbffentlichte  er 
1717  t,Medita/iones  philosophicae  de  deo, 
mundo  et  homine“  und  1719  „Meditationes, 
theses,  dubia  philosophico-theologica<( , worin 
er  sich  den  Grundlehren  Spinoza’s  anschloss. 
Obwohl  die  erstere  Schrift  anonym  erschienen 
war,  wurde  der  Verfasser  doch  bekannt  und 
durch  Thomasius  in  Halle  des  Atheismus 
beschnldigt  und  musste  sein  Asyl  in  Frank- 
furt verlassen.  Er  starb  1740  zu  Altona. 

Lax,  Caspar,  ein  Spanier  ( Aragonensis 
de  Sarinyena ) hat  1481 — 1512  einige  logische 
Schriften  (darunter  „de  syIlogismo“)  ver- 
bffentlicht,  worin  er  sich  an  den  Schotten 
(Scotus)  Johannes  Majoris  anschloss. 

Le  Clerc,  Jean,  gewdhnlich  Cl  eric  us 
genannt,  stammte  aus  einer  alten  Genfer 
Gelehrtenfamilie , war  1657  geboren  und 
seit  1684  Professor  der  Philologie  an  der 
Arminianerschule  zu  Amsterdam,  wo  er  1736 
starb.  Als  Philologe  hat  er  sich  durch  seine 
„Ars  critica“  Ruf  erworben,  ist  aber  haupt- 
sachlich  durch  die  Herausgabe  der  „ Bib- 
liotheque  universelle“  (1685—1693)  und  fort- 
gesetzt  in  der  „Bibliotheque  choisie“  (1703  bis 


1713)  und  in  der  „Bibliotheque  ancienne  et 
moderne“  (1714 — 27)  bekannt  geworden. 
Als  Freund  und  An  hanger  Locke’s  trat  er 
in  der  Schrift  „ Defense  de  la  providence 
conlre  les  Manicheens,  doni  les  raisons  ont 
ete  proposees  par  Mr.  Bayle<(  gegen  den 
Skepticismu8  Bayle’s  auf  und  beschuldigte 
diesen  im  weitern  Verlaufe  des  dadurch  er- 
dffneten  literarischen  Streites  sogar  des 
Atheismus.  Ausserdem  sind  unter  seinen 
zahlreichen  Abhandlungen  in  philosophischem 
Betracht  besonders  seine  „Entretiens  sur 
divers  matieres  de  theologie"  und  sein 
„ Traite  de  I’incredulite u hervorzuheben. 
Seine  „ Opera  philosophical  erschienen  1692 
und  93,  vollstandiger  1710  und  1722  (in  vier 
Banden)  gesammelt. 

Lee,  Henry,  trat  im  18.  Jahrhundert 
in  der  Schrift  „V antiscepticisme  ou  remarques 
sur  chaque  chapitre  de  I’essai  de  Mr.  Locke “ 
(1702)  als  Gegner  Locke’s  auf. 

Leenhof,  Friedrich  von,  war  1647 
geboren  und  1712  gestorben  und  hat  durch 
seine  im  Jahr  1703  verdffentlichte  Schrift 
„Der  Himmel  auf  ErdenM,  worin  er  die 
Grundanschauungen  Spinoza’s  mit  religidser 
Mystik  verschmolz,  viele  Streitigkeiten  her- 
vorgerufen. 

Le  F&vre,  Jacques  (Jacobus  Faber) 
war  zu  Etaples  in  der  Didcese  Amiens  (da- 
her  gewdhnlich  Faber  Stapulensis  genannt) 
1455  geboren,  hatte  zu  Paris  Theologie  und 
Philosophie  studirt  und  nach  langerer  Ab- 
wesenheit  auf  Reisen,  namentlicli  in  Italien, 
zu  Paris  als  Doctor  an  der  Sorbonne  bis  zum 
Jahr  1507  Philosophie  gelehrt.  In  seinen 
Anschanungen  schloss  er  sich  an  Nicolaus 
von  Cusa  an,  dessen  Werke  er  auch  heraus- 

fab.  Zugleich  erwarb  er  sich  das  Verdienst, 
urch  lateinische  Paraphrasen  und  Ein- 
leitungen  die  Schriften  des  Aristoteles  in 
Frankreich  verbreitet  zu  haben.  Hiervon 
erschienen  gedruckt:  Paraphrasis  in  libros 
logicos  Aristoielis  (1525),  Paraphrasis  in 
Aristolelis  physicos  libros , mit  Scholien  seines 
ScliQlers  Jodocus  Clichtoveus  (eines  Polen, 
der  zu  Anfang  des  16.  Jahrhunderts  an  der 
Sorbonne  in  Paris  lehrte)  herausgegeben 
(1526),  InlroducHo  in  Aristolelis  ethica, 
politica  et  oeconomica,  mit  Anmerkungen  von 
Clichtoveus  (1514)  und  Introductio  in 
Aristolelis  libros  de  anima  (1538).  Sp&ter 
wurden  diese  und  andere  Commentare  zu- 
sammengedruckt  zu  Freiburg  (im  Breisgau) 
1540  und  41  verdffentlicht.  Ausserdem  hat 
er  Scholien  zum  Dionysius  Areopagita  und 
Commentare  zum  Hermes  Trismegistos,  so  wie 
„ Contemplationes  idiotae “ verdffentlieht.  Da 
sich  jedoch  Faber  bei  seiner  Exegese  der 
heiligen  Schrift  als  Gegner  der  Scholastik 
zcigte  und  die  positive  Theologie  verbessem 
wollte,  kam  er  mit  der  Sorbonne  und  mit 
den  Monchen  in  Streit  und  wurde  als  an- 
geblicher  Lutheraner  verketzert  und  des 
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Doctorgrades  beraubt,  jedoch  von  der  Konigin 
Margaretha  von  Navarra  und  dem  Ktinig 
Franz  I.  beschtttzt.  Er  starb  1537  in  hohem 
Alter.  Seine  philosophisch  - theologischen 
Lehren  worden  anrch  seinen  Schiller  Charles 
Bouilld  (Carolus  Bovillus)  weiter  entwickelt. 
In  der  Logik  wnrde  er  der  Vater  einer  mit 
den  sogenannten  Terministen  (Nominalisten) 
vprwandten  und  in  Frankreich  wie  in  Deutsch- 
land verbreiteten  Schule  der  „Fabristenu. 

Le  Grand,  Antoine,  war  zu  Anfang 
dcs  17.  Jahrhunderts  zu  Douai  geboren  und 
am  dortigen  College  als  Professor  thStig,  von 
wo  er  im  Interesse  des  Katholicismus  nach 
England  geschickt  wurde , wo  er  durch 
mehrere  Schriflten  zur  Verbreitnng,  Er- 
ltinterung  und  Yertheidigung  des  Cartesianis- 
mu8  wirkte  und  im  Jahr  1695  noch  lebte. 
Die  Titel  dieser  Schriften  sind:  Le  sage 
stoique  (1662),  Philosophia  veterum  e mente 
Renati  des  Cartes  (1671),  Institiitio  philo- 
sophies secundum principia  Renati  des  Cartes 
nova  methodo  adomata  (1672),  Apologia 
pro  Cartesio  contra  Samuelem  Parkerum 
(1672)  und  Dissertatio  de  carentia  sensus  et 
cognitionis  in  brutis  (1679). 

Leibniz,  Gottfried  Wilhelm,  w*ar 
1646  in  Leipzig  geboren,  wo  sein  Vater  Pro- 
fessor der  Moral  war.  Nachdem  er  den 
Vater  schon  im  sechstcn  Jahre  verloren  hatte, 
besuchte  er  bis  zum  fUnfzehnten  Jahre  die 
Nicolaischule  und  las  seines  Vaters  hinter- 
lassene  Bticher  ohne  Wahl  mit  wahrem  Ileiss- 
hunger,  wobei  ihm  ein  ausgezeichnetes  Ge- 
dllchtni8s  zu  Stattcn  kam,  sodass  er  schon 
in  seinen  Schuljahren  den  Grund  zu  der  um- 
fassenden  Polyhistorie  legte,  die  ihm  sptiter 
eigenthtimlich  war.  In  seincm  fUnfzehnten 
Jahre  (1661)  besuchte  er  bereits  als  Student 
die  akademischen  Vorlesnngen,  zuntichst 
juristische  fUr  sein  Fachstudium,  daneben  aber 
aucli  philologischc,  historische,  mathematische, 
natnrwissenschaftliche  und  philosophische. 
In  der  Philosophie  machte  eT  sich  nicht  bios 
mit  Platon  und  Aristoteles,  sondern  auch 
mit  den  Scholastikern  bekannt.  Nachdem  er 
noch  in  Jena,  besonders  nnter  der  Leitung 
des  Mathematikers  Weigel,  eine  Zeitlang 
studirt  hatte,  ervvarb  er  sich  in  Leipzig  die 
Wflrde  eines  Magisters  der  Philosophie  durch 
Vertheidigung  einer  lateinischen  Abhandlung 
*Ueber  das  Princip  des  Individuums44  (1663), 
worin  er  die  schon  von  Petrus  Aureolus  und 
Durandus  de  S.  Porciano  vertretene  nomina- 
listische  Lehre  („omne  individuum  tota 
entitate  individuatur “)  gegen  die  realistischen 
Anschauungen  der  Thomistenschule  verthei- 
digte.  Daranf  beschaftigte  er  sich  wieder 
mit  Jurisprudenz,  wie  die  im  Jahr  1664  her- 
ausgegebenen  „ Quaestiones  philosophical  ex 
jure  collectacu  beweisen,  und  daneben  mit 
Mathematik,  wie  die  im  Jahr  1666  erschienene 
Abhandlung  „De  arte  combinatorial  beweist, 
worin  er  seine  Bekanntschaft  mit  dem  Scho- 


lastiker  Raimund  Lullus  zeigte.  Indem  er 
darin  die  Lehre  von  der  kUnstlichen  Ver- 
bindung  der  Zahlen  und  der  Begriffe  ent- 
wickelte  und  deren  Nutzen  fUr  die  Wissen- 
schaflt  darstellte,  hielt  er  daftir,  dass  es  ge- 
lingen  konne,  alles  Denken  auf  ein  Rechnen 
zurttckzuftihren,  wenn  fttr  die  einfachsten  Be- 
griffe und  fttr  die  Verbindungsweisen  der- 
selben  ebenso  angemessene  Zeichen  gefunden 
wUrden,  wie  sie  die  Mathematik  besitzt.  Zn- 
gleich  war  dieser  Abhandlung  der  Versuch 
eines  mathematischen  Beweises  ftlr  das  Dasein 
Gottes  beigeftlgt.  Daneben  finden  sich  darin 
auch  Bemerkungen  tiber  die  Begriffe  von 
Recht  und  Gerechtigkeit.  Er  sagt  darin  unter 
Anderm:  In  der  platonischen  Republik  be- 
merkt  Thrasymachos , Recht  sei  was  den 
MSchtigen  ntttze ; Gott  ist  das  Machtigste  von 
Allem;  kein  Mensch  hat  tiber  den  andern 
absolute  Gewalt,  denn  ein  Schwaeherer  kann 
den  Andern  tddten.  Der  Nutzen  Gottes  be- 
steht  nicht  im  Gewinn.  sondern  in  Ehre;  die 
Ehre  Gottes  ist  das  Maass  alles  Rechts;  es 
existirt  keine  Wissenschaft  des  Gerechten, 
eine  solche  ist  erst  nach  Aufstellung  des 
Princips  selbst  mdglich ; die  Gerechtigkeit  ist 
die  Tugend,  welche  zwischen  den  Affecten 
die  Mitte  halt,  den  Menschen  zu  helfen  und 
zu  rathen;  man  darf  Andern  helfen,  wenn 
es  keinem  Andern  schadet.  — Bei  seiner 
Bewerbung  um  die  juristische  Doctorwflrde 
wurde  der  erst  Zwanzigjilhrige  abgewiesen 
und  wandte  sich  deshalb  mit  seiner  Pro- 
motionsschrift  „De  casibus  perplexis  in  jure “ 
nach  Altorf,  wo  er  nach  gltinzender  Ver- 
theidignng  dieser  Abhandlung  die  Doctor- 
wtirde  zugleich  mit  dem  Antrag  einer  aka- 
demischen  Professur  erhielt,  welche  letztere 
er  jedoch  ablehnte.  Auf  seiner  Reise  von 
Leipzig  nach  Altorf  entwarf  er  die  Abhand- 
lnng  tiber  die  M neue  Methode  zum  Erlernen 
und  Lehren  der  Jurisprudenz14.  Er  arbeitete 
Abends  in  den  Gasthtinsem  die  ersten  Um- 
risse,  ohne  alle  BeLhttlfe  von  Btichern.  In 
Ntimberg,  wo  er  sich  eine  Zeit  lang  mit 
andern  Adepten  dem  Studium  der  Alchemie 
ergab,  lernte  er  1667  den  gewesenen  kurmain- 
zischen  Minister,  Baron  von  Boyneborg 
kennen,  welcher  ihn  mit  nach  Frankfort  nahm 
und  ihn  bestimmte,  mit  ihm  an  den  kurfUrst- 
lichen  Hof  nach  Mainz  zu  gehen.  Auf  den 
Antrieb  seiner  Freunde,  eine  Schrift  zu  ver- 
offentlichen,  welche  ihm  die  Bekanntschaft 
grosser  Manner  und  die  Gunst  der  Fflrstcn 
erwerben  ktinne,  gab  er  in  Mainz  die  ge- 
dachte  „neue  Method©44  unter  dem  Titel 
„ Nova  methodus  discendae  docendaeque 
jurisprudentiae , atm  subjuncto  catalogo 
desideraJtorum  in  jurisprudential  (1669> 
Imrans.  Herr  von  Boyneburg  nannte,  bei  Ge- 
legenhcit  der  Uebersendung  eines  Exemplars 
dieser  Schrift  an  Berman  Conring  in  ilelra- 
stadt,  den  Verfasser  einen  Doctor  von 
22  Jahren,  welcher  gelehit,  scharfainnig,  etn 
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gutei  Philosoph,  stark  und  sicher  in  der 
Speculation  und  tlberhaupt  ein  Mann  von 
vielem  Wissen,  gebildetem  Urtheil  und  grossem 
Fleisse  sei.  Wfihrend  erst  der  zweite,  be- 
sondere  Theil  dieser  Schrift  von  der  Jnris- 
prudenz  handelt,  verbreitet  sich  der  erste, 
allgemeine  Theil  fiber  die  Art  der  Studien 
tlberhaupt  und  fiber  die  Verbindung  der 
Wissenschaften.  Die  Studien,  sagt  Leibniz, 
erfordern  eine  gewisse  Bescliaffenheit  der 
Vernunft,  um  zu  vollkommenen  VermSgen 
oder  Thfitigkeiten  zu  gelangen.  Der  Zu- 
stand  derselben  ist  die  Sicherheit  und  Leich- 
tigkeit  der  Thfitigkeit  tlberhaupt.  Diese  wird 
bleibend,  wenn  sie  erworben  wird.  Das  Sub- 
ject der  Thfitigkeit  ist  entweder  unbeseelt, 
wie  z.  B.  die  cliemischen  Stoffe,  oder  beseelt 
und  lebendig,  wie  das  Thier,  welches  von 
der  Nahrung  angelockt  wird , und  wie  der 
Mensch,  welchem  man  durch  Ehre  schmeichelt. 
Die  Art  der  Erwerbung  der  Thfitigkeit  ist 
eatweder  supernaturale  Eingebung  oder 
natfirliche  Angewdhnung,  und  letztere  heisst 
Lehre.  Diese  wird  in  dem  empfindenden  Men- 
schen durch  den  Sinn  mittelst  einer  Thfitigkeit 
bewirkt;  die  Kunst  der  Lehre  heisst  darum 
Didaktik ; sie  verhfilt  sicli  zur  Seele,  wie  die 
Medicin  zum  animalischen  Kfirper:  der  Arzt 
80 11  schnell,  sicher  und  angenehm  heilen; 
ahnlich  soli  der  Lehrer  venahren,  er  soli 
daa  Wahre  lehren,  dasselbe  fest  einprfigen. 
Der  Unterricht  kommt  dem  Menschen  allein 
m.  Die  eigentlichen  menschlichen  Vermfigen 
sind  Gedftchtniss,  Einbildungskraft,  Urtheil; 
diesen  entsprechen  die  Mnemonik,  Logik  und 
Analytik.  Jede  Thfitigkeit  der  Seele  ist  Ge- 
dinke,  auch  das  Wollen;  denn  im  Wollen 
denken  wir  die  Gtite  einer  Sache.  Jeder 
Gedanke  ist  ein  Vorstellen.  Jede  Vor- 
stellnng  ist  einzeln  oder  allgemein;  von  jener 
kommt  die  Geschichte  oder  das  Pactum, 
von  dieser  die  Einsicht  oder  die  Kenntniss  her. 
Letztere  ist  beweisbar.  Entsteht  das  All- 

rneine  durch  Induction  des  Einzelnen, 
h.  der  Vielheit  desselben,  so  ist  es  das 
Allgemeine  der  Beobachtnng  oder  Erfahrung. 
In  derselben  Materie  giebt  es  Gescliichten, 
Beobachtungen  und  Thcorien,  daher  sind 
die  Vorstellungen  im  Allgemeinen  nicht  nach 
der  Art  der  Verbindung  und  des  Zeicliens, 
wndern  nach  der  Art  der  Bestimmungen 
emzutheilen.  Sie  sind  einfach  oder  zusara- 
oengesetzt;  einfach  dann,  wenn  sie  nicht 
durcn  andere  bekannte  Bestimmungen  erklfirt 
werden  kdnnen.  Sind  sie  unmittelbar  durch 
(ten  8inn  gegeben,  so  sind  es  sinnliche  Qua- 
littten ; aUes,  was  sinnliche  Qnalitftten  hat, 
keisst  ein  Ding.  Will  man  zeigen,  dass 
«tw*g  1st,  so  muss  dasselbe  aus  demjenigen 
fewiesen  werden,  was  wir  selbst  oaer  An- 
itere  empfunden  haben.  Die  Qualitfiten  zu- 
sammen  constituiren  das  Wesen,  die  Sinn- 
liehkeit  , die  Existenz;  die  Bcziehungen  oder 
Affeettonen  des  Dings  entstchen  aus  dem 


Gedanken  vieler  Dinge  zusammen.  Aus  dem 
Zusammensein  entsteht  die  Vergleichung: 
Aehnliches,  Unfihnliches,  Gegentheil,  Gattung, 
Art,  Allgemeines,  Einzelnes;  aus  der  Con- 
sistenz  entsteht  der  Zusammenhang : Ganzes, 
Theil.  Ordnung,  Eins,  Vieles,  Nothwendiges, 
Zuffilliges,  Ursaehe.  Von  den  sfimmtlichen 
Qualitfiten  im  Besondern  werden  einige 
vom  Veretande,  andere  von  der  Phantasie 
durch  Vermittlung  kfirperlicher  Organe  ge- 
fasst.  Mit  dem  Verstande  werden  bios  zwei 
sinnliche  Qualitfiten,  Gedanke  und  Causalitfit 
wahrgenommen.  Der  Gedanke  ist  eine  sinn- 
liche Qualitfit  des  menschlichen  Verstandes 
oder  eines  ge wissen  Dings  in  uns,  von 
welchem  wir  merken,  dass  es  delikt.  Denken 
kann  ebensowenig,  wie  Gestalt  und  Aus- 
dehnung  erlfiutert  werden.  Die  Causalitfit 
ist  eine  sinnliche  Qualitfit  und  wird  aus  den 
Wirknngen  einer  gewissen  Ursaehe  aufge- 
zeigt.  Sie  ist  eine  Qualitfit,  welche  Gott  • 
als  der  Ursaehe  der  Welt,  den  Engeln  und 
der  menschlichen  Seele  als  Ursaehe  der 
Bewegung  des  Kfirpers  eigen  ist;  aber  die 
Art  des  ursprllnglichen  Bewirkens  selbst 
kann  nicht  erfirtert  werden.  Die  Metaphysik 
betrachtet  die  genannten  Qualitfiten , die 
Pneumatik  betrachtet  die  Thfitigkeit  der 
unkdrperlichen  Dinge  nach  aussen  und  die 
Logik  die  Thfitigkeit  derselben  nach  innen. 
Dahin  gehfirt  auch  die  praktische  Philo- 
sophic oder  die  Lehre  vom  Angenehmen, 
Nfitzlichen  und  vom  Gerechten  oder  all- 
gemeinen Nutzen.  Dahin  gehoren  die  Be- 
weise  der  Existenz  und  der  Attribute  Gottes, 
der  Engel  und  der  Unsterblichkeit  der  Seele. 
Die  sinnlichen  Qualitfiten  der  kbrperlichen 
Organe  sind  mehreren  Organ  en  gemeinsam; 
daher  kommt  die  Zahl,  welche  mit  den 
ftussern  Sinnen  gefasst  wird , und  die  Wissen- 
schaft  der  Arithmetik ; ferner  die  Aus- 
dehnung  verschiedener  Art,  durch  Getast 
und  Gesicht  wahrgenommen,  die  Wissen- 
schaft  der  Geometrie.  Der  Kfirper  hat 
ausser  der  Ausdehnung  und  Zahl  nocli  eine 
andere  sinnliche  Qualitfit:  daraus  entsteht 
die  Physik.  Die  allgemeine  Physik  er- 
Ifiutert  die  Bewegung;  in  den  tibrigen  Quali- 
tfiten ist  bios  jene  Bewegung,  durch  sie 
kbnnen  alle  andere  mit  Hinzunahme  der 
Ausdehnung  erlfiutert  werden.  Der  ein- 
fachste,  die  Bewegung  percipirendc  Sinn 
ist  das  Geftihl;  es  giebt  auch  besondere 
Qualitfiten  des  Geftlhls : Hftrte,  Flilssigkeit, 
Zfihigkeit.  Von  den  Qualitfiten  handelt  die 
abstracte  Philosophic;  auf  sie  folgt  die  con- 
crete Philosophic  fiber  die  Dinge,  in  welche 
jene  Qualitfiten  zusammenlaufen.  In  dieser 
werden  die  Qualitfiten  bios  historisch  durch- 
gegangen.  Es  wird  weiter  nicht  bewiesen, 
sondern  Alles  bios  unter  die  abstTacte  Philo- 
sophic sub8umirt.  Dieselbe  handelt  von  Gott, 
Engeln,  Menschen,  Dtlnsten,  Meteoren,  Feuer, 
Wasser,  Mineralien,  Pflanzen  und  Thieren. 
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Die  Kosmographie  erortert  die  Verbindung 
der  Kdrper  unter  einander,  wie  sie  in  der 
Welt  vertheilt  sind;  dahin  gehflrt  die  sphfl- 
rische  und  theoretische  Geschichte  der 
Himmelskflrper , die  Sternkunde , die  Ge- 
schichte des  Universums  vom  Anfang  der 
Schopfung,  die  Genealogie,  die  Geschichte 
der  Welt,  aer  Lflnder,  Nationen,  Staaten  und 
Sitten.  — Indem  damit  Leibniz  in  seinem 
Jugendwerke,  nach  dem  Vorgange  Franz 
Bacon’s,  eine  Art  systemati seller  Encyclopedic 
aller  WissenBchaften  giebt,  glaubt  er  mit 
dieser  Eintheilung  derselben  Alles  erschdpft 
und  die  Elemente  der  Wissenschaften  kurz, 
aber  vollkommen  gezeichnet  zu  haben,  urn 
nunmehr  im  zweiten,  besondern  Theile  die 
Juri8prudenz  als  die  Wissenschaft  des  Rechts 
fttr  einen  gegebenen  Fall,  Oder  als  die  Wissen- 
schaft  der  Handlungen , sofern  sie  gerecht 
oder  ungerecht  heissen , zu  bestimmen. 
GeTecht  und  ungerecht  aber  ist,  was  flffent- 
lich  nfltzt  oder  schadet,  der  Welt,  dem  Re- 
gierer  derselben  oder  Gott,  der  Menschheit 
und  dem  Staate.  Der  Wille  oder  Nutzen 
Gottes  geht,  iin  Falle  einer  Collision,  dem 
Willen  oder  Nutzen  des  Menschengeschlechts 
und  des  Staates  vor.  Nach  dieser  Subordination 
muss  man  die  Jurisprudenz  als  gdttlich, 
men8chlich  und  bllrgerlich  bezeichnen.  Die 
Moralist,  d.  h.  die  Gerechtigkeit  oder  Un- 
erechtigkeit  einer  Handlung,  entsteht  aus 
er  Qualitat  der  handelnden  Personen  oder 
aus  der  sogenannten  moralischen  Qualitkt. 
Die  moralische  Mflglichkeit  heisat  Recht,  die 
moralische  Nothwendigkeit  heisst  Pflicht.  Das 
Subject  der  moralischen  Qualitilt  ist  Person 
und  Sache;  die  Person  ist  ein  vernflnftiges 
Wesen,  welches  natflrlich  oder  bflrgerlicli  be- 
stimmt  ist.  Natflrliche  Personen  sind  Gott, 
Engel,  Mensch;  aber  Gott  hat,  als  Subject 
des  hflehsten  Rechts  auf  Alles,  keine  Ver- 
bindlichkeit  gegen  Anderes.  Bflrgerliche 
Personen  sind  Versammlungen  oder  Collcgien, 
w'elche  unter  erkennbaren  Zeichen  einen  und 
denselben  Willen  haben.  Object  des  Rechts 
und  der  Verbindlichkeit  ist  der  Kdrper,  der 
Leib  des  Subjects,  die  Sache  und  die  aritte 
Person.  Das  Recht  auf  unserm  Kdrper  heisst 
Freiheit;  das  Recht  auf  eine  Sacne  heisst 
das  Vermdgen,  etwas  zu  haben;  das  Recht 
auf  eine  Person  heisst  Macht.  Verbindlich- 
keit ist  die  Verpflichtung,  die  Freiheit  des 
Andern,  dessen  Macht  nicht  hindern  zu 
dtirfen.  Das  wirkliche  Hindern  heisst  Be- 
leidigung.  Die  Verbindlichkeit  heisst  positiv, 
wenn  die  Macht  des  Andern  uns  nicht  hindert, 
etwas  zu  thun  oder  zu  leiden.  Die  tibrigen 
Pflichten  sind  mehr  primitiv:  die  Ursache  der 
moralischen  Qualittit  ist  die  Natur  und  die 
Handlung;  die  Natur  ist  die  Ursache  der 
Freiheit  oder  des  Vermdgens  und  der  Ver- 
bindlichkeit, Andere  nicht  zu  hindern;  die 
Handlung  ist  die  Ursache  der  Macht  in  einer 
handelnden  Person,  etwas  zu  thun  oder  etwas 


durch  sich  selbst  und  seine  Person  zu  leiden. 
Sie  ist  entweder  Besitz  oder  Beleidigung  oder 
Uebereinkunft  Der  Besitz  giebt  uns  das 
reale  Recht  auf  unserm  Kdrper,  den  wir  vor 
allem  Andern  besitzen,  und  ferner  das  Recht 
auf  Dinge,  w'elche  noch  nicht  im  Besitz  sind. 
Aus  dem  erstern  folgt  die  Freiheit,  aus  dem 
letztem  das  Vermdgen  zu  haben.  Wir  haben 
deshalb  das  Recht,  unsere  Sachen  zuzueignen, 
wo  wir  sie  finden,  und  Andere  haben  die 
Pflicht,  uns  daran  hindern  zu  dtirfen.  Im 
nattirlichen  Zustande  giebt  die  Beleidigung 
dem  Verletzten  das  Recht  der  Freiheit  und 
des  Vermdgens  der  Gewalt  oder  des  Kriegs 
gegen  solche,  wrelche  die  Gesellschaft  stdren. 
Im  Staate  ist  diese  Freiheit  beengt;  man 
muss  sich  im  Staate  mit  der  Schatzung  und 
der  Strafe  begntlgen.  Die  Beleidigung  ist 
die  Quelle  der  Verbrechen;  die  Ueberein- 
kunft befasst  alle  Versprechungen.  Die  Ver- 
bindlichkeiten  gegen  dflentliehe  Urtheile  und 
Erkenntnisse  gehen  auf  kdrperliche  Strafen 
oder  auf  Geldstrafen  und  gehdren  zur  Quelle 
der  Vertrage;  denn  jeder  Unterthan  ver- 
spricht  dem  Staate,  den  Gesetzen  gehorchen 
zu  wollen.  Dahin  gehdren  alle  politischen 
Ordnungen,  durch  welche  die  Handlungen 
der  Unterthanen  bestimmt  werden;  daliin  ge- 
hdrt  tiberhanpt  das  Leben  derselben  und 
Alles,  was  die  Sicherheit  der  Bttrger,  die 
Ehre  Gottes  und  der  Obrigkeit  betrifft.  Das 
dffentliehe  Recht  und  alle  Processe,  Civil-  und 
Criminalprocesse  fliessen  aus  derselben  Quelle. 
Das  Ende  derselben  ist  das  Urtheil  als  die 
Verwirklichung  der  moralischen  Qualitaten, 
damit  diejenigen,  welche  im  Besitze  der 
moralischen  Macht  und  Nothwendigkeit  sind, 
auch  die  natflrliche  haben.  Die  Arten  der 
Erwerbung  des  Rechts  sind  die  Natur,  die 
Freiheit  und  das  Recht  auf  Sachen,  welche 
in  Nieraandes  Besitze  sind;  ferner  die  Suc- 
cession, wodurch  kein  neues  Recht  producirt 
wird,  sondern  bios  ein  altes  flbergeht;  der 
Besitz  selbst;  der  VertTag  und  die  Beleidigung 
als  Bruch  der  menschlichen  Gesellschaft, 
welcher  im  Naturznstande  alles  Recht  auf- 
hebt,  da  hier  Jeder  das  absolute  Recht  auf 
Alles  hat,  was  im  Staate  durch  Gesetze  be- 
stimmt wrird.  Die  Ursachen  des  Rechts  bei 
dem  Einen  sind  die  Arten  des  Verlustes  bei 
dem  Andern  oder  der  zu  erwerbenden  Ver- 
bindlichkeit. Die  Arten  der  letztern  sind  die 
Ursachen  der  Erwerbung  des  Rechts  oder 
der  Befreiung  von  dem,  was  der  Mensch 
8chuldig  ist;  solche  Arten  sind  der  Tod,  wenn 
keine  Erben  vorhanden  sind,  die  Zahlnng, 
welche  die  Reclmung  tilgt,  und  das  Ueber- 
einkommen,  wodurch  dasGesetzeingeschrinkt 
w'ird.  Hiermit  glaubt  Leibniz  die  allgemeinen 
Rechtsbestimmungen  atis  evidenten  Pnncipien 
entwickelt  zn  haben  und  bemerkt  zugleich, 
dass  man  eine  andere  Ursache  des  Kechts 
und  der  Verbindlichkeit  schwerlich  wexde 
finden  kounen.  Darauf  erdrtert  er  die 
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didaktische,  die  hiatorische,  die  exegetische, 
die  polemische  Jurisprudenz. 

Schon  in  diesem  Jugendwerke  Leibnizens 
ist  sein  allumfassendes  Streben  zu  erkennen. 
Die  „neue  Methode*  cnthalt  keine  trockene 
Aufzahlung  w-issenschaftlichcr  Disciplinen, 
soudcrn  eine  Regelung  und  Vereinigung  der- 
aelben  durch  den  Gedanken  der  Methode, 
welche  freilicb  den  Stoff  raehr  Susseriich 
behandelt,  als  innerlicli  durchdringt.  Sein 
Gbnner,  Herr  von  Boyneburg,  hatte  ilim  ein 
Buch  von  Nizolius  mitgetheilt,  welches  von 
den  wahren  Principien  und  von  der  wahren 
Art , gegen  die  falschen  Philosopben  zu 
philosophiren,  bandelte.  Davon  veranstaltete 
Leibniz  eine  neue,  mit  Anmerkungen  und 
Abhandlungen  verseliene  Ausgabe,  welche 
1670  in  Frankfurt  gedruckt  wurde.  Bald 
darauf  wurde  er  mainzisclier  Canzlei- 
Revisionsrath  und  vertiefte  sich  viel  in 
tbeologische  Scbriften.  Durch  Boyneburg, 
einen  zum  Katholicismus  tibergetretenen 
Protestanteu , welcher  schon  ira  Jahr  1660 
in  Rom  fttr  eine  Wiedervereinigung  der 
Protestanten  mit  den  Katholiken  thatig  ge- 
wesen  war,  wurde  auch  Leibniz  fdr  diese 
W iederv'ereinigungabestrebungen  gewonnen, 
denen  der  kurfttrstliche  Hof  in  Mainz  nicht 
abgeneigt  war.  Es  wurde  viel  dartiber  ver- 
handelt  und  corresponds,  ja  selbst  Druck- 
8cliriften  gewechselt.  Von  Boyneburg  auf- 
gefordert,  verSfientlichte  Leibniz  eine  Schrift 
„C<mfessio  naturae  contra  Atheistas f*  (1668), 
eine  Vertheidigung  der  kirchlichen  Trinit&ts- 
lehre  gegen  den  polnischen  Socinianer  Wisso- 
watiu8,  welche  unter  dem  Titel  „S.  S.  Trinitas 
per  nova  inventa  logica  defensa “ (1669)  im 
Druck  erschien  und  zeigen  sollte,  dass  die 
Logik  der  Orthodoxie  keineswegs  zuwider 
ware.  Aussejdem  verttffentlichte  er  (1670) 
zwei  physikalisch  - philosophische  Abhand- 
lungen Jheoria  motus  concrete  und  „theoria 
motus  abstract^1 , worin  sich  bereits  Keime 
seiner  Monadenlehre  erkennen  lassen,  und 
(1671)  eine  optische  Abhandlung  ttber  die 
Kunst,  Glaser  zu  schleifen.  Daneben  trug 
er  sich  mit  politischen  Zwecken  und  Pliinen. 
Er  verfasste  eine  eigne  Denkschrift  an 
Ludwig  XIV.  von  Frankreich,  worin  er 
denselben  zur  Eroberung  Aegyptens  zu  be- 
weeen  suchte,  um  dessen  Plane  von  Holland 
una  durch  Holland  von  Deutschland  ab- 
zuleiten.  Im  Jahr  1672  begab  er  sich  selbst 
nach  Paris  in  Gesellschaft  des  j ungen  Frei- 
herrn  von  Boyneburg,  dessen  Studien  er 
leiten  sollte  und  mit  welchem  er  vorzugsweise 
solche  Autoren  las,  die  von  Staatssachen 
handelten.  In  Paris  machte  er  die  Bekannt- 
schaft  der  damals  bedeutendsten  Gelehrten 
Frankreichs , namentlich  des  Mathematikers 
und  Physikers  Huygens  (Hugenius),  der  ihn 
in  die  hbhere  Mathematik  einftlhrte,  und  des 
Philosophen  Malebranche.  Bei  einem  mehr- 
monatlichen  Zwischenaufenthalt  in  London 


trat  er  mit  Newton,  Boyle,  Wallis,  Olden- 
burg und  Collins  in  Verbindung.  Nachdem 
er  1776  vom  nerzog  von  Braunschweig- 
Ltlneburg  und  Hannover  zum  Hofrath  und 
Bibliothekar  ernannt  worden  war,  begab  er 
sich  von  Paris  aus  ttber  London  und 
Amsterdam  nach  Hannover.  In  Paris  aber 
hatte  Leibniz,  wie  er  selbst  schreibt.  zuorst 
die  Schriften  des  Descartes  und  aaneben 
Spinoza’s  Ethik,  schon  vor  ihrem  Ersclieinen, 
in  einer  ilim  von  Tschirnhausen  mitgetheilten 
Abschrift  studirt,  zugleich  aber  auch  Aus- 
zttge  aus  den  Schriften  Platon’s  gemacht.  In 
Paris  war  es  auch,  wo  Leibniz  im  Jahr  1676 
correspondenzweise  ttber  Newton’s  „Arith- 
methik  der  Fluxionen**  unterrichtet,  die  von 
Newton  erfundene  Differential-  und  Integral- 
rechnung  formell  vervollst^ndigte.  In  Han- 
nover stand  er  beim  Hofe  bald  in  grosser 
Gunst  und  hatte  nicht  bloss  die  Bergwerke 
zu  beaufsichtigeu , sondern  fuhr  auch  fort, 
sich  mit  alien  mbgiichen  Wissenschaften  zu 
be8chttftigen.  Seine  erste  philosophische 
Schrift  war  ein  in  der  Leipziger  Zeitschrift 
„Acta  eruditorum “ (1684)  in  lateinischer 
Sprache  verdffentlichter  Aufsatz  ^Gedanken 
ttoer  die  Erkenntniss,  die  Wahrheit 
und  die  IdeenM,  worin  er  die  aristotelische 
Schule  zeigt  und  sich  gegen  Cartesische  Be- 
griffisbestimmungen  erhebt.  Er  sucht  zu- 
nttchst  den  Unterschied  zwischen  dunkeln 
und  klaren , verw'orrenen  und  deutlichen, 
unangemessenen  und  angemessenen , sym- 
bolischen  und  intuitiven  Ideen  (Begriffen) 
zu  bestimmen.  Dunkel  nennt  er  einen  Be- 
gTiff,  der  nicht  hinreicht,  um  eine  vorgestellte 
Sache  als  solche  zu  erkennen.  Sein  Gegen- 
theil,  der  klare  Begriff,  ist  verworren,  wenn 
die  einzelnen  Merkmale  nicht  von  einander 
unterschieden  werden  kSnnen.  Hierher  ge- 
hdren  die  sinnliclien  Empfindungen,  deren 
Begriffe  nicht  einfach,  sondern  zusammen- 

Sesetzt  Sind.  Deutlich  ist  dagegen  ein  klarer 
iegriff,  wenn  man  die  zur  Unterscheidung 
von  andem  Begriffen  nothwcndigen  Merk- 
male besonders  aufztthlcn  kann.  Ist  ein 
deutlicher  Begriff  zusammengesetzt,  so  ist  er 
in  diesem  Falle  unangemessen  (inadttquat), 
wenn  seine  einzelnen  Merkmale  zwar  klar, 
aber  nicht  deutlich,  sondern  nur  confus  er- 
kannt  sind.  Wenn  aber  seine  einzelnen 
Merkmale  alle  deutlich  erkannt  sind.  so  ist 
er  angemessen  oder  zutreffend.  Docli  ist  zu 
bezweifeln,  ob  die  Menschen  solche  adequate 
Begriffe  haben.  Das  Denken  der  zusammen- 
gesetzten  Begriffe  ist  meistens  symbolisch, 
indem  man  sich  in  denselben  nicht  alle 
einzelnen  Merkmale  zugleich  auseinandersetzt, 
sondern  statt  der  Sache  selbst  bios  die  Zeichcn 
derselben  denkt,  wie  dies  z.  B.  in  der  Arith- 
metik  geschieht  Intuitiv  (anschaulich)  ist 
dagegen  unser  Denken,  wenn  wir  die  im 
Begriffe  enthaltenen  Merkmale  alle  zumal 
deutlich  denken ; von  einem  deutlichen  primi- 
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tiven  Begriffe  giebt  ea  daher  nnr  eine  intuitive 
Erkenntniss,  und  nur  bei  dieser  kann  man 
sicher  sein,  dass  man  wirklich  den  Begriff 
einer  Sache  wahrnimmt.  Denn  in  dieaem 
Palle  muaa  man  die  Analyse  eines  Begriffes 
80weit  gebracht  baben,  dass  uns  ein  Wider- 
spruch , der  in  einem  zusammengesetzten 
Begriffe  mdglicher  Weise  steckt,  nicht  ent- 
gehen  kann.  Ob  aber  jemals  eine  Analyse 
soweit  vorschreiten  kann,  dass  sie  bis  zu 
dem  ersten  Moglichen,  zu  den  unaufldslichen 
Ideen,  d.  h.  bis  zu  den  Attributen  Gottes, 
den  ersten  Ursachen  und  letzten  Grtinden 
gelangt,  dies  wagt  Leibniz  nicht  zu  bestimmen. 
Die  Analyse  der  Begriffe  ist  also  der  erste 
nothwendlge  Schritt,  urn  Erkenntniss  zu  er- 
langen.  Urn  eine  Sache  zu  erkennen,  muss 
man  zun&chst  ibre  Requisite,  d.  h.  alles  das- 
jenige  betrachten,  was  hinreicht,  um  sie  von 
andern  zu  unterscheiden ; sodann  muss  man 
die  Requisite  dieser  Requisite  aufsucben  und 
so  fortf&hren,  bis  man  zu  Begriffen  gelangt, 
welche  zu  ihrer  Begreif  liclikeit  nichts  Anderes 
mehr  erfordern.  Durch  solche  Analyse  wird 
man  sich  einen  Katalog  von  einfachen  und 
diesen  am  N&chsten  stehenden  Gedanken  er- 
werben,  welche  uns  in  Stand  setzen,  nun 
umgekenrt  von  vorn  anzufangen  und  den 
Ursprung  der  Dinge  von  ihrer  Quelle  an  in 
vollendeter  Ordnung  synthetisch  zu  erkl&ren 
und  ihren  Zusammenhang  zu  construiren. 
Den  Anfang  der  wirklichcn  Erkenntniss  bildet 
die  unmittelbare  innere  Erfahrung  von  der 
Unmittelbarkeit  der  Empfindung.  Die  for- 
malen  Principien  der  Erkenntniss  aber  sind 
die  Principien  der  Identitkt  und  des  Wider- 
spruchs,  welchen  gemkss  wir  dasjenige  ftir 
falsch  halten,  was  einen  Widerspruch  ein- 
schliesst,  und  ftlr  wahr  dasjenige,  was  dem 
Falschen  widersprechend  entgegengesetzt  ist 
Dasjenige  Princip  aber,  welches  das  Denken 
zur  Aufsuchung  aer  letzten  Grtinde  forttreibt, 
ist  das  Princip  des  zureichenden  Grundes, 
nach  welchem  wir  nkmlich  urtheilen,  dass 
kein  Factum  wahr  oder  existirend  sein  kann, 
ohne  dass  es  einen  zureichenden  Grand  giebt, 
weshalb  es  so  und  nicht  anders  ist  Ihren 
letzten  Grand  und  ihre  Gewissheit  aber 
empfangen  die  thatskchlichen  Wahrheiten 
allein  vom  gdttlichen  Verstande  und  sind 
also  bis  zu  den  letzten  unmittelbaren  S&tzen 
einer  Analyse  unfkhig.  Die  nothwendigen 
Wahrheiten  aber  konnen  nicht  von  den  Sinnen 
und  der  Erfahrang  stammen,  sie  milssen  also 
auf  innern,  angebomen  Principien  oder  ewigen 
Gesetzen  der  Vernunft  beruhen ; letztere  aber 
sind  nicht  als  wirkliche  Vorstellungen,  sondern 
als  Neigungen,  Dispositionen,  natUrliche  Vir- 
tualitkten  angeboren,  sind  aber  immer  von 
einem,  wenn  atich  unmerklichen  Effect  be- 
gleitet  Die  Reflexion  ist  nur  eine  Auf- 
merksamkeit  auf  das,  was  in  uns  ist,  und 
die  Sinne  geben  uns  das  nicht,  was  wir  schon 
iu  uns  tragen.  Deshalb  giebt  os  viel  An- 


gebomes  in  unserm  Geiste,  da  wir  gleichsam 
uns  selbst  angeboren  sind.  Da  aber  Nicht- 
sein  leichter  ist,  als  Sein,  so  muss  ein  Grand 
sein,  weshalb  vielmehr  Etwas  ist,  als  Nichts, 
d.  h.  auch  das  Seiende  muss  eine  Ursache 
haben. 

Das  allm&ligc  Werden  seiner  philoso- 
phischcn  Lehren  zeigt  sich  in  der  philo- 
sophischen  Correspondenz,  die  Leibniz  in  den 
Jah  ren  1686  — 90  mit  dem  gelehrten  janse- 
nistischen  Doctor  Arnauld  von  Port  Royal 
in  Paris  fUhrte  und  welche  1846  von 
E.  L.  Grotefend  herausgegeben  wurde.  Vom 
Herzog  Ernst  August  beauftragt,  die  Ge- 
schichte  des  Hauses  Braunschweig  zu  schrei- 
ben,  ging  Leibniz  1687 — 90  auf  Iteisen  durch 
Franken,  Bayern,  Schwaben  nach  Wien  und 
Italien.  Ueberall,  wohin  er  kam,  zog  er  die 
Gelehrten  zu  Rathe,  forschte  in  Bibliotlieken 
und  Archiven  nach,  durchmusterte  Charten, 
Monuments,  Manuscripte,  Bullen,  Kriegs- 
und  Friedcn8schliisse,  lleirathsvcrtr&ge,  tlber- 
haupt  AUes,  was  fttr  jenen  Zweck  nfltzlich 
sein  konnte.  Seine  Forschungen  (iber  das 
Haus  Braunschweig  hatten  ihn  zugleich  auf 
allerlei  Nebenuntersuchungen  gefUhrt.  Aus 
diesen  entstand  zuerst  der  diplomatische  Codex 
des  Vdlkerrcchts,  den  Leibniz  1693  — 1700 
neben  den  „ Accessioncs  }iistoricae“  (1698) 
herausgab,  worauf  die  „ Scrip  tores  rerum 
Brunsvicenshwili  (1701)  folgte.  Das  Alles 
sah  er  nur  als  Vorbereitungen  flttr  die 
"Annales  Brunsvicenses “ an,  welche  seinem 
Plane  nach  durch  eine  Abhandlung  tiber  den 
Urzu8tand  der  Erde  eingeleitet  weraen  sollten. 
Er  suchte  nkmlick  in  einer  Abhandlung  unter 
dem  Titcl  „Protogaea  sive  de  prima  facie 
telluris  et  antiquissimae  historiae  vestigiis 
in  ipsis  naturae  monwnentis 11  die  Bildung 
der  Erde  zu  erkl&ren , betrachtete  die  Ver- 
steincrungen  der  Pflanzen  und  Thiere  nicht 
als  ein  Spiel  der  Natur,  sondern  als  etwas 
mit  der  Geschichte  der  Erde  Zusammen- 
hiingendes  und  nannte  die  Krystalle  eine 
beseelte  Geometrie  der  Natur.  Nebenher 
Liefen  fortwkhrend  auch  eigentlich  pliilo- 
sophische  Untersuchungen.  So  ffndet  sich 
in  den  von  Bayle  herausgegebnen  „ Nouvelles 
de  la  republique  des  le tires u ein  Brief  von 
Leibniz  an  Bayle  aus  dem  Jahr  1687  „sur 
un  principe  gindral,  utile  a T explication  des 
loix  de  la  nature “,  worin  Leibniz  den  Be- 

Sriff  des  unendlich  Kleinen,  das  Gesetz  der 
ontinuitat  und  die  Zweckursachen  nach  ihrer 
physikalischen  Geltung  erdrtert.  Von  Venedig 
aus,  bei  seiner  Rilckkehr  aus  Italien,  schrieb 
er  (1690)  einen  Brief  an  Arnauld,  worin  er 
die  Begriffe  des  Mikrokosmos,  der  Ent- 
wickelung  und  der  Harmonie  auseinander- 
setzt,  worin  bereits  das  ganze  Gedankensystem 
von  Leibniz  in  Keime  enthalten  ist.  Im  Jahr 
1691  entwickelte  er  in  einigen  kleinen  brief- 
lichen  Aufshtzen,  den  cartesianischen  An- 
schauungen  gegenttber  einen  neuen  Begriff  des 
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Korpers,  wonach  dessentWescn  nicht  in  der 
Ausaehnung  besteht,  sondern  sich  auf  einen 
nenen  Begriff  der  Substanz,  niimlich  auf  den 
Begriff  der  Kraft  grtindet,  so  dass  die  Sub- 
stanz  als  ein  der  Thktigkeit  f&higes  Wesen 
definirt  wird.  Darauf  wird  das  im  „ Journal 
des  savans11  (1695)  verdffentlichte  „Sysleme 
nouveau  de  la  nature  el  de  la  communi- 
cation des  substances “ gegrtlndet,  welchem 
mehrere  Erlauterungen  folgten,  worin  das 
„neue  System44  durch  den  Begriff  der  „vorher- 
bestimmten  Harmonie44  verdeutiicht  wird.  Und 
der  Verfasser,  der  in  diesem  Aufsatze  zu- 
gleich  die  Entstehungsgeschichte  seiner  Aleta- 
physik  schildert,  nennt  sich  seitdem  mit 
Vorliebe  „ V auteur  du  susteme  de  l' harmonie 
preetablie11.  Leibniz  hatte  schon  in  den 
ersten  AnfSngen  seines  metaphysischen  Den- 
kens  die  cartesische  Lehre,  dass  die  Materie 
bios  in  der  Ausdehnung  bestehe,  verworfen 
und  war  allmalig  zu  der  Einsicht  gclangt, 
dass  zur  vollstiln digen  Erkenntniss  des  Be- 
griffs  ^Kdiper44  zum  Begriffe  der  Ausdehnung 
nocb  der  Begriff  der  Wirksamkeit  (action), 
also  der  Kraft  liinzukommen  rnUsse  und  dass 
in  dieser  Kraft  etwas  liege,  was  mit  Em- 
pfinduDg  und  strebender  Thatigkeit  verwandt 
1st.  Der  Korper  ist  also  ein  ausgedehntes 
Wirksames  oder  eine  ausgedehnte  Substanz, 
wenn  man  nur  festhfi.lt , dass  alle  Substanz 
wirkt  und  alles  Wirkende  eine  Substanz 
genannt  wird.  Daher  giebt  es  nichts  Todtes 
oder  vollkommen  Ruhendes;  sondern  was 
existirt,  ist  in  bestkndigcr  Wirksamkeit,  also 
auch  in  best&ndiger  Ver&nderung  seiner  Zu- 
stiinde.  Hatte  schon  Des  Cartes  daran 
Anstoss  genommen,  dass  bei  der  Wirkung 
ein  „ Modus"  aus  einer  Substanz  in  die 
andere  tthergehen  sollte,  so  batten  seine 
Naclifolger,  die  Occasionalisten,  die  Unmog- 
lichkeit  eines  physischcn  Ein  (hisses  erkannt 
und  ihre  Zuflucht  zur  gottlichen  Mitwirkung 
genommen,  welche  in  jedem  einzelnen  Falle 
die  dem  Geschehen  in  der  Seele  entsprechende 
Bewegung  der  Kdrper  und  ebenso  umgekehrt 
bewirke.  Hiess  dies  nun  aber  soviel  als, 
bestiindig  auf  Wunder  zurtickzugehen ; so 
setzte  Leibniz  an  die  Stelle  der  einzelnen 
gOttlichen  HUlfeleistungen  die  „vorhcrbe- 
grtindete  Harmonie44,  deren  Sinn  dieser  ist, 
dass  Gott  von  Anfang  jede  Seele  und  jede 
andere  reelle  Einheit  so  geschaffen  habe, 
dass  Alles  in  ilir  aus  ihrem  eignen  Vorrath 
(fond)  durch  vollkommen  freie  Thiitigkeit 
und  doch  mit  vollkommener  Uebereinstimmung 
mit  den  andern  Sussern  Dingen  entspringt. 
Auf  diese  Weise  giebt  es  eine  vollkommene 
Uebereinstimmung  unter  alien  diesen  Sub- 
stanzen,  welche  dieselbe  Wirkung  liervor- 
bringt,  als  wenn  dieselben  nach  der  ge- 
wohnlichen  Meinung  einen  physischen 
Einflu8s  aufeinander  austlbten.  Die  weiterhin 
veroffentlichten  Abhandlungen  ,,De  rerum 
originaiione  radical i“  (1697)  und  „De  ipsa 


| natura  sive  de  vi  insila  actionibusque 
I ci'ealurarum{<  (1698)  entwickeln  die  tkeo- 
logischen  und  physikalischen  Grundlagen 
seiner  Lehre  weiter.  Zugleich  liat  sich 
Leibniz  in  den  Jahren  1697  bis  1706  an  den 
Verhandlungen  betheiligt,  welche  besonders 
zwischen  Hannover  und  Berlin  tiber  eine 
Union  der  lutherischen  und  reformirten  Con- 
fession, jedoch  nur  mit  geringem  unmittel- 
baren  Erfolge  gefilhrt  wurden.  Leibniz  hatte 
in  Paris  und  London  die  Akademieen  der 
Wissenschaften  kennen  gelernt  und  war  in 
London  selbst  Mitglied  der  Akademie  ge- 
worden.  Dies  hatte  den  Wunsch  in  ihm  er- 
weckt,  dass  solche  Institute  auch  in  Deutsch- 
land errichtet  wcrden  raochten.  Seit  dem 
Jahr  1690  in  den  Rechtsfreiherrnstand  er- 
hoben,  w'ar  Leibniz  seit  1700  Ofter  an  den 
Hof  der  Kurftirstin  Sopliie  Charlotte  von 
Brandenburg,  einer  hannovrischen  Prinzessin, 
die  seine  SchUlerin  gewesen  war,  nach  Berlin 
gekommen  und  hatte  beim  Kurftlrsten  die 
Gr Undung  einer  solchen  Akademie  angeregt, 
die  nach  der  Erhebung  des  KurfUrstcn  zum 
Konig  (Friedrich  I.)  in’s  Leben  trat  und  deren 
erster  President  Leibniz  (1701)  wurde.  Nach- 
dem  derselbe  neben  seiner  Iebhaften  Thfitig- 
keit  fUr  die  Akademie  die  erst  durch 
Erdmann  aus  dem  Nachlasse  von  Leibniz 
herausgegebene  Abhandlung  „ Considerations 
sur  la  doctrine  d'un  esprit  universel”  (d.  h. 
eines  Weltgeistes)  niedergeschrieben  hatte, 
setzte  er  im  Jahre  1703,  kurz  vor  Locke’s 
Tode,  seine  Gegenschrift  gegen  Locke  auf, 
die  jedoch  erst  1795  gedruckt  wurde,  unter 
dem  Titel  „Xouveaux  essais  sur  I'enten- 
dement  hutnain  par  I'auteur  de  Vharmonie 
preetablie Seinen  Widerspnich  gegen 
Locke  hat  er  selbst  in  einem  Briefe  in 
Folgcndem  zusammengefasst:  „Bei  Locke  sind 
gewisse  besondere  Wahrheiten  nicht  Ubel 
auseinander  gesetzt;  aber  in  der  Hauptsache 
entfernt  er  sich  weit  vom  Richtigen,  und  er 
hat  die  Natur  des  Geistes  und  der  Wahrheit 
nicht  erkannt.  HUtte  er  den  Unterschied 
zwischen  den  notliwendigen  Wahrheiten  als 
denjenigen,  welche  durch  Demonstration  er- 
kannt werden,  und  denjenigen,  zu  welchen 
wir  bis  auf  einen  gewissen  Grad  durch  In- 
duction gelangen,  richtig  envogen,  so  wUrde 
er  eingesehen  haben,  dass  die  nothwendigen 
Wahrheiten  nur  aus  den  unserm  Geist  ein- 
gepflanzten  Principien,  den  sogenannten  an- 
geborenen  Ideen,  bewiesen  werden  kdnnen, 
weil  die  Simie  zwar  lehren,  was  geschieht, 
aber  nicht,  was  nothwendig  geschieht  Er 
hat  auch  nicht  beachtet,  dass  die  Begriffe 
des  Seienden,  der  Substanz,  der  Identity, 
des  Wahren  und  Gutcn  deswegen  unserm 
Geiste  eigentlich  angeboren  sind,  weil  er 
selbst  sich  angeboren  ist,  und  in  sich  selbst 
dieses  Alles  ergreift.  Nihil  est  in  intellectu, 
quod  non  fueril  in  sensu,  nisi  ipse  in - 
tellectus(< . Im  Uebrigcn  hat  Leibniz  in 
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den  vier  Bttchem  dieser  „ neuen  Versuche* 
seine  psychologiachen  Grandanschauungen 
oder  (wie  es  Leibniz  selber  nannte)  seine 
„Pneumatiku  (Geisteslehre)  ausfttbrlich  dar- 
gestellt  und  dabei  Veranlassung  genommen, 
seine  Herzensmeinung  Uber  die  Freigeisterei 
und  den  Unglauben  ausgesprochen , deren 
Ausrottung  er  dringend  fordert.  „ Wenn  die 
Biliigkeit  fordert  (so  ttussert  er  sich),  dass 
man  die  Personen  schont,  so  erheischt  doch 
die  Frdmmigkeit,  dass  man  die  Geftthrlich- 
keit  der  Lehren  zeigt;  und  gef&hrlich  sind 
jene  Lehren,  welche  gegen  die  Vorsehung 
eines  allwissenden  una  allgerechten  Gottes 
und  gegen  die  persdnliche  Unsterblichkeit 
der  Seele  ank&mpfen,  urn  von  andern,  der 
Sitte  und  der  Gesellschaft  verderblichen 
Meinungen  gar  nicht  zu  reden.  Ich  weiss, 
dass  es  tremiche  und  wohlgesinnte  Menschen 
giebt.  welche  diesen  Lehren  wenig  Einfluss 
auf  das  Leben  zuschreiben,  und  ich  weiss 
auch  in  der  That,  dass  in  Menschen  von 
ansgezeichnetem  Naturell  solche  Irrth timer 
nicht  in  Uble  Folgen  ausschlagen;  man  muss 
sagen,  dass  Epikur  und  Spinoza  einen  durch- 
aus  musterhaften  Lebenswandel  geftlhrt  haben. 
Anders  1st  es  jedoch  bei  den  8chttlern  und 
Nachtretern.  Indem  sie  sich  der  l&stigen 
Furcht  vor  einer  tiberwachenden  Vorsehung 
und  strafenden  Vergeltung  tlberhoben  w&hnen, 
lockern  sie  nicht  bios  ihren  eignen  bdsen 
Leidenschaften  die  Zttgel,  sondern  verfiihren 
und  verderben  auch  Andere;  und  sind  sie 
ehrgeizig  und  hartherzig,  so  sind  sie  im 
Stande,  zu  ihrem  Vergnttgcn  und  Vortheil 
die  Welt  an  alien  vier  Ecken  anzuztlnden, 
wie  ich  selbst  Leute  dieser  Art  gekannt  habe. 
Ich  finde  sogar,  dass  diese  Meinungen,  wie 
sie  sich  jetzt  auch  bei  den  Grossen,  von 
denen  die  Staatsgesch&fte  abh&ngen,  durch 
modische  Btlcher  einschmeicheln,  alle  Dinge 
fttr  einen  allgemeinen  Umsturz  vorbereiten, 
von  welchem  Europa  bedroht  ist,  und  dass 
sie  vollends  zerstdren.  was  in  der  Welt  noch 
tlbrig  ist  von  jenen  eaelmttthigen  Lehren  der 
alten  Griechen  und  Rdmer,  welche  die  Liebe 
zum  Vaterland  und  zur  dffentlichen  Wohl- 
fahrt  und  die  Sorge  fttr  die  Nachwelt  Uber 
ihr  eignes  Gltlck  und  selbst  Uber  ihr  Leben 
steilten.  Diese  publics  spirits,  wie  sie  die 
Englander  nennen,  nehmen  bedauerlich  ab 
und  sind  ausser  Mode,  und  sie  werden  noch 
mehr  abnehmen,  wenn  sie  durch  die  gute 
Moral  und  durch  die  wahre  Religion,  zu 
welcher  die  nattlrliche  Vernunft  uns  selbst 
Anweisung  giebt,  nicht  mehr  untersttitzt 
werden.  Man  spottet  jetzt  laut  Uber  die 
Vaterlandsliebe  und  macht  .diejenigen  lttcher- 
lich,  welche  um  das  Gemeinwesen  Sorge 
tragen,  und  wenn  ein  wohlgesinnter  Mann 
fragt,  was  aus  der  Zukunft  werden  soil,  so 
erhalt  er  zur  Antwort,  dass  diese  uns  nicht 
kttmmere.  Aber  es  kann  sich  ereignen,  dass 
jene  selbst  noch  die  Uebel  zu  erleiuen  haben, 


welche  sie  Andern  vorbehalten  meinen. 
Bessert  man  sich  noch  bei  Zeiten  von  dieser 
epidemischen  Geistesverwirrung,  deren  tible 
Wirkungen  schon  jetzt  sichtbar  zu  werden 
beginnen,  so  kann  der  Gefahr  vielleicht  noch 
vorgebeugt  werden.  Schreitet  dagegen  jene 
Krankheit  wachsend  vor,  so  wird  die  Vor- 
sehung durch  die  Revolution  selbst,  welche 
daraus  entstehen  muss,  die  Menschen  beasern; 
denn,  was  auch  kommen  mag,  so  wird  sich 
fttr  das  Ganze  beim  Abschluss  der  Rechnnng 
noch  Alles  zum  Besten  wenden , obgleich 
dies  nicht  geschehen  wird  und  daif  ohne  die 
Bestrafung  derer,  welche  durch  ihre  bdsen 
Handlungen  wider  ihren  Willen  zu  dieser 
heiisamen  Umkehr  beigetragen  haben  **. 

Weitere  Ausftthrungen  seiner  psychologiachen 
Anschauungen  finden  sich  in  den  vom  „ Ur- 
heber  der  vorherbegrttndeten  Harmonic  “ im 
Jahr  1705  verfassten  „ Considerations  sur  le 
principe  de  la  vie  et  sur  les  natures  plas- 
liques  “ und  in  einem  Brief  an  Gabriel  Wagner, 
einen  Gegner  des  Thomasius,  vom  Jahr  1710 
„de  vi  activa  corporis,  de  anima,  de  anima 
brutorwn“.  Aus  Veranlassung  der  von  Bayle 
in  seinem  „Dictionnaire<(  und  andern  Schrif- 
ten  ge&usserten  religidsen  und  philosopkischen 
Zweifel,  welche  oft  den  Gegenstand  der 
Unterhaltung  zwischen  Leibniz  und  der 
Kbnigin  Sophie  Charlotte  in  Berlin  gebildet 
batten,  veroffentlichte  Leibniz  1710  seine 
durch  eine  gegen  Bayle  gerichtete  Abb  and  - 
lung  ttber  die  Uebereinstimmung  des  Glaubens 
mit  der  Vernunft  eingeleiteten  „Essais  de 
Thiodicee  sur  la  bonte  de  Dieu,  la  liberie 
de  ihomme  et  iorigine  du  mal“ , welche 
1716  in  lateinischer  und  1720  und  dfter  in 
deutscher  Uebersetzung  erschienen  und  Leib- 
nizens  Namen  zwar  am  Populttrsten  gemacht 
hat,  in  philosophischem  Betracht  aber  aein 
schwttchstes  Werk  ist.  Leibniz  selbst  rechnet 
seiner  „Tlieodiceeu  in  einem  Brief  an  seinen 
Verehrer  Hansch  die  Uebereinstimmnng  mit 
den  8ymbolischen  Bttchern  als  hdchstes  Lob 
an,  und  indem  er  sogar  das  personliche  Daaein 
des  Teufels  mit  vermeintlicner  Wissenschaft- 
lichkeit  begrttndet,  darf  der  Verfasser  der 
nTheodiceeu  und  der  Erfinder  des  ^Opti- 
mismus*  als  Urheber  jener  modernen  Scno 
lastik  gelten,  welche  sich  im  neunzehnten 
Jahrhundert  den  Namen  der  speculativen 
Theologie  gegeben  und  die  Philosophic 
mit  der  Theologie  verquickt  hat.  *Tneo- 
diceeu  (Theodikaia)  nennt  sich  das  Bach 
als  eine  „Rechtfertigung  Gottes4*  wegcn 
des  in  der  Welt  sich  findenden  Uebels.  Als 
ein  Werk  Gottes  muss  die  Welt  nnter  alien 
mdglichen  Welten  die  „beste  Welt44  (Opti- 
mismus)  sein ; denn  wttre  eine  bessere  Welt, 
als  die  vorhandene,  mdglich  gewesen,  ao 
htttte  dieselbe  Gottes  Weisheit  erkensao, 
seine  Gate  sie  wollen,  seine  Allmacht  de 
schaffen  mttssen.  In  der  vorhandenen  Welt 
ist  das  Uebel  durch  die  Existenx  der  Welt 


Leibniz 


545 


Leibniz 


bedingt  In  der  Endlichkeit  der  Weltwesen 
nt  ihire  Leidensf&higkeit  (das  metaphysischc 
Hebei)  bedingt;  das  physische  Uebel  (der 
Sebum  der  empfindenden  Wesen)  ist  als 
Strife  oder  Erziehungsmittel  keilsam;  das 
oonJiache  Uebel  (das  sittlich  Bdse)  lifitte 
Gott  nieht  auflieben  kdnnen,  ohne  die 
Ffrihdt  der  Selbstentscheidung  nach  dem 
erbumten  Gesetze  und  damit  die  Moralit&t 
«elbst  aofzuheben.  Der  von  Gott  geordnete 
Lauf  der  Natnr  ftihrt  immer  das  ftlr  den 
Gefct  ZutrSglichste  herbei,  und  darin  besteht 
fie  Harmonie  zwischen  dem  Reicbe  der 
Nitor  and  der  Gnade. 

v.Als  im  Jahre  1711  Peter  der  Grosse 
wdi  Torgan  kam,  wurde  Leibniz  von  ihm 
beaaftragt,  in  Betreff  der  Justiz-  und  Finanz- 
renraltang  im  russischen  Reiche  Vorsclilitge 
» machen,  nnd  wurde  vom  Czaren  zum 
Geheimen  Jnstizrathe  mit  einem  Gehalt  von 
1000  Robe!  ernannt.  In  den  Jahren  1713 
Kt  1714  lebte  er  eine  Zeit  lang  in  Wien, 
er  beim  Kaiser  die  Grllndung  einer 
Ahdemie  der  Wissenschaften  betrieb,  die 
jedoeh  damals  von  den  Jesuiten  hintertrieben 
Dort  schrieb  er  auch  fllr  den 
Priazf-n  Engen  von  Savoyen  in  franzdsischer 
Spradie  einen  Abriss  seines  Systems  unter 
dem  THel  „La  monadologie  u , deren  Original 
romt  von  Joh.  Ed.  Erdmann  in  seiner 
Ansgabe  der  „Opera  philosophies*  (1840) 
der  in  der  kdnigl.  Bibliothek  zu  Han- 
aro aufbewahrten  Handschrift  herausge- 
^ben  wurde.  In  deutscher  Uebersetzung 
, m J.  H.  Kdhler  wurde  diese  Abhandlung 
Leibnizens  Tode  unter  dem  Titel: 
Herrn  G.  W.  von  Leibniz  Lehrshtze 
fiber  die  Monadologie,  ingleichen  von  Gott, 
aozer  Existenz,  seinen  Eigenschaften  und 
t°d  der  Seele  des  Menschen*  (1720)  ver- 
''ffentlicht,  und  endlicb  aus  dem  Deutschen 
bb  Lateinische  flbersetzt  erschien  dieselbe 
thrift  im  siebenten  Supplementbande  der 
Leipziger  „Acta  eruditorum*  (1721)  und  dann 
ffl>t  erklirenden  Anmerknngen  von  M.  G. 
Hinsche  in  besonderer  Ausgabe  unter  dem 
THel  ^Principia  philosophise*  (1728).  In 
"fieo  ist  wahrscheinlich  auch  die  Abhandlung 
»Principes  de  la  nature  el  de  la  grdcc 
fond  it  en  raison<f  abgefasst  worden,  welche 
eret  nach  seinem  Tode  in  der  Zeitschrift 
nL'Europe  savante “ (1718)  gedruckt  cr- 
«bien.  Die  in  Hannover  verbrachten  zwei 
‘^n  Jahre  seines  vielbewegten  und  vielge- 
wblftigen  Lebens  wurden  durch  literarische 
rehden  getrllbt,  die  Leibniz  zu  bestehen 
"*&•  Eine  literarisch  - polemische  Corre- 
fpondenz,  die  er  mit  Samuel  Clarke  filhrte, 
warde  durch  Leibnizens  Tod  unterbrochen, 
Richer  im  Jahre  1716  in  Folge  von  heftigen 
Gtehtan fallen  erfolgte.  Ueber  Leibnizens 
jVsoiilichkeit  hat  Karl  Biedermann  in  seiner 
jkhrift  ^Deutschland  im  achtzebnten  Jalir- 
hundert**  ein  treffendes  Urtheil  gefftllt:  „Wir 
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selien  Leibniz  sich  an  die  Grossen  drkngen, 
nm  sich  ihrer  Unterstiltzung  und  ihres  Ein- 
flusses  ftlr  seine  gemeinntltzigen  Ideen  zu 
versichern,  und  in  diesem  Bestreben  seine 
Unabh&ngigkeit,  ja  zuweilen  fast  seine  Ehre 
oder  doch  die  Wttrde  des  Philosophen  aufs 
Spiel  zu  setzen,  und  wir  mttssen  in  seiner 
Seele  beklagen,  dass  ihm  auf  diesem  Wege 
zwar  Einiges  gelingt,  was  seinem  Ehrgeiz 
oder  seinem  Verlangen  nach  Uusserm  Lebens- 
behagen  Genttge  thun  mochte,  aber  wenig 
oder  gar  Nichts  ftlr  die  hdheren  Zwecke 
seine3  Strebens.  Immerfort  von  der  t&uscken- 
den  Hoffnung  getrieben , unmittelbar  ftlr  die 
n&chste  Gegenwart  als  Diplomat,  als  Staats- 
raann,  als  Nationaldkonom  zu  wirken,  ver- 
sHumt  er  allzusehr  jeue  stille  nachhaltige 
ThStigkeit  des  Reformirens,  die  in  dem 
Ausstreuen  einer  zwar  langsamen,  aber 
sicheT  reifenden  Saat  grosser  einfacher 
Ideen  besteht,  jene  Thfttigkeit,  mittelst 
welcher  ein  Hugo  Grotius,  ein  Locke,  ja 
selbst  ein  Spinoza,  trotz  ihrer  durch  raias- 
liche  Verh&ltnisse  verkiimraerten  oder  frei- 
willig  von  vornherein  aufgegebenen  dffent- 
lichen  Wirksamkeit  dennoch  die  Urheber 
neuer  und  grosser  Zukunftschdpfungen  ftlr 
gauze  Vdlker  und  Zeitalter  wurden.  * Leibniz 
war  ohne  Frage  ein  Mann  von  grosser  geisti- 
ger  Gewandheit  und  Beweglichkeit  und  eben- 
so  vielseitiger,  als  umfassender  Gelehrsarakeit 
und  darnm  auch  in  seinem  Philosophiren  kein 
schopferischer,  sondern  ein  vorzngaweise 
eklektischer  Denker,  welcher  die  in  seinen 
philosophischen  Gelegenheitsschriften  ent- 
wickelten  'Gedanken  aus  verschiedenen  Syste- 
men  entlehnte  und  umbildete,  darum  auch  von 
sioh  sagen  konnte:  „Nach  meiner  Meinung 
besteht  die  wahre  Philosophic  in  einer  Com- 
bination Platon’s  mit  Aristoteles  und  Derao- 
krit.*  Obwohl  er  Descartes  und  Spinoza 
bekampfte,  war  er  doch  stark  von  deren 
Anschauungen  beeinflusst,  war  dabei  sehr 
belesen  in  Suarez,  dem  letzten  Scholastiker, 
und  entlehnte  die  Anschauung  der  an  die 
Stelle  von  Demokrit’s  und  Gassendi’s  Atomen 
gesetzten  Monaden,  die  zugleich  mathema- 
tische  Punkte,  Kdrper  und  Seelen  sein  sollen, 
von  Giordano  Bruno.  Indem  er  zugleich 
sein  Mflgliclistes  that,  die  griechische  mit 
der  christlichen  Philosophic  zu  vereinigen, 
widerstrebten  ihm  Locke’s  Lehren,  welche 
in  andere  Bahnen  wiesen.  Durch  die  Ver- 
quickung  der  Philosophic  mit  der  Theologie 
wird  sein  Philosophiren  zum  Verrath  an  der 
Philosophic,  und  es  ist  darum  uicht  zu  ver- 
wundern,  dass  Leibniz  nicht  bios  in  der 
Stiftungsurkunde  der  Berliner  Akademie, 
sondern  auch  in  andern  VorsclilHgen  diescr 
Art  die  Philosophic  aus  dem  Kreis  der  aka- 
demischen  Wissenschaften  ausgeschlossen  hat. 

Sucht  man  aus  Leibnizens  eklektischem 
Gelegenhertsphilosouhiren  eine  zusammen- 
hftngende  Weltansicht  zu  gcwinnen,  die  er 
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selbst  nicht  aufgestellt  hat,  so  bildet  die 
Monadenlehre  den  Kern  und  Mittelpunkt 
Die  Welt  enthiilt  nichts  weiter.  als  lauter 
einfache  und  selbstth&tige  Kraftwesen  oder 
Monaden,  welche  allesammt  durch  eine  Ur- 
monade  in  Harmonie  mit  einander  versetzt 
worden  sind.  Das  Wesen  der  Monade  ist, 
dass  sie  einfaclie  Substanz  und  fUr  sich 
seiendes  selbstthatiges  Einzelwesen  ist,  wel- 
chem  andere  Monaden  in  gleiclier  Eigen- 
schaft  gegenttber8tehen.  Die  Monaden  sind 
untheilbare,  durch  keine  flussere  Gewalt 
zerstOrbare  ideale  Punkte,  anfangslos  und 
von  endloser  Dauer,  jede  eine  Welt  fUr  sich, 
d.  h.  Seelen  oder  vorstellende  Wesen  mit 
der  Fkhigkeit,  die  Dinge  ausser  ihnen  vor- 
zustellen  oder  die  Welt  in  sich  zu  spiegeln. 
indem  eine  jede  als  ein  lebendiger  Spiegel 
des  Universums  die  Bilder  der  Ubrigen  Wesen 
selbstthUtig  hervorbringt  Denn  eine  jede 
Monade  ist  unbestirambar  durch  Aeusseres, 
unabhangig  von  jeder  aussern  Einwirkung 
und  nur  allein  sich  selbst  bestimmcnd.  Jede 
Monade  enthiilt  aber  ausser  dem  Princip 
thatiger  Wirksamkeit  zugleich  ein  Princip 
der  Passivitat  oder  des  leidenden  Verhaltens. 
Vermiige  dieses  ilir  anhaftenden  passiven 
Princips  oder  der  Materie  in  der  Monade 
sind  ilire  Vorstellungen  gehemmt,  und  es 
gehbrt  darum  zu  ihrem  Wesen,  Streben  zu 
sein,  d.  h.  von  einer  Vorstellung  zu  andern 
Uberzugehen , wiewohl  es  nie  dazu  kommt, 
dass  die  Monade  wirklich  alle  moglichen 
Vorstellungen  babe.  Die  verschiedenen  Grade 
des  Vorstellens,  welche  sich  in  den  ver- 
schiedenen Monaden  finden,  maclien  deren 
eigentlichen  Unterschied  von  andern  aus. 
Machen  die  Monaden  gewissermaassen  die 
erste  Materie  in  der  Welt  aus,  so  bilden 
die  zusammengcsetzten  Kdrper,  als  Aggregate 
von  Monaden,  die  zweite  Materie.  Die 
Monaden  liaben  einen  verschiedenen  Grad 
von  Klarheit  der  Vorstellungen.  Auf  der 
untersten  Stufe  stehen  diejenigen  Monaden, 
welche  nur  eine  Vielheit  verworrener  Vor- 
stellungen haben,  die  nicht  zum  Bewusstsein 
kommen.  Dies  ist  die  Stufe  der  unorgani- 
schen  Natur;  die  Materie  ist  nur  verworrene 
Vorstellung.  Diejenigen  Monaden,  in  welchen 
die  Vorstellung  als  bildende  Lebenskraft, 
aber  noch  ohne  Bewusstsein  th&tig  ist,  bilden 
die  Stufe  der  Pflanzenwelt.  Gelangt  die 
Monade  zu  Empfindung  und  Gediichtniss,  so 
erhebt  sie  sich  zur  Stufe  der  Thierwelt  und 
tritt  als  traumende  Monade  oder  eigentliche 
Seele  auf.  Erhebt  sich  die  lebende  und 
empfindende  Seele  zur  Vernunftund  Reflexion, 
so  nennen  wir  sie  Geist  oder  Ich.  Die  Be- 
schrUnkung  einer  Monade  im  Vergleich  zu 
einer  andern  besteht  nicht  darin,  dass  sie 
weniger  enthielte,  als  eine  andere,  sondern 
nur  darin,  dass  sie  dasselbe  auf  unvoll- 
kommnere  Weise  enthiilt,  indem  nicht  jede 
in  gleicher  Weise  dazu  kommt,  Alles  gleich 


und  ganz  deutlich  zu  wissen.  Jede  enthllt 
aber  die  ganze  Unendlichkeit  in  sich  und 
spiegelt  das  Universum,  nur  aber  jede  auf 
verschiedene  Weise.  Jede  stimmt,  trotz  der 
vollen  Selbststiindigkeit  ihrer  Entwickelung 
in  jedem  Augenblick  mit  alien  andern  in 
genauer  Conformit&t  flberein.  Die  gleiche 
Uebereinstimmimg  findet  zwischen  den  Vor- 
gflngen  in  den  Seelen  und  den  Vorgingen 
in  den  Kdrpern  Statt.  Diesen  Reflex  von 
Spinoza’s  Parrallelismus  zwischen  der  Ord- 
nung  der  Ideen  und  der  Ordnung  der  Dinge 
nennt  Leibniz  die  vorherbegrttndete  (prista- 
bilirte)  Harmonie.  Als  zureichender  Grand 
der  Monaden  und  ihrer  prMstabilirten  Har- 
monie ist  Gott  die  Einheit  alter  Monaden 
oder  die  Monade  alter  Monaden  und  der 
eigentliche  „ Architect  der  Natur14 , ja  eigen t- 
lich  die  Harmonie  der  Dinge  selbst.  Gott 
ist  die  letzte  Ursache  der  Dinge,  and  darum 
die  Erkenntniss  Gottes  Grund  und  Ziel  aller 
Wissenschaft.  Es  heisst  die  Philosophte 
heiligen,  wenn  man  ilire  Biiche  aus  der 
Quelle  der  gottlichen  Eigenschaften  ent- 
springen  liisst.  Statt  die  Endursachen  (Zweck- 
ursachen)  und  die  Betrachtung  eines  mil 
Weisheit  handelnden  hochsten  Wesens  hi- 
zuscliliessen,  muss  man  gerade  auf  Gott  and 
seine  Absichten  Alles  in  der  Naturlehre  be- 
grilnden.  Ich  gebe  zu,  dass  die  einzeinen 
Erschein ungen  der  Natur  mechanisch  .erkftrt 
werden  koimen  und  mttssen;  aber  die  all- 
gemeinen  Grundsiitze  der  Physik  und  Me- 
chanik  hilngen  von  einer  selbstherrlichen 
Vorsehung  ab  und  konnen  ohne  Beziehung 
auf  diese  nicht  begrifien  werden.  Eg  i«t 
klar,  dass  die  Uebereinstimmimg  so  vieler 
Wesen,  von  denen  das  eine  keinen  Kinflnaa 
auf  das  andere  hat,  nicht  denkbar  ist  ohne 
eine  allgemeine  hocliste  Ursache,  von  welcher 
alle  diese  Wesen  abhiingen  und  welche  «ne 
unendliche  Macht  und  Weisheit  in  sich  ver* 
einigen  muss,  urn  diese  Uebereinstimmung 
hervorzubringen.  Da  Ausgedehntsein  nur 
soviet  heisst,  als  im  Raume  sein,  dies  abear 
nicht  die  wesentliche  Natur  des  Gegenst&ndes 
ist,  sondern  nur  eine  Art,  angeschaut  xu 
werden;  so  macht  das  Ausgedehntsein  dm 
Korpers  nicht  das  Wesen  desselben  am, 
sondern  wir  stellen  ihn  als  ausgedehnt  vor, 
wabrend  er  in  Wirklichkeit  als  ein  th&tiges 
Ausgedehntes  durch  seine  Thktigkeit  den 
Raum  erftillt.  welcher  nur  die  Ordnung  der 
moglichen  gleichzeitigcn  Erscheinungen  ist 
Die  Kraft,  die  das  Wesen  des  Ausgedehnten 
ausmacht,  ist  die  Kraft  der  Bewegung. 
Rube  giebt  es  nicht,  und  was  man  sonst 
Trkgheit  nennt,  ist  selbst  Th&tigkeit  and 
Bewegung,  wodurch  der  Kdrper  einen  be- 
stimmten  Raum  behauptet  und  der  Bewegnng 
widersteht.  Was  sich  in  der  Natur  unver- 
Iindert  erhfllt.  ist  die  Summe  der  bewegenden 
Kraft  und  aiese  das  eigentlich  Wirkliche 
in  Raum  und  Zeit.  Leib  und  Seele  folgen 
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beide  unabhiingig  von  einander  ibren  eigenen 
Gesetzen:  der  Leib  folgt  den  mechanischen 
Geaetzen  seines  Wesens,  die  Th&tigkeit  der 
Seele  ist  bedingt  durch  Zwecke ; die  Einheit 
des  Leibes  und  deT  Seele  ist  nur  cine  durch 
die  „priistabilirte  Harmonie“  gesetzte  Ueber- 
einstimmung  und  ein  Parallelismus  ihrer 
Thktigkeiten.  Die  Seele  bedarf  eines  mit 
ihr  verbundenen  organischen  Korpers,  sie 
ist  aber  keineswegs  immer  mit  denselben 
Monaden  verbunden,  sondern  die  Monaden, 
welche  den  Leib  der  Seele  bilden,  wecliseln 
bestiindig;  es  treten  in  den  Bereich  des 
KOrpers  immer  neue  Monaden  ein  und  immer 
andere  aus  demaelben  heraus.  So  bleibt 
der  Leib  derselbe,  wie  ein  Fluss  derselbe 
bleibt,  obgleick  er  immer  andere  Gewiisser 
enthalt  Was  man  Tod  nennt,  bestclit  nur 
darin,  dass  beim  Verlust  eines  Theils  der 
Monaden  ihres  Leibes  die  lebendigen  Wesen 
in  einen  Zustand  zurtickkehren,  welcher  dem- 
jenigen  ahnlich  ist.  worin  sie  sich  befanden, 
ehe  sie  auf  das  Tneater  dieser  Welt  traten. 
Im  Menschen  steigert  sich  das  Vorstellen 
der  Monade  zum  Denken;  alle  Sinnesem- 
pfindungen  sind  verworrene  Gedanken ; eben- 
so  das  GefUhl  von  Lust  und  Unlust;  alle 
Gedanken  werden  vom  Geiste  selbst  producirt; 
auch  das  Lernen  ist  nur  Hervorbringen  von 
nenen  Vorstellungen,  die  aus  den  frdheren 
erwachsen,  welche  oft  nur  verworren  und 
darum  unbewusst  sind.  Das  Streben  der 
Monade  zu  neuen  Vorstellungen  steigert 
sich  im  menschlichen  Geiste  zum  Wollen, 
wobei  wir  durch  die  Vorstellung  eines 
Zweckes  determinirt  werden,  welche  uns 
jedoch  nur  aus  einer  unendlichen  Menge 
von  Neigungen  und  Dispositionen  unserer 
Seele,  also  wiederum  aus  Vorstellungen 
kommt  Darum  ist  der  Willensentschluss 
niclits  Anderes,  als  das  Product  verschiedener 
sich  kreuzender  oder  zusammenwirkender 
Vorstellungen,  aus  denen  erst  Unrulie,  dann 
Trieb  resultirt;  der  stirksten  Determination 
folgt  schliesslich  der  Wille.  Passionen  sind 
diejenigen  Willenszustiinde,  die  nur  aus  ver- 
worrenen  Vorstellungen  hervorgehen;  freie 
Willen8entschltl8se  diejenigen,  in  welchen 
wir  uns  der  determinirenaen  Vorstellungen 
deutlich  bewusst  sind.  Jeder  Willensent- 
schluss ist  nothwendige  Folge  der  ganzen 
Natur  des  Wollenden;  der  wollende  Mensch 
ist  ein  Automat,  in  welchem  alle  seine 
ktlnftigen  Entschltisse  und  Handlungen  be- 
reits  dem  Keime  nach  liegen  und  sich  mit 
Nothwendigkeit  daraus  entwickeln.  Was 
ist  nun  aber  der  Inhalt  des  Zweckes,  durch 
dessen  Vorstellung  der  Wille  determinirt  ist? 
Schon  die  ersten  Bewegungen  des  Willens 
haben  kein  anderes  Ziel,  als  den  Genuss 
oder  das  Vergntlgen.  Ein  denkendes  und 
woUendes  Wesen  ist  urn  so  vollkommener, 
je  inehr  seine  Lust  zunimmt;  es  leidet  und 
wird  unvollkommener,  je  mehr  sein  Schmerz 


zunimmt  Lust  und  Schmerz  sind  jedoch 
vorilbergeheud ; die  erwachendc  Vernunft 
lehrt  uns  an  der  Hand  der  Erfahrung  die 
Genlisse  gegen  einander  abw&gen  und  die 
Gliickseligkeit  oder  den  Zustand  dauernder 
# Freude  suchen.  In  diesem  Streben  besteht 
‘die  Weisheit  des  Lebens,  worin  das  Suchen 
der  Gliickseligkeit  mit  dera  Streben  nach 
Vollkommenheit  oder  ErhOhung  unseres 
Wesens  zusammenfdllt. 

Als  Anhilnger  der  Lehren  von  Leibniz 
waren  M.  G.  II  an  sell  (1683  — 1752),  J.  A. 
Eberhard  (1738—1809),  J.  Chr.  Schwab 
und  sp&terC.  J.  Bostrom  in  Schweden  auf- 
getreten.  Die  zerstreuten  Gedanken  und 
Anschauungeu  von  Leibniz  hat  ein  hOchst 
mittelmUssiger  Philosoph,  Christian  Wolff 
(1670  — 1754),  theilweise  mit  aristotelischen 
Gedanken  combinirt,  theilweise  modificirt, 
insgesammt  aber  geordnet  und  mit  schul- 
gerechten  Beweisflihrungen  versehen,  in  ein 
zusammenhdngendes  System  der  Philosophic 
gebracht,  worin  freilich  die  Lehre  des  Leib- 
niz von  der  pr&stabilirten  Ilarmonie  nur  in 
einen  Winkel  des  Systems  gestellt  und  die 
Lehre  von  den  Monaden  auf  den  altscho- 
lastischen  Satz  reducirt  wird,  dass  die  Seele 
eine  einfache  und  unkSrperliche  Substauz 
sei.  Da  nun  fast  alle  Anhanger  des  Leibniz 
auch  unter  dem  Einflusse  Wolff's  gestanden 
haben,  so  hiess  die  Leibniz’sche  Scliule  die 
Leibniz  - Wolff’sche , und  die  Lehre  des 
Leibniz  hat  als  Leibniz  - Wolff ’sche  Philo- 
sophic wiihrend  des  acktzelmten  Jahrhunderts 
bis  auf  die  Zeit  der  Kant’sehen  Kritiken 
(seit  1781)  in  Deutschland  die  Herrschaft 
behalten  nnd  ist  im  Wcsentlichen  auch  die 
Grundlage  der  deutschen  Aufkl&rung  ge- 
worden.  Die  eigentlichen  philosophischen 
Werke,  mit  Ausschluss  seiner  ttbrigen,  sind 
in  chronologischer  Ordnung  vollstUndig  ent- 
halten  in  der  Ausgabe  von  J.  Ed.  Erdmann 
unter  dem  Titel:  „ G.  G.  Leibnitii  opera 
philosophica  rjiiae  extant  latina,  gallica, 
gcrmanica  omnia “ (1840),  ausserdem  in  der 
Ausgabe  von  P.  Janet  unter  dem  Titel : 
„ Oeuvres  philosophigues  de  Leibniz,  avec 
une  introduction  et  des  notes11  (2  vols,  I860). 
Dazu  kommen  noch  „Noicvelles  lettres  et 
opuscules  inedits  de  Leibniz,  precedis  d’une 
introduction  par  A . Foucher  de  Careil11 
(1857). 

G.  E.  Guhrauer,  Gottfried  Wilhelm  Freiherr  von 
Leibniz  (1842)  in  zwei  Baudeu. 

L.  Feuerbach,  Daretellung,  Eutwickelung  und 
Kritik  der  Leibniz’schen  Philosophic.  (1837). 
K.  Fischer,  Geschichte  der  neuern  Philosophic. 
II.  (Leibniz  und  seine  Scliule)  2.  Aufl.  1867. 

Lemoine,  Jacques  Albert  Felix,  war 
1824  in  Paris  geboren,  hatte  seit  1844  seine 
Studien  in  der  dortigen  Normalschule  ge- 
macht,  war  1847  mit  der  Abhandlung  „ Quid 
sit  materia  apud  Lcibnitiwnu  Doctor  der 
Philosophic  gewordeu  und  dann  nach  einander 
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zu  Nancy,  Bordeaux  und  am  Lyceum  Bono- 
parte  in  Paris  als  Lehrer  der  Philosophic 
th&tig  gewesen,  dann  mit  einer  Verwaltungs- 
stelle  im  hOhern  Unterrichtswesen  betraut 
und  starb  1874.  Ohne  den  Zusammenhang 
mit  dem  Ganzen  der  Philosophic  aus  dem 
Auge  zu  verlieren,  hat  er  seine  Th&tigkeit 
besonders  auf  die  Darlegung  des  Zusammen- 
hanges  der  Psychologie  mit  der  Physiologie 
gerichtet  und  in  diesem  Sinne  folgende  Schrif- 
ten  veroffentlicht:  Charles  Bonnet,  philosophe 
et  naturaliste  (1850);  du  sommeil  (1855); 
I'dme  et  le  corps  (18G2);  Valiene  devant  la 
philosophic , la  morale  et  la  societe  (1862); 
le  vitalisme  et  Vanimistne  de  Stahl  (1864); 
de  la  physiognomic  et  de  la  parole  (1865). 

Leon  (Magister)  siehe  Levi  ben  Gerson. 

Leoiiardus  Aretinus,  siehe  Bruni, 
Leonardo  (aus  Arezzo). 

Leonhardi,  Hermann  Karl  Freiherr 
von,  war  1809  zu  Frankfurt  a.  M.  als  der 
Sohn  eines  Kaufmanns  geboren,  hatte  seine 
erste  Bildung  durch  einen  Anhilnger  Heinrich 
Pestalozzi’s  erhalten  und  dann  das  Gymnasium 
seiner  Vaterstadt  besucht,  nachher  in  Gottingen 
zuerst  auf  seines  Vatera  Wunsch  Rechtswissen- 
schaft,  dann  Philosophic  uud  Naturwissen- 
schaften  studirt  und  zu  Krause’s  begeistertsten 
Zuhorem  gehOrt.  Weil  er  gegen  den  dortigen 
Professor  Wendt,  welcher  fortwklirend  auf 
dem  Katheder  Krause’n  herabwtlrdigte,  frei- 
mtlthig  im  Collegium  aufgetreten  war,  wurde 
er  dort  relegirt  und  wandte  sich  1829  zur 
Fortsetzung  seiner  Studien  nach  MUnchen, 
wo  er  mit  Scheliing,  Oken  und  Baader  ver- 
kehrte,  mit  dem  Naturforscher  Karl  Schimper 
Freundschaft  schloss  und  noch  anderthalb 
Jahre  lang  mit  seinem  ebenfalls  dorthin  tiber- 
gesiedelten  Meister  in  uahem  Verkehr  stand 
und  nach  dem  Tode  desselben  seit  1834  die 
Seele  des  Unternehmens  war,  die  nachge- 
lassenen  Werke  Krause’s  zum  Druck  zu 
bringen.  Nachdem  er  den  Winter  1837—38 
wieder  in  Gottingen,  dann  zwei  Jahre  lang 
in  Frankfurt  zugebracht  hatte,  vermkhlte  er 
sich  1842  mit  Krause’s  zweiter  Tochter  und 
siedelte  nach  Heidelberg  Uber,  wo  er  Offent- 
liche  Vorlesungen  Uber  Krause’s  Philosophic 
hielt  und  fttr  diese  den  sich  dort  als  Student 
anfhaltenden  Spanier  Del  Rio  gewann.  Nach- 
dem er  w&hrend  der  religiOsen  Beweguugen 
der  vierziger  Jahre  mit  dem  Schriftchen 
„Gedanken  Uber  den  Deutschkatholicismus44 
(1847)  gegen  Rouge’s  bekcnntnisslose  Be- 
strebungen  aufgetreten  war  und  zum  Fest- 
lialten  an  den  Grundwahrheiten  der  Religion 
gemahnt  hatte,  wirkte  er  1845 — 49  in  Volks- 
versammlungen  fUr  besonnene  zeitgemUsse 
Reform  und  gegen  Hecker’s  und  Struve’s 
Umsturzpliine.  Statt  einer  ihm  im  Jahr  1849 
angetragenen  ordentlichen  Professur  in  Prag 
glaubte  er  aus  tibergrosser  Bescheidenheit 
nur  eine  ausserordentliche  annehmen  zu 
dUrfeu,  so  dass  er  erst  1866  in  eine  ordent- 


lidhe  einrttckte.  Der  von  ihm  bereits  seit 
1865  geplante  Philosophencongress  kam  erst 
1868  in  Prag  zu  Stande.  FUr  diesen  hatte 
er,  als  Entwurf  zu  Besprechungen  auf  dem- 
selben,  „ S&tze  aus  der  theoretischen  und 
praktischen  Philosophic44  und  „Beitrftge  zur 
religiOsen  Zeitfrage44,  sowie  die  Schrift  „Der 
Philosophencongress  als  VersOhnungSTath4* 
veroffentlicht.  Weitere  Abhandlungen  und 
Kritiken  lieferte  er  in  der  von  ihm  begrttn- 
deten  Zeitschrift  „Die  neue  Zeit44  neben  der 
Besorgung  neuer  Auflagen  von  Krause’s  Vor- 
lesungen. Er  starb  im  Jahr  1875  in  Folge 
eines  durch  plOtzlichen  Schrecken  bei  der 
Nachricht  von  der  schweren  Erkrankung 
seiner  Gattin  veranlassten  Schlaganfalls.  Da 
Leonhardi  nicht  eigentlich  durch  philoso- 
phische  Schriften  im  strengen  Sinne  des 
Wortes  thiitig  gewesen  ist,  seine  Bedeutnng 
vielmehr  in  der  Ausbreitung  der  Krause’- 
schen  Lehre  liegt,  so  mOgen  die  wichtigsten 
seiner  oben  erwkhnten  Thesen,  als  dieGrund- 
und  Kemgedanken  seiner  Propaganda  ffir 
die  Lehre  seines  Meisters  hier  folgen.  Er 
hat  dieselben  unter  die  beiden  Rubriken 
„aus  der  Menschheitslehre 44  und  „aus  der 
Wissenschaftslehre44  gebracht  und  dabei  vor- 
bemerkt,  dass  es  sich  urn  den  Ausdruek 
einer  Sinnesart  handle,  die  man  als  einen 
Conservativ- Radicalisms  bezeichnen  konne. 
1)  Der  Mensch  als  panharmonisebes  Wesen 
vereinigt  in  sich  rhysisches,  Psychisches 
und  HOheres;  die  materialistische  Auffaasung 
ist  wissenschaftlich  unlialtbar,  der  Nachweis 
Gottes  als  hOclisten  Grundwesens  ist  von 
der  LOsung  untergeordneter  Streitfragen  nn- 
abh&ngig.  2)  Die  menschliche  Vernunft  ist 
nur  als  cine  Vereinwesenheit  des  endlicheu 
Wesens  mit  Gott,  als  eine  ewig-allgemeine, 
der  zeitlich-individuellen  Wciterbestimmung 
fahige  und  bedttrftige  Offenbarimg  Gottes 
im  Men8chen  und  an  ihn  begreiflich.  3)  Beide 
gOttliche  Offenbarungen  kOnnen  sich  nicht 
widersprechen;  die  Vernunft  ist  das  Kriterinm 
zur  Unterscheidung  wirklicher  von  vermeint- 
licher  individueller  Offenbarung.  4)  Religion 
und  religiose  Geselligkeit  ist  im  Menschheit- 
leben  bleibend  wesentlich.  6)  Das  Christen- 
thum  geht  seiner  hOhern  Entwickelung  erst 
entgegen.  8)  Das  unbewusst  im  Menschheit- 
leben  Vorwiirtstreibende  findet  durch  Krause's 
Idee  des  Menschheitbundes  seine  wissen- 
schaftliche  Kliirung.  9)  Kirche  und  Staat 
sind  nur  im  noch  unreifen  Leben  abwechsetnd 
und  vorUbergehend  befugte  Vormander  un<l 
Vertreter  der  Gesellschau,  keineswegs  sind 
sie  selbst  die  Gesellschaft.  10)  Das  Gesell- 
schaftsleben  ist  ein  geselliges  Kunstwerk; 
die  Grundkrkfte  eines  haltbaren  Zukunft- 
baues  der  Gesellschaft  sind  an’s  Licht  an 
stellen,  um  die  nothwendig  allseitige  Hdhesr- 
bildung  der  Volks-  und  Menschueitwirth' 
schaftslehre  zu  begrilnden.  ' lli)  Die  Arbelt- 
tlberlastung,  sowie  die  Erwerbgjelegenheitnoth 
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und  die  Lebenamittelnoth  eines  grossen  Theils 
der  Menschen  sind  der  Menschheit  unwilrdige, 
auf  dieDauer  unhaltbare  und  gefahrbringende 
Zust&nde.  13)  Der  Wissenschaftverein  und 
der  Bildnngsverein  ist  im  Gesellscliaftleben 
ebenso  wesentlich  und  zur  Selbstverwaltung 
berechtigt,  als  derReligionsverein,  dieKirche, 
und  der  Rechtsverein , der  Staat.  14)  Um 
die  Aufgabe  des  Bildnngsverein  zu  erftillen, 
reicht  ^mancipation  der  Schnle“  nicht  bin; 
dazu  bedarf  es  noch  der  GrUndung  von 
Bildungsvereinen  der  verschiedensten  Art  und 
Stufe.  16)  Befbrderung  des  Studiums  der 
Rechtsphilosophie  bei  alien  St&nden,  sclion 
vorbereitet  in  der  Schule,  ist  ein  Mittel,  den 
bei  Vielen  unterdrllckten  Rechtssinn  wieder 
zu  wecken.  17)  Der  Sittliclikeitverein  ist 
ein  bisher  noch  fehlendes,  fUr  das  Gedeihen 
auch  des  Religionsvereins  und  Rechtsvereins 
und  ftlr  Her8tellung  des  innern  und  Hussern 
Vtilkerfriedens  unentbehrliches  Glied  im  Ge- 
8ellschaftsorganismus.  18)  Die  Verbesserung 
der  Strafgesetzgebungen  gemiiss  der  Idee  der 
Besserungsstrafe  als  alleiniger  Rechtsstrafe 
und  demgemasse  Durchftihrung  der  Einzel- 
haft  ist  eine  der  wichtigsten  Aufgaben  des 
Zusammenwirken8  von  Rechtsverein,  Sittlich- 
keitverein  und  Religionsverein.  19)  Ein 
Hauptmittel,  um  bei  den  sich  bekiimpfenden 
Parteien  den  reinmenschlichen  Ehrenpunkt 
und  eine  dem  entsprechende  meuschenwtir- 
dige  Gesinnung  zu  wecken,  ist  die  Ver- 
breitung  der  Einsicht  in  die  principielle 
Uebereinstimmung  des  wahren  Glaubens  und 
der  Ergebnisse  freier  Vernunftforschung. 
20)  Fiir  Ausbreitung  des  auch  von  der  Ver- 
nunft  geforderten  Gottesreiches  auf  Erden 
bedarf  es  einer  L&uterung  und  Hoherbildung 
der  Geister  und  Gemtither.  Um  das  behufs 
dieser  erforderliche  harmonische  Zusammen- 
wirken  des  Erzieher-  und  Lehrerstandes  zu 
erreichen,  ist  vor  Allem  eine  entsprechende 
PflanzsclmlederLehrerbildungnbthig.  21)  Der 
erste  Grund  des  angestrebten  Umschwungs  ist 
durch  besseT  zu  erziehende  Miitter,  schon 
im  zartesten  Alter,  und  durch  den  Frobel’- 
schen  Kindergarten  zu  lcgen.  Auf  den  Lei- 
stungen  dieses  hat  die  Volksschule  weitcrzu- 
bauen,  wovon  auch  eine  gilnstige  Rtlckwirkung 
auf  die  Wissenssclmle  zu  erwartcn  ist.  Der 
Kindergarten  ist  auch  als  Mutterscliule  und 
als  Gelegenheit  zur  Vollendung  der  Vor- 
bildung  ktlnftiger  Lehrer  wichtig.  30)  Das 
Dasein  zweier,  verschiedenen  Gesetzen  unter- 
worfener  Weltbereiche , nUmlich  eines  gei- 
stigen  und  eines  physischen,  ist  auf  induk- 
tivem  Wege  nachweisbar.  32)  Ebenso  ist 
ein  induktiver  Nachweis  der  sogenannten 
moralischen  Eigenschaften  Gottes  mdglich. 
38)  Krause  hat  die  Lebenskunstw  issenschaft 
durch  eine  ihr  entsprechende  Fortbildung 
der  Logik  bleibend  begrtlndet  39)  Mit  Krause 
beginnt  ein  neues,  hbheres  Zeitalter  der 
Philosophic  sowohl  hinsichtlich  der  For- 


schungsweise,  wie  des  Lehrgehalts  und  der 
Beziehnng  der  Philosophic  zum  Leben. 

Leonicus  Thomaeus,  siehe  Tho- 
maeus. 

Lednidi^  aus  Rhodos  wird  von  Strabon 
als  ein  Stoiker  aus  dem  ersten  Jahrhundert 
der  Kaiserzeit  genannt. 

Leonteus  aus  Lampsakos,  einer  vorder- 
asiatischen  Kttstenstadt , wird  neben  seiner 
Gattin  The  mis  to  als  unmittelbarer  Schuler 
des  EpikUros  genannt. 

Leontioti,  eine  bertlhmte  attische  He- 
tiire  und  Freundin  Epikurs,  welche  mit  dessen 
Schuler  Metrodoros-  zusammen  lebte,  war 
selbst  eine  so  eifrige  Anh&ngerin  der  Lehre 
Epikurs,  dass  sie  zu  deren  Vertheidigung 
eine  (freilich  nicht  mehr  vorhandene)  Schrift 
gegen  den  Aristoteles -Schuler  Theophrastos 
verfasste. 

LeW*es»  Francois,  war  zu  Domfront- 
en-Passais  in  der  niedern  Normandie  gegen 
Ende  des  sechzehnten  Jahrhunderts  geboren, 
hatte  im  College  zu  Caen  und  nachher  zu 
Paris  seine  Bildung  erhalten,  wurde  spater 
Professor  am  College  zu  La  Marche  und 
starb  um  das  Jahr  1640.  Einer  seiner  dortigen 
Zuhdrer  Malachias  Kelly,  gab  nach  seines 
Meisters  Tode  dessen  „Curms  philosophicus11, 
in  drei  Biinden,  1642  heraus,  worin  noch  ganz 
in  scholastischer  Methode  die  Btlcher  des 
Aristoteles  erklkrt  und  eine  Vermittelung 
zwischen  den  scholastischen  Parteigegen- 
satzen  des  Nominaiismus  und  Realismus  ver- 
sucht  wurde. 

Lerminier,  Jean  Louis  Eugene, 
war  1803  in  Paris  geboren  und  in  Strass- 
burg,  wo  er  seine  Jugend  verlebte,  mit  der 
deutschen  Literatur  und  Philosophic  bekannt 
geworden.  Er  studirte  dann  in  Paris  die 
Rechtswissenschaft  und  besuchte  die  Vor- 
lesungen  Cousin’s.  Nach  Vollendung  seiner 
Studien  neigte  er  eine  Zeitlang  den  Ideeu 
des  St.  Simonismus  zu  und  betheiligte  sicli  an 
der  Redaction  der  Zeitsclirift  „Globe“.  Nach 
der  Julirevolution  erhielt  er  einen  Lehrstuhl 
der  vergleichenden  Rechtswissenschaft  am 
College  de  France  und  machte  sich  durch 
folgende  Schrifteu  bekannt:  La  philosophic 
du  droit  (1831)  in  zwei  Biinden;  L' influence 
de  la  philosophie  du  18.  siecle  sur  la 
legislation  el  la  sociabilite • du  19.  siecle 
(1833)  und  Leltres  philosophiques  adressces 
a un  Berlinois  (1832),  worin  er  sich  Uber 
die  Philosophen  in  Frankreich  unter  der 
Restauratiou  ausspricht.  In  semen  philo- 
sophischen  Anschauungen  unstiit  und  sell  wan - 
kend,  hat  sich  Lerminier  von  Cousin  Offentlich 
losgesagt,  blieb  aber  auch  der  sensualidtischen 
Philosophic  abhold  und  zeigt  sich  bald  von 
Kant’scnen,  bald  von  Hegel’schen  Anschau- 
ungen beeinflusst 

Leroux,  Pierre,  war  1798  zu  Paris 
geboren  und  hatte  seine  Ausbildung  auf  dem 
dortigen  Lyc6e  Charlemagne,  sp&ter  zu  Rennes 
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erlialten.  Nachdem  er  in  Paris  Buchdrucker 
imd  Corrector  geworden  war,  betheiligte  er 
sich  an  der  Zeitschrift  „ Globe11,  welche  er 
scit  1831  zum  Organ  des  St  Simonismus 
machte,  ohne  jedoch  die  bis  zur  Aufldsung 
der  Ehe  ftthrenden  Ideen  des  Pater  Enfantin 
tlber  Emancipation  der  Frauen  zu  billigen. 
Spiiter  grtlndete  er  eine  nene  Zeitschrift 
„ L’  encyclopedic  nouvelle u und  lieferte  da- 
neben  Beitrilge  zur  „Revue  des  deux  tnondes ltt 
grtlndete  aber  gegen  den  Katholicismns,  den 
philosophischen  Eklekticismus  und  die  Zeit- 
politik  1841  die  „ Revue  indtpendante “. 
Schon  vorher  hatte  er  raehrere  seiner  in 
Zeitschriften  verdffentlichten  Abhandlungen 
zu  einem  Bnch  vereinigt  unter  dem  Titel: 
„ Refutation  de  Veclectxcisme  ou  se  trouve 
exposee  la  vraie  definition  de  la  philosophic 
el  ou  Von  explique  le  sens , la  suite  et 
Venchpinement  des  divers  philosophes  depuis 
Descartes11  (1839),  womit  or  in  die  Reihen 
der  Philosophen  eingetreten  war.  Aus- 
ftthrlicher  entwickelte  er  seine  Ansickten 
fiber  Philosophic  und  ihre  Beziehungen 
zur  Religion  in  dem  zweibandigen  Werke 
„ De  Vhumanite,  de  son  principe  et  de 
son  avenir11  (1840,  in  zweiter  Auflagc 
1845).  Die  in  diesen  beiden  Schriften  ent- 
wickelten  Grandgedanken  sind  diese:  Religion 
und  Pliilosophie  sind  eins;  sie  haben  den- 
selben  Gegenstand  und  den  gleichen  End- 
zweek,.  nkmlich  den  Fortschritt  und  die 
menschliche  Vervollkommnung.  Damm  kann 
sich  die  Philosophic  von  der  tiberlieferten 
Religion  trennen,  um  eine  fortgeschrittenere 
Religion  in’s  Leben  einznftthren.  Der  meta- 
physische  Hintergrund  des  Christenthums 
war  die  Lehre  von  der  Dreieinigkeit,  welche 
das  Grundwesen  des  Menschengeistes  selbst 
ist,  sofern  dieser  Emrpfindung,  Gefflhl  und 
Erkennen  in  sich  vereinigt.  In  ihrer  Art 
und  auf  verschiedenen  Standpnnkten  sind 
die  Philosophen  zu  alien  Zeiten  zugleich 
religibs  gewesen.  Die  Philosophic  auf  Psycho- 
logic und  Beobachtung  gegrUndet  zu  haben, 
erklSrt  Leroux  ftlr  Cousin’s  Grundirrthum, 
wogegen  er  den  Satz  aufstellt,.  dass  die 
Metaphysik  auf  einer  fthnlichen  Inspiration 
beruhe,  wie  die  poetische  Begeisterung.  Gott, 
Ewigkeit,  Himmel  sind  nichts  Jenseitiges, 
aus8er  Raum  und  Zeit  zu  Suchendes,  sondern 
Gottes  Geist  erftillt  die  wirkliche  Welt  mit 
Beiner  Weisheit  und  Liebe;  die  Ewigkeit 
trftgt  innerlich  alles  Zeitliche  und  lebt  in 
Zeit  und  Raum  sich  dar.  Im  Universum, 
das  uns  umgiebt,  und  nach  der  Analogic  der 
uns  schon  bekannten  Gesetze,  nur  in  einer 
hohern,  entwickeltern  Ordnung  wird  der 
einzelne  Menschengeist  in  Gott  und  mit  der 
Ge8ammtmen8chheit  fortleben.  Jeder  Geist 
ist  durchaus  individuell  und  cigenthtlmlich, 
aber  gerade  darum  ist  er  ein  Glied  und 
Bruchtheil  der  in  Gott  geeinten  Menschlieit. 
Jeder  Einzelne  lebt  daher  die  gauze  Mensch- 


heit  auf  eigenthflmllche  Weise  ans  sich  dar 
und  ist  ewig  durch  den  Antheil,  den  er  am 
ewigen  Leben  der  Menschheit  in  Gott  hat. 
Alles  Endliche  ist  aber  vom  Gesetze  der 
Dreiheit  beherrscht,  die  sich  im  Menschen- 

Seiste  durch  die  Vereinigung  von  Empfindung, 
leftlhlund  Intelligenz  zu  einem  lebendigen  Ich 
zeigt.  Diesen  seinen  drei  Grundeigenschaften 
entsprechend  erzeugt  der  Mensch  in  der 
Gemeinschaft  drei  Gttter:  das  Eigentlium, 
die  Familie  und  den  Staat,  welche  die  Quelle 
seines  hbchsten  Glllckes  sind,  so  lange  der 
Friede  waltet.  Sobald  sich  ihrer  der  Streit  be- 
machtigt,  so  werden  sie  der  Grand  der  Des- 
potic im  Staate,  der  Roheit  in  der  Familie, 
der  Habsucht  im  Eigenthnme.  Diesem  Geist 
der  Kaste  kann  nur  die  wechselseitige  Soli- 
darity entgegentreten , welche  auf  dem 
hbchsten  Gesetze  aller  Gemeinschaft,  der 
Gleichheit  bernht,  welche  in  alien  Formen 
durchgeftlhrt  das  Gesetz  der  Zukunft  ist,  so 
dass  die  wahre  Gesellschaftstheorie  nur  eine 
consequente  Analyse  dieses  Begriffs  ist  und 
das  Resultat  sich  ergiebt,  dass  einem  Jeden 
der  seiner  geistigen  Indi vidualitat  angemessene 
Antheil  an  alien  Gtitern  des  Lebens  zu 

Sesichert  werde.  Damit  lenkt  Leroux  sum 
ommunismus  liin. 

Im  Jahre  1843  ttbernahm  er  eine  DroekeTei 
zu  Bonssac  im  Departement  La  Creuse  und 
und  gab  daselbst  die  „ Revue  social e“  henns, 
worin  er  seine  social -demokratischen  Ideen 
weiter  entwickelte  und  gegen  Proudhon’s 
AngrifFe  vertheidigte.  Weiter  ausgefflhrt  be- 
gegnen  uns  dieselben  in  folgenden  Schriften: 
D'une  religion  nationale  ou  du  culte  (1846); 
De  V human  He , solution  paciftque  du  probleme 
du  proletariat  (1848);  Pro  jet  d'une  con- 
stitution democratupie  et  sociale  (1848)  ; Du 
christianisme  et  deses  origines  democratigues 
(1848);  De  Vegalite  (1848).  Die  Grundgc 
danken  seiner  communistischen  Theorie  sind 
diese:  Jener  anthropologischen  Trias  ent- 
spreehend  lassen  sich  drei  geistige  Klassen 
nnterscheiden:  die  WTissenschaftlichen,  die 
Ktlnstler  und  die  Arbeitenden.  Diese  drei 
Klassen  mUssen,  vdllig  gleichgestellt , bei 
jeder  einzelnen  Arbeit  und  Verrichtung  xn- 
sammen  wirken.  Das  gesellschaftliche  File 
ment  der  Arbeit  besteht  daher  nicht  aus 
Einem,  sondern  aus  drei  Individuen,  in  deren 
steter  gegenseitiger  Erganzung  die  QueUe 
ihrer  Freundschaft  liegt  Eine  aus  allgemeiner 
Wahl  hervorgegangene  hdchste  Trias  hat  die 
Arbeiten  und  Bedilrfnisse  zu  beaufsichtigen 
und  einem  Jeden  aus  dem  gemeinsamen  lirb.' 
den  gleichen,  aber  seiner  Individuality  ange 
messen'en  Antheil  zukommen  zu  lassen.  Die 
Vertheilung  besteht  nicht  bios  in  einem  glei- 
chen Antheil  am  physischen  Wohlsein;  sie  be 
absichtigt  vielmehr  die  angemessene  Ver- 
wendung  der  geistigen  Neigungen  und  rest- 
einigt  so  den  Vortheil  des  Gemeinweaeas 
mit  der  wahren  AusbUdung  und  imtern 
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lg  der  Individual.  Die  Vertheilung 
nach  dem  Grandsatze  der  Fahig- 
der  Arbeit  und  des  Bedtirfnisses;  die 
wird  zur  reehten  Leistung  berufen 
dadutch  belohnt;  die  Arbeit  em- 
;d*rch  angemessene  Musse  ihren  Lolin; 
rfnis8  endlich  wird  nach  der'ganzen 
llichkeit  des  Individuums  befriedigt, 
it  nur  die  materiellen,  sondern  auch 
jchaftlichen  und  die  asthetischen 
zn  Theil  werden,  deren  es  bedarf. 
iem  Leroux  im  Jalir  1848  Mitglied 
der  constituirenden  Versammlung  und  1849 
Mitglied  der  gesetzgebenden  Versammlung 
i war,  trat  er  nach  dem  Staatsstreich 
December  1851  in  das  Privatleben 
und  brachte  als  Fltlchtling  bis  zur 
sllgemeinen  Amnestie  vom  15.  August  1869 

!ia  Lausanne  zn.  Nach  Paris  znrtlckgekehrt 
stub  er  wahrend  der  Herrschaft  der  Commune 
im  April  1871.  . 

Leroy , Georges,  war  zu  Paris  1723 
und  spater  als  Oberaufseher  der 
Jigaen  im  Paric  zu  Versailles  angestellt. 
folebte  in  regem  Verkehr  mit  den  Gelehrten 
der  von  Diderot  und  d’Alembert  heraus- 
gwebenen  „Encyelop<$die“,  an  welcher  er 
jewel  mitarbeitete  und  gehSrte  zu  der 
Geaellsckaft,  die  sich  regelmassig  um  den 
Baron  Holbach  zu  versammeln  pflegte.  Zur 
?«tl»ldigung  des  vielgeschmahten  Helvdtius 
er  ein  „Examen  des  critiques  du  livre 
de  resprit u (1760)  und  gegen  Voltaire  ano- 
nym „ Be  flexions  sur  la  jalousie*1  (1772) 
ver&ffentlicht.  Sein  hauptsachlichstes  Ver- 
dienst  besteht  jedoch  in  seinem  Versuche 
r vergleichenden  Psychologie,  den  er  in 
tn  „iettres  sur  les  animaux 11  (1781) 
bekannt  gemacht  hatte.  Sie  wurden  1802 
gedruckt  und  neuerdings  mit  einer 
Emleitnng  von  Robinet  versehen  von  Neuem 
iben  (1862).  Aus  zerstrenten  Auf- 
entstanden,  die  der  Verfasser  in  den 
1 1762 — 65  in  Zeitschriften  verdffentlicht 
j zeigen  diesethierpsychologischen  Briefe 
'“shtUer  Condillac’s,  und  Robinet  sieht 
einen  Vorlaufer  der  „positiven  Philo- 
von  Auguste  Comte.  Er  starb  1789. 
JLesaing,  Gotthold  Ephraim,  war 
in  Kamenz  in  der  Oberlansitz  als  der 
eines  Predigers  geboren,  in  der  FUrsten- 
ule  zu  Meissen  mathematisch  und  philo- 
vorgebildet  fUr  den  Besuch  der 
litat  in  Leipzig,  wo  er  mit  der  damals 
Blttthezeit  getretenen  Philosophic 
Wolfs  bekannt  wurde,  von  welcher 
spater  bekannte,  dass  dieselbe, 
in  sie  einige  Leibniz’sche  Ideen 
etwas  verkehrt  verwebt  seien, 
nicht  Leibnizens  System  gewesen 
sein  wlirde.  Nachdem  er  sich  1747  einige 
tdA  in  Berlin  anfgehalten  hatte,  dann  1752 
% Wittenberg  Magister  der  freien  Kttnste 
war,  ging  er  1753  wiederum  nach 


1759 

in,  wo  er  1760 


Berlin,  wo  er  besonders  mit  Moses  Mendels- 
sohn in  Verkehr  stand,  hielt  sich  dann 
1754—58  wieder  in  Leipzig  auf,  kam 
zum  dritten  Male  nach  I 
Mitglied  der  Akademie  der  Wissenschaften 
wurde  und  lebte  dann  1760—65  als  Secretar 
des  Generals  von  Tauenzin  in  Breslau,  wo 
er  zuerst  neben  einem  ernsten  Studium 
Spionza’s  zugleich  die  im  Jalir  1765  zum 
Druck  gelangten  „ Nouveaux  essais “ von 
Leibniz  kennen  lernte.  Nach  einem  vierten 
Aufenthalt  in  Berlin  (1765—67)  trat  er  1767 
in  Hamburg'  mit  dem  Theater  in  nkhere 
Verbindung  und  schrieb  1767  — 69  seine 
„ Hamburger  Dramaturgic*,  bis  er  endlich 
1770  eine  Anstellung  als  Bibliothekar  in 
Wolfenbttttel  erhielt,  wo  er  die  ftir  die  Ge- 
schichte  der  religidsen  Aufklarung  in  Deutsch- 
land epochemachend  gewordenen  „Wolfen- 
btittler  Fragmente*  herausgab,  sich  1776 
nach  vieliahrigem  Verldbniss  mit  Eva  Kdnig 
verheirathete,  nach  dem  sclion  1778  erfolgten 
Tode  seiner  Gattin  in  dem  literarischen 
Kampf  mit  dem  Hamburger  Pastor  Gdze  seine 
polemische  Meisterschaft  in  vernichtenden  Kri- 
tiken  zeigte,  im  Jahr  1780  seinen  „Nathanu  und 
die  ^Erziehnng  des  Menschengeschlechtes* 
veroffentlichte  und  im  52.  Lebensjahre  1781, 
einige  Wochen  vor  dem  Ersciieinen  der 
Kant’schen  „Kritik  der  reinen  Vernunft* 
starb,  um  seitdem  mit  seinem  Geiste  Uber 
die  Geister  Deutschlands  zu  herrschen. 
„Wenn  man  Lessing’s  Namen  lidrt,  (sagt 
Zeller  in  seiner  Geschichte  der  deutschen 
Philosophic  seit  Leibniz)  wird  man  immer 
zunachst  an  die  Verdienste  erinnert,  welche 
sich  dieser  seltene  Mann  um  das  Ganze 
nnserer  Literatur  und  unseres  geistigen 
Lebens  erworben  hat  Es  ist  nicht  die  erfolg- 
reiche  Bearbeitung  eines  einzelnen  Faches, 
woranf  seine  Grftsse  beruht,  sondern  seine 
Wirkung,  die  er  nach  alien  Seiten  geilbt  hat, 
die  ztindenden  und  erleuchtenden  Funken, 
die  dieser  Feuergeist,  mit  was  er  sich  auch 
beschaftigen  mochte,  unablassig  aussprtlhte. 
Er  ist  uns  in  erster  Reihe  der  nnabhangige, 
auf  sich  selbst  stehende  Charakter,  welcher 
die  Sache  der  Geistesfreiheit  raklos  und 
fnrchtlos  verfochten  hat;  der  geniale,  un- 
tibertroffene  Kritiker,  welcher  den  falschen 
Geschmack  und  die  sich  aufbl&hende  Mittel- 
mhssigkeit  schonungslos  verfolgte,  welcher 
der  Poesie  und  der  Schauspielkunst  ihre 
Aufgabe  mit  musterhafter  Schkrfe  bestimmte, 
welcher  das  Verhaltniss  der  Kunst  und 
Wissenschaft,  das  VerhiUtniss  der  KUnste 
und  Kunstgattungen  zu  einander,  das  Ver- 
hkltniss  der  Philosophic  zur  Theologie  und 
der  Theologie  zur  Religion  durch  Reinhaltung 
und  Abgrenzung  jedes  Gebietes  aufhellte; 
der  klassische  Schriftsteller,  welcher  unter 
den  Begrtlndem  des  deutschen  Schauspiels 
und  der  deutschen  Prosa  eine  der  ersten 
Stellen  einnimmt  Nur  ein  Blatt  in  dem 
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Kranze  seines  Rnhras,  und  nicht  dasjenige, 
welches  am  Meisten  in  die  Augen  fhllt,  ge- 
hort  der  Philosophic  an.  Lessing  war  kein 
systcmatischer  Pliilosoph  und  wollte  keiner 
sein;  es  fehlte  ihm  auch  bei  aller  logischen 
Scharfe  dasjenige  Maass  von  Geduld  und  von 
Gewohnung  an  ein  methodisches,  Schritt  ftlr 
Schritt  vorgehendes,  kein  Mittelglied  ttber- 
springendes  Denken,  desseu  der  systematische 
Philosoph  als  solcher  bedarf.  Wenn  daher 
die  Geschichte  der  Philosophic  nur  von  denen 
erztihlcn  dtirfte,  welche  Stifter  oder  Anh&nger 
eines  bestimmten  Systems  wareu,  so  mtlsste 
sic  an  Lessing  mit  Stillschweigen  vorilber- 
gehen.  Hat  sic  dagegen  von  Allen  zu 
sprechen,  welche  in  der  einen  oder  der  andem 
Weise  zur  Ausbildung  und  Kltirung  der 
philosophischen  Bcgriflfe  beigetragen  liaben, 
so  wird  sie  ihn  nicht  allein  berilcksichtigen, 
sondern  ihn  auch  (abgesehen  von  Kant)  als 
den  grossten  von  den  Philosophen  der  deutseken 
Aufkltirungsperiode  bezeiclinen  mtissen.*  Er 
verdient  der  ^Patriarch  der  deutschen  Geistes- 
freiheitw,  wie  ihn  Arnold  Ruge  genannt  hat, 
mit  nm  so  grbsseren  Rechte  zu  heissen,  als 
er  einerseits  den  Aufklarungsverstand  in 
seinem  Kampf  mit  dem  AutoritSts-  und  Bnch- 
stabenglauben  beforderte,  andcrerseits  die 
damalige  Verstandsaufkltirung  von  ihrer  Be- 
fangenneit  und  Schranke  befreite  und  dadurch 
nicht  bios  ihr  ausgezeiclmetster  FUlirer  ftlr 
seine  Zeit  geworden  ist,  sondern  auch  durch 
die  tiefsten,  allseitigsten  und  fruchtbarsten 
Anregungen  eine  ebenso  nachhaltige  wie 
allgemeine  Wirkung  auf  die  nachkantische 
Philosophic  bis  auf  die  Geistesktimpfe  der 
letzten  Jahrzehnte  des  gegenwtirtigen  Jalir- 
liunderts  erlangt  hat.  Wie  Lessing  in  pole- 
mischer  und  positiver  Weise,  durch  Kritik 
und  Ideal  diejenige  Form  der  deutschen  Auf- 
klarung  darstellt,  welche  weit  entfernt,  in 
das  seichte  Fahrwasser  der  Trivialittit  tiber- 
zugehen,  vielmehr  den  Kern  und  Gehalt 
friiherer  Bildungsstufen  von  der  Schale  zu 
trennen  und  ftir  die  neue  Gestalt  des  Zeit- 
geistes  festzuhalten  und  aiiszubeuten  ver- 
steht  und  vor  einer  geist-  und  gesinnungs- 
vollen  Orthodoxie  ebenso  holie  Achtung  hegt, 
als  er  die  damals  sicli  breit  machende  seichte 
Aufkltirungsweisheit  ftir  ein  Flickwerk  von 
Sttimpcrn  und  Halbphilosophen  erkltirt;  so 
lag  seinem  kritischen  Streben  eine  tiefethische 
Idee,  ein  tiefreligioser  Wahrheitssinn,  nkralich 
die  Ueberzeugung  zum  Grnnde.  das  die 
Wahrheit  auch  durch  die  schtirrste  Kritik 
keinen  Verlust  erleiden  konne,  da  sie  die 
unerschopfliche  Quelle  aller  Beseligung  des 
Menschengeistes,  und  alle  Religion  im  Grundc 
nur  die  Liebe  zur  Wahrheit  sei.  In  einer 
im  Jahre  1752  — 53  niedergeschriebenen, 
unvollendet  gebliebeneu  kleinfin  Abhandlung 
unter  dem  Titel  „Das  Chrisenthum  der 
Vernunftu  tritt  der  Anschluss  Lessings 
an  die  wesentlichen  Anschauungen  Leibnizens 
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von  den  einfachen  vorstellenden  (begeelten 
Wesen  als  den  Urbestandtheilen  aller  Dinge, 
von  deren  Gradunterschieden  und  ihrer  stetig 
sich  vervollkommnenden  Stufenreihe,  von  der 
universellen  ITarmonie  alles  -Geschehens  und 
von  der  Einheit  dieser  Urwesen  in  der  voil- 
kommensten  Urmonade  hervor,  nur  aber 
dass  Lessing  die  Monaden  als  zertheilt 
existirende  gottliche  Vollkommenheiten,  somit 
als  Theile  des  gottlichen  Ganzen  fasst.  Den 
in  diesem  Bruchstttcke  zugleich  enthaltenen 
Versuch,  die  christliche  Lehre  von  der  gott- 
lichen Dreieinigkeit  philosophisch  zu  be- 
grtinden,  hat  Lessing  selbst  in  spitern  Jahren 
als  einen  verfehlten  erkannt.  In  dem  wahrend 
seines  Aufenthaltes  in  Breslau  um  das  Jahr 
1763  niedergeschriebenen  Aufsatze  „Ueber 
die  Wirklichkeit  der  Dinge  ausser 
GottM,  von  welcher  sicli  Lessing  ebenso- 
wenig,  wie  von  einer  persbnlichen  ausser- 
weltlichen  Gottheit  einen  Begriff  machen  zn , 
konnen  erklart,  begriff  er  die  gdttliche  Ver- 
nunft  als  die  allumfassende  und  die  wirklicheQ 
Dinge  als  in  Gott  seiend.  Die  Welt  ist  ilun 
das  Bild  Gottes,  welches  entsteht,  indem  aeh 
Gott  seine  Vollkommenheiten  vorstellt,  and 
weil  sie  nur  durch  dieses  Vorstellen  existirt, 
liaben  die  Dinge  keine  Wirklichkeit  ausser 
Gott.  Anzunehmen,  dass  die  Dinge  soch 
ausser  diesem  Urbilde  ftlr  sicli  existiren,  InesBe 
das  Urbild  derselben  auf  ebenso  unnSthige, 
als  ungereimte  Weise  verdoppeln.  Auch  in 
dem  spater  verfassten  kleinen  Aufsatze  „Da» 
melir  als  fiinf  Sinne  fUr  den  Menschen  exi- 
stiren  konnenw  spricht  Lessing  die  allgemeine 
Beseeltheit  der  Welt  bis  in  ilire  kleinsten 
Theile  aus.  1st  Nichts  in  der  Welt  ohne 
Folgen,  Nichts  ohne  ewige  Folgen,  so  gilt 
ihm  die  angebliche  Freiheit  des  menschlicben 
Willens  als  etwas,  was  wir  nicht  brauchen. 
Ueber  denselben  Punkt  spricht  er  sich  in 
einer  Anmerkung  zu  den  von  ihm  im  Jahr 
177C  herausgegebnen  philosophischen  Auf- 
s&tzen  von  K.  W.  Jerusalem  also  aus:  „Was 
verlieren  wir,  wenn  man  uns  die  Freiheit 
abspricht?  Etwas  — wenn  es  Etwas  ist—, 
das  wir  nicht  brauchen,  weder  zu  unserer 
Thiitigkeit  liier,  noch  zu  unserer  Gltlek- 
seligkeit  dort;  etwas,  dessen  Besitz  weit 
unruhiger  und  besorgter  machen  mitsstej  als 
das  Gefttlil  seines  Gegentheils  nimmerliin 
machen  kann.  Zwang  und  Nothwendigkeit, 
nach  welchen  die  Vorstellung  des  Berten  < 
wirkt,  wie  viel  willkommener  sind  sie  mir, 
als  die  kahle  Vermdgenheit.  unter  den  nim- 
lichen  UmstUnden  bald  so,  bald  anders  han- 
deln  zu  konnen!  Ich  danke  dem  Schopfer, 
dass  ich  muss,  das  Beste  muss.  Wenn  ich 
selbst  in  diesen  Schranken  so  viele  Fehltritte 
noch  thue,  was  wiirde  geschehen,  wenn  leb 
mir  ganz  allein  tiberlassen  ware  ? einer 
blinden  Kraft  tiberlassen  wire,  die  sich  nach 
keinen  Gesetzen  richtet  und  mich  darum  nicht 
minder  dem  Zufall  unter  wir  ft,  weil  dieser  1 
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Zufall  sein  Spiel  in  mir  selber  hat?**  Be- 
kcnnt  sicli  hier  Lessing  znr  nnbedingten 
Verneinung  des  freien  Willens  oder  (wie  es 
in  der  philosopliischen  Sprache  heisst)  zum 
Determinismus,  so  ist  es  auch  nicht  befremd- 
lich,  wenn  Lessing  in  einera  GesprUche,  das 
er  im  Jnli  1780  mit  Jacobi  liber  Spinoza 
filhrte,  mit  dem  Bekenntnisse  schliesst:  „Es 
giebt  keine  andere  Philosophic , als  die 
Philosophic  Spinoza’s!1*  Im  Jahr  1780  er- 
schien,  ohne  aen  Namen  Lessing’s,  die  kleine 
Schrift  „Die  Erziehung  des  Menschen- 
geschlechts**,  welche  die  Gmndzlige  einer 
Entwiekelungsgeschichte  des  sittlichen  Be- 
wusstseins  der  Menschheit  enth&lt.  Offen- 
barung  ist  Erzielmng,  die  dem  Menschen- 
geschlecht  geschehen  ist  und  noch  geschieht; 
sie  giebt  dem  Menschengesclilechte  Nichts, 
worauf  die  menschliche  Vernunft,  sicli  selbst 
ilberlassen,  nicht  auch  kommen  wilrde,  son- 
dern  sie  gab  nnd  giebt  ihm  die  wichtigsten 
Dinge  nur  friiher.  Warum  sollen  wir  in 
alien  positiven  Religionen  nicht  liebcr  weiter 
Nichts  als  den  Gang  erblicken,  nach  welchem 
sich  der  menschliche  Verstand  jedes  Ortes 
cinzig  und  allein  entwickeln  konnte  und 
noch  ferner  entwickeln  soli,  als  liber  eine 
derselben  entweder  lftcheln  oder  zilrnen? 
Diesen  unsern  Hohn,  diesen  unsern  Unwillen 
verdiente  in.  der  besten  Welt  Nichts,  und 
nur  die  Religionen  solltcn  ihn  verdienen? 
Gott  h&tte  seine  Hand  bei  Allem  im  Spiele, 
nur  bei  unsern  Irrthlimern  nicht?  Das  Neue 
Testament  hat  das  zweite,  besserc  EleraentaT- 
buch  flir  das  Menschengeschlecht  abgegeben 
und  giebt  es  noch  ab.  Auch  war  es  hOchst 
noting,  dass  jedes  Volk  dieses  Buch  eine 
Zeitlang  flir  das  Aeusserste  seiner  Erkennt- 
niss  halten  musste.  Aber  hlite  dich,  du 
iUhiges  Individuum,  der  du  am  letzten  Blatte 
dieses  Elementarbuchs  stampfst  und  gllihst, 
htite  dich,  es  deine  schw&chern  Mitschiiler 
merken  zu  lassen,  was  du  witterst  und  schon 
zu  sullen  beginnst!  Sie  wird  gewiss  kommen, 
die  Zeit  eines  neuen,  ewigen  Evangeliums, 
die  uns  selbst  in  den  ElementarbUchern  des 
Neuen  Testaments  versprochen  wird;  viel- 
leicht,  dass  der  neue  Bund  ebensowohl  anti- 
quirt werden  mllsse,  als  es  der  alte  geworden, 
die  n&mliche  Oekonomie  des  n&mlichen  Gottes, 
der  n&mlichen  Plan  der  allgemeinen  Erziehung 
des  Menschengeschlechts.  Die  Ausbildung 
geoffenbarter  Wahrheiten  in  Vernunftwahr- 
lieiten  ist  schlechterdings  nothwendig,  wenn 
dem  menschlichen  Geschlechte  damit  geholfen 
sein  soli.  Sie  wurden  geoffenbart,  um  Ver- 
nunftwahrheiten  zu  werden;  sie  waren  glcich- 
sam  das  Facit,  welches  der  Rechenmeister 
seinen  Schttlern  voraussagt,  damit  sie  sich 
im  Rechnen  einigermaassen  danach  richten 
konnen.  Wollten  sich  die  Schuler  an  dem 
vorausgesagten  Facit  beguUgen,  so  wllrden 
sie  nie  rechnen  lernen.  Speculationen  ilber 
geoffenbarte  Wahrheiten,  mogen  sie  auch  im 


Einzelnen  ausfallen,  wie  sie  wollen,  sind  nn- 
streitig  die  schicklichsten  Uebuugen  des 
mensclilichen  Verstandes,  so  lange , das 
menschliche  Herz  Ubcrhaupt  hochstens  nur 
vermbgend  ist,  die  Tugend  wegen  ihrer 
ewigen  glUckseligen  Folgen  zu  lieben.  Dcnn 
bei  dieser  Eigenulltzigkeit  des  menschlichen 
Herzens  auch  den  Verstand  nur  allein  an 
dem  tlben  zu  wollen,  was  uhsere  kbrpcrlichen 
Bedllrfnis8e  betrifft,  wilrde  ihn  melir  sturapfen, 
als  wetzen*  heissen.  Er  will  schlechterdings 
an  geistigen  GegenstUnden  gettbt  sein,  soli 
er  zu  seiner  vblligen  Aufklarung  gelangen 
und  diejenige  Religion  des  Herzens  hervor- 
bringen,  die  uns  tahig  macht,  die  Tugend 
um  ihrer  selbst  willen  zu  lieben.  Oder  soil 
das  menschliche  Geschlecht  zu  diesen  hocli- 
sten  Stufen  der  Aufklfirung  und  Reinheit  nic 
kommen?  Nie  — Nie?  Lass  mich  dicse 
Listening  nicht  denkcn,  AllgUtiger!  , Die 
Erziehung  hat  ihr  Ziel,  beim  Geschlechte 
nicht  weniger,  als  bei  aen  Einzelnen;  was 
erzogen  wird,  wird  zu  Etwas  erzogen.  Das 
grosse  langsame  Rad,  welches  das  Geschlecht 
seiner  Vervollkommnung  nilier  bringt,  wird 
nur  durch  kleinere,  schnellere  Rider  in  Be- 
wegung  gesetzt,  deren  jedes  sein  Einzelncs 
eben  dahin  liefert.  Eben  die  Bahn,  auf 
welcher  das  Geschlecht  zu  seiner  Vollkommen- 
heit  gelangt,  muss  jeder  einzelne  Mensch, 
der  Eine  frUher,  der  Andere  spiter  erst 
durchlaufen  haben.  Die  letzte  Absicht  des 
Christcnthums  ist  nicht  unsere  Seligkeit,  sie 
mag  herkommen,  woher  sie  will,  sondern 
unsere  Seligkeit  rermittelst  unserer  Erleuch- 
tung,  welche  letztere  nicht  bios  als  Be- 
dingung,  sondern  als  Ingredienz  zur  Seligkeit 
nothwendig  ist  und  in  welcher  am  Ende  uhsere 
ganze  Seligkeit  besteht.  — Dies  waren  die 
fruchtbaren  Grundgcdanken  Lessing’s,  deren 
Entwickelung  und  Fortbildung  zu  den  wesent- 
licli8ten  Verdiensten  der  dentschen  Philo- 
sophic im  kant’schen  und  nachkant’schen 
Zeitalter  gelibrt. 

Th.  W.  Danzet,  Gotthold  Ephraim  Lessing.  Sein 

Leben  und  seine  Werko,  in  zwei  Baudeu. 

1350.  53. 

A.  Stahr,  Gotthold  Ephraim  Lessing.  Sein  Leben 

und  seine  Werke,  in  zwei  Theilen.  1859. 

Leukippo.s  ein  alterer  Zeitgenosse  des 
Demokritos,  wird  bei  den  Alten  als  erstcr 
Begrtlnder  der  von  Demokritos  weiter  aus- 
gebildeten  Atomenlehre  genaunt  und  scheint 
noch  Aristoteles  eine  Schrift  von  ihm  gekannt 
zu  haben. 

Le  Vayer,  Francois  de  la  Mothe, 
war  1588  In  Paris  geboren  und  durch  sorg- 
faltige  Erziehung  friihzeitig  mit  der  Geschichte 
und  dem  klassischen  Alterthum  bekannt.  ge- 
worden. Sp&terhtn  stand  er  durch  feine  Welt- 
bildung  und  Menschenkenntniss  bei  den  Car- 
dinal - Ministern  Richelieu  und  Mazarin  in 
Gunst,  wurde  1640  in  Folge  einer  ilber  den 
Unterricht  des  Dauphin  veroffeutlichteu  Ab- 
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handlung  in  die  Akademie  der  Wissenscbaften 
aufgenommen  und  nnter  Richelieu  znerst  zum 
Erzieher  des  Herzogs  von  Anjou  und  sp&ter 
rait  dem  Titel  als  Staatsrath  zum  Erzieher 
Ludwig’s  des  XIV.  ernannt.  Nachmals  lebte 
er  mitten  im  Gerfiusche  des  Hoflebens  seiuen 
Studien  und  veroffentlichte  eine  grosse  Anzahl 
von  Schriften,  unterwelchen  fiirdieGeschichte 
der  Philosophic  nur  das  pseudonym  veroffent- 
lichte Werk  zu  erwfihnen  1st:  Cinq  dialogues 
/'aits  a f imitation  des  anciens  par  Horatius 
Tubero  (1671).  Dies  war  niimlich  der  Name 
eines  Rdmers,  welchem  der  Skeptiker  Aine- 
sidemos  seine  acht  Bflcher  fiber  die  pyr- 
rhonischen  Bedenken  gewidmet  hatte.  (Siehe 
die  Artikel  Ainesidemos  und  Pyrrhon).  Der 
Verfasser  dieser  „Ftlnf  Dialoge u starb  im 
Jahr  1672,  nachdem  er  sich  sechs  Jahre 
vorher,  als  Sechsundsechziger,  nach  dem 
Tode  seines  einzigen  Sohnes,  nochmals  ver- 
heirathet  hatte.  In  deutscher  Uebersetzung 
erschien  das  Werk  1716  in  zwei  Theilen. 
Im  ersten  Dialog  sucht  er  den  Zweifels- 
standpunkt  in  der  Weise  des  Sextus  Empirikus 
vorzugswei8e  von  Seiten  des  aus  der  Ver- 
schiedenheit  und  dem  Widerstreit  rnensch- 
licher  Meinungen,  Sitten  und  Gewohnheiten 
hergenommenen  Gesichtskreises  zu  begrfinden, 
und  zieht  daraus  die  Folgerung,  dass  es  nicht 
einmal  allgemein  verbindliche  Sittengesetze 
geben  konne.  Der  zweite  Dialog  heisst 
„ Banquet  scepti(fueli  (das  skeptische  Gast- 
mahl)  und  ist  eine  Nachahmung  der  gleich- 
namigen  platonischen , xenopkontischen  und 
plutarchischen  Schriften.  Es  werden  darin 
mit  Witz  und  Laune,  zum  Theil  in  dem 
daraaligen  leichtfertigen  Tone  des  Pariser 
Zeitgeschmacks,  aus  den  fiber  Wein  und  Liebe 
herrsckenden  Amsichten  die  Motive  zur  Em- 
pfehlungder  „heiligen  und  gdttlichen  Zweifels- 
lekre.14  genommen.  Eine  ernstere  naltung 
hat  der  dritte  Dialog,  worin  die  philoso- 
phische  Einsamkeit  mit  ihren  stillen  und 
reinen  Freuden  als  wirksamer  Ersatz  filr 
viele  eingebildete  und  entbehrliche  Gfiter  des 
Lebens  gerfihmt  wird.  Nachdem  im  vierten 
Dialog  durch  ein  satyrisches  Lob  des  Esels 
die  Thorheiten  und  Schw&chen  des  damaligen 
Zeitgeistesgegeisselt  worden,  wird  im  fUnften 
Dialoge  aus  der  Verschiedenkcit  der  Reli- 
gionen  der  Schluss  gezogen,  dass  es  auch 
im  Gebiete  der  Vernunftreligion  niclits 
Sicheres  gcbe,  wogegen  freilich  die  positive 
Religion  in  der  durch  gSttliche  Gnade  mit- 

Setheilten  Offenbarung  eine  feste  und  sichere 
Irundlage  des  Glaubens  besitze.  Das  Er- 
gebniss  aus  alien  ffinf  Dialogen  wird  mit  den 
spaniscken  Versen  gezogen,  welche  besagen: 
„Unter  alien  gewissen  Dingen  ist  das  ge- 
wisseste  der  Zweifel44. 

L.  Etienne,  essai  sur  la  Mothe  le  Vayor.  1840. 
Levi  ben  Gerson,  auch  kurzweg 
Gersfini  oder  Gersonides,  auch  Magister 
Leon,  bei  den  Juden  gewohnlich  Ralbagh, 


auch  Leon  di  Baniolas  oder  Bagnoli  ge- 
nannt,  war  1288  zu  Bagnols  an  der  gpaniscliw 
Grenze  im  sfldlichen  Frankreich  geboren  rad 
um  das  Jahr  1344  gestorben.  Er  war  einer 
der  eifrigsten  jtldischen  Peripatetiker  des 
Mittelalters,  indem  er  in  der  aristotelischen 
Philosophic  geradezu  die  absolute  Wahrbeii 
fand  und  nach  ihren  Grnndanschaunngen  die 
Bibel  und  die  jtldischen  Glanbenslehren  m- 
zulegen  suchte.  Ausser  seinen  zahlreiehen 
biblisch  - exegetischen  Schriften  hat  er  all 
eigentlich  philosophische  Werke  folgende 
verfasst:  1)  Commentare  fiber  die  sogenanntea 
mittlem  aristotelischen  Commentare  de*  Ibi 
Rosclid,  welche  in  der  Pariser  Natiowd- 
bibliothek  bandschriftlich  vorhanden  und  Iran 
Theil  in  lateinischer  Uebersetzung  des  Jawi  1 
Mautino  in  den  alten  lateinischen  Ansgabea 
des  Aristoteles  abgedruckt  sind.  Seine  An- 
griffe  auf  Ibn  Roschd  wurden  von  Elia  dd 
Medigo  (1491i  widerlegt.  2)  Milchamftb 
Adonfii  d.  h.  Kriege  des  Heim,  im  Jahr  1329 
vollendet,  stcllt  in  seclis  Bttchern  die  fa t- 
wickelung  seines  philosophischen  Systems 
dar,  welches  sich  im  Allgemeinen  all  «n 
averroistischer  Peripatetismus  kundgiebt,  der 
von  Seiten  orthodoxer  Rabbinen  rielfaehen 
Anfeindungen  ausgesetzt  war.  El  werden 
darin  die  Lehren  fiber  die  Natnr  rad  Cn- 
sterblichkeit  der  Seele,  fiber  die  Keimtni» 
der  kfinftigen  Dinge  und  den  prophetiacheB 
Geist,  fiber  die  Erkenntniss  der  eimelnen 
oder  zuf&lligen  Dinge  durch  Gott,  fiber  die  i 
gbttliche  Vorsehung,  fibeT  die  himmiiscbvn 
Kbrper  und  fiber  die  Schdpfnng  vorgetraeea 
und  in  Bezug  auf  letztere  znerst  enter  den 
mittelalterlichen  Juden  die  Schdpfung  aw 
Nichts  bestritten.  Mit  Weglassung  einer  im 
ffinften  Buch  enthaltenen  astronomiacben 
Abhandlung  wnrde  dieses  Werk  zuerst  im 
Jahr  1560  gedruckt  und  neuerdings  (1866)  rat  ■ 
deutscher  Uebersetzung  wieder  abgedrnekt 
M.  JoEl,  Levi  ben  Gerson  als  Religioniphilowjh* 


1862. 

J.  Weil,  philosophic  re'ligieuse  de  LeTi  ben  Gtr- 

son.  1868. 

Le  Voyer,  Jean,  (lateinisch  Visoriai) 
rar  zu  Anfang  des  16.  Jahrhunderts  in  Maa» 
;eboren  und  als  Professor  der  Philosophic 
m College  in  Bourgogne  einer  der  erstei 
Jegner  des  scholastischen  Aristotelisnra, 
twas  spfiter  als  Leffevre  d’Etables  (Faber 
Itapulensis)  und  etw’as  frflher  als  Pi®** 
tamee  (Petrus  Ramus).  Ausser  eineo  flh 
irfingten  Auszug  aus  den  Bflchern  del 
ludolph  Agricola  fiber  die  dialektiscbe  Er 
indung  erschienen  von  ihm  folgende  Sonfl 
en  im  Druck:  „ Joann  is  Visorii  ingewosi 
we  minus  elegans  ad  dialectices  canfiMj* 
lethodus11  (1534)  und  „Topica  Marc*  Tw* 
iceronis  atm  Anicii  Manlii  Boetii  tt 
t annis  Visorii  commentariisu  153*<.  .1° 
liesen  Schriften  finden  sich  gelegentlicb  is- 
ercssante  Nachrichten  fiber  den  Zustauo  nor 
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philosophischen  Schulen  im  ersten  Drittel  des 
sechszennten  Jahrhunderts  nnd  liber  die  da- 
maligenStreitigkeiten  zwischen  denThomisten 
und  Scotisten. 

Libanios  aus  Antiocliia  (in  Syrien)  hatte 
sich  al8  Lehrer  der  Beredsamkeit  wfthrcnd 
der  zweiten  Hfilfte  des  vierten  Jahrhunderts 
in  Konstantinopei,  Nikomedia  nnd  Antiocliia 
grossen  Ruhm  erworben  nnd  stand  auch  bei 
dem  Kaiser  Julian  nnd  dessen  Naclifolgern 
in  Gnnst.  Ohne  eigentlich  pliilosophischer 
Schriftsteller  gewesen  zu  sein,  hatte  er  doch 
dem  Neuplatoni8mus  einen  Theil  seiner  Bil- 
dung  zu  verdankcn  gehabt. 

Lichtenberg,  Georg  Christoph,  war 
1742  zu  Ober  - Ramstadt  unweit  Darmstadt 
als  Sohn  eines  Pfarrers  geboren,  anf  dem 
Gymnasium  zu  Darmstadt  gebildet,  welches 
er  mit  einer  Abschiedsrede  in  dentschen 
Versen  „von  der  wahren  Philosophie  und 
philosophischen  Schwfirmerei“  verliess,  ura 
Mathematik  und  Naturwissenschaften  in 
Gottingen  zu  studiren,  wo  er  seit  1770  fast 
dreissig  Jahre  lang  als  Professor  der  Mathe- 
matik und  Physik  eine  Zierde  der  Hochschnle 
war.  Abgesehen  von  seinen  fachwissen- 
schaftlichen  Arbeiten  hat  er  sicli  1778  durch 
eine  Schrift  „Ueber  die  Physiognomik  wider 
die  Physiognomen , zur  Befbrderung  der 
Menschenliebe  und  Menschenkenntnissu  und 
1794  durch  seine  in  Lieferungen  verdffent- 
lichte  v.Ausf(lhrliche  Erklfirung  der  Hogarth’- 
schenKupferstiche*  und  in  kleinern  AufsStzen 
als  humoristisch-satyTischer  Schriftsteller  be- 
kannt  gemacht.  Er  starb  1799  in  Gottingen. 
Ohne  Philosoph  vom  Fache  zu  sein  und  ein 
zusammenhfingendes  philosophisches  System 
aufznstellen , hat  er  doch  dann  und  wann 
einen  Anlauf  zum  Philosophiren  genommen 
und  in  seinen  hinterlassenen  „ Memorandum- 
books11  oder  * Sudelbtichern u , wie  er  sic 
nannte,  die  Ergebnisse  seines  Naclulenkens 
als  Eingebungen  des  Augenblicks  und  der 
Stimmung,  die  durch  seine  Lecture  an- 
geregten  Gedanken  und  Hypothesen,  seine 
psychologischen  Beobaehtungen,  die  Frfichte 
seiner  Welt-  und  Menschenkenntniss  nieder- 
gelegt,  welche  in  der  durch  seine  SOhne 
veranstalteten  Ausgabe  seiner  vermischten 
Schriften  zusammengestellt  worden  sind.  Die 
darunter  enthaltenen  philosophischen  Bemer- 
kungen  zeigen  insbesondere  die  Wirkung, 
die  der  durch  Kant  in  der  Philosophie 
hervorgebrachte  Umschwung  auf  Lichtenberg 
austtbte,  und  haben  fUr  die  Kenntniss  seiner 
philosophischen  Welt-  und  Lebensansicht  eine 
grosse  Bedeutung.  Wir  stellen  seine  wesent- 
lichen  Gedanken  in  Folgendem  zusammen. 

Der  Philosoph  muss  sicli  um  Alles  be- 
kfimmern,  und  fiber  Alles,  auch  die  ge- 
meinsten  Dinge  zu  schreiben,  befestigt  das 
System  mehr  als  irgend  etwas;  man  erhfilt 
dadurch  Ideen  und  kommt  anf  neue  Vor- 
stellungen.  Philosophie  ist  immer  Scheide- 


kunst,  man  mag  die  Sache  wenden,  wie  man 
will.  Der  Bauer  braueht  alle  Sfitze  der  ab- 
stractesten  Philosophie,  nur  eingewickelt,  ver- 
steckt,  gebunden  (wie  der  Physiker  und 
Chemiker  sagt),  der  Philosoph  giebt  uns  die 
reinen  S&tze.  Ein  Inbegriff  der  Meinungen 
eiues  Menschen  ist  seine  Philosophie.  Mensch- 
liche  Philosophie  ttbcrhaupt  ist  die  Philosophic 
eines  einzelnen  gewissen  Menschen,  durch 
die  Philosophie  der  andern,  selbst  der  Narren 
corrigirt,  und  dies'  nach  den  Regeln  einer 
verntinftigen  Schfttzung  der  Grade  der  Wahr- 
8cheinlichkeit.  Sfitze,  worin  alle  Menschen 
Ubereinkommen,  sind  wahr;  sind  sie  niclit 
wahr,  so  haben  wir  gar  keine  Wakrheit. 
Andere  Sfitze  ffir  wahr  zu  halten,  zwingt 
uns  oft  die  Versicherung  solcher  Menschen, 
die  in  der  Sache  viel  gelten,  und  jeder 
Mensch  wiirde  das  glauben,  der  sich  in  eben 
den  Umstiinden  befknde.  Sobald  dieses  nicht, 
ist  eine  besondere  Philosophie  da  und  nicht 
eine,  die  im  Rath  der  Menschen  ausgemacht 
ist  Aberglaube  selbst  ist  Localpliilosophie; 
er  giebt  seine  Stimmc  auch.  Unsere  ganzc 
Philosophie  besteht  darin,  uns  dessen  deut- 
lich  bewusst  zu  werden , was  wir  sclion 
mechanisch  sind.  Man  empfiehlt  Selbst- 
denken,  oft  nur  um  die  Irrthttmer  Anderer 
beim  Studiren  von  Wahrheit  zu  unterscheiden. 
Wenn  man  die  Menschen  lehrt,  wie.  sie 
denken  sollen,  und  nicht  ewighin  was  sie 
denken  sollen , so  wird  auch  dem  Miss- 
verstfindniss  vorgebeugt.  Es  ist  eine  Art 
von  Einweihung  in  die  Mysterien  der  Mensch- 
licit.  Was  bin  ich?  Was  soli  ieh  than?  Was 
kann  ich  glauben  und  hoffen?  Hierauf 
reducirt  sich  Alles  in  der  Philosophie.  Was 
heisst,  mit  Kant’schem  Geiste  denken  V Ich 
glaube,  es  heisst,  die  Verhaltnisse  unsers 
Wesens,  es  sei  nun  w;is  es  wolle,  gegen  die 
Dinge,  die  wir  ansser  uns  nennen*  aus- 
findig  zu  maclien,  d.  h.  die  Verhaltnisse  des 
Subjectiven  gegen  das  Objective  zu  bestimmen. 
Dies  ist  freilich  immer  der  Zweck  aller 
grfindlichen  Naturforsclier  gewesen;  allein 
die  Frage  ist,  ob  sie  es  je  so  philosophiach 
angefangen  haben,  als  Kant.  Man  hat  das, 
was  doch  schon  subjectiv  ist  und  sein  muss, 
ffir  objectiv  gehalten.  Eine  der  grossten 
Sttltzen  ffir  die  Kant’sche  Philosophie  ist  die 
gewiss  wahre  Betrachtung,  dass  wir  ja  auch 
so  gut  etwas  sind , als  die  Gegenstande  ausser 
uns.  Wenn  also  etwas  auf  uns  wirkt,  so 
hfingt  die  Wirkung  nicht  allein  von  dem 
wirkenden  Dinge,  sondern  auch  von  dem  ab, 
worauf  gewirkt  wird.  Beide  sind,  wie  beim 
Stoss,  thfitig  und  leidend  zugleich;  denn  es 
ist  unmoglich , dass  ein  Wesen  die  Ein- 
wirkungen  eines  andern  erapfangen  kann, 
ohne  dass  die  Einwirkung  gemischt  erscheine. 
Mit  eben  dem  Grade  von  Gewissheit,  mit 
dem  wir  fiberzeugt  sind,  dass  etwas  in  uns 
vorgeht,  sind  wir  auch  fiberzeugt,  dass  etwas 
ausser  uns  vorgeht.  Was  aber  auch  die 
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Dinge  sein  mbgen,  so  1st  doch  wohl  aus- 
gemacht,  dass  wir  schlechterdmgs  Nichts 
von  ihnen  wissen  kbnnen,  als  was  in  unserer 
Vorstellnng  licgt;  von  unsern  Vorstellungen 
aber  zu  der  Ursache  giebt  es  keine  Brtlcke.  Wir 
kdnncn  uns  nicht  aen ken , dass  etwas  ohne 
Ursache  sein  kiinne;  aber  wo  liegt  denn 
diese  Nothwendigkeit?  Wiedemm  i n uns, 
bei  vblliger  Unmbglichkeit , ans  nns  heraus 
zu  gehen.  Nach  dieser  Vorstellnng  sieht 
man  leicht,  wie  Recht  Kant  hat,  Raum  und 
Zeit  ftir  blosse  Formen  der  Anschauung  zu 
lialten.  Es  ist  nicht  anders  mbglich.  Die 
Herren,  die  gegen  Kant’s  Vorstellungen  von 
Raum  und  Zeit  disputiren,  sollte  man  billig 
fragen,  was  sie  denn  eigentlich  unter  ihrer 
wahren  Kenntniss  der  Gegenst&nde  ver- 
stehen,  und  ob  ttberhaupt  eine  solche  Kennt- 
niss mbglich  ist.  Es  ist  ein  ganz  ver- 
gebliches  BemUhen,  Kant  widerlegen  zu 
wollen.  Aeussere  Gegenst&nde  zu  erkennen, 
ist  ein  Widerspruch;  es  ist  dem  Menschen 
unmoglich,  aus  sich  heraus  zu  gehen.  Wenn 
wir  glauben,  wir  salien  Gegenstande,  so 
sehen  wir  bios  uns;  wir  kdnnen  von  Nichts 
in  der  Welt  etwas  eigentlich  erkennen,  als 
uns  selbst  und  die  Verandeningen,  die  in 
uns  vofgehen.  Es  ist  gewiss  sehr  scliwer 
zu  sagen,  wie  wir  zu  dem  BegrifF  „ ausser 
unsM  kommen,  da  wir  doch  bios  in  uns 
empfinden.  Etwas  ausser  sich  empfinden, 
ist  ein  Widerspruch;  wir  empfinden  nur  in 
uns;  das,  was  wir  empfinden,  ist  bios  Modi- 
fication unserer  selbst,  also  in  uns.  Weil 
diese  Verandeningen  nicht  von  uns  abhangen, 
so  scbieben  wir  sie  andern  Dingen  zu  und 
sagen:  es  giebt  Dinge  ausser  uns,  d.  b.  wir 
denken  uns  diese  Dinge  im  Raume  ausser- 
halb  (extra)  unser;  das  ist  offenbar  nicht 
Empfindung,  sondern  es  scheint  etwas  zu 
sein,  was  mit  der  Natur  unsers  sinnlichen 
Erkenntnissvermogens  innigst  verwebt  ist; 
es  ist  die  Form,  unter  der  uns  jene  Vor- 
stellung  des  * ausser  (praeten  uns“  gegeben 
ist,  Form  der  Sinnlichkeit.  Wir  werden  uns 
gewisser  Vorstellungen  bewusst,  die  nicht 
von  uns  abhaugen;  Andere  glauben,  wir 
wenigstens  hingen  von  uns  ab;  wo  ist  die 
Grenze?  Wir  kennen  nur  allein  die  Existenz 
unserer  Empfindungen,  Vorstellungen  und 
Gedanken.  Es  denkt,  sollte  man  sagen, 
sowic  man  sagt:  es  blitzt.  Zu  sagen:  cogito, 
ist  schon  zuviel,  sobald  man  es  durch  „Ich 
denkeu  Ubersetzt.  Das  Ich  anznnehmen,  zu 
postuliren,  ist  praktisches  BedUrfniss.  Man 
kann  nicht  genug  beherzigen,  dass  die 
Existenz  eines  Gottes,  die  Unsterblichkeit 
der  Seele  und  dergleichen  bios  gedenkbare, 
aber  nicht  erkennbare  Dinge  sind.  Es  sind  Ge- 
dankenverbindungeu,  Gedankenspicle,  denen 
nicht  etwas  Objectives  zu  correspondiren 
braucht.  Es  ist  doch  ftirwahr  zum  Er- 
staunen,  dass  man  auf  die  dunkeln  Vor- 
steUuDgeu  von  Ursachen  den  Glauben  an 


einen  Gott  gebaut  hat,  von  dem  wir  Nichts 
wissen  und  Nichts  wissen  kSnnen;  denn  all« 
Schliessen  auf  einen  Urheber  der  Welt  ist 
immer  Anthropomorphismus.  Anstatt  das 
sich  die  Welt  in  uns  spiegelt,  sollten  wir 
vielmehr  sagen,  unsere  Welt  spiegle  sich  in 
der  Welt.  Wir  kbnnen  nicht  anders,  wir 
mfissen  Ordnnng  und  weise  Regierung  in  der 
Welt  erkennen;  dies  folgt  aus  der  Einrichtung 
unserer  Denkkrafit.  Es  ist  aber  noch  keine 
Folge , dass  etwas , was  wir  nothwendig 
denken  mtissen,  auch  wirklich  so  ist;  denn 
wir  haben  von  der  wahren  Beschaffenbrit 
der  Aussenwelt  gar  keinen  BegrifF;  al» 
daraus  allein  l&sst  sich  kein  Gott  erweisen. 
Der  Glaube  an  einen  Gott  ist  Instinct;  er 
ist  dem  Menschen  natttrlich,  sowie  das  Geba 
auf  zwei  Beinen.  Modificirt  wird  er  freilieh 
bei  Manchen,  bei  Manchen  gar  erstickt; 
aber  in  der  Regel  ist  er  da,  und  ist  nr 
innern  Wohlgestalt  des  Erkenntmssvennflgeus 
unentbehrlich.  Die  Vorstellung,  die  wir  nn? 
von  einer  Seele  machen,  hat  viel  Aehnliehes 
mit  der  von  einem  Magneten  in  der  Erde: 
es  ist  bios  Bild;  es  ist  ein  dem  Menschen 
angebornes  Empfindungsmittel,  sich  Alles 
unter  dieser  Form  zu  denken.  Ehe  man 
noch  die  gemeinen  Erscheinungea  in  der 
Kbrperwelt  erklkren  konnte , fing  man  an, 
Geister  zur  Erkl&rung  zu  gebrauchen.  Jetit, 
da  man  ihren  Zusammenliang  besser  kennt, 
erkl&rt  man  Eins  aus  denu  Andern,  und  die 
Geister,  bei  denen  wir  stille  stehen,  sind  end 
licli  doch  ein  Gott  und  eine  Seele.  Die 
Seele  ist  also  jetzt  gleichsam  das  Gespenst, 
das  in  der  zerbrechlichen  IlUlle  unsers 
Korpers  spukt.  Aber  ist  dieses  Verfahrec 
selbst  nur  unserer  eingeschrSnkten  Vemunrt 
gem&ss?  Dttrfen  wir  etwa  schliessen:  was 
unserer  Mcinung  nach  nicht  durch  Ding*1 
gescbehen  kann,*  die  wir  kennen,  muss  durch 
andere  Dinge  geschehen,  als  wir  kennen  ? 
Das  ist  nicht  bios  ein  falsches,  sondern  ein 
abgeschmacktes  Raisonnement.  Ich  bin  so 
sehr  flberzeugt,  dass  w'ir  von  dem  nns  Be 
greiflichen  soviel  als  Nichts  wissen,  und  wie 
viel  mag  nicht  noch  znrfick  sein,  das  nnaere 
Gehimfibern  gar  nicht  darbilden  konnen 
Bescheidenheit  und  Behutsamkeit  in  der 
Philosophic,  zumal  in  der  Psychologic,  ge 
zierat  uns  vorzUglich.  Was  ist  Materic,  *> 
wie  sie  sich  der  Psychologe  denkt?  So  etwas 
giebt  es  vielleicht  in  der  Natur  nicht;  * 
tddtet  die  Materie  und  sagt  hernach,  d^j 
sie  todt  sei.  Der  Mensch  wird  ein  Sophia 
und  ttberwitzig,  wo  seine  grilndlichen  Kennl 
nisse  nicht  mehr  hinreicnen.  Alle  mflasc® 
es  folglich  werden,  wenn  von  Unmterblicb 
keit  und  Leben  nach  dem  Tode  die  Rede  is>- 
Materialism  us  ist  die  Asymptote  der  Psycho- 
logic. Ich  glaube,  dass  tieferes  Studinm  der 
Natur,  noch  Jahrtausende  fortgesetzt,  endh*- 
auf  Spinozismus  filhren  wird.  Sowie  nnscr 
Kenntniss  der  Koperwelt  zunimmt,  & V'T 
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engern  sicb  die  Grenzen  des  Geisterreiches. 
TrSge  Materie  ist  ein  blosses  menschliches 
Geschdpf  und  etwa  bios  ein  abstracter  Be- 
gTiff;  wir  eignen  n&mlich  den  Krkften  eine 
trilge  Basis  zu  und  nennen  sie  Materie, 
wahrend  wir  doch  offenbar  von  Materie 
Nichts  kennen,  als  eben  diese  Krfifte;  die 
trfige  Basis  ist  bios  Hirngespinst.  Daher 
rtthrt  das  infame  Zwei  in  der  Welt:  Leib 
und  Seele,  Gott  und  Welt.  Das  ist  aber 
nicht  nothig:  wer  hat  denn  Gott  erschaffen? 
Mit  einem  Worte:  Alles,  was  ist,  das  ist 
Eins  und  weiter  Nichts.  Wenn  die  Welt 
noch  eine  unzkhlbare  Zahl  von  Jahren  steht, 
so  wird  die  Universalreligion  gelkuterter 
Spinozismus  sein.  Sich  selbst  tlberlassene 
Veraunft  ftlhrt  auf  Nichts  anders  hinaus, 
und  es  ist  unmdglich,  dass  sie  auf  etwas 
Anderes  hinauBftlnre.  Es  giebt  schlechter- 
dings  keine  andere  Art,  Gott  zu  verehren, 
als  die  Erftillung  unserer  Pflichten  und  ein 
Handeln  nach  Gesetzen,  die  uns  die  Ver- 
nunft  gegeben  hat.  „Es  ist  ein  GottM  kann, 
meiner  Meinung  nach,  nichts  AndeTes  sagen, 
als:  ich  fflhle  mich,  bei  aller  Freiheit  des 
Willens  genothigt,  Recht  zu  thun.  Was 
haben  wir  weiter  einen  Gott  nbthig?  Das 
ist  er.  Ueberhanpt  erkennt  unser  Ilerz  einen 
Gott,  und  nachdem  ihn  das  Herz  erkannt 
hatte,  suchte  ihn  die  Vernunft  auch.  Wer 
die  Geschichte  der  Philosophic  und  Natur- 
lehre  betrachten  will,  wird  finden,  dass  die 
grbssten  Entdeckungen  von  Leuten  sind  ge- 
macht  worden,  die  dasjenige  ftlr  bios  wahr- 
scheinlich  hielten,  was  die  Andcrn  ftir  ge- 
wiss  ausgegeben  haben,  also  eigentlich  von 
Anhangern  der  neuern  Akademie,  die  das 
Mittel  zwischen  der  strengfeu  Zuverlassigkeit 
des  Stoikers  und  der  I’ngewissheit  und 
Gleichgtiltigkeit  des  Skeptikers  hielt.  Eine 
solche  Philosophic  ist  um  so  mehr  anznrathen, 
als  wir  unsere  Meinungen  zu  der  Zeit 
sammelu,  da  unser  Verstand  am  schwachsten 
ist.  Newton  hat  die  Farben  zu  scheiden 
gewusst;  wie  wird  der  Psychologe  heissen, 
der  uns  sagt,  woraus  die  Ursachen  unserer 
Haifdlungen  zusammengesetzt  sind?  Der 
Mensch  ist  gewiss  nicht  frei;  allein  es  gehdrt 
selir  tiefes  Studium  der  Philosophic  dazu, 
sich  durch  diese  Vorstellung  nicht  irre  flihren 
zu  lassen,  ein  Studium,  zu  welchem  unter 
Tausenden  nicht  Einer  die  Zeit  und  Geduld, 
und  unter  Hunderten,  die  sie  haben,  kaum 
Einer  den  Geist  hat.  Freiheit  ist  daher 
eigentlich  die  bequemste  Form,  sich  die 
Sache  zu  denken,  und  wird  auch  allezeit  die 
flbliche  bleiben,  da  sie  so  sehr  den  Schein 
ftlr  sich  hat.  Dass  die  Menschen  Alles  aus 
Znteresse  und  um  ihres  Vortheils  willen  tliun, 
bin  ich  so  siclier  tlberzengt,  dass  ich  glpube, 
es  ist  zur  Erhaltung  der  Welt  so  nbthig,  als 
die  Empfindlichkeit  zur  Erhaltung  des 
Kbrpers. 

G.  Chr.  Lichtenberg’s  Ideeu,  Mnximcn  uiul  Ein- 


fiille,  nebst.  [desscn  Charakteristik,  lieraus- 
pegeben  von  G.  Jordons,  1827—  2Q,  zwei 
Theile. 

Lignite.  Joseph  Adrien  Le  Large, 
Abbe  de,  stammte  aus  einer  adeligen  Familie  . 
aus  Poitiers  und  war  in  Paris  ebenso  mit  der 
Philosophic  wie  mit  den  Naturwissenschafteu 
vertraut  geworden.  Als  Priester  des  Orato- 
riums  war  er  zugleich  Anlidnger  der  Philo-' 
sophie  des  Cartesius  und  des  Malebrauche. 
Seine  Schrift:  Elements  de  la  metaphysique, 
tirees  de  l' experience , ou  Lettres  a un 
materialiste  sur  la  nature  de  I'dme  (1753) 
zeigt  ihn  als  Gegner  Locke’s  auf  dem  psyclio- 
logischen  Standpunkt  der  schottischen  Schule, 
indem  er  mittelst  des  sogenannteu  innern 
Sinnes  zugleich  das  Dasein  Gottes  zu  be- 
weisen  sucht.  Spfiter  trat  er  in  seinem 
Examen  serieux  et  comique  des  discours 
sur  l’ esprit  (2  vols,  1759)  als  Gegner  des 
Helvdtius  auf- und  starb  17G2  in  Paris. 

Le  Goff,  dc  la  philosophic  de  Tabb^  de  Lignac.  . 
1863. 

Lindenianii,  II  ein  rich  Simon,  war 
1807  in  Landau  als  der  Sohn  armer  Eltern 
geboren  und  unter  gedrtickten  Jugend- 
verhfiltnissen  aufgewachsen.  Durch  Lnter- 
stiltzung  edler  Wohlthiiter  konnte  er  im . 
Gymnasium  zu  Zweibrilcken  semen  Wissens- 
durst  befriedigen  und  dieUniversitatMilnchen 
ftir  das  Studium  der  Jurisprudenz  beziehen. 
Durch  Mangel  wiederholt  in  seineu  Studieu 
unterbrocken,  arbeitete  er  eine  Zeitlang  als 
Setzer  in  Schalfhausen  und  danu  als  Amts- 
schreiber  in  Kaiserslautern  und  vurde  bei 
seinem  dritten  Aufenthalt  in  Mtinchen  von 
der  Personliclikeit  und  Lehre  des  damals 
dort  sich  aufhaltenden  Philosophen  Krause 
so  ergriffen,  dass  er  sich  im  Geiste  dieser 
Philosophic  der  p&dagogischen  Thhtigkeit  zu 
widmen  beschloss  und  in  Krause  fortan  seiuen 
geistigen  Vater  verehrte,  dem  er  seine  Wieder- 
eburt,  die  Wiederherstellung  seines  festen 
eelenfriedens  und  kindliclien  Gottvertrauens 
und  die  andauernde  Begeisterung  far  alles 
Hohere,  sowie  die  Aussoknung  mit  den  Uebebi 
des  Lebens  zu  verdanken  habe.  Er  grtindete 
ein  Privatiustitut  in  Mtinchen  und  eine  Kleiu- 
kinderschule,  habilitirte  sich  dann  nach  seiner 
Verheirathung  (1839)  als  Privatdocent  in 
Heidelberg,  wo  ikm  zugleich  der  philo- 
sophi8che  Unterricht  am  Lyceum  (lbertragen 
wurde.  Nachdem  er  die  „Uebersichtliche 
Darstellung  des  Lebens  und  der  Wissen- 
schaftslehre  K.  Chr.  Fr.  Krause’s  “ (1839) 
veroftentlicht  hatte.  erkielt  er  1840  eine 
Lehrstelle  in  Solotliurn,  wo  er  1844  sein 
Hauptwerk  unter  dem  Titel  » Die  Lelure  vom 
Menschen  oder  Anthropologic:  ein  Handbuch 
ftlr  Gebildete  aller  Standeu  herausgab.  In 
au8ftikrlicher  Darstellung  der  psychologischcn 
Grundlehren  seines  Meisters  entwickelt  er 
die  menschliche  Personliclikeit  als  das  Eben- 
bild  der  gottlichen  und  das  Ur -Ich  im 
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Menschen  als  den  Grund  der  Leibesgestaltung 
wie  der  Gemilths  - und  Gedankenwelt. 
Daranf  folgte  1840  die  „Denklehre  odcr 
Logik*  und  gleichzeitig  in  den  Noack’schen 
„Jahrbllchern  filr  speculative  Philosophic* 
eine  Abhandlung  liber  „Das  Princip  der 
Philosophic*,  worin  er  sich  um  die  Heil- 
mittel  gegen  die  nm  sich  greifende  Zer- 
splitternng  und  Systemmacherei  der  deutschen 
Philosophic  bemtlhte  und  unter  dem  Banner 
der  Verbrlldernng  und  Innung  die  Grtlndung 
von  jahrliclien  Philosophenversammlungen  er- 
strebte,  deren  nach  den  ersten  Versnchen 
wieder  erloschene  Wirksamkeit  er  selbst 
•nicht  mehr  erlebte.  Als  Professor  der  Philo- 
sophic an  der  Universit&t  in  Mllnchen,  wohin 
er  1847  bernfen  worden  war,  verdffentlichte 
er  seinen  *Grundriss  zn  den  Vorlesungen 
Uber  Anthropologie*  (1848),  zog  sich  jedoch 
durch  seine  Sympathie  fUr  den,  seiner  Meinung 
und  Absicht  nach  im  Sinn  nnd  Geist  der 
Lehren  Krause’s  zu  reformirenden  Deutsch- 
katholicismus  den  pfUffischen  Vorwurf  reli- 
gionswidriger,  atheistischer  oder  panthei- 
^tischer  Lehren  zu,  wodurch  ilnn  die  letzten, 
tlberdie8  durch  ein  langwieriges  Magenleiden 
getrtibten  Jahre  seines  Lebens  verbittert 
. wurden.  Er  starb  1855  in  Mllnchen. 

Lindner,  Otto,  war  1820  zn  Breslau 
geboren  und  auf  dem  Magdalencngvmnasinm 
gebildet,  studirte  dann  ebendort  klassische 
Philologie  und  Philosophic,  wurde  mit  einer 
lateinischen  Abhandlung  liber  das  Verh&ltniss 
der  Metaphysik  Spinoza’s  zur  Lehre  des 
Cartesins  Doctor  der  Philosophic,  konnte  es 
aber  als  Verehrer  des  missliebigen  Professors 
Nees  von  Esenbeck  wegen  seines  unverhohlen 
kundgegebnen  politischen  und  religiosen 
Freisinnes  nicht  zur  Zulassung  als  Privat- 
docent  bringen,  nahm  deshalb  wider  seine 
eigentliche  Neigung  in  Berlki  eine  Haus- 
lehrerstelle  an  und  erhielt  1847  eine  An- 
stellung  bei  der  Redaction  det  „Vossischen 
Zeitung*,  deren  Chef  - Redacteur  er  1863 
wurde.  Er  starb  1867  zu  Berlin.  Neben 
seiner  RedactionsthUtigkeit  war  er  als  Schrift- 
steller  auf  den  Gebieten  der  Kun'stgeschichte 
nnd  Kunstkritik,  sowie  der  Philosophic  tliktig. 
In  der  Sonntagsbeilage  zur  „Vossischen  Zei- 
tung* hatte  er  im  Sommer  1862  eine  Reihe 
von  OLO)  Abhandlungen  ilber  die  Philosophie 
Arthur  Schopenhauer’s  veroffentlicht,  wovon 
die  ftlnf  ersten  in  das  gemeinsam  von 
Lindner  und  Frauenstkdt  heransgegebne 
Werk  w Arthur  Schopenhauer;  von  ihm,  liber 
ihn*  (1, 3—130:  Ein  Wort  der  Vertheidigung; 
II,  133—762:  Memorabilien,  Briefe  undNach- 
lassstllcke  Schopenhauers)  1863  aufgenommen 
wurden.  Lindner’s  philosophische  Grund- 
anschauungen,  worin  er  sich  im  Wesentlichen 
an  die  Lehren  Schopenhauer’s  anschliesst, 
sind  in  der  Abhandlung  *Ueber  ktlnstlerische 
Weltanschauung*  enthalten,  worin  die  Grund- 
linien  und  Bausteine  zur  Metaphysik,  Psycho- 


logic, Ethik  und  Aesthetik  gegeben  werden. 
Diese  Abhandlung  ist  die  letzte  del  secbs 
unter  dem  Titel  „Zur  Tonkunst*  (1864)  ver- 
einigten  Abhandlungen  Lindner’s.  Es  treten 
darin  folgende  Grundgedanken  hervor:  Fie 
der  Riese  Antftus  nur  durch  die  stets  er- 
neuerte  Berfihrung  seiner  Mutter  Erde  friscbe 
Krkfte  gewann  und,  als  dieselbe  verhindert 
wurde,  machtlos  verkam;  so  bedarf  eg  fur 
das  bewusste  Erkennen  einer  steten  Rilck- 
kehr  zur  unmittelbaren , anschaulichen  Er- 
fahrung.  einer  nie  aufhorenden  BeobachtaBg 
der  wirklichen  Vorgftnge  in  der  Aussenwek 
sowolil,  wie  im  eignen  Willen,  wenn  die  Br- 
kenntniss  nicht  in  abgeblasste  Scbemen  uf- 
gehen  soil.  Alle  Erscheinungsformen  der 
Welt  bilden  nur  die  Grundlage,  auf  welder 
der  Mensch  auftritt,  als  die  hbchste  GeMlt 
der  nattlrlichen  Welt,  worm  letztere  id 
selber  anschaut  Unbedingt  steht  der  Mewl) 
ihr  gegentlber  als  der  allein  Erkennende, 
nur  aber  ist  solche  Erkenntniss  nur  yor- 
handen  vermoge  der  ursprtlnglichen  Gfeicb- 
artigkeit  des  Wesens  Beider.  Von  der  em- 
fachsten  unorganischen  Gestalt  bis  *m»  etf- 
wickeltsten  Thier  herauf  isj;  jedes  Weses 
nur  erfUllt  von  der  eignen  • blind® 
wendigke'it  und  erkennt  weder  sd  *&st, 
noch  Anderes;  der  Mensch  erkennt aeh  telber 
und  sie  alle,  und  dieses  sein  Selbdbef«*t- 
sein  macht  ihn  zura  Herrn  seiner  sdbitund 
der  ihn  umgebenden  Welt.  Dieses  der 
Erscheinungswelt  gemeinsame  Wesen  »^r> 
welches  der  Inhalt  alles  Daseins  ist,  gjdi 
sich  als  Wille  zu  erkennen,  als  fortdauemd 
Wirkendes,  von  dessen  Wirken  kein  Grand 
angegeben  werden  kann,  als  grandiose 
Wirken.  Dieses  beharrende  Wesen  erkennt 
erst  im  Menschen  sich  selbst,  wird  selW 
bewus8ter  Wille  und  eigentliches  Wollen  one® 
bewussten  Motiven.  Wir  erkeimen  den  Wilks 
in  seiner  ersten  Wirksamkeit  als  das  1® 
mittelbare  Setzen  seiner  selbst,  als  sich  selb;- 
gestaltend,  als  formgebend  in  seiner  Idb- 
lichen  Erscheinung.  Mit  andern  Wortfl>! 
der  Wille  schafft  die  Grundlage  seines  Vur- 
stelluugsvermdgens  oder  Bewusstseins,  indeus 
er  zeitlick  sich  entwickelnd  zueleich  riuo- 
lich  sich  gestaltet  und  zwar  durch  und  durci 
in  einer  zweckra&ssigen  Gliederung  ^ 
Organen.  sodass  der  Leib  der  ursprflnglicw 
Ausdruck  des  Willens  ist  Nur  ind«n  ef 
sich  leiblich  vorfindet,  wird  der  Wille  *** 
gegenst&ndlich  und  seiner  bewusst.  Dm  be 
wusstwerden  geht  vom  Anschauen  au*. 
bestimmte  Anschauung  aber  beruht  *nf 
sinnlich  wahrgenommenen  Wirkungt  ** 
welcher  der  Verstand  <Jie  Uraache  wcht 
Der  Bildungsprocess  der  Anschauung  i»t  **1 
welcher  in  unserm  Kopfe  die  VorateJiun? 
einer  ausser  uns  befindlichen  Gegenstindikb- 
keit  hervorbringt,  zu  der  wir  venndge  on®** 
Leibes  selbst  gehOren.  So  unterscbewer 
wir  deutlich  zwischen  uns  selbst  und  dem 
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Gegenstftndlichen  und  fassen  sowohl  die 
Gegenst&ndlichkeit,  als  aucli  nnser  eignes 
Wesen  anschauiich  zusammen.  Dieser  Pro- 
cess stellt  sich  vornamlich  dar  in  der  Spracli- 
bildung,  welche  mit  den  ersten  Eindrilcken, 
die  der  Mensch  empfiiugt,  sofort  beginnt  und 
vermoge  deren  er  von  sich  selbst,  wie  von 
der  Aussenwelt  dauenide  Vorstellnn^en  fest- 
hiilt.  Der  Laut  reflectirt  den  empiangenen 
Eindrnck  im  menschlicfien  Organismus;  der 
Mensch  vernimmt  dadurch  sich  selbst,  nimmt 
sich  in  einer  bestimmten  Weise  walir,  wftlirend 
gleichzeitig  durch  denselben  Laut  eine  be- 
stimmte  Sussere  Anschauung  ftlr  ihn  be- 
zeichnet  wird.  Hiermit  beginnt  seine  Be- 
sinnung:  er  wird  seiner  selbst  inne,  sowie 
der  Erscheinungsweltaus8erihm,  und  wHhrend 
er  die  letztere  in  bestimmten  Anschauungen 
festha.lt , schaut  er  sich  selbst  an  in  der 
Continuit&t  der  Zeit,  ais  das  Beharrende  im 
Wechsel  Busserer  Eindrticke  und  innerer  Be- 
wegung.  Dies  ist  aber  nur  moglich,  wenn 
aucli  die  Vergangenheit  im  Bewusstsein  vor- 
handen  ist.  Dieses  Zusammenfassen  von 
Gegenwart  und  Vergangenheit  nennen  wir 
Erinnerung.  Unser  Wesen  entwickelt  sich 
ebenso  in  seiner  Einwirkung  auf  die  Welt, 
wie  durch  die  Einwirkung,  welche  es  von 
dieser  erfUhrt,  als  ein  ganz  bestimmtes, 
welches  in  seiner  Eigenthiimlichkeit  sich  zu- 
niichat  seine  eigne  Welt  gestaltet,  dabei  aber 
doch  ein  allgemeineres  Verstandniss  der 
Welt  tiberhaupt  erlangt.  Der  Wille  tTitt 
zunichst  im  Kinde  so  auf,  als  wilre  Nichts 
ausser  ihm  seiber  vorhanden;  der  Egoismus 
ist  sein  einfaches  Wesen,  die  Befriedigung 
desselben  sein  Bestreben,  unbewusst  im  An- 
fange,  dann  mehr  und  mehr  bewusst  und 
tlberlegt.  Erst  die  Art  dieses  Strebens  wird 
ftlr  die  sittliche  Bestimmung  bezeichnend. 
ZunSchst  ist  der  Zweck  jedes  einzelnen 
Wesens  nur,  seine  bestimmte  Art  zur  Geltung 
zu  bringen,  sich  auszuleben,  sein  eignes  Sein 
zum  Dasein  zu  bringen.  Dasselbe  Leben 
aber,  in  welches  das  Einzelwesen  hereintritt 
und  in  welchem  es  sich  zum  frdhlichen  Dasein 
entfalten  will,  hemmt  zugleich  sein  Empor- 
bltlhen,  droht  aller  Wegen  mit  Hindernissen 
und  setzt  an  die  Stelle  fortdauernd  erhohter 
Bejahnng  des  Selbst  die  entschiedenste  Ver- 
neinung  desselben,  den  Tod.  Es  bedarf 
darum  einer  Erhebung  ttber  die  Selbstsucht, 
um  dauernden  Frieden  zu  linden ; so  erzeugt 
die  Verneinung,  welche  der  unmittelbaren 
Bejahung  der  Selbstsucht  entgegentritt,  den 
Bruch  dieser  Selbstsucht,  und  es  gelit  aus 
ihr  eine  Umwandlung  des  Wollens  hervor 
zum  Wohlwollen,  welches  sich  und  alle  Wesen 
von  dem  aller  Entfaltung  in  der  Erscheinungs- 
welt  anhaftenden  Bosen  befreit  und  zu  wahr- 
haft  selbstbefriedigendem  Wirken  erhebt. 
Dadurch  wird  selbstverstilndlick  nicht  das 
Wesen,  sondern  nur  die  Richtung  und  Wirk- 
samkeit  des  Selbst  geiindert,  weil  die  Ge- 


sammtrichtung  eine  entgegengesetzte  ge- 
worden  ist.  So  bringt  die  Erfahrung,  durch 
die  wir  unsern  eignen  Willeu  kennen  leraen, 
sittliche  Begriffe  hervor,  und  alien thalben 
wird  die  Ldsung  der  Grundfrage  des  Lebens: 
was  ist  gut?  praktisch  (d.  h.  ohne  Ktlcksicht 
auf  die  Form  der  Erkeuntniss)  tlber- 
einstimmeiid  in  die  SelbstUberwindnng  ge- 
setzt.  Mit  der  Familie  tritt  der  gesellschaft- 
liche  Zustand  des  Menschen  ein,  von  den 
ersten  Anfdngen  bis  zur  vblligen  Ausbildung 
eines  gemeinschaftlichen , d.  h.  staatliclien 
Lebens.  Aber  auch  die  staatlichc  Sphere 
gew&hrt  gegen  die  Leiden  des  Lebens,  gegen 
die  Hemmungen  und  Schmerzen,  welche  der 
Eigenwille  erfahren  muss,  keine  durch- 
greifende  Sicherheit.  Erst  in  einer  gemein- 
samen  Religions -Anschauung  und  -Uebung 
geht  der  Eigenwille  vollig  in  einen  lidhern, 
tiber  ihm  stehenden  ein;  seine  eigne  Er- 
kenntniss,  seine  bewusste  Erfahrung  wird 
einem  fremden  Walten  untergcordnet.  Mit 
den  steigenden  Lebensjahren  stirbt  die  blinde 
Energie,  der  unmittelbaje  Lebensdrang  des 
Widens;  unter  den  Erschtitterungen  des 
Lebens  reift  er  heran  zu  der  Erkeuntniss, 
dass  alles  Thun  und  Lassen  des  Eigenwillens 
als  8olohen  ein  eitles  ist  und  seine  voile 
Befriedigung  nur  darin  gefunden  wird,  dass 
das  Bewusstsein  frei  sei  von  Schuld.  Diese 
Erfahrung  des  Greises  iiber  sich  selbst  und 
die  Welt  ist  nicht  mehr  die  praktische  Klng- 
heit  des  Maunes;  sie  ist  die  Weisheit  des 
Lebens  tiberhaupt  und  erfllllt  ihn  mit  all- 
gemeinem  Wohlwollen.  Die  durch  die  gegen- 
stiindliche  Welt  gewonnenen  Anschauungen, 
das  dadurch  geweckte  Bewusstsein  des 
Menschen  von  sich  selbst  und  der  Gegen- 
stiindlichkeit  werden  vermoge  dergestaltungs- 
fiihigen  sclidpferischen  Einbildungskraft  zu 
einer  angeblich  objectiven  Weltanschauung 
gestaltet,  welche  ihrerseits  ftlr  die  allein 
wahre  und  wirkliche  Darstellung  der  Welt 
gelten  will,  aber  nicht  das  gemeinsame  Work 
der  Gesellschaft,  sondern  nur  einzelner  her- 
vorragender  Menschen  ist  Dies  ist  die 
Kunst,  deren  Wesen  als  solcher  nur  in  der 
Formgebung  besteht. 

E.  Hirsemenzel,  Otto  Lindner;  biographiscbc 
Skizze.  (In  der  von  Michelet  herausgegebnen 
Zeitschrift  „Der  Gedanke“,  Bd.  VII,  S.  294 
bis  318)  1867. 

Lintholtz  (Lindholtz,  Lyntholtz), 
Johannes,  aus  Miinchberg,  wurde  in  Leipzig 
Doctor  des  Rechts  und  der  Philosophic  und 
zuerst  Lehrer  am  dortigen  Gymnasium,  als 
welcher  er  1500  in  einer  Monographic  die 
scholastische  Streitfrage  von  der  Bedeutung 
der  ailgemeinen  Begriffe  (Universalien)  ganz 
im  Sinne  des  Thomas  von  Aquino,  unter 
Bertlcksichtigung  des  Albertus  Magnus  und 
des  Aegidius  Romanus  (de  Colonna)  behan- 
delte.  iSpilter  wurde  er  Professor  der  Philo- 
sophic in  Frankfurt  a.  d.  Oder,  wo  er  noch 
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mehrere  Scliriften  (tiber  die  „Summa(t  Albert’s 
des  Grossen,  Uber  Aristoteles’  BUclier  von 
der  Seele,  tiber  Petrus  Hispanus  u.  a.)  ver- 
fasste  und  1535  starb. 

Lipsius.  Justus,  (eigentlich:  Joost 
Lipps)  war  1547  in  dera  Dorfe  Isea  bei 
Brtlssel  geboren  und  hatte  dort  und  in  Kdln 
und  LOwcn  bei  den  Jesuiten  scholastische 
Philosophie  studirt.  Nachdem  er  cine  Zeit 
lang  in  Rom,  dann  in  Jena  und  Brtlssel  ge- 
lebt  hatte,  erhielt  er  1579  zu  Leiden  eine 
Lehrstelle  und  ging  zur  reformirten  Kirche 
tiber,  aus  w'elcher  er  jedoch  1592  von  den 
Jesuiten  wieder  zum  Katholicismus  zurtick- 
geftlhrt  wurde  und  in  Lowen  eine  Professur 
erhielt,  die  er  bis  zu  seinem,  im  Jahr  1606 
erfolgten  Tode  bekleidete.  Obwohl  die  Haupt- 
bedeutung  seiner  literarischen  Wirksamkeit 
auf  dem  Gebiete  der  klassischen  Philologie 
liegt,  so  verdient  er  doch  in  der  Geschichte 
der  Philosophic  ErwAhnung  wegen  seiner 
Vorliebe  fttr  die  stoische  Philosophie,  welche 
er  durch  seine  „M<muductio  ad  Stoicam  philo- 
sophiam11  (1604)  und  die  nach  seinem  Tode 
veroffentlichte  Abhandlung  „ Physiologiae 
Stoicorum  libri  ///“  (1610)  aus  der  raittel- 
alterlichen  Vergessenheit  hervorzog. 

Locke,  John,  war  im  Jahr  1632  zu 
Wrington,  einem  Flecken  unweit  Bristol  in 
der  Grafschaft  Sommersetshire  geboren.  Sein 
Vater  war  Hauptmann  unter  den  Truppen 
des  Parlaments  und  verlor  unter  Karl  L, 
wilhrend  der  btlrgerlichen  Unruhen,  einen 
Theil  seines  Vermogens.  Nachdem  er  in 
Westminster  zu  London  den  eTsten  Unter- 
richt  erhalten  hatte,  kam  er  in  das  Collegium 
der  „Kirche  Christi“  nach  Oxford,  wo  er  in 
die  scholastisch  - aristotelische  Philosophie 
des  Mittelalters  eingeftthrt  wurde,  die  ihm 
aber  sehr  wenig  Gentlge  that,  obwohl  er  als 
der  talentvollste  Schiller  gait.  Erst  die 
Scliriften  des  Descartes,  die  ihm  zu&llig  in 
die  Hand  fielen,  erweckten  wieder  sein  In- 
teresse  an  der  Philosophie,  in  welcher  er  sich 
1658  den  Doctorgrad  erwarb.  Sein  Haupt- 
studinm  waren  jedoch  in  Oxford  die  Natur- 
wissenschaften  und  die  Medicin,  obwohl  er 
dieselbe  niemals  praktisch  ausgebildet  hat. 
Damals  lernte  er  anch  den  Lord  Antony 
Ashley,  spdtern  Grafen  von  Shaftesbury 
kennen,  mit  welchcm  er  seitdem  in  enger 
Verbindung  stand.  Mit  dem  Grafen  von 
Northumberland  machte  er  1668  eine  Reise 
nach  Frankreich,  wo  er  in  Gesellschaft  der 
Gr&fin  blieb,  withrend  deren  Gemahl  eine 
Reise  nach  Rom  machte,  auf  welcher  er 
starb.  Nach  England  zurtlckgekehrt  stand 
er  dem  Lord  Ashley  bei  der  Wahl  einer 
Gattin  fttr  seinen  Sohn  zur  Seite.  Nachdem 
sein  Gonncr  1672  zum  Grafen  von  Shaftes- 
bury erhoben  worden  war,  erhielt  Locke  die 
eintrkgliche  Stelle  als  Secretiir  einer  Handels- 
commission,  welche  Stelle  er  jedoch  schon 
im  folgendeu  Jahr,  als  der  Graf  am  Hof  in 


Ungnade  gefallen  war,  wieder  verlor.  Zur 
Kraftigung  seiner  Gesundheit  untemhn 
Locke  1675,  auf  seiners  Gdnners  Wunseli 
eine  Reise  nach  Frankreich,  auf  welcher  er 
den  Lord  Herbert,  nachraaligen  Grafen  tod 
Perabrock,  kennen  lernte,  mit  welchem  er  in 
ein  enges  Freundschaftsverhaltniss  trat  All 
im  Jahr  1679  der  Graf  von  Shaftesbury  acb 
mit  dem  Hofe  wiedqr  ausgesohnt  hatte  und 
President  des  geheimen  Rathes  gewordeo 
war,  erhielt  Locke  wiederum  eine  Anstellung 
im  Staatsdienst,  die  er  jedoch  ebenfalU  bald 
wieder  verlor,  da  der  Graf  abermals  inCa- 
gnade  del  und  sich  nach  Holland  zurficluog, 
wohin  ihm  Locke  (1683)  nachfolgte,  um  bald 
seines  Gdnners  Tod  zu  betrauern.  In  Amster- 
dam , wo  er  zuerst  lebte , gerieth  er  in  dm 
Verdacht,  gegen  die  englische  Regienmi 
feindselige  Schriften  verfasst  zu  haben  una 
lebte,  da  von  derselben  seine  Auslieferung 
verlangt  wurde,  abwechselnd  in  Utrecht, 
Cleve  und  Amsterdam.  Im  Jahr  1688  ketate 
er,  nach  der  englischen  Revolution,  mit  dem  t 
auf  den  englischen  Thron  erhobenen  Prinien 
Wilhelm  von  Oranien  nach  England  zurflck 
und  erhielt  eine  Stelle  am  Appellationsgerieht 
als  „ Commissioner  of  appeals11,  sparer  ail 
Commissionhr  der  Handelschaft  und  der  Co- 
lonien.  Schon  im  Jahr  1685  hatte  Locke 
anonym  seinen  schon  1667  in  engUtcber 
Sprache  niedergeschriebenen  „ Brief  fiber 
die  Toleranz*  lateinisch  umgeaTbdtet, 
welcher  1689  in  Gouda  erschien,  woranf 
1690  ein  „ Second  letter  for  tolerati$*u 
und  1692  ein  dritter  Brief  folgte.  In  einem 
vierten  ward  er  durch  seinen  Tod  nnter- 
brochen.  In  diesen  vier  Briefen  hat  Loeke 
die  unbeschrankte  und  gleichmAssige  Duldung 
gegen  jede  religiose  Ansicht  und  Gemeinschaft 
ftlr  Recht,  Pflicht  und  Bediirfniss  erkllrt  nci 
sich  dadurch  einen  ehrenvollen  Plata  unter 
den  religiosen  Freidenkern  Englands  erwof- 
ben.  Er  verlangt  nickt  bios  dieselben  nnJ 
gleichen  Rechte  in  Bezug  auf  Versammlungen, 
Feste  und  Oflfentlichen  Gottesdienst  fflr  die 
Einen  wie  fflr  die  Andern,  sondern  es  solien 
sogar  Juden,  Muhamedaner  und  Heiden  ihrer 
Religion  wegen  von  den  Rechten  der  i^aats- 
bttrger  nicht  ausgeschlossen  werden.  Nur 
die  Atheisten  solien  von  der  Duldung  affl- 
geschlossen  bleiben.  Duldung  gilt  ihm  ate 
das  Hanptunter8cheidungszeichen  der  w^hren 
Kirche;  denn  der  Zweck  der  christliehen 
Religion  besteht  darin,  das  Lcben  des  Men- 
schen  nach  den  Gesetzen  der  Tugcnd  und 
Froramigkeit  zu  regeln.  Wer  gegen  U& 
nungen  unduldsam,  gegen  Laster  duldsam 
Lst,  der  trachtet  nach  einem  andern 
als  dem  Reiche  Gottes.  Die  Kirche  ift  «u 
freiwilliger  Verein  zum  Behufe  der  offent 
lichen  Verehrung  Gottes  nach  der  Wdafc 
die  man  ftir  Gott  gefUUig  and  seligmacheod 
hfilt;  sie  ist  ein  freier  Verein.  denn  NioroanJ 
wird  als  ein  Mitglied  einer. Kirche  gebitren, 
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aondern  moss  sick  erst  freiwillig  an  einen 
religiosen  Verein  ansckliesseu.  Die  Mittel, 
der  Kirche  Gehorsam  zu  verschaffen,  sind 
nur  sittliche:  Ermahnung,  Erinnerung,  Rath; 
die  Anwendung  der  Gewalt  stekt  der  Kircke 
nickt  zn.  Die  Pflickt  der  Duldung  folgt 
aber  auck  aus  dem  Begriffe  des  Staates, 
welcker  ein  Verein  aussckliesslick  ftir  bilrger- 
licke  Interessen  ist,  d.  k.  ftir  Leben,  Freikeit, 
leibliches  Wokl  und  Besitz  itusserer  Dinge; 
xur  Sorge  ftir  die  Seelen  kat  die  Obrigkeit 
keine  Vollmacht,  weder  von  Gott,  nock  vom 
Volke.  Ueberzeugnng  ist  etwas  Freies  und 
kann  nickt  erzwungen  werden.  Ueber  den 
Koltus,  sowie  tlber  tkeoretiscke  Lehren  und 
Religionsartikel  kat  der  Staat  keine  Autorit&t. 
Anders  verkalt  es  sick  mit  den  praktiscken 
Mein un gen,  weil  sittlicke  Handlungen  ebenso 
zur  Gerichtsbarkeit  der  Obrigkeit,  wie  des 
Gewissens  gehdren.  Darum  kat  tlber  prak- 
tische  Meinungen  die  Obrigkeit  und  Gesetz- 
gebung  insofern  zu  wacken,  als  sie  ftlr  die 
Sicherheit  und  das  ftussere  Wokl  der  Gesell- 


aehaft  zu  sorgen  kat.  Die  Obrigkeit  darf 
keine  Meinung  dulden,  welcke  den  zur  Er- 
haltung  der  bttrgerlichen  Gesellschaft  notk- 
wendigen  Regein  zuwiderlauft  Die  Kircke 
1st  etwas  vom  Staate  absolut  Getrenntes,  die 
Grenzen  zwischen  beiden  sind  unbeweglich 
festgesteUt ; der  Staat  hat  nur  mit  dem  leib- 
lichen  Wohle,  die  Kirche  nur  mit  dem  Seelen- 
heile  zu  tkun.  Sobald  das  Gesetz  der  Toleranz 
so  festgesteUt  ist,  dass  alle  Kircken  ihrer 
eignen  Freikeit  die  Duldung  zur  Grundlage 
geben  und  Gewissensfreiheit  als  ein  nattir- 
Uckes  Reckt  anerkennen  mtlssen,  das  den 
Dissenters  ebensogut,  als  iknen  selbst  zu- 
kommt ; so  koren  alle  Besorgnisse  auf,  als 
ob  die  religidsen  Versammlungen  und  Con- 
ventikel  die  Pflanzsckulen  von  Parteiung  und 
Aufruhr  seien.  Nur  die  Verweigerung  der 
Duldung  ftir  diejenigen,  welche  verschiedener 
Meinung  sind,  ist  es.  welche  alien  LUrm  und 
Kriege,  die  hinsichtlick  der  ckristlichen  Re- 
ligion in  der  ckristUchen  Welt  entstanden 
sind,  hervorgebrackt  hat. 

Dies  sind  die  Grundsktze,  die  Locke 
Sn  seinen  Briefeu  (Flugsckriften)  tlber  die 
Toleranz  mit  ebcnsoviel  Geist  als  krkftigem 
Freimutke  ausgeftihrt  und  geltend  gemackt 
hat  Sie  haben  seitdem  ikren  Gang  durch 
die  Welt  genommen.  Im  Jahre  1687  hatte 
Locke  sein  sckon  1670  entworfenes  philo- 
sophisches  Hauptwerk  „tlber  den  mensck- 
lieken  Verstand**  vollendet,  wovon  er  selbst 
.tinea  Auszug  anfertigte,  der  durch  Leclerc 
(Clerics)  in’s  FranzOsiscke  tlbersetzt  und 
> ^in  de?sen  „Bibliotheque  universelle “ ver- 
Sffentlickt  wurde.  Das  Werk  selbst,  wodurch 
sick  der  Verfasser  seinen  Platz  in  der  Ge- 
QBltii  der  Pkilosophie  errungen  kat,  er- 
[^•ehien  1689  und  1690  unter  dem  Titel  „An 
jfc'uj  concerning  human  understandings 
Tier  Blicbern;  und  kat  in  vierzekn  Jahren, 
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bis  zum  Tode  Locke’s,  seeks  Auflagen  er- 
lebt.  Nack  der  vierten  Ausgabe  (1700)  wurde 
dasselbe  von  Coste  in’s  Franzbsiscke,  von 
Burridge  in’s  Lateinische  (1701),  sp&ter  von 
Poley  (1757)  und  Tenneinann  (1795  — 1797) 
in’s  Deutsche  tlbersetzt.  Neuerdings  wurde 
eine  deutseke  Uebersetznng  desselben  von 
J.  H.  von  Kirckmann  1872  in  der  „Philo- 
sophischen  Bibliothek*  veroffentlickt.  Nach- 
dem  Locke  1693  seine  „ Thoughts  on  educa- 
tion^ (Gedanken  tlber  Erziekung)  kerasge- 
geben  katte,  erschien  1695  sein  Werk  nThe 
reasonableness  of  Christianity,  as  delivered 
in  the  scriptures “ (Die  Vemllnftigkeit  des 
Ckristenthuras,  wie  es  in  der  Sckrift  liber- 
liefert  ist).  Wegen  dieser  Sckrift,  die  noch 
in  demselben  Jahre  in’s  Franzdaiscke  tlber- 
setzt wurde,  katte  Locke  einen  heftigen  An- 
griff  von  einem  Doctor  John  Edward  zu 
erleiden,  der  ihn  als  einen  Socinianer  be- 
zeichnet  hatte,  wodurch  Locke  veranlasst 
wurde  j 1696  zwei  Vertkeidigungssckriften 
er8cheinen  zu  lassen.  Locke’s  Gesundheit 
war  keine  feste ; er  litt  an  Brustbeschwerden 
und  war  schon  ein  Jahr  vor  seinem  Tode  so 
sckwdchlich,  dass  er  wenig  Oder  gar  Nickts 
mekr  arbeiten  konnte.  Er  lebte  zuletzt  zu 
Oates  in  der  Grafsckaft  Essex  bei  Ritter 
Masliam,  dessen  Gattin  ikren  cinzigen  Sokn 
nack  Locke’s  „Gedanken  tlber  Erziehung* 
erzog.  Dort  starb  er  1704  im  Alter  von 
73  Jakren.  Seine  pkilosophische  Bedeutung 
liegt  in  der  „Untersuchung  Uber  den  menses- 
lichen  Verstand“,  welcke  den  Anstoss  zn 
der  empiri8chen  Ricktung  der  Pkilosophie 
des  acktzehnten  Jakrhunderts  in  England, 
Frankreick  und  Deutschland  gab  und  den 
Sieg  tlber  den  aristoteliscken  Scholasti- 
cisms des  Mittelalters  und  tlber  den  Car- 
tesianisms  davontrug,  in  Deutschland  aber 
durch  die  Leibniz  - WolfFscke  Pkilosophie 
eingesckr&nkt  wurde.  In  der  Vorrede  er- 
zilklt  Locke,  da  einige  seiner  Freunde  bei 
einer  pkilosophischen  Disputation  zu  keinern 
Ergebnisse  batten  kommeu  kdnnen,  sei  er 
auf  den  Gedanken  gekommen,  dass  alien 
pkilosophischen  Forsckungen  eine  Unter- 
suckung  dartiber  vorasgeken  mtlsse,  wie 
weit  unser  Verstandesvermogen  reicke  und 
welcke  Gegenstdude  innerkalb  seiner  Sphkre 
liegen,  welcke  andere  dagegen  jenseits  seines 
Gesicktskreises  fallen ; denn  sobald  man  sick 
tlber  diese  Grenzen  kinaus  in  die  Tiefen  be- 
gebe,  wo  der  Verstand  keinen  festen  Fuss 
fassen  kann,  so  sei  es  kein  Wunder,  wenn 
immer  neue  Fragen  und  Streitigkeiten  ent- 
steken,  welche  nur  die  Zweifel  mekren  und 
zu  einem  vdlligen  Skepticisms  ftlhren.  Dem 
zu  entgehen,  gebe  es  nur  Einen  Weg,  dass 
man  nkmlich  ds  Erkennen  selbst  zum  Ge- 
genstaude  des  Erkeimens  macke,  urn  die 
Art  und  Weise  zu  erklaren,  wie  der  Verstaud 
zn  seinen  Begriffen  von  Objecten  gelange, 
den  Grad  der  Gewisskeit  unserer  Erkeunt- 
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ni88  zu  bestimmen,  die  Grenzen  zwischen 
dem  Meinen  und  Wissen  zu  erforschen  und 
• die  Grunds&tze  zu  untersucken,  nach  denen 
wir  in  solchen  Dingen,  wo  keine  gewisse 
Erkenntniss  stattfiudet,  unsern  Beifall  und 
unsere  Ueberzeugung  bestimmen  sollen.  Um 
den  Boden  seiner  Untersuchung  zuerst  von 
vorgefassten  Meinungen  zu  reinigen,  sucht 
nun  Locke  den  durcb  Descartes  kervorge- 
hobenen  Satz  zu  widerlegen,  dass  es  auge- 
borene  Grundsiitze  oder  Principien  in  un- 
serm  Geiste  gebe  und  wendet  sick  dabei 
gegen  den  populfiren  Schluss,  wonach  aus 
der  allgemeinen  Anerkenntniss  gewisser  theo- 
retischer  und  praktiscber  (speculativer  und 
moralischer)  Principien  folgen  soil,  dass  dies 
bleibende  EindrUcke  seien , welche  die  Seele 
des  Menscben  sogleich  mit  auf  die  Welt  ge- 
bracht  habe.  Er  autwortet  darauf,  wenn 
es  einen  anderen  Weg  gebe,  wie  die  Men- 
sclien  zu  jener  vorgeblich  allgemeinen  Ueber- 
einstimmung  Uber  derartige  Grundsiitze  ge- 
langen,  so  beweise  dieselbe  Nichts  ftlr  das 
Angeborensein  dieser  Principien;  jeue  be- 
bauptete  Uebereinstimmung  sei  aber  gar 
nicbt  einmal  vorhanden.  Die  unter  dem 
Namen  des  Satzes  der  Identit&t:  was  ist, 
das  ist!  und  des  Satzes  des  Widersprucbes: 
dassclbe  Ding  kann  nicbt  zugleicb  sein  und 
nicbt  sein!  bei  wissenscbaftlicben  Deraon- 
strationeu  zum  Grande  liegenden  speculativen 
Principien  sind  einer  grosseu  Menge  von 
Menscbcn,  z.  B.  Kindern  und  Allen,  die 
obne  wissenscbaftlicbe  Bildung  sind,  gar 
nicbt  bckanut,  und  es  ist  dock  fast  ein 
Widersprucb,  anzunehmcn,  dass  der  Seele 
Wahrheiten  cingeprkgt  seien,  von  denen 
sic  kcin  Bewusstsein  und  keine  Einsicbt 
babe.  Die  Ausfluckt  aber,  dass  wenigstens 
die  Ftthigkeit  dazu  angeboren  sei,  IsLsst  den 
Unterscbied  zwischen  angeboreuen  und  er- 
worbenen  Wahrheiten  ganz  verscbwinden ; 
denn  der  Mensch  bat  in  Betreff  aller  die 
Fkbigkeit.  sie  zu  erlangen.  Aucb  die  Evi- 
denz  solcber  Wahrheiten  beweist  nicbt  ihr 
Angeborensein;  denn  sonst  mtlsste  auch  der 
Satz,  dass  eins  und  zwei  gleicb  drei  sei, 
nebst  unzilkligen  anderen  angeboren  sein. 
Ebensowenig  gibt  es  angeborene  praktiscbe 
Grundsiitze  oder  moraliscbe  Principien;  denn 
dann  mUssten  sie  allgemein  und  obne  alle 
Zweifelsfragen  angenommen  und  zugleicb 
allgemein  befolgt  werden,  wiikrend  dock  die 
moraliscben  liegeln  den  Menscben  erst  be- 
wiesen  werden  mtlssen,  und  gerade  die  ver- 
scbiedene  Art,  wie  sie  bewiesen  w'erden,  zeigt 
deutlicb,  dass  sie  nicbt  angeboren  sind. 
Aucb  auf  das  Gewissen.  d.  h.  unser  eigenes 
Urtheil  fiber  die  Moralit&t  unserer  eigenen 
llandlungen,  konnen  wir  uus  nicbt  berufen, 
da  dieses  bei  verscbiedenen  Menscben  auch 
verse] liedentlich  lobt  und  tadelt.  Angeboren 
sind  zwar  das  Verlangen  nach  Gltlckseligkeit 
und  der  Abscbeu  gegen  Elend;  aber  diese 


Motive  aller  unserer  Qandlungen  sind  nor 
Richtungen  des  Begebrens  und  nicht  Ein- 
drUcke auf  den  Verstand.  Grundsiitze  konnen 
nicbt  angeboren  sein,  wenn  die  Begriffe,  die 
in  sie  eingeben,  nicht  angeboren  sind.  Die 
abstracten  Begriffe  aber  sind  den  Kindern 
die  fernliegendsten  und  unverstfindlichsten, 
welche  erst  durch  einen  boben  Grad  von 
Nachdenken  und  Aufmerksamkeit  richtig 
gebiidet  werden  kdnneu.  Sogar  die  Gottes- 
vorstellung  ist  nicbt  angeboren,  was  man 
daraus  sielit,  dass  nicbt  alle  Vblker  dieaelbe 
baben  und  aucb  bei  verscbiedenen  Personen 
die  Gottesvorstellungen  verschieden  sind. 
Nachdem  nun  Locke  im  ersten  Bucbe  seines 
Werkes  die  Vorstellung  von  angebornen 
Principien  und  Idcen  als  irrig  abgewieaen 
bat,  suebt  er  im  zwei  ten  Bucbe  den  Nach- 
weis  zu  liefern,  wober  unser  Verstand  seine 
Vorstellungen  erhalte.  Es  bleibt  nichts  an- 
ders  als  die  Ansicbt  Ubrig,  dass  die  Seele 
gleicb  einem  weissen,  unbeschriebenen  Papier 
ursprUnglicb  leer  d.  b.  obne  alle  Vorstell- 
ungen ist  und  sie  ihr  alle  von  der  Erfahrung 
kommen.  Diese  aber  ist  eine  zwiefacbe : ent- 
weder  Uussere  oder  Sinuesauffassung  (Sen- 
sation) oder  innere  Spiegelung  (Reflexion). 
Diese  beiden  sind  daber  die  einzigen  Quellen 
unserer  Erkenntniss.  Die  Sinnesempflndung 
fUbrt  von  den  fiussern  Gegenstfinden  das- 
jeuige  in  unser  Inneres,  was  darin  die  Vor- 
stellung von  Gelb,  Weiss,  Heiss,  Kalt.  Weich, 
Ilart,  Stlss,  Bitter  und  Uberbaupt  von  den  sinn- 
licben  Bescbaffenbeiten  bervorbringt.  Von 
diesen  empfangenen  Vorstellungen  werden  in 
unserm  Innern  Wirkungen  ausgefibt,  welche 
theils  Thfitigkeiten,  tbeils  passive  Zustiinde 
sind.  Nimmt  unsere  Seele  diese  Tbfitigkeiten 
oder  Zustiinde  wahr  und  reflectirt  Uber  die- 
selben,  so  entbfilt  sie  eine  andere  Reike  von 
Vorstellungen,  die  wir  als  Wahrnebmen, 
Denken,  Zwcifeln,  Glauben,  Schliessen,  Er- 
kennen,  Wollen  bezeiebnen.  Dazu  gehdren 
aucb  die  leidenden  Zustiinde,  welche  aus 
empfangenen  und  in  uns  gespiegelten  Ein- 
drUckeu  entsteben,  wie  Lust  oder  Unlust, 
Befriedigung  oder  Unbebagen.  Der  Mensch 
f&ugt  also  erst  dann  an,  Ideen  oder  Vor- 
stellungen zu  haben,  wenn  er  Empfindungen 
und  Wahrnekmungen  hat,  und  erst  allmii- 
licb  kommt  er  dazu,  auf  seine  eignen  Tbfitig- 
keiten  binsiebtlieb  dieser  sinnlich  ermittelten 
Vorstellungen  zu  reflectiren;  binsichtlicb  der- 
selben  aber  verbfilt  er  sich  passiv:  er  kann 
sie  weder  abwebren,  nock  verfindem,  noch 
auslbscben,  ebensowenig  wie  ein  Spiegel  die 
Bilder,  die  sick  in  ibm  abspiegeln.  Auf 
dieser  gewonnenen  Grundlage  werden  nun 
von  Locke  die  wiebtigsten  einfachen  und 
zusammeugesetzten  Vorstellungen  und  die  aus 
der  Vergleicbung  der  Vorstellungen  gewou- 
nenen  Verhfiltnissbegriffe  genauer  untersucht. 
Er  unterscheidet  urspritnglicbe  oder  primiire 
und  abgeleitete  oder  secund&re  Qualitiiten 
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der  Dinge,  fasst  die  complexen  Ideen  unter 
die  des  Modus,  der  Snbstanz  und  des  Ver- 
Mltnisses  zusaramcn.  Zu  den  Modalbegriffen 

fehbren  die  Modificationen  des  Raums,  der 
eit,  des  Denkens,  des  Vermbgens  oder  der' 
Kraft.  Unter  den  Relationsbegriffen  werden 
besonders  die  Begriffe  von  Ursache  und 
Wirkung  hervorgehoben,  ferner  die  Begriffe 
der  Identit&t  und  Verschiedenheit.  Im  dr  it  ten 
Buche  seines  Werkes  kandelt  Locke  tlber  die 
Sprache,  indem  die  Worte  als  Zeichen,  die 
Gemeinnamen  als  Bezeicknuug  ftlr  vorge- 
stellte  Objecte  erklart  werden.  Im  vierten 
Buche  versucht  er  den  Umfang  und  die  ver- 
Bchiedenen  Arten  unserer  Erkenntniss  zu 
be8timmen.  Unsere  Erkenntnisse  sind  real, 
insoweit  Uebereinstimmung  zwischen  unsern 
Vorstellungen  (Ideen)  und  der  Wirklichkeit 
der  Dinge  ist  Das  Wissen  hat  verschiedene 
Grade.  Wo  der  Verstand  zwischen  zwei 
Ideen  ganz  unmittelbar,  ohne  einer  dritten 
dazu  zu  bedtirfen,  Uebereinstimmung  oder 
Nichttibereinstimmung.  wahrnimmt,  da  hat 
er  eine  intuitive  Erkenntniss,  und  solche 
Erkenntnisse  sind  durch  sich  selbst  evident, 
und  der  Verstand  kann  sie  nicht  in  Abrede 
Btellen.  Einen  zweiten  Grad  der  Gewissheit 
hat  diejenige  Erkenntniss , welche  durch 
Raisonnement,  Grtlnde,  Beweise,  knrz  ver- 
mittelst  anderer  Vorstellungen  oder  Ideen 
gewonnen  wird,  und  dies  ist  das  auf  die 
intuitive  Erkenntniss  sich  grflndende  demon- 
strative Wissen.  Jede  Ueberzeugung  aber, 
die  nicht  intuitiv  oder  demonstrativ  ist,  kann 
auch  kein  Wissen,  sondern  nur  ein  Meinen 
oder  Glauben  heissen.  Eine  dritte  Art  des 
Wissens  ist  die  Ueberzeugung  vom  Dasein 
sinnlicher  Dinge.  Ein  demonstratives  Wisseu 
ist  das  Wissen  vom  Dasein  Gottes,  welches 
von  Locke  also  bewiesen  wird:  Wir  haben 
eine  klare  unmittelbare  Empfindung  von 
unserm  eignen  Dasein;  da  nun  aber  ein 
reines  Nichts  ein  wirkliches  Wesen  nicht 
hervorbringen  kann,  so  muss  von  Ewigkeit 
etwas  gewesen  sein,  und  das  ewige  Wesen, 
welches  alle  andem  Wesen  hervorbringt, 
muss  alle  Vollkommenheiten  in  sich  haben, 
welche  es  dem  nicht  ewigen  Wesen  gegeben 
hat  Zum  Schlusse  seines  Werkes  sncht 
Locke  den  ganzen  Complex  des  Wissens 
in  ein  System  zu  bringen  und  damit  eine 
Gliederung  der  Wissenschaft  zu  geben.  Als 
Naturpkilosopkie  ist  die  Wissenschaft  die 
Erkenntniss  der  Dinge,  ihres  Wesens  und 
ihrer  Eigenschaften.  (Unter  dem  T\i%\  „ Ele- 
ments of  natural  philosophy “ hat  dieselbe 
Locke  besonders  bearbeitet.)  Als  Ethik  gibt 
die  Wissenschaft  Anweisung,  wie  der  Menscli 
seine  Krkfte  richtig  anwenaen  und  handeln 
muss,  um  die  guten  und  ntltzlichen  Dinge 
zn  erreichen.  Endlich  als  Logik  betrachtet 
die  Wissenschaft  die  Natur  der  Zeichen  filr 
Dinge  und  Ideen,  n&mlich  die  Worte  und 
ihren  richtigen  Gebrauch.  (In  der  Abhand- 


lung  nThe  conduct  of  the  understanding u 
hat  Locke  einen  Versuck  tlber  dieses  Gebiet 
gemacht.) 

In  Betreff  der  religibsen  Anscliauungen 
Locke’s  wiiren  noch  folgende  mehr  populare 
Auslassungen  kinzuzuftlgen , welche  seinen 
Standpunkt  unter  deu  englischen  Deisten  oder 
Freidenker  charakterisiren.  A lies  Wissen  von 
Gott  und  gdttlichen  Dingen  stammt  ebenso, 
wie  alle  unsere  sittlichen  Begriffe,  aus  der 
Erfahrung.  Gott  hat  aller  Welt  so  leserliche 
Sckriftztlge  seiner  Werke  und  seiner  Vor- 
sehung  vorgelegt  und  alien  Menschen  ein 
so  hinlfingliches  Licht  der  Natur  gegeben, 
dass  auch  diejenigen,  zu  denen  sein  ge- 
schriebenes  Wort  nicht  gekommen  ist,  sobaid 
sie  sich  nur  zum  Forschen  anlassen  wollen, 
weder  tlber  das  Dasein  eines  Gottes,  noch 
tlber  den  ihm  schuldigen  Gehorsam  im  Zwei- 
fel  sein  konnten.  Denn  obwohl  wir  keine 
angebome  Idee  Gottes  haben.  so  hat  sich 
dock  Gott  nicht  unbezeugt  gelassen,  iudem 
er  un8  vollst&ndig  mit  den  Mitteln  versehen 
hat,  ihn  zu  entdecken  und  kennen  zu  lernen, 
soweit  es  ftlr  den  Zweck  unsers  Daseins  und 
ftlr  unsere  Gltickseligkeit  erforderlich  ist. 
Da  der  Glaube  eigentlich  Nichts  anders  ist, 
als  die  feste  Beistimmung  des  Geistes,  welche, 
wenn  sie  geregelt  ist,  nur  auf  gute  Grtiude 
hin  stattfmden  darf;  so  kann  der  Glaube  der 
Vernunft  nicht  entgegengesetzt  sein.  Ver- 
nunft  ist  die  Entdeckung  der  Gewissheit 
oder  Wahrscheinlichkeit  von  Wahrheiten, 
auf  welche  der  Geist  durch  Ableitung  von 
solchen  Ideen  koramt,  welche  er  durch 
den  Gebrauch  seiner  nattlrlichen  Vermbgen 
erhalten  hat.  Glaube  dagegen  ist  die  Zu- 
stimmung  zu  Satzen,  die  nicht  sowohl  durch 
rationelle  Ableitung  ausgemacbt  sind,  son- 
dern auf  die  Glaubwtlraigkeit  dessen  hin 
angenommen  werden,  welcher  sie  als  auf 
ausserordeutlichera  Wege  von  Gott  mitge- 
theilt  vortrtigt.  Und  diesen  Weg,  den  Men- 
schen Wahrheiten  zu  entdecken,  nenuen  wir 
Offenbarung.  Gleichwokl  kann  kein  von 
Gott  inspirirter  Mensch  durch  irgend  eine 
Offenbarung  Andern  neue  einfache  Ideen 
mittheilen,  welche  sie  nicht  vorher  durch 
Sinnesempfindung  und  Reflexion,  also  durch 
ihre  nattlrlichen  F&higkeiten  erlangt  haben. 
Jede  Wahrkeit,  die  wir  durch  Betrachtung 
unserer  eignen  Ideen  klar  entdecken,  wird 
tins  immer  gewisser  sein,  als  diejenige, 
welche  uns  durch  Uberlieferte  Offenbarung 
mitgetkeilt  wird.  Denn  die  Kenntniss,  die 
wir  davon  haben,  dass  diese  Offenbarung 
ursprtlngiich  von  Gott  kam,  kann  nie  so 
sicker  sein,  als  die  Kenntniss,  die  wir  in 
Folge  der  klaren  und  bestimmten  Einsicht 
in  die  Uebereinstimmung  oder  Unverein- 
barkeit  unserer  eignen  Ideen  haben.  Des- 
wegen  konnen  wir  auch  nie  etwas  als 
Wahrheit  oder  als  gottliche  Offenbarung  an- 
nehmen,  was  unserm  klaren  und  bestimul- 
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ten  Wissen  widerspricht : denn  dies  hiesse  ja 
die  Grundlagen  alles  Wissens,  aller  Bei- 
stimmung  und  Evidenz  untergTaben.  An- 
gesichts  solcher  Wahrheiten  aber,  welche 
Andern  geoffenbart  und  durch  schriftliche 
oder  mlindlicke  Ueberliefemng  fortgepflanzt 
sind,  ist  es  die  Vernunft  allein,  die  uns  be- 
wegen  kann,  dieselben  anzunehmen.  Na- 
mentlich  kann  die  Frage,  ob  ein  Buck  in- 
spirirt  sei  oder  gdttlicke  Autoritbt  babe, 
falls  dies  nicht  unmittelbar  offenbart  wird, 
nicbt  Sacbe  des  Glaubens  sein,  sondern 
nnr  durcb  Vernunft  entschieden  werden. 
Endlicb  gibt  es  aber  vielc  Dinge,  wo  von 
wir  entweder  nur  sebr  unvollkommene  oder 
gar  keine  Begriffe  baben,  und  andere  Dinge, 
von  deren  vergangenem,  gegenw&rtigem  oder 
ktlnftigem  Dasein  wir  gar  keine  Kenntniss 
baben.  Diese  sind  also  UbervernUnftig  und 
sind.  wenn  sie  geoffenbart  werden,  der  ei- 
gentlicke  Gegenstand  des  Glaubeus.  In  Allem, 
was  flir  uns  bios  wabrscbeinlicb  ist,  kann 
Gott  Offenbarung  ertbeilen , sodass  wir  dann 
Gewissbeit  baben.  Durcb  solche  neue  Ent- 
deckungen  in  Betreff  der  Wabrheit,  welcbe 
von  der  ewigen  Quelle  alles  Wissens  kom- 
men,  wird  die  Vernunft  nicbt  beeintrbcktigt 
oder  gestbrt,  sondern  verbessert;  immer 
aber  bat  die  Vernunft  dartlber  zu  urtbeilen, 
ob  es  in  Wabrbeit  eine  Offenbarung  sei 
und  weicbes  der  Sinn  der  Worte  sei,  in 
denen  sie  mitgetbeilt  ist.  Dem  unstattbaften 
Erbeben  des  Glaubens  tlber  die  Vernunft 
dttrfen  wir  grossentbeils  die  Widersiunig- 
keiten  zuscbreiben,  welcbe  beinabe  alle  Re- 
ligionen  ausftiilen.  Denn  von  der  Meinung 
ausgeliend,  dass  man  in  Sacben  der  Religion, 
wenn  sie  aucb  nocb  so  offenkundig  dem 
esunden  Mensckenverstande  widersprechen, 
ie  Vernunft  nicbt  zu  Rathe  zieben  dUrfe, 
baben  die  Menschen  ibren  Einbildungen  und 
ibrem  natUrlichen  Aberglauben  die  Zligel 
scbiessen  lassen  und  sind  so  in  die  selt- 
samsten  und  l&cherlichsten  Meinungen  und 
Uebungen  verfallen,  so  dass  die  Religion, 
die  uns  am  meisten  als  verntiuftige  GescbOpfe 
tlber  die  Tbiere  erbeben  sollte,  es  vielmebr 
gerade  ist,  in  welcber  die  Menschen  oft 
lidcbst  unverntinftig  und  sinnloser,  als  selbst 
die  Tbiere,  sick  darstellen.  — Nackdem  im 
Jabre  1706  * Posthumous  works' * von  John 
Locke  erscbienen  waren,  wurden  seine  sUmmt- 
lichen  {The  works  of  John  Locke ) 1704  und 
ofter,  neuerdings  (1853)  in  9 BUnden  beraus- 
gegeben,  die  „ Philosophical  worksu  ftlr  sich 
durcb  St.  John  1853  und  1854  in  zwei  Banden. 

Lord  King,  the  life  of  John  Locke.  1829  (2.  ed, 
1830),  2 vols. 

G.  Hartenstein , Locke’s  Lehre  von  der  mensch- 
lichcn  Erkeimtniss,  in  Vergleichung  mit 
Leibnizens  Kritik  dersclbcn  dargestellt.  1861. 

Em.  SchSrer,  John  Locke;  seine  Verstandes- 
theorie  und  seine  Lehren  iiber  Religion, 
Staat  und  Erziehung.  1860. 


Loiubardus,  Petrus  (Peter  der  Lorn- 
barde),  siebe  Petrus  von  Novara. 

Loilgilios,  Dionysios  Kassios, aus 
Athen,  war  durcb  Ammonios  Sakkas  und 
Origines,  den  Platoniker,  in  Alexandrien 
ftlr  die  neuplatonische  Lehre  gewonnen 
worden  und  hatte  selber  in  Atben,  neben 
vielen  Andern,  aucb  den  Porpbyrios  zum 
Schuler.  Nachmals  ward  er  in  Syrien  Lehrer 
und  Ratbgeber  der  Konigin  Zenobia  in  Pal- 
myra und  wurde  vom  Kaiser  Aurelian  nacli 
der  Eroberung  von  Palmyra  (273)  kinge- 
ricbtet.  Von  seinen  eigentlich  philosophiscben 
Abbandlungen  metaphysischen,  psychologi- 
sclien  und  moraliscben  Inhalts,  sowievon  sei- 
nen Commentaren  zu  den  platoniscben  Dialogen 
Timaios  und  Pbaidon  baben  wir  nur  wenige 
Brucbsttlcke  tlberkommen.  Wie  er  darin  den 
epikureiscben  und  stoiscben  Materiaiismus 
bestreitet,  so  stimmt  er  aucb  mit  des  Plo- 
tinos  Auffassung  und  Fortbildung  der  pla- 
toniscben Lehre  nicbt  durcbweg  tiberein  und 
verwarf  namentlich  dessen  Unterscheidung 
des  „Nft8**  (gottlicben  Verstandes)  vom  kdch- 
sten  Urwesen  und  die  Lehre  von  der  Ekstase 
oder  UberschwUnglicken  Erhebung  des  Men- 
scben  zu  Gott,  sodass  ihn  Plotinos  gar  nicbt 
als  Pkilosophen  gelten  lassen  wollte.  Durcb 
sein  Werk  „Ueber  das  Erhabne1*  (griecbisch 
und  deutscb  von  C.  H.  Heinecke,  1737  und 
spUter  ofter  berausgegeben),  worin  er  das 
Erbabne  von  der  rhetoriscb  - poCtiscben  Seite 
betracbtet,  bat  er  mit  feinen  und  treffenden 
Bemerkungen  die  Aestbetik  wahrhaft  be- 
reicbert. 

Lossius,  Johann  Christian,  war 
1743  zu  Liebstedt  geboren  und  1813  als 
Professor  der  Tkeologie  und  Philosophic  und 
Oberscbulratb  zu  Erfurt  gestorben.  Gegen 
Basedow’s  „ Pbilalethie u ist  seine  Scbrift 
„Physiscbe  Ursachen  des  Wabrenu  (1775) 
gericbtet,  worin  er  auf  die  physiologischen 
Grundlagen  des  menscblichen  Geisteslebens 
zurtickgebt,  worauf  J.  N.  Tetens  mit  „philo- 
sopbiscben  Versucben  Uber  die  menscbliche 
Natur“  (1776)  als  sein  Gegner  auftrat.  Eine 
Logik  gab  er  unter  dem  Titel  „Unterricbt 
der  gesunden  Vernunft1*  (1776  — 77,  in  zwei 
Bbnden)  beraus.  Auf  dem  Gebiete  der  Ge- 
scbicbte  der  Pbilosophie  bewegen  sich  seine 
in  den  Jabren  1778  — 82)  verbffentlichten 
sieben  StUcke  „ Neueste  pbilosophiscbe  Lite- 
ratur**  und  drei  StUcke  ^Uebersicbt  der 
neuesten  philosophiscben  Literatur“  1784 
bis  85).  Als  Gegner  Kant’s  trat  er  auf  in 
seiner  Vorlesung  „Etwas  Uber  Kant'sche 
Philosopbie  in  Ilinsicbt  des  Beweises  ftlr 
das  Dasein  Gottes“  (1789).  Im  Ganzen  zeigt 
er  sich  in  seinen  philosophischen  Grund- 
anschauungen  als  Eklektiker. 

Lott,  Franz  Karl,  war  1807  in  Wien 
als  Sobn  eines  Fabrikanten  geboren,  anf  dem 
damaligen  Piaristengymnasium  in  Wien  g<: 
bildet  und  las  scbon  als  dreizekiy ahriger 
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Knabe,  urn  seine  religiOsen  Zweifel  zu  zer- 
streuen,  Leibniz,  Lessing  und  das  „Systeme 
de  la  nature 11  und  wurde  dadurch  fllr  die 
Philosophic  gewonnen.  WahTend  er  auf 
seines  Vaters  Wunsch  in  Wien  Rechtswissen- 
schaft  studiren  sollte,  beschaftigte  er  sich 
eifrig  mit  Rechtsphilosophie,  hdherer  Mathc- 
matik  und  Herbart’seher  Psychologie  und 
studirte  ausserdem  Kant’s  Kritik  der  reinen 
Vernunft  und  Fichte’s  Wissenschaftslehre. 
Nachdem  er  seine  Studien  beendet  und  ein 
Jahr  lang  beim  Criminalsenate  des  Wiener 
Gerichts  prakticirt  hatte,  warf  er  sich  ganz 
auf  seine  philosophisclien  Studien,  verhei- 
rathete  sich  1833  und  ging  nach  seines 
Vaters  Tode  (1838)  nach  GcJttingen,  um  Her- 
bart  zu  hdren,  habilitirte  sich  1840  in  Heidel- 
berg und  nach  Herbart’s  Tode  (1841)  in 
Gbttingen  als  Privatdocent  mit  einer  latei- 
nischen  Abhandlung  „ fiber  Herbart’s  Lehre 
von  der  Seele**.  Im  Jahr  1842  stellte  er  in 
seinen  Vorlesungen  liber  Encyclopadie  der 
Philosophic  bereits  sein  zwar  auf  Herbart’- 
sche  Voraussetzungen  gebautes,  aber  in  der 
Grundanschauung  von  Herbart  abweichendes 
System  einer  theistischen  Weltansicht  auf, 
worin  die  realen  Wesen  Herbart’s  als  ewige 
Thatigkeiten  des  persbnlichen  Gottes  sich 
aus  dem  Zustande  der  Bewusstheit  in’s  Un- 
bewusste  umsctzen.  Obwohl  er  dadurch  von 
Herbart  abwicli,  hat  er  sich  gleichwohl  zur 
Herbart’schen  Schule  gerechnet.  Eine  Ab- 
handlung „Znr  Logik**  eischien  1845  als 
besonderer  Abdruck  aus  dem  „GOttinger 
Studien**.  Nachdem  er  1848  ordentlicher 
Professor  geworden  war,  wurde  er  1849  als 
solcher  nach  Wien  berufen,  wo  er  jcdoch 
seit  1851  durch  ein  Lungenleiden  in  seiner 
Thatigkeit  bestandig  gelafimt,  1872  in  Rulie- 
stand  versetzt  wurde  und  1874  starb. 

Th.  Vogt,  Franz  Karl  Lott.  1874. 

Lucius  wird  als  Stoiker  und  Schiller 
des  Tyriers  Musonius  (wahrscheinlich  des 
unter  dem  Namen  Musonius  Rufus  bekannten 
8toikers)  genannt  und  traf  in  Rom  mit  dem 
stoischen  Kaiser  Marcus  Aurelius  zusammen. 

Lucius,  ein  Tyrrhener  (aus  Etrurien) 
wird  bei  Plutarch  als  ein  Neupythagoreer 
aus  der  zweiten  Halfte  des  ersten  Jahrhunderts 
und  als  Schuler  des  Modefatus  genannt. 

Lucretius,  genauer  TitusLucretius 
Carus,  war  99  v.  Chr.  geboren,  zog  sich 
aber  als  romischer  Ritter  unter  den  Wirren 
der  BUrgerkriege  von  alien  offentlichen  Ge- 
schaften  zurUck  und  widmete  sich  lediglich 
der  Philosophic.  Nachdem  er  mit  der  Ab- 
fassung  eines  nach  dem  Muster  des  Empe- 
dokles  gebildeten  Lehrgedichtes  „De  rerum 
natur  au  (ttber  die  Natur  der  Dinge)  in 
sechs  BUchern,  sein  Lebenswerk  vollbraclit 
hatte,  nahm  er  sich  selbst  in  seinem  44.  Lebens- 
jahre  (55  v.  Chr.)  in  einem  Anfalle  von  Wahn- 
ainu  das  Leben.  Indem  er  sich  bewusst  war, 


damit  alle  frtihern  philosophisclien  Versuche 
lateinisclier  Epikur&er,  wie  Amafanius  und 
Catius  verdunkelt  zu  haben,  durfte  er  sich 
rflhmen,  zuerst  die  Lehre  des  Epikuros  in 
die  lateinische  Sprache  tibersetzt  zu  haben. 
Seine  in  der  Einleitung  des  Werkes  aus- 
gesprochene  Absicht  war  keine  andere,  als 
die  Menschen  von  der  AbhUngigkeit  und 
Gebundenheit  durch  die  Furcht  vor  den 
Gottern,  in  welcher  er  die  Quelle  aller  Uebel 
und  der  grdssten  Greuel  erbliekt,  zu  befreien 
und  sie  zum  Bewusstsein  ihrer  Macht  fiber 
das  Schicksal  zu  erheben.  Er  verspottet 
den  Glauben,  dass  der  Herr  des  Himmels 
uns  in  Blitz  und  Donner  seine  Macht  zeige, 
und  macht  sich  lustig  fiber  die  alten  tyrr- 
henischen  Geshnge,  welche  in  Blitzen  die 
Zeichen  des  gbttlichen  Willens  zu  erblicken 
glaubten.  Er  fragt,  warum  so  viele  Blitz- 
strahlen  zwecklos  in  GewUsser  und  Wfisten 
geschleudert  wfirden,  wamm  Jupiter,  statt 
seine  eignen  Bildsiiulen  und  Tempel,  nicht 
lieber  die  Frevler  treffe.  Gegen  die  Meinung 
derer,  welche  in  der  Ordnung  der  Natur 
einen  Beweis  erblicken,  dass  Gdtter  die  Welt 
gebildet  hfitten,  sieht  er  in  den  vielen  Un- 
regelmassi^keiten  und  Uebeln,  die  sich  in 
der  Welt  hnden,  den  besten  Gegenbeweis. 
Der  Besorgniss,  dass  die  Verleugnnng  der 
Religion  zu  gottlosen  Grundsfttzen  nndSchand- 
thaten  ffihren  kdnne,  hfi.lt  er  die  Greuelthaten 
vor,  welche  die  Religion  in  ihrem  Gefolge 
liabe.  Frommigkeit  sei  es  nicht,  vor  Altitren 
zu  knieen  und  sie  mit  Opferblut  zu  begiessen, 
vor  den  Gdtterbildern  die  Hftnde  ausztistrecken 
und  Gelilbde  auf  Gelflbde  zu  hiiufen,  sondern 
Frdmmigkeit  sei  der  ruhige  und  unerschfitter- 
liche  Sinn  des  Weisen.  Er  leitet  die  Ver- 
ehrung  der  Getter  von  der  Unwissenheit  der 
Menschen  her,  welche  sich  unsterbliche  Wesen 
in  menschlicher  Gestalt  und  mit  tlbermensch- 
licher  Kraft  begabt  dachten,  um  die  grossen 
und  gewaltigen  Naturerscheinungen , deren 
Ursachen  man  nicht  einsah,  auf  die  Macht 
der  Gbtter  zurtickzuftlhren.  Darum  gilt  es 
ihm  ebenso  im  Interesse  der  AufklRrung, 
wie  zur  Befbrderung  des  wahren  menscli- 
lichen  Glfickes,  die  Unwissenheit  fiber  die 
Naturerscheinungen  zu  zerstreuen  und  den 
engen  Verschluss  zu  zerbrechen,  in  wel- 
chem  sich  der  Gdtterglaube  die  Natur  vor- 
gestellt  habe.  Audi  die  „Schrecken  des 
Acheron M sucht  er  zu  vertreiben,  indem  er 
die  Meinung  von  der  Unsterblichkeit  der 
Seele  angreift.  Wenn  man  die  Natur  der 
Seele  erkannt  hat,  wie  sie  aus  WUrme,  Luft 
und  Hauch  und  den  feinsten  empfindenden 
Atomen  zusammengesetzt  ist,  wie  kann  man 
dann  noch  zweifeln  (fragt  er),  dass  dieses 
schwache  Wesen,  seiner  Hlille  beraubt  und 
vom  Leibe  ausgeschieden , alsbald  vom  ge- 
ringsten  Anstosse  zerstreut  werden  mfisse? 
So  bleibt  die  Natur  seine  einzige  GOttin; 
ihre  heilige  Gesetzmhssigkeit  will  er  ver- 
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ktinden,  wie  sie  Alles  schafPt,  Alles  nach 
be8timmten  Maasaverhilltniasen  wachsen  und 
dann  auch  wieder  abnehmen  nnd  vergehen 
Iftsst.  Denn  Nichts  kann  jemals  aus  dem 
Nichts  entatebcn;  sondern  aurch  ein  zu  be- 
stimmter  Zeit  erfolgendes  Ziisammenstrdmen 
der  Samen  der  Dinge  vollzieht  sich  die 
Schdpfung.  Ea  iat  daher  anzunehmen,  daaa 
C8  gewisse  KOrper  gebe,  welche  wie  die 
Buchataben  den  Worten,  vielen  Dingen  ge- 
meinaara  sind.  Ebensowenig  gebt  irgend 
Etwaa  wirklich  unter;  vielmehr  zeratreuen 
aicli  nur  die  Theile  der  vorgelienden  Dinge 
ebenao,  wie  8ich  die  Theile  sammeln,  wo 
etwaa  entsteht.  Niclit  Alles  ist  aber  mit 
Stoffcn  ausgefttllt,  es  giebt  vielmehr  einen 
leeren  Raum,  in  welchem  aich  die  Atorae 
(„AnfHnge  der  DingeM)  bewegen.  Ausaer  den 
Korpern  und  dem  leeren  Raume  giebt  es 
Nichts;  Alles  was  iat,  iat  entweder  aua  diesen 
beiden  verbunden  oder  ein  Vorgang  an  diesen 
beiden ; auch  die  Ereignisse  der  Geschichte, 
ala  VorgHnge  in  der  Zeit,  aind  nur  als  Vor- 
g&nge  an  KOrpern  und  im  Raume  derselben 
zu  betrachten.  Die  Theilbarkeit  der  Dinge 
in’s  Unendliche  ist  unmoglich;  nur  weil  die 
Theilbarkeit  eine  Grenze  hat,  werden  die 
Dinge  erhalten.  Dagegen  ist  eine  Grenze 
und  ein  wirkliches  Endc  der  Welt  undenk- 
bar.  Mit  einem  begeisterten  Lobe  dea  Agri- 
gentiner8  Empedokles,  dessen  Lehrgedicht 
„von  der  Natur“  aich  Lukrez  zum  Vorbilde 
genommen  liatte,  nahm  er  auch  dessen  An- 
sicht  auf,  daaa  unter  zahlloaen  zufhlligen 
organischen  Naturgebilden  die  meiaten  ala 
miaalungene  Verauche  wieder  untergingen  und 
in  der  unendlichen  Reihenfolge  dea  mecha- 
nischen  Geschehena  eben  nur  die  zweek- 
m&ssigen  Gebilde  sich  ala  einzig  lebensftlhig 
erhalten  haben.  „Dennwahrlich(sagter)  weder 
liaben  aich  die  Atome  nach  scharfsinniger  Er- 
wligung  ein  jedea  in  seine  Ordnung  geatellt, 
noch  aicher  featgeatellt,  welche  Bewegungen 
ein  jedea  geben  sollte;  aondern  weil  ihrer  viele 
in  vielfachen  Wandlungen  durch  das  All  von 
Stbssen  getroffen  von  Ewigkeit  einhergetrieben 
werden,  so  haben  sie  jede  Art  der  Bewegung 
und  Zuaammensetzung  durchgemacht  und  sind 
endiich  in  solche  Stellungen  gekommen,  aua 
welchen  diese  ganze  Schdpfung  besteht,  und 
nachdem  diese  aich  durch  viele  und  lange 
Jahre  erhalten  hat,  bewirkt  aie,  nachdem  sie 
einmal  in  die  passende  Bewegung  geworfen 
iat,  daaa  die  StrOme  mit  reichen  Wogen  das 
gicrige  Meer  ernfthren  und  daaa  die  Erde, 
vom  Strahl  der  Sonne  erw&rmt,  neue  Geburten 
erzeugt  und  das  Geschlecht  der  Lebenden 
spriest  und  bldht  und  die  hingleitenden 
Funken  dea  Aethers  lebendig  bleiben.“  Die 
Atome  sind  in  ewiger  Bewegung,  diese  aber 
iat  nach  dem  Naturgcsetz  ein  bestkndig  gleich- 
m&ssiger  ewiger  Fall  durch  die  schrankenloae 
Unendlichkeit  des  leeren  Itaumea.  Mannig- 
fach  der  Form  nach,  bald  glatt  und  rund 


bald  rauh  und  spitzig,  verHatelt  oder  hakes- 
fbrmig,  (lben  die  Atome  je  nach  ihrer  Be- 
schaffenheit  einen  bestiramten  Einfluss  auf 
unaere  Sinne  oder  auf  die  Eigenachaften  der 
Kdrper  aus,  in  deren  Beatand  sie  eingehen. 
Die  Zalil  der  verschiedenen  Formen  ist  be- 
grenzt,  von  jeder  Form  aber  giebt  ea  un- 
endlich  viele.  In  jedem  Korper  verbinden 
aich  die  verachiedensten  Atome  in  besondera 
Verhiiltnissen  mit  einander,  und  durch  diese 
Combination  iat,  wie  bei  der  Combination  der 
Buchstaben  in  den  Worten,  eine  ungleich 
grosaere  Mannigfaltigkeit  der  Kdrper  mdglich, 
ala  sie  sonst  aus  den  verachiedensten  Formen 
der  Atome  folgen  kdnnte.  Farbe  und  sonstige 
ainnliche  Qualitiiten  kommen  nicht  den  Atomen 
an  aich  zu,  sondern  aind  nur  Folgen  ihrer 
Wirkungsweise  in  bestimmten  Verhiiltnissen 
und  Zusammen8etzungen.  Nicht  aua  Allem 
kann  unter  alien  Umstiinden  aofort  Empfin- 
dung  hervorgehen,  sondern  es  kommt  sehr 
auf  die  Feinheit,  Form,  Bewegung  und  Ord- 
nung des  Stoffes  an,  ob  er  Empfindendes  und 
Sinnbegabtes  zeuge  oder  nicht.  Nur  im 
thierischen  Ktirper  ist  Empfindung,  aber  aie 
kommt  auch  hier  nicht  den  einzelnen  Atomen, 
sondern  dem  organischen  Ganzen  zu.  UebeT 
uns,  unter  uns,  neben  una  sind  Welten  in 
unermeaalicher  Zahl,  bei  deren  Erwagung 
jeder  Gedanke  an  eine  Lenkung  dieses 
unendlichen  Weltganzen  durch  die  Gutter 
schwinden  muss,  oie  alle  sind  dem  Werden 
und  Vergehen  unterworfen,  indem  sie  steta 
bald  neue  Atome  aus  dem  endlosen  Raume 
anziehen,  bald  durch  Zerstreuung  der  Theile 
immer  grdssere  Einbusse  erleidcn.  Die  Warme 
und  Lebensluft,  welche  im  Tode  den  mensch- 
lichcn  Korper  verlflsat,  bildet  die  Seele,  und 
der  fein8te  innerate  Bestandtheil  dereelben 
ist  der  Geist,  welcher  in  der  Bruat  seinen 
Sitz  hat  und  allein  empfindet.  Beide  aber, 
Seele  und  Geist,  aind  kbrpe'rlicher  Natur  und 
bestehen  aus  den  klcinsten,  rundeaten  und 
beweglichsten  Atomen.  Der  Tod  ist  ftlr  uns 
gleichgtlltig,  da  eben  mit  dem  Eintritte  des- 
aelben  kein  Subject  mehr  da  iat,  welches 
irgend  ein  Uebel  empfinden  kdnnte.  Die 
Menschcn  in  der  Urzeit  waren  starker  und 
kraftiger  als  die  jetzigen.  Abgehartet  gegen 
Frost  und  Hitze,  lebten  sie  nach  Art  der 
Thiere  ohne  irgend  welche  KUnate  des  Acker- 
baues;  von  aelber  bot  ihnen  die  fmchtbare 
Erde  die  Nahrung  dar  und  den  Durst  stillten 
FlUsse  und  Quellen.  Ohne  Sitten  und  Gesetx 
wohnten  aie  in  Waldern  nnd  Hdhlen.  Der 
Gebrauch  des  Feuers  und  selbst  der  Felle 
znr  Bekleidung  war  ihnen  unbekannt  Im 
Kampf  mit  der  Thierwelt  besiegten  sie  die 
mei8ten  und  wurden  nur  von  wenigen  ver- 
folgt.  AllmUlig  lernten  sie  sich  Ratten  b&uen 
und  Felder  herzurichten  und  das  Fener  be- 
nutzen ; die  Bande  des  Familienlebens  kniipften 
sich,  und  daa  Menachengeschlccht  begann 
milder  zu  werden.  Es  begann  Freundschaft 
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der  Nachbam,  Schonung  der  Frauen  und 
Kinder,  und  herrschte  auch  nocb  nicht  vbllig 
Eintracht,  so  hieltcn  doch  die  Meisten  Frieden. 
Die  Natur  Hess  den  Menschen  die  mannig- 
faltigsten  Laute  ausstossen  und  aus  deren 
wiederholter  Anwendung  bildeten  sicb  die 
Namen  der  Dinge.  Bei  Erfindungen  und 
Entdeckungen  folgte  auf  mehr  oder  weniger 
blinde  Versuche  allmiilig  das  Hichtige.  Die 
dorch  Muth  und  Begabung  hervorragenden 
Minner  begannen  St&dte  zu  grtlnden  und 
sich  Burgen  zu  bauen  und  dann  als  Konige 
Land  und  Besitz  nach  Gutdllnken  unter  ihre 
Antanger  zu  vertheilen.  Mit  der  Auffindung 
des  Goldea  bildeten  sich  Vermdgensverh&lt- 
nisse,  der  Reichthum  schaffte  sich  nun  eben- 
falls  Anh&nger  und  verband  sich  mit  dem 
Ehrgeiz,  sodass  allmiilig  Viele  nach  Macht 
ond  Einfluss  strebten.  — Diese  Grundan- 
whauungen  der  epikurftischen  Philosophic 
hat  Lukrez  durch  eingeflochtene  pogtische 
Schilderungen  zu  beleben  und  den  Lesern 
seines  Lehrgedichts  anziehend  zu  machen  ver- 
standen,  sodass  er  dadurch  ftir  die  Ausbreitung 
der  Weltanschauung  Epikur’s  unter  den 
Rfonern  mSchtig  gewirkt  hat. 

Lukrez’  Lehrgedicht  von  der  Natnr  der  Dinge, 
in’s  Deutsche  metrisch  iibertragen  von  Karl 
Ludwig  von  Knebel  1821  (2.  Aufl.  1831),  in 
zwei  Banden. 

Lukianos  war  aus  Samosata  am  Euphrat 
in  Nordsyrien  gebilrtig  und  hatte  ursprUnglicli 
Bildhauer  werden  sollen,  war  aber  seiner 
Neigung  zu  gelehrten  Studien  gefolgt  und 
hatte  sich  als  Lehrer  der  Beredtsamkeit  und 
Schriftsteller  in  verschiedenen  Stkdten  des 
rflmischen  Reiches  Ruhm  und  Geld  erworben. 
Als  Vierzigj&hriger  wurde  er  durch  den 
Platoniker  Nigrinus  in  Rom  ftlr  die  Philo- 
sophy gewonnen.  Spatcr  lebte  er  in  Alexan- 
andrien  als  Scbriftfllhrer  beim  Gerichte  der 
rfimischen  Statthalter  unter  Mark  Aurel  und 
dessen  nkchsten  Nachfolgern  und  war  ein 
Freund  des  Christenspdtters  Kelsos.  Seine 
hinterlassenen  Schriften  haben  meistens  die 
Form  von  philosophischen  Gespriichen  mit 
satyrischer  Tendenz,  indem  er  keine  Philo- 
sophenschule  des  Alterthums,  ebensowenig 
die  JSecte  der  Christianer*  verschont  und 
den  Pythagoras,  Herakleitos,  Demokritos, 
Pyrrho  und  Chrysippos  ebenso  wie  Sokrates, 
Platon  und  Aristoteles  mit  seinem  Spotte 
jmgreift  Dabei  aber  anerkennt  er  doch 
tamer  die  kcht  philosophische  Gesinnung, 
dieUnabhkngigkeit  des  Charakters  und  Bedtlrf- 
niaslosigkeit,  Redlichkeit,  Menschenfreund- 
liehkeit  gleich  unbefangen  bei  alien  Philo- 
sopher Ganz  besonders  wird  jedoch  Epi- 
ktlros  von  ihm  als  ein  Mann  gerlihmt,  welcher 
die  Natur  der  Dinge  erforscht,  das  Wahre 
▼om  Falschen  gescliieden,  den  religidsen  Aber- 
glauben  und  die  philosophische  Tr&umerei 
Wtimpft  und  in  seinen  moralischen  Lehren 
Roberta  Anweisung  zurGltlckseligkeit  hinter- 


lassen  habe.  Daraus  ist  jedoch  noch  keines- 
wegs  zu  schliessen,  dass  Lukianos  selbst  zur 
epikiirilischen  Schule  gehbrt  habe.  Vielmehr 
l&sst  sich  aus  den  gelegentlich  in  seinen 
Dialogen  zerstreuten  Aeusserungen  liber  seine 
philosophischen  Ansichten  der  Ekletiker  und 
Popularphilosoph  erkennen,  welcher  mit  skep- 
tischer  Geringschktzung  nutzloser  philosophi- 
scher  Grtlbeleien  die  Philosophic  als  prakti- 
sche  Lebensweisheit  und  Lebenskunst  fasste, 
welche  bei  den  Gebildeten  an  die  Stelle  der 
Religion  tritt.  Seine  Schriften  sind  durch 
Wieland  (1788  — 89)  verdeutscht  und  mit 
trefflichen  Anmerkungen  und  ErUiuteruugen 
versehen  w'orden.  Neuerdings  (1827)  erschien 
auch  eine  deutsche  Uebersetzung  von  A.  Pauly. 

Tiemann,  liber  Lucian’s  Philosophic  und  Spracho. 

1804. 

Lullus,  Raymundus  (auch  Lullius 
genannt)  war  1234  zu  Palma  auf  der  Insel 
Majorca  geboren,  wo  sein  Vater  unter  dem 
Konige  Jakob  von  Arragonien  Kriegsdienste 
gethan  hatte.  Als  Jitngling  lebte  er  bis  gegen 
sein  dreissigstes  Lebensjanr  als  Cavalier  am 
Hofe  dieses  Kdnigs  als  einer  der  ausschwei- 
fendsten  Wtistlinge.  Durch  den  Anblick  der 
vom  Krebs  zerfressenen  Brust,  welche  ihm 
eine  bis  in  die  Kirche  verfolgte  Person  auf 
ihrem  Zimmer  zeigte,  wurde  er  so  sehr  er- 
schllttert,  dass  er  seine  bisherige  Lebeusweise 
aufgab  und  eine  Zeitlang  mit  Fasten,  Beten 
und  Kasteiungen  hinbrachte.  In  seinen 
Visionen  erhielt  er  vom  Gekreuzigten  Ermah- 
nungen  zur  Umkehr  und  Nachfolgo  Christi. 
Er  beschloss,  das  Evangelium  unter  den  Sara- 
zenen  zu  verbreiten  und  begann  seine  Studien 
damit , dass  er  von  einem  catalonischen 
Sklaven  arabisch  lernte,  um  die  arabischen 
Philosophen  lesen  zu  konnen.  Nachdem  er 
seine  gelehrten  Studien  zelrn  Jahre  lang 
eifrig  fortgesetzt  hatte,  kam  er  (1272)  duren 
eine  gbttliche  Erleuchtung,  wie  cr  meinte, 
auf  die  von  ihm  sogenannte  „grosse  Kunst“, 
welche  ohne  w'eiteres  Lernen  und  Nachdeuken 
ilber  alle  Fragen  der  Wissenschaft  Auskunft 
zu  geben  lehren  sollte.  Nachdem  er  diese 
*groS8e  KunstM  in  verschiedenen  Schriften 
auszniegen  begonnen  und  auf  Reisen  in  Paris, 
Montpellier,  Genua  und  Rom  vergebens 
UnterstUtzung  fdr  seine  Pl&ne  zur  Heiden- 
bekehrung  gesucht  hatte  und  nicht  einmal 
die  Erlaubniss  erlangte,  seine  Erfindung 
in  Rom  vorzutragen,  durchreiste  er  einen 
Theil  von  Asien  und  Afrika,  wo  er  (1286) 
in  Tunis  durch  einen  religiosen  Disput  mit 
einem  Muselmanne  in  Lebensgcfahr  kam. 
Bei  einer  zweiten  Reise  nach  Afrika  wurde 
er  (1291)  in’s  GcHlngniss  geworfen  und  erst 
durch  Vermittelung  genuesischer  Kaufleute 
wieder  entlassen.  Noch  in  hohem  Alter  war 
er  zum  dritten  Mai  nach  Afrika  gegangen, 
wo  er  in  Tunis  grausame  Martern  erduldete 
und  wiederum  durch  genuesische  Kaufleute 
gerettet  wurde.  Er  starb  auf  der  Rtickfahrt 
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in  die  Ileimath  1315  im  81  Lebensjahre  an 
den  erlittenen  Misshandlungen.  Zwischen 
den  Jahrcn  1285  — 1314  hat  Lullus  eine 
grosse  Zahl  theologischer,  juristischer,  medi- 
cinischer,  philosopliischer  Schriften  verfasst, 
denen  er  seinen  Ruhm  verdankt.  Er  war 
der  Erste  in  seinem  Zeitalter,  welcher  die 
Philosophic  von  der  Uberlieferten  Schulsprache 
des  Mittelalters  zu  emancipiren  suchte,  indem 
er  namentlich  logische  Schriften  neben  latei- 
uischen  Bearbeitungen  auch  in  seiner  cata- 
lonischen  Muttersprache,  z.  Th.  in  gereimten 
Versen  wiedergab.  Seine  Werke  erschienen  in 
einer  von  Salzinger  in  Mainz  veranstalteten 
Ge8ammtausgabe  1721 — 42  in  zehn  Folio- 
banden.  Da  sick  jedoch  der  siebente  und 
achtc  Band  in  keiner  einzigen  europaischen 
Bibliothek  befindet,  so  ist  die  Vermuthung 
nahe  gelegt,  dass  dieselben  (wohl  in  Folge 
einer  Opposition  der  Jesuiten)  niemals  ge- 
druckt  worden  sind.  Und  tiberdies  findet 
sich  in  den  gedruckten  Banden  Manches, 
was  wahrscheinlich  nicht  von  Lullus  selbst, 
sondern  erst  von  sp&tern  Anhangern  desselben 
unter  seinem  Namen  verdffentlickt  worden 
ist.  Die  auf  seine  „grosse  Kunstw  beztig- 
lichen  Schriften  waren  schon  friiher  durch 
den  Strassburger  Buckh&ndler  Zetzner  unter 
dem  Titel  „Raymundi  Lullii  opera  ea  quae 
ad  adinventam  ab  ipso  arlem  uuiversalem 
scientiarum  et  artium  omnium  pertinent “ 
(1609)  veroffentliclit  worden.  Diese  neue 
Erfindung  besteht  in  Nichts  weiter,  als  in 
einer  logisch-mechanischen  Methode,  die  Be- 
griffe  in  gewisse  Oerter  zu  vertheilen  und 
in  einer  bestimmten  Weise  miteinander  zu 
verkndpfen,  um  hiernach  sogleich  zu  finden, 
was  sich  fiber  einen  Gegenstand  sageu  oder 
wie  sich  eine  vorlegte  Aufgabe  losen  lUsst. 
Er  befestigte  namlich  seeks  concentrische 
Kreisc  so  ilbereinander , dass  alle  gedreht 
werden  konnten,  immer  aber  einer  den  andern 
llberragte.  Auf  diesen  verschiedenen  Kreisen 
waren  nun  Begriffe  und  Gedankenformen 
verzeicknct,  und  sobald  man  einen  dieser 
Kreise  bewegte,  kamen  immer  andere  und 
wieder  andere  Begriffe  unter  einander  zu 
steken.  Nacli  seiner  Angabe  sollte  man  nun 
irgend  einen  Gegenstand  nehmen  und  durch 
die  verschiedenen  Kreise  henimfUhren,  wo 
er  unfehlbar  auf  mehrere  Rubriken  treffen 
musste,  die  sich  als  Stoff  zur  nahern  Bc- 
stimmung  des  Gegenstandes  darboten,  und 
dann  sollte  man  zusehen,  wie  sich  der  Gegen- 
stand oder  das  aufgegebne  Wort  zu  diesen 
Bestimmungen  und  zu  den  verschiedenen 
Verkntlpfungcn  verkalte,  die  durch  das  Drehen 
der  Kreise  erfolgen  mnssten.  Der  ausserste 
feste  Kreis,  auf  welchem  sich  die  ffiuf  andern 
bewegen,  und  welchen  Lullus  den  SchlUssel 
der  Erfindung  nannte,  enthalt  die  Fragen: 
ob  was?  wo  von?  warum?  wie  viel  (wie 
gross)?  wie  beschaffen?  wann?  wo?  wie? 
wozu?  Der  zweite  Kreis  enthalt  neun 


Klassen  des  wesentlichen  Seins,  nimlieh: 
das  elementare,  das  vermittelnde  (werkzeug- 
liche),  das  gdttliche,  das  engelische,  das 
himmlische,  das  menschliche,  das  scheinbare 
(eingebildete),  das  sensible,  das  vegetabile 
Sein.  Der  d r i 1 1 e Kreis  umfasst  neun  Aus- 
sagebestimmungen  oder  Kategorien  des  phy- 
sischen  Seins:  Substanz,  Quaiitat,  Quantitit, 
Beziehung,  Thfitigkeit,  Leiden,  Verhaltniss, 
Lage,  Zeit,  Ort.  Der  vierte  Kreis  entbili 
die  Bestimmungen  der  moralischenVerhaltnisse 
in  neun  Ordnungen.  je  eine  Tugend  und  ein 
Laster.  Der  fUntte  und  sechste  Kreis 
umfasst  die  physiseken  und  metaphysischen 
Pradicate  der  Dinge,  und  zwar  die  absoluten 
nach  der  dreigliederigen  Haupteintheilung 
in  Wesenheit,  Einheit  und  Vollkommenheit, 
die  relativen  nach  der  gleichfalls  dreigliede- 
rigen Eintheilung  von  Bestimmung,  Ein- 
theilung  und  Zusammenfassung.  Bei  den 
leeren  Wortgefecliten  der  scholastiachen 
Wissenschaft  des  Mittelalters  mochte  eine 
derartige  Gedankenmaschinerie  nicht  un- 
willkommen  sein;  fttr  die  wirkliche  Wissen- 
schaft ist  sie  ganz  werthlos.  In  den  letzten 
Jahrhunderten  des  Mittelalters  wurde  die 
„Lullische  Kunstw  eifrig  gepflegt  und  geabt 
Ilire  Anhanger  wurden  JLullisten4*  genannt 
Und  da  Lullus  selbst  seine  „grosse  Kunst“, 
tlber  die  er  mehrere  Schriften  unter  besondern 
Titeln  verfasst  hatte,  als  eine  gdttliche  Lehre 
oder  Weiskeit  bezeichnete  und  auf  eine 
gdttliche  Eingebung  oder  Offenbarung  zurtlck- 
ftihrte,  so  darf  es  uns  nicht  wundern,  wenn 
die  spatem  Anhanger  der  „Kabbala“  (siehe 
diesen  Artikel)  unter  den  christlichen  Lehrern 
sich  haufig  der  ^Lullischen  Kunst4*  zuwandten 
und  mittelst  derselben  ihre  kabbalistischen 
Lehren  zu  begrlinden  suchten.  Mdglicher 
Weise  ware  sogar  die  unter  den  Werken  des 
Lullus  befindliche  Schrift  „De  auditu  cabba - 
lislicof<,  die  einzige,  worm  die  Kabbala  er- 
wahnt  und  den  Kabbalisten  das  Studium  der 
^grossen  Kunstw  empfohlen  wird,  als  eine 
nicht  ungeschicktc  Bearbeitung  der  letztern 
aus  der  Feder  eines  spatern  Kabbalisten 
geflossen  und  unter  dem  Namen  des  Lullus 
verbreitet  worden.  Als  einer  der  auf- 
geklartesten  Lullisten  gilt  der  Arat 
Arnoldus  de  Villanova,  ein  im  Jahx 
1312  gestorbener  Zeitgenosse  des  Lullus, 
dessen  Werke  von  Nicolaus  Taurellus  in 
Basel  im  Jahr  1585  durch  den  Druck 
veroffentlicht  wurden.  Der  theosophiseke 
Schwarmer  Agrippa  von  Nettesheim 
schrieb  Comment&re  zur  ^Lullischen  Kunst** 
und  einen  Auszug  daraus.  Ja  sogar  in 
GiordanoBruno's  beweglichem  und  phan- 
tasicvollem  Geiste  fand  dieselbe  einen  W'ieder- 
klang.  Er  nahm  dieselbe  wieder  auf,  ent- 
warf  fertige  Modelle  von  Begriffen,  wonach 
alles  Mogliche  gefunden  und  beurtheilt 
werden  sollte  und  suchte  die  Lullische  Kunst 
in  mehreren  Schriften  zu  verbessern.  Sie 
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Salt  ihm  als  die  Konst  der  Gedankenbildung, 
er  Erinnerung  und  Vergegenwkrtigung  dcx 
VoTstellungen  und  insofern  zugleich  als  Ge- 
diichtnisskunst.  Ja,  er  rlihmte  von  ihr,  dass 
hier  die  Quelle  der  Weisheit  fliesse,  aus 
welcher  sogar  ein  Denker,  wie  Nicolaus  von 
Cusa  geschfipft  habe.  Uebrigens  bietet  Lullus 
ansser  den  auf  die  logische  Mechanik  seiner 
Erfindungskunst  bezOglichen  Schriften  auch 
noch  ein  Mittelding  zwischen  der  „grossen 
Kunst44  und  der  gewflhnlichen  Sclml-Logik 
in  einer  Schrift  unter  dem  Titel  „De  nova 
logica“  dar,  welche  1512  zu  Valencia  im 
Druck  erschien.  Endlich  befinden  sicli  unter 
seinen  Schriften  auch  einige  Bearbeitungen 
der  gewbhnlichen  Schullogik  selbst,  darunter 
ein  tiber  die  Universalien  (Gemeinbegriffe) 
und  Kategorien  handelndes  Buch  unter  dem 
Titel  „ Liber  Chaos".  Viele  Aufzeichnungen 
von  Lullus  sind  noch  ungedrtickt  in 
der  Mtlnchener  Staatsbibliothek  vorhanden, 
welche  in  Folge  der  philosophischen  Lieb- 
haberei  eines  pfalzbayerischen  Herzogs  eine 
Menge  lateinischer  und  catalonischer  Schriften 
des  Lullus  besitzt.  Uebrigens  bezog  sich 
die  Bewunderung  und  Verehrung  der  Lullisten 
keineswegs  bios  auf  die  „grosse  Kunst4*  ihres 
Meisters,  sondern  auch  auf  den  gnostisch- 
theosophischen  Inhalt  seiner  Lehre  selbst, 
die  er  in  verschiedenen  theologisclien  und 
philosophischen  Schriften  darlegte  und  um 
aeren  willen  er  als  der  „erleuchtetste  Lehrer4* 
(„  Doctor  illuminatissimus als  das  „Organ 
Gottes44,  als  ,,Quelle  der  Wahrheit44,  und  als 
„ Wiederhersteller  der  Kirche44  von  seinen 
Anhftngem  gertlhmt  wurde,  einer  Kirche 
freilich,  von  welcher  seine  Lehre  im  Jalir 
1376  vcrdamrat  und  seine  Schriften  noch  im 
sechzehnten  Jahrhundert  durch  den  Papst 
Paul  IV.  verboten  wurden. 

In  seinen  philosophischen  Schriften  hat  es 
Lullus  besonders  auf  die  Bekiimpfung  der 
averroistischen  Scholastiker  abgesehen  und 
zeigt  sich  als  eifrigen  Gegner  der  Lehre 
von  der  zwiefachen  Wahrheit  In  der 
Schrift  „Duodecim  principia  philosophiae 
sen  lamentatio  philosophiae  contra  Aver - 
roistas “ lasst  er  die  Philosophic  mit  ihren 
zwfllf  Prinzipien  (Form,  Stoff,  Entstehen, 
Vergehen,  elementare,  vegetative,  sensitive, 
imaginiire  Kraft,  Bewegung,  Intellect,  Wille 
und  Gedilchtuiss)  auftreten  und  tiber  die  Un- 
bilden  klagen,  welche  ihr  in  Paris  von  den 
Averroisten  angethan  worden  seien.  Elf 
dieser  Prinzipien  bezeugcn  der  Philosophic, 
dass  sie  keineswegs  feinuselig  und  hinterlistig 
gegen  die  Theologie  sei,  sondern  sich  als 
treue  Magd  derselben  bewilhre.  Nur  der 
Intellect  hatte  geschwiegen  und  erklSrt  end- 
lich, er  sei  zu  Paris  durch  die  falschen 
philosopldschen  Lehren  der  Averroisten  so 
verfinstert  und  fast  erstickt  worden,  dass  er 
kaum  mehr  Kraft  habe,  Athem  zu  holen. 
Ludus  wird  darauf  gebeten,  den  Kdnig  der 


Franken  zum  Einschreiten  gegen  die  Pariser 
Averroisten  zu  veranlassen,  was  er  auch  zu 
thun  ver8pricht,  nachdem  jedes  der  zwdlf 
Prinzipien  der  Philosophic  gezeigt  hat,  dass 
es  tiberall  mit  der  Theologie  im  beaten  Ein- 
klang  stehe.  Dabei  wird  erklart,  dass  der 
menschliche  Intellect  nur  in  Grammatik,  Logik 
und  Geometrie  sich  eigentlich  th&tig  verhalte, 
in  den  tibrigen  Wissenschaften  dagegen 
leidend,  and  als  Drittes  komme  die  Tugend- 
tlbung  hinzn.  Seinen  gnostisch-theologischen 
Standpunkt  entwickelt  Lullus  hauptsaddich 
in  den  Schriften  „De  convenientia  fidei  el 
intellectus" , „De  contemplatione  Dei"  und 
„Articuli  fidei  sacrosanctac".  Lass  dein 
Erkennen  sich  emporsclnvingen  (so  lehrt  er), 
so  wird  sich  auch  deine  Liebe  empor- 
8clnvingen;  der  Himmcl  ist  nicht  so  hoch, 
als  die  Liebe  eines  hciligcn  Meuschcn;  je 
mehr  du  arbeiten  wirst,  um  emporzusteigen, 
desto  mehr  wirst  du  emporsteigen.  Zum  Ver- 
standniss  der  Wahrheiten  des  Glaubens  kann 
der  Geist  nicht  gelangen,  so  langc  er  noch 
gegen  dieselben  eingenommen  ist  und  in  der 
Voraussetzung,  dieselben  enthielten  etwas 
Unmbgliches , von  seiner  Auflehnung  gegen 
dieselben  nicht  ablassen  will.  Man  muss  den 
Inhalt  der  Glaubenswahrheit  vorerst  als 
etwas  Mogliches  setzen,  um  zur  Untersuchung 
desselben  fortschreiten  kbnnen,  welche  nicht 
moglich  ist,  wenn  man  nicht  voraussetzt,  dass 
etwas  wahr  oder  falsch  sein  kdnne.  Glauben 
und  Wissen  stehen  nach  ihrer  Beth&tiguug, 
ihrem  Verhalten  und  ihrem  Verradgen  mit 
einander  im  Einklange.  Je  holier  der  Geist 
aber  auf  der  Leiter  der  Einsicht  zu  Gott 
aufsteigt,  desto  hfiher  erhebt  sich  auch  der 
Glaube  und  umgekehrt,  und  nur  wenn  Ver- 
stand  (Intellect)  um  gewisser  Hindernisse 
willen  sich  zum  Erkennen  nicht  erheben 
kann,  so  vertritt  dessen  Stelle  der  Glaube, 
darait  sich  der  Geist  dadttrch  die  Wahrheit 
aneigne.  Steigt  der  Intellect  durch  Erkennen 
zur  Stufe  des  Glaubens  hinauf,  so  erhebt 
sich  von  hier  aus  der  Glaube  tiber  den 
Intellect.  Wie  der  Glaube  in  hohen  Dingen 
stehen  und  sich  nicht  zu  Vernunftgrtlnden 
herablassen  will,  so  erhebt  sich  die  Vernunft 
zu  hohen  Dingen,  welche  sie  zum  Erkennen 
herabsteigen  l&sst.  Sobald  der  Glaube  in 
hohen  Dingen  steht  und  die  Vernunft  zu  ihm 
hinaufsteigt,  dann  befinden  sich  beide  im 
Einklang,  weil  der  Glaube  der  Vernunft  die 
Erhebung  verleiht  und  die  Vernunft  durch 
den  erhabenen  Schwung  des  Glaubens  ge- 
adelt  und  gekrSftigt  wird,  dass  sie  versuche, 
durch  Erkenntniss  zu  dem  zu  gelangen,  was 
der  Glaube  schon  erreicht  hat.  Und  kann 
die  Vernunft  jeue  Hohe,  zu  welcher  sich  dcr 
Glaube  aufgeschwungen  hat,  nicht  erreichen ; 
so  wird  mit  der  Anstrengung  der  Vernunft 
und  durch  diese  Anstrengung,  jene  hohen  Dinge 
zu  erkennen,  um  so  mehr  der  Glaube  erliSht, 
so  dass  Glaube  und  Vernunft  durch  gegen- 
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seitige  Htilfe  emporsteigen.  Der  Glaube 
ruft  die  Vernnnft  vom  Moglichen  zum  Wirk- 
lichen  hervor,  die  Vemnnft  iSsst  den  Glauben 
vom  Wirklichen  zum  Mbglichen  tibergehen, 
und  so  maclit  der  wakre  Glaube  den  Intellect 
frei  und  gross.  In  der  Natur  sind  viele  und 
grosse  Geheimnisse,  und  der  menscliliclie 
Intellect  reicht  nicht  aus,  urn  alle  Werke 
der  Natur  zu  erkennen  und  zu  begreifen; 
denn  die  Kraft  der  Natur,  nach  ihrem  Laufe 
zu  wirken,  ist  weit  grosser,  als  die  Kraft 
der  menschlicken  Seele,  die  Werke  der  Natur 
zu  versteben.  Findet  nun  der  Mensch  in 
der  Natur  solche  Schranken,  wie  wird  er 
alles  Uebernattlrlicbe  zu  erkennen  vermdgen, 
zumal  wenn  er  das  tlber  den  Grenzen  der 
Natur  hinausliegende  als  etwas  in  diesen 
Grenzen  Beschlossenes  erkennen  will?  Das 
Nattirliche  und  das  UebernatUrlicbe  kann 
Beides  nnr  im  Zusammenhange  mit  einander 
recbt  erkannt  werden.  Das  Verst&ndniss  des 
Einen  bedingt  das  Verst&ndniss  des  Andern. 
Und  in  Wabrbeit  ist  die  Vernnnft  im  Stande, 
alle  Gebeimnisse  des  Cbristenthums , sogar 
das  rein  Tbatshchlicke  in  demselben  aus  sich 
allein  mit  zwingenden  Beweisgrtlnden  dar- 
zuthun.  Freibcb  sucht  der  Gliiubige  diese 
Beweise  nicbt,  nm  dadurch  zum  Glauben  zu 
gelangen;  sondern  die  gewonnene  Einsicht 
in  die  Glaubenswahrheiten  ist  eine  geistige 
Speise,  welcbe  der  Gliiubige  dem  Glauben 
selbst  verdankt,  der  dadurch  nicbt  bios  nicht 
ausgeldscht,  sondern  vielmehr  nuT  um  so 
vollkommener  wird,  wie  das  in  einem  Wasser- 
gefttssc  oben  scbwimmende  Oel  immer  bbher 
steigt,  je  mebr  das  Wasser  im  Gefiisse  steigt. 
Das  Dasein  Gottes  beweist  sicb  daraus,  dass 
es  ein  hbchst  Gutes,  ein  unendlicb  Grosses, 
ein  Ewiges,  ein  unendlich  Mitchtiges,  ein 
hdchst  Wirksames  geben  muss,  welcbes  wir 
eben  Gott  nennen,  und  dass  dieses  Wesen 
zugleicb  ein  drcieiniges  sein  muss.  Ohne 
die  Annabme  der  gdttlichen  Dreieinigkeit 
wird  man  zur  Annabme  einer  ewigen 
Schdpfung  hingetrieben,  oder  man  muss  die 
Idee  dcr  Vollkommenheit  Gottes  beein- 
trficbtigen.  Weil  Gott  ist,  durch  Handeln 
wie  durch  Sein,  bat  er  in  seinem  Wesen 
unterscbiedene  Personen.  Die  Gllte  Gottes 
kann  zu  kciner  Zeit  wirkungslos  gedacht 
werden;  zum  Wesen  des  libchsten  Gutes  ge* 
bort  die  Selbstmittbeilung,  welcbe  sicb  als 
vollkommene  nur  in  der  Dreieinigkeit  denken 
liisst.  Alles  was  Gott  in  sich  selber  erkennt, 
ist  Gott.  Insofern  das  Lieben  in  Gott  etwas 
Hervorgebracbtes  ist,  erscheint  es  persdn- 
lich;  sofern  es  nichts  Hervorgebracbtes  ist, 
denken  wir  es  als  das  Wesen  Gottes.  Insofern 
dcr  gdttlicbe  Geist  sich  als  Vater  erkennt, 
erzeugt  er  den  Sohn;  insofern  Vater  und 
Sohn  durch  die  Liebe  sicb  anscbauen,  er- 
zcugen  sie  den  hciligen  Geist.  Die  thiltige 
Wirksamkeit  Gottes  beginnt  beim  Vater  und 
findet  ibr  Ziel  im  heiligen  Geist,  welcber 


keine  andere  Person  mehr  erzeugt,  weil  in 
ihm  Alles  sein  Ziel  und  seine  Rube  findet 
Die  Welt  und  ibre  Theile  waren  von  Ewig- 
keit  her  in  der  gdttlichen  Vernunft  durch 
die  Ideen,  da  dieselbe  von  ihrem  Wesen  oder 
dem  Wesen  ilirer  Attribute  Nichts  andere 
als  nur  sich  selber  hervortreten  l&sst,  gleich- 
wie  das  im  Spiegel  sich  darstellende  Bild  an 
sicb  selbst  dasselbe  bleibt.  Gott  wollte,  dass 
aus  Nichts  dasjenige  geschaffen  werde,  was 
er  von  Ewigkeit  her  aurcb  die  Idee  bei  sich 
hatte.  Da  aber  dasjenige,  was  auf  ewige 
Weise  in  ihm  ist,  nicht  in  Quantitiit,  Zeit, 
Bewegung  iibergeben  konnte,  so  mflssen  wir 
unterscheiden  zwischen  dem  Geschaffenen 
als  8olcbem  und  demselben,  wie  es  durch  die 
gdttliche  Weisheit  von  Ewigkeit  her  begriffen 
wird.  Gottes  schaffende  und  erhaltende 
Thfttigkeit  unterscheiden  sich  von  einander 
nur,  wie  unmittelbares  und  vermitteltes 
Wirken;  Scbdpfung  und  Erhaltung  durch 
Gott  ist  eins  und  dasselbe.  Das  Vermittelnde 
ftir  die  erhaltende  Thatigkeit  Gottes  ist  die 
den  Dingen  anerschaffende  ^erhaltende  Kraft**, 
welcher  Alles  von  Aussen  Kommende  nur 
zur  Htilfe  gereicht  Die  Schdpfung  ist  ein 
Werk  der  freien  Liebe  Gottes.  Aber  diese 
einmal  vorausgesetzt,  ist  die  Menschwerdung 
Gottes,  obgleich  sie  nur  aus  Gottes  freiem 
Willen  abgeleitet  werden  kann,  gleichwohl 
nothwendig,  weil  Gott  sonst  nicht  erftlllen 
wtirde,  was  er  sich  und  seiner  W’lirde  schuldig 
ist.  Nach  der  Stinde  des  ersten  Menscben 
und  deren  Vererbung  ist  die  Menschwerdung 
nothwendig,  damit  der  Zweck  der  Welt  nicht 
vereitelt,  sondern  trotz  jener  Storung  durch 
die  Stinde  dennoch  erreicht  werde. 

A.  Helfferich,  Raymund  Lull  und  die  Anfaoge 
der  cataloniscben  Literatur.  1858. 

Lykftn  aus  Troas  (in  Vorderasien)  hatte 
in  Athen  den  Physiker  Stratdn  aus  Lampsakos 
gehdrt  und  stand  nach  dem  Tode  desselben, 
seit  269—226  vor  Chr.  der  peripatetischen 
Schule  vor.  Wegen  seines  angenehmen  und 
fliessenden  Vortrags  wurde  er  auchGlykdn 
(der  Silsse)  genannt.  Er  beschaftigte  sich 
auch  mit  den  bffentlichen  Angelegenheiten 
von  Athen  und  wurde  als  politischer  Mann 
wie  als  Philosoph  von  den  pergamenischen 
und  syrischen  Konigen  bewundert.  Von 
seinen  * Schriften,  deren  Handschriften  er 
seinen  Schttlern  vermachte,  ist  uns  Nichts 
tlbrig  geblieben.  Doch  werden  von  ihm 
ausser  einer  Bestimmung  des  hochsten  Gates, 
als  mit  der  wahren  Lust  zusammenfallend, 
einige  pildagogische  Aussprilche  tiberliefert 

Lykophnln,  ein  Rhetor  und  Sophist  aus 
der  Schule  des  Gorgias,  wird  von  Aristoteles 
wegen  seiner  paradoxen  Redeweise  erwAhnt, 
wonach  er  das  „Seinu  ganz  aus  der  Spraehe 
verbannt  und  z.  B.  statt  „der  Mensch  ist 
weiss u lieber  gesagt  wissen  wollte:  wder 
Mensch  weisset**. 

Lysimachos  lebte  als  Stoiker  im  dritten 
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christlichen  Jahrhundert  in  Rom  und  war 
der  Lehrer  des  Amelins,  welcher  jedoch 
nachmals  von  der  stoischen  Scliule  zu  Plotinos 
liberging. 

Lysis,  ein  Tarentiner  und  Zeitgenosse 


des  Arcbytas,  lebte  als  Pythagoriler  in  Theben 
und  war  aer  Lehrer  des  Epaminondas. 
Ueber  eine  ihm  spiiter  in  neupythagoreischen 
Kreisen  zngeschriebene  Scbrift  ist  niebts 
Niilieres  bekannt 


M. 


Maass,  Johann  Gebhard  Ehren- 
r e i c h , war  1766  zu  Krottendorf  bei  Halber- 
stadt  geboren  und  seit  1780  in  der  Dom- 
schule  zu  Halberstadt  gebildet,  studirte  seit 
1784  in  Halle  Theologie  und  Philosophic 
und  gab  daneben  Unterricht  in  der  hebr&ischen 
Sprache  und  in  der  Mathematik.  Im  Jahr  1787 
w'urde  er  mit  einer  lateinischen  Abhandlung 
„zur  Ge8chichte  der  Lehre  von  der  Ideen- 
AssociationM  Magister  der  Philosophic  und 
hielt  als  Privatdocent  Vorlesnngen  tlber  Logik, 
Metaphysik  und  Naturrecht.  In  mehreren 
Abhandlungen,  die  er  in  Eberhard’s  „philo- 
sophischem  Magazinw  verdffentlichte,  griff  er 
mit  vielem  Scharfsinn  die  Erdrterungen  Kant’s 
liber  die  transscendentale  Aesthetik  und  liber 
die  synthetischen  Urtheile  an,  1788  auch  die 
Antinomien  der  Vernunft.  Im  Jahr  1791  war 
er  ans8erordentlicher,  1798  ordentlicher  Pro- 
fessor der  Philosophie  geworden  und  starb 
1823  in  Halle.  Nachdem  er  in  der  Schrift 
„Ueber  die  Aehnlichkeit  der  christlichen  mit 
der  neuern  (Kant’schen)  philosophischen 
Sittenlehre*  (1791)  seine  Ansichten  mehr  im 
Kant’schen  Sinne  modificirt  hatte,  beschrankte 
er  sich  auf  logische  und  psychologische 
Arbeiten,  deren  Titel  diese  sind:  Versuch 
liber  Einbildungskraft  (1792),  Grundriss  der 
Logik  (1793),  Versuch  liber  dieLeidenschaften 
(1805 — 7,  in  zwei  Banden)  und:  Versuch  liber 
die  Gefiihle  (1811)* 

Mably , Gabriel  Bonnot  de,  war 
1709  in  Grenoble  als  hlterer  Bruder  des  Abb6 
Condillac  geboren,  hatte  zu  Lyon  seine  erste 
Bildung  bei  den  Jesuiten  erhalten,  welche 
merkwlirdigerweise  auch  Diderot,  Helv&ius, 
Condorcet,  Lamettrie  und  Voltaire  zit  Schtilern 
batten,  darauf  war  er  in  das  geistliche  Seminar 
von  St  Sulpice  eingetreten , versclimahte 
jedoch  die  Laufbahn  im  Kircliendienst  und 
trat  als  Abb6  in  seinem  32.  Lebensjahre  als 
historisch  - politischer  Schriftsteller  mit  einer 
Vertheidigung  der  absoluten  Monarchic  her- 
vor  (1742)  und  wurde  auch  zu  politischen 
nnd  diplomatischen  Gesch&ften  benutzt.  Bald 
jedoch  hnderten  sich  seine  Anschauungen, 
und  er  trat  in  einer  neuen  Schrift  (1748)  als 
Vertheidiger  der  demokratischen  Ideen  her- 
vor.  Andere  historische  und  politische 


Schriften  folgten  nach.  Als  philosophische 
Schriften  sind  von  ihm  zu  nonnon:  Entre- 
tiens  de  Phocion  sar  le  rapport  de  la 
morale  et  de  la  poli tifpie  (1763)  , Principes 
de  la  legislation  (1776)  und  Principes  de 
morale  (1784).  Seine  Ansichten  liber  die 
menschliche  Natur  klingen  an  Rousseau’s 
Lehren  an.  Der  Mensch  soli  vor  Allem  seine 
Vernunft  ansbilden,  um  innere  Ruhe  zu  ge- 
winnen  nnd  die  Dinge  riclitig  schatzen  zu 
lemen,  die  Natur  zu  erkennen  und  zu  ihr 
zurllckzukehren.  Die  Natur  aber  hat  unser 
Glllck  und  unsere  gesellschaftlichen  Tugenden 
an  die  Erhaltung  deT  Gleichheit  gekntipft, 
denn  die  Ungleichheit  des  Vermdgens  und 
Standes  zersetzt  gewissermaassen  die  natlir- 
lichen  Gefiihle  des  menschlichen  Herzens. 
Indem  sie  tlbermUssige  Begierden  erzeugt, 
erftlllt  sie  den  Geist  mit  Vorurtheilen,  ehr- 
geizigen  Leidenschaften , Uneinigkeit  und 
Hass.  Zwar  theilt  auch  die  Natur  ihre  Gaben 
ungleich  aus,  jedoch  nicht  so  llbermassig, 
wie  es  in  den  heutigen  Zustiinden  der  Gc- 
sellschaft  der  Fall  ist.  Auch  hat  nicht  die 
Natur  dem  Menschen  die  beiden  Laster  Ehr- 
geiz  und  Habsucht  gegeben , welche  am 
meisten  zu  seinem  UnglUck  beitragen.  Gegen- 
wSrtig  besteht  die  Kunst  des  Gesetzgebers 
hanptsiichlich  darin,  den  Ehrgeiz  und  die 
Habsucht  im  Schlummer  zu  erhalten.  Da 
sich  jetzt  der  Einfiihrung  der  Glltergemein- 
schaft  uniibersteigliche  Hindernissc  entgegen- 
setzen,  so  muss  sich  die  Gesetzgebung  darauf 
be8chranken,  den  ilbeln  Einwirkungen  der 
Ungleichheit  entgegen  zu  arbeiten.  Reich- 
thum  soil  kein  Rcclit  zu  Aeratern  gewahren, 
und  diese  sollen  so  vertheilt  werden,  dass 
man  sie  ohne  Besoldung  ausliben  kann. 
Testamente  soli  es  nicht  geben,  sondern  das 
Gesetz  soil  liber  die  Gliter  des  Sterbenden 
verfllgen.  Die  Aufwandsgesetze  sollen  sich 
auf  Alles  erstrecken,  und  auch  der  Ehrgeiz, 
obwohl  er,  geschickt  geleitet,  manche  blirger- 
liclio  rrugenden  erzeugt,  muss  durch  die  Ge- 
setzgebung  mbglichst  beseitigt  werden.  Die 
esellschaftlichen  Sitten  nnd  Tugenden  sollen 
urch  eine  angemessene  offentliclie  Erziehung 
erhalten  werden.  Die  erste  Tugend  der 
Kinder  ist  Ehrfurcht  vor  ihren  Eltern  und 
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Erziehem;  hieraus  muss  Vcrtrauen  und 
Freundschaft  entatelien.  Durcli  fortgcsetzte 
gemeinschaftliche  Uebungen  werde  der  Mfissig- 
gang  verbannt,  der  die  Jtinglinge  zum  Rausch 
und  zur  Wollust  verfUhrt.  Durch  folgericlitige 
Ausbildung  der  Vernunft  soli  der  junge 
Mensch  in  sich  selbst  die  Waffen  zur  Be- 
kilmpfung  seiner  Leidenschaften  finden. 
Jene  erhabene  Intelligenz  aber,  welcher  wir 
alle  unsere  Wissenscliaften  und  Ktinste  ver- 
danken  und  welch e eine  zweite  Schdpfung 
ftlr  uns  bewirkte,  wild  nicht  unf&hig  sein, 
uns  den  Weg  zur  Selbsterkenntniss  und  zum 
Glilcke  zu  zeigen.  — Der  Abbd  de  Mably 
starb  1785  zu  Paris.  Seine  sfimintliclien 
Werke  erschienen  (laselbst  1794  in  15  Biinden. 

Mackintosh,  James,  war  1765  zu 
Aldouric  bei  Inverness  in  Schottland  geboren, 
liatte  seit  1775  eine  Pension  im  Stfidtchen 
Fortrose  auf  der  schottischen  Insel  Black- 
Island  bcsucht  und  1780  die  Universitfit  zu 
Aberdeem  bezogen,  um  Medicin  zu  studiren, 
welches  Studium  er  seit  1784  in  Edinburgh 
• fortsetzte.  Als  Doctor  der  Medicin  reiste  er 
1788  nach  London,  wo  er  seine  iirztliche 
Praxis  eroffnete  und  sich  1789  verheirathete. 
Darauf  griludcte  er  eine  politische  Zeitschrift 
^das  Orakel4*  und  trat  1791  in  einer  politischen 
Schrift  als  Vertheidiger  der  Revolution  auf. 
Ira  Jahr  1795  gab  er  die  Medicin  auf  und 
ging  in  ein  Advokateubureau  und  erlangte 
als  Vertheidiger  in  einem  politischen  Process 
1802  einen  solchen  Iiuf,  dass  er  1804  zum 
Recorder  (Syndikus)  in  Bombay  ernannt  wurde, 
wo  er  mit  seiner  Familie  bis  1812  blieb. 
Nach  seiner  Rtickkehr  in  die  Heimath  wurde 
er  Vertreter  einer  schottischen  Grafschaft 
. im  Parlament,  erhiclt  1830  eine  Anstellung 
im  Ministerium  und  starb  1832  in  London. 
In  seinen  schriftstellerischen  Arbeiten  zeigte 
sich  Mackintosh  als  einen  der  letzten  Ver- 
treter der  schottischen  Schule.  Von  geist- 
vollen  Kritiken  abgeseheu,  welche  er  in  der 
„ Edinburgh  Review “ verbffentlichte,  lieferte 
er  darin  auch  drei  Essays  „ilber  die  Ge- 
schichte  der  Philosophic  seit  der  Wieder- 
herstellung  der  Wissenscliaften4*,  welche  von 
L.  Simon  in’s  Franzbsische  iibersetzt  und 
unter  dem  Titel  „ Melanges  philosophises 
de  Sir  James  Mackintosh 11  (1820)  heraus- 
gegeben  worden  sind.  In  der  „ Encyclo- 
paedia britannica11  erschien  seine  kritische 
Geschichte  der  Moralphilosophie , welche 
unter  dem  Titel  „ Dissertation  on  the  pro- 
gress of  the  ethical  philosophy , chi ftly  during 
the  17  IS  centuries  “ besonders  abgedruckt 
1830  in  London  und  1836  in  Edinburgh  er- 
schien und  von  H.  Poret  unter  dem  Titel: 
„ Histoire  de  la  philosophic  morale “ (1834) 
in’s  Franzosische  iibersetzt  wurde.  In  Be- 
zug  auf  die  Erkenntnissprincipien  bekiimpft 
^Mackintosh  den  Sensualismus,  in  der  Moral 
das  Princip  der  Selbstliebe.  In  letzterem 
Betracht  wird  Kant’s  Widerlegung  dieses 


Princips  beiffillig  erw&hnt  und  an  Kant  ge- 
riihmt,  dass  er  das  moralische  Gebiet  in 
seiner  Unabhfingigkeit  von  allem  bios  sinn- 
lichen  Wohlgefallen  und  von  selbstischen 
Motiven  nachgewiesen  habe  und  sonach  mit 
den  Ergebnissen  der  schottischen  Schule  fiber- 
einstimme. 

Maerobius  (Ambrosius  Aurelius 
Theodosius  Macrobius)  bliilite  in  den 
ersten  Jalirzehnten  des  ftinften  christlichen 
Jahrhunderts  und  bekleidete  unter  Honorius 
im  westromischen  Reich  einige  Aemter.  Er 
ist  Verfasser  eines  Commentars  zu  Cicero’s 
„S omnium  Scipionis 11  und  der  tibrigens  nicht 
vollst&ndig  erhaltenen  „SaturnalienM  ( Satur - 
nalium  conviviorum  libri  VII  ed.  Eysscn- 
hardt,  1868),  worin  mancherlei  philosophie- 
geschichtliclie  Notizen  enthalten  sind.  In 
seinen  eignen  philosophischen  Ansichten  halt 
er  sich  durchaus  an  die  Schule  Platon’s  und 
stcllt  neben  Platon  selbst  auch  den  Neu- 
platoniker  Plotinos  sehr  hoch.  Er  verlangt 
vom  Philo8ophen  die  Erhebung  fiber  die  bios 
mythologische  Einkleidung  der  Wahrheit  znm 
Gedanken  des  Hochsten  und  Obersten  der 
Gotter,  welcher  das  Gute  und  die  erste  Ur- 
8ache  sei  und  dessen  Ausfluss,  der  Nus 
(gbttliclier  Verstand)  die  Ideen  als  Urbilder 
der  Dinge  enthalte.  Zugleich  halt  er  an  der 
Anfangslosigkeit  der  Welt  und  mit  Platon 
gegen  Aristotcles  an  der  Selbstbewegung  der 
Seele  fest. 

Magnentis,  Johann  esChrysostomus, 
war  zu  Luxeil  (in  der  Franche  Comt£)  ge- 
boren, liatte  zu  Dole  Medicin  studirt  und  ging 
danu  nach  Italien,  wo  er  erst  als  Arzt  lebte 
und  um  die  Mitte  des  17.  Jahrhunderts  als 
Professor  der  Philosophic  in  Pavia  wirkte. 
In  dieser  Stellung  hat  er  den  Demokritos 
aus  seiner  mittelalterlichen  Vergessenheit 
hervorgezogen  in  seiner  Schrift:  „Democritus 
reviviscens  sive  de  atomis“,  nebst  einem  An- 
hange  „de  vita  et  philosophia  Democriti “ 
(1646),  welches  Werk  solchen  Erfolg  hatte, 
dass  es  in  Leyden  (1648),  im  Haag  (1658, i 
und ‘in  London  (1688)  wieder  gedruckt  and 
von  Gassendi  spiiter  bei  seiner  Wieder- 
erweekung  des  Epikftros  benutzt  worden  ist. 
Sein  Todesjahr  ist  unbekannt;  doch  lebte  er 
noch  1660,  in  welchera  Jahre  er  den  ita- 
lienischen  Gesandten  am  franzosischen  Ilofe 
Fuensaldague  nach  Paris  begleitete. 

Maimon,  Salomon,  war  1753  als  der 
Solm  eines  armen  polnischen  Rabbiners  zu 
Neschwitz  im  Grossfttrstenthum  Littbauen 

5eboren  und  sclion  als  Knabe  grfindlich  im 
'almud  geschult,  im  elften  Jahre  verheirathet, 
im  vierzehntcn  Jahre  Vater.  Neben  dem 
Talmud  hatte  er  auch  schon  frflhe  kabba- 
listische  Scliriften  und  das  Lebenswerk 
des  Moses  Maimonides  nicht  bios  studirt, 
sondern  auch  commentirt.  Nachdem  er 
deutsch  gelernt  und  zuffillig  zuerst  medi- 
cinische  Schriften  in  dieser  Sprache  geleacn 
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hatte,  ging  er  in  der  Absicht,  Medicin  zu 
studiren,  nach  Berlin,  wo  er  krank  und  elend 
ankam  und  eine  Zeitlang  vom  Betteln  lebte, 
bis  er  hfllfreiche  Gbnner  fund,  die  ihm  eine 
Ilofmeisterstelle  in  Posen  verschafften.  Nach 
einigen  Jahren  ging  er  abermals  nach  Berlin 
und  fing  nun  an , Wolff’s  Metapliysik  zu 
studiren  und  darliber  in  liebriiischer  Sprache 
mit  seinen  Glaubensgenossen  zu  disputiren. 
Dadurch  ward  er  mit  Moses  Mendelssohn 
bekannt,  der  sich  seiner  annahm  und  seine 
philosophischen  Studien  leitete.  Bald  jedoch 
entfremdete  er  sich  seinen  dortigen  Frcunden, 
verliess  Berlin  tind  trieb  sich  erst  in  Holland, 
dann  in  Hamburg  herum.  In  Hamburg  wollte 
er  sich  taufen  lassen,  kara  jedoch  wieder 
davon  ab,  weil  der  Prediger,  an  den  er  sich 
wandte,  mit  seinem  Glaubensbekenntniss  nicht 
zufrieden  war.  Endlich  wurde  er  in  den  Stand 
gesetzt,  als  alter  Knabe  noch  einige  Jahre 
in  Altona  das  Gymnasium  zu  besucnen,  wo 
er  lateinisch  und  Mathematik  lernte.  Mit 
einem  guten  Abgangszeugnisse  verseheu, 
w'andte  er  sich  abermals  nach  Berlin,  wo  er 
in  hebr&iseher  Sprache  ein  mathematisches 
Lehrbuch  fllr  polnische  Juden  verfasste,  wel- 
ches jedoch  nicht  zum  Druck  gelangte.  Er 

fing  nach  Breslau,  wo  er  mit  Garve  be- 
annt  wurde  und  Medicin  zu  studiren  begann, 
welche  ihm  jedoch  bald  zuwider  wurde. 
Er  tlbersetzte  Mendelssohn’s  „Morgenstundenw 
in’s  HebrUische,  schrieb  in  hebr&iseher  Sprache 
eine  Naturlehre  nach  Newton’s  GrundsUtzen, 
gab  Unterricht  in  der  Algebra  und  im  Latei- 
nischen  und  trieb  sich  in  Kneipen  herum. 

Nachdem  er  seiner  nach  Breslau  ge- 
kommenen  Frau,  die  sich  von  ihm  scheiden 
Hess,  seine  letzte  Baarschaft  gegeben  hatte, 
wandte  er  sich  wieder  nach  Berlin,  wo 
mittlerweile  (1786)  Mendelssohn  gestorben 
war.  Der  33j&hrige  geschiedene  Ehemann 
studirte  jetzt  Kant’s  Kritik  der  reinen  Ver- 
nunft,  und  machte  dazu  schriftliche  Er- 
lautemngen  und  Einwendungen,  welche  von 
dem  mit  Kant  befrcundeten  jtldischen  Arzt 
Marcus  Herz  dem  KUnigsbergeT  Philosophen 
mitgetheilt  wurden  und,  nachdem  dieser  ein 
gllnstiges  Urtheil  liber  die  Arbeit  abgegeben 
hatte,  unter  dem  Titel  „Versuch  liber 
die  Transscendentalphilosophie,  nebst 
einem  Anhang  liber  die  symbolische  Erkennt- 
niss44  (1790)  im  Druck  erschienen.  In  den 
n&chsten  Jahren  wurden  von  ihm  eine  Reihe 
von  philosophischen  Aufsatzen  liber  Denken 
und  Erkennen  (als  Probe  rabbinischer  Weis- 
heit),  liber  Wahrheit,  Uber  Bacon  una  Kant, 
liber  Weltseele,  liber  das  Genie  und  den 
methodi8chen  Erfinder,  liber  den  grossen 
Mann,  liber  die  Sophistik  des  Herzens,  liber 
Tauschnng,  liber  das  Vorhersagungsvermb^en, 
. Uber  Theodicee,  Uber  den  moralischen  Ske- 
ptiker  und  andere  in  verschiedcnen  Zeit- 
8chriften  veroffentlicht,  welche  zum  Theil 
wiederum  in  das  im  Jalir  1791  von  Maimon 


herausgegebene  erste  Stiick  eines  philo- 
sophischen Worterbuchs  zur  „Beleucntung 
der  wichtigsten  GegenstUnde  der  Philosophic 
in  alphabetischer  Ordnung44  aufgenommen 
wurden.  Nachdem  Leonhard  Reinhold,  mit 
welchem  Maimon  brief lich  verkehrte,  diesen 
Anfang  des  philosophischen  Worterbuchs 
dem  Verfasser  nicht  ganz  zu  Gefallen  be- 
urtheilt  hatte,  veroffentlichte  dieser  in  dem 
Buche  „Streifercien  im  Gcbiete  der 
Philosophic44  (1793)  seinen  mit  Reinhold 
geflihrten  Briefwechsel  und  in  demselben 
Jahre  die  durcli  einePreisaufgabe  der  Berliner 
Akadcmie  veranlasste  Schrift  „Ueber  die 
Progresse  der  Philosophic44  (1793). 
Darauf  folgte  die  Schrift  „Die  Kategorien 
des  Aristoteles,  mit  AnmerkuDgcn  er- 
lautert  und  als  Prop&deutik  zu  einer  neuen 
Theorie  des  Denkens  dargestellt44  (1794)  und 
letztere  selbst,  als  Maimon’s  bedeutendste 
philosophi8che  Leistung,  unter  dem  Titel 
„Versuch  einer  neuen  Logik  oder 
Theorie  des  Denkens44  (1794).  Die 
beste  Gesammtdarstellung  seiner  philo- 
sophischen Ansichtcn  findet  sich  in  Maimon’s 
letzter  Schrift,  welche  unter  dem  Titel 
„Kritische  Untersuchnngen  Uber  den 
menschlichen  Geist  oder  das  hdhere 
Erkenntniss-  und  Willensvermbgen44 
(1797)  erschien.  Bei  seiner  unsteten  und  un- 
geregelten  Lebenswreise  wilrde  Maimon  bis 
an  sein  Lebensende  aus  Mangel  und  Noth 
nicht  herausgekommen  sein,  wenn  ihm  nicht 
noch  in  seinen  letzten  Lebensjahren  der 
Graf  von  Kalkreuth  auf  einem  seiner  GUter 
zu  Nieder-Siegersdorf  in  Schlesien  ein  glllck- 
liches  Asyl  gewfthrt  hatte,  w'o  er  im  Jahr 
1800  starb.  Nachdem  ihm  Kant  1790  das 
Zeugniss  gegeben  hatte,  dass  unter  alien 
seinen  Gegnern  ihn  Maimon  am  Besten  ver- 
standen  habe,  bezeichnete  der  Alte  vom  Kclnigs- 
berge  sp&ter  die  „Nachbesserung  der  kritischen 
Philosophic,  dergleichen  die  Juden  gem  ver- 
suchen,  um  sich  auf  fremde  Kosten  ein  An- 
sehen  von  Wichtigkeit  zu  geben44  als  un- 
verstandlich.  Dagegen  hatte  Fichte  bei 
Uebersendung  seiner  kleinen  Schrift  „llber 
den  Begriff  der  Wissenschaftslehre44  (1794) 
an  Maimon  seine  „grenzenlose  Achtung44  vor 
dessen  Talent  ausgesprochen , und  auch  der 
junge  Schelliug  in  seiner  ersten  Schrift  als 
Anhfinger  Fichte’s  „Ueber  die  Mbglichkeit 
einer  Form  der  Philosophic 44  (1795)  mit 
Anerkennung  von  Maimon’s  „Ncuer  Logik44 
esprochen.  Maimon  war,  wie  ihn  Rosen- 
ranz  (in  seiner  Geschichte  der  Kant’schen 
Philosophic  treffend  bezeichnet)  ein  rechter 
talmudischer  Ideenspalter,  ein  Zerdenker,  ein 
fUr  die  geschickte  Verwirrung  des  Einzelnen 
fruchtbarer,  aber  ftir  die  Organisation  des 
Grossen  und  Ganzen  leerer  Geist,  welcher 
bei  einiger  UnbehUlflichkeit  und  Incorrect-* 
heit  in  der  Darstellung  seiner  Gedanken 
doch  in  einem  leidlich  guten  Styl  und  einer 
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zum  Theil  witzig  seinsollenden  Fortsetzung 
derMendelssohn’schenVerstandeseleganz  seine 
Gedanken  vorzutragen  wusste.  In  Ueber- 
einstimmung  mit  Reinhold  hielt  er  die  Kant’- 
sche  Philosophy  bei  aller  Hoehachtnng  fiir 
dieselbe,  weder  nlr  die  einzig  mdgliche,  nocli 
fUr  die  beste.  Er  bestreitet  mit  Keinhold  die 
Kant’sche  Trennung  der  Sinnlichkeit  und  des 
Verstandes  ate  zwei  gcsonderter  StAmme  der 
menschlichen  Erkenntniss,  da  dieselben  viel- 
mehr  aus  dera  Bewusstsein  tiberhaupt.  als 
ihrer  gemeinschaftlichen  Quelle  abgeleitet 
werden  milssten.  Im  Einklang  mit  G.  E.  Schulze, 
dem  Verfasser  der  gegen  Kant  und  Reinhold 
gerichteten  Schrift  „ Aenesidemus*  (1792)  be- 
streitet Maimon  nicht  bios  die  Mdglichkeit, 
die  Kategorie  der  CausalitAt  oder  des  Ver- 
hAltnisses  von  Ursache  und  Wirkung  auf 
die  angeblich  hinter  den  Erscheinungen  ver- 
borgenen  „Dinge  an  sich*  anzuwenden, 
sondern  lAugnet  auch,  dass  die  letzten  tiber- 
haupt ausser  unserm  Erkenntnissvermbgen 
existiren,  da  man  sich  von  solchen  schlechter- 
dings  keinen  Begriff  raachen  kdnne  und  die- 
selben vielmehr  als  imaginAre  Grdssen  oder 
Undinge  zu  bezeichnen  seien.  Was  ausser 
uns  ware,  kdnnte  kein  Stoff  unserer  Vor- 
stellungen  in  uns  sein.  Der  allem  bewnssten 
Denken  vorausgehende  Stoff  ist,  nach  Maimon, 
ein  doppelter.  ErfahrungsmAssig  sind  uns 
die  Empiindungen  als  ein  Mannigt'altiges  ohne 
verkntlpfendc  Einheit  gegeben;  vor  der  Er- 
fahmng  sind  uns  Raum  und  Zeit  als  die  Be- 
dingungen  und  Weisen  gegeben,  nm  das 
Mannigfaltige  zur  Einheit  des  Bewusstseins 
zusammenzufassen.  Die  Sinnlichkeit  liefert 
uns  die  GegenstAnde,  deren  Entstehung  uns 
unbekannt  ist,  als  Erzeugnisse  unseres 
Denkens.  Werden  wir  uns  der  Regeln  be- 
wnsst,  nach  welchen  wir  dieselben  hervor- 
brin^en,  so  erhebt  oder  entwickelt  sich  die 
Sinnlichkeit  zum  Verstande.  In  den  Ver- 
8tandeskategorien  wollte  Maimon  den  Ueber- 
gang  zur  RealitAt  durch  den  von  ihm  auf- 
gestelltcn  Grundsatz  der  Bestimmbarkeit  nach- 
weisen,  wonach  dieienige  Verbindung  von 
Gedanken,  bei  welcher  wohl  das  eine  PrA- 
dicat  ohne  das  andere,  dieses  aber  nicht 
ohne  jenes  gedacht  werden  kann,  ein  reales 
Denken  ergebe,  wAhrend  das  willkllrlichc 
Denken  solche  PrAdicate  verbinde,  die  ohne 
einander  gedacht  werden  kbnnen.  Indem  er 
die  Anwendbarkeit  der  CausalitAt  lAugnet, 
tritt  er  auf  die  Seite  des  Skeptikers  Hume, 
indem  er  mit  diesem  lAugnet,  dass  uns  die 
Erfahrung  jemals  eine  Erkenntniss  wirklicher 
Allgemeinheit  und  Nothwendigkeit  geben 
konne.  Darum  nennt  sich  Maimon,  Kant 
gegenilber,  einen  empirischen  Skeptiker,  d.  h. 
einen  Zweifler  an  der  Wirklichkeit  der  Er- 
fahrung, indem  er  nur  der  Mathematik  all- 
gemeine  und  nothwendige  Erkenntnisse  zn- 
gesteht.  W Ahrend  Kant  die  Ideen  aus  der 
Vernunft  abgeleitet  hatte,  werden  dieselben 


von  Maimon  auf  die  Einbildungskraft  zurflck- 
geftlhrt,  welche  allein  uns  auf  ein  letztes 
Glied  in  der  Reihe  der  Erscheinungen  filhre. 
Wenn  wir  uns  darum  mit  der  Vorstellung 
oder  Idee  eines  Unbedingten  in  Widersprttche 
verwickeln,  so  wird  dies  von  Maimon  nicht 
als  ein  Widerstreit  der  Vernunft  mit  sich 
selbst,  sondern  als  ein  Streit  der  Einbildungs- 
kraft mit  der  Vernunft  gefasst.  Indessen 
lAuft  diese  Unterscheidung  auf  einen  Wort- 
streit  hinaus,  da  ja  auch  bei  Kant  die  An- 
nahme  der  Ideen  auf  einer  TAuschung  be- 
ruht.  In  der  praktischen  Philosophic  wird 
Kant  dartiber  getadelt,  dass  er  dasje'nige 
Princip,  welches  das  einzige  Motiv  unsers 
nandelns  sei,  den  Genuss,  der  nicht  physisch 
zu  nehmen  sei  und  nach  Aristoteles  in  der 
Erkenntniss  seine  hbchste  Befriedigung  finde, 
durch  ein  ganz  unpraktisclies  Princip  ver- 
drAngt  habe.  Er  selbst  findet  das  Motiv  des 
sittlichen  Handelns  in  dem  angenehmen  Ge- 
flihle  der  eignen  Wttrde,  deren  wesentlichen 
Bestandtheil  eben  das  Erkennen  bilde. 

Sal.  Maimon's  Lebensgeschichto,  von  Ibm  selbst 

bcscbrieben  und  herausgegeben  von  K.  Tb. 

Moritz  (1792)  in  2 Banden. 

Sab.  Jos.  Wolff,  Maimoniana  oder  Rhapsodien 

zur  Charakteristik  Sal.  Maimon’s,  aus  sc-incra 

Privatleben  gesammelt.  1814. 

.flainionides  (Maimlini),  siehe  Moses 
ben  Maimon. 

Maine  de  Biran,  Francois  Pierre 
Gonthier,  war  1760  zu  Grateloup  nnweit 
Bergerac  (im  alten  Perigord  oder  Departement 
Dordogne)  geboren,  hatte  zuerst  in  der  adeligen 
Leibgarde  gedient  und  war  mit  seinem  zarten, 
schtichternen , fast  mAdchenhaften,  Wesen 
der  Liebling  der  feinen  Welt  gewesen.  Schon 
vor  der  Revolution  war  er  PrAfecturrath  in 
seinem  Departement  und  lebte  wahrend  der 
Schreckenszeit,  in  welcher  er  Vater,  Mutter 
und  zwei  Brllder  verlor,  auf  seinem  Landgut 
in  der  NAhe  von  Bergerac,  glflcklich  ver- 
heirathet,  in  stiller  ZurQckgezogenheit  seinen 
Studien.  Unter  dem  Kaiserreich  wurde  er 
correspondirendesMitglied  des  Pariser  Institute 
filr  Geschichte  und  alte  Literatur,  nach  der 
ltestauration  wurde  er  Mitglied  der  zweiten 
Kammer  und  Staatsrath.  Er  hat  nur  ein 
einziges  Mai  in  Beinem  Lcbcn  Frankrach 
verlassen,  indem  er  1822  eine  Reise  in  die 
Schweiz  machte , und  starb  nach  kuner 
Krankheit  im  Jahr  1824.  Er  liess  sich  seine 
Grabschrift  mit  den  Worten  Bonnet’s  setaen: 
v, MoiiyCerveau  est  devenu  pour  mm  me 
retraiTe.  oil  fai  goute  des  plaisirs,  qtti  m’ont 
fait  ouolier  mes  affections.'*  Die  von  ihm 
bei  seinen  Lebzeiten  veroffentlichten  Werke 
erschienen  gesammelt  als  „ Oeuvres  philoso- 
phiques  de  Maine  de  Biran,  publif.es  par 
Victor  Cousin,  1841,  in  4 vote.  Aus  seinem 
Nachlasse  wurden  veroffeutlicht  ^Oeuvres 
infdites  de  Maine  de  Biran,  publifes  par 
Ernest  lS'aville*  1859,  in  4 vote.  In  seinen 
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jhilosophischen  Arbeiten  sind  drei  Entwicke- 
ungsstufen  zu  unterscheiden , die  er  durch- 
aufen  hat. 

Maine  de  Biran  veroffentlichte  zuerst 
1802  eine  Abhandlung  „Sur  l’ influence  de 
Vhabitude  h la  faculte  de  penserf  in  welcher 
er  auf  dem  Standpnnkt  des  von  Condillac 
begrllndeten  Sensualismus  stebt.  Er  spricht 
geringschatzig  liber  die  Griechen,  liber  Des- 
cartes nnd  Leibniz  und  sieht  den  Hchten 
philosophischen  Fortschritt  nur  in  Bacon, 
Hobbes,  Locke  nnd  Condillac.  Die  Principien 
des  Letztern  will  er  auf  die  Frage  tlber  den 
Einfluss  der  Gewohnkeit  auf  die  Fahigkeit 
zu  denken  anwenden.  Die  blosse  Sinnes- 
empfindung  (sensation)  wird  von  der  sinn- 
lichen  Wahrnehmung  (perception)  unter- 
8chieden,  bei  welcher  letztern  schon  nicht 
mehr  ein  bios  leidendes  oder  aufnehraendes 
Verhalten  stattfindet,  sondern  eine  freiwillige 
Thatigkeit  mitwirkt.  Im  Verstande  sieht 
er  Nichta  anders,  als  das  Ensemble  der 
ersten  Gewdhnungen  des  Gehirns.  Als  Grnnd- 
gesetz  der  Gewdhnung  wird  dies  bezeichnet, 
dass  sich  die  Sinnesempfindung  abschwache 
und  die  Perception  verstarke.  Sobald  sich 
unser  Geist  von  der  sinnlichen  Quelle  aller 
Erkenntniss  entfernt,  kommt  er  nur  zu  un- 
bestimmten  und  leeren  Abstractionen.  — Eine 
Modification  dieses  sensualistischen  Stand- 
punkts  tritt  uns  in  seinem  „ Memoir  e sur  la 
decomposition  de  la  faculte  de  penser “ 
(1805)  entgegen.  „Ich  bin  nicht  gltlcklich 
(schreibt  er  nach  dem  Tode  seiner  geliebten 
Gattin)  in  meinen  Vorstellungen;  mein  Leben 
entfarbt  sich  mehr  und  mehr,  wo  finde  ich 
einen  Halt?  An  das  muss  man  sich  halten, 
was  in  uns  frei  ist.  Alle  tibrigen  GUter 
h&ngen  nur  bis  zu  einer  bestimmten  Grenze 
von  uns  ab,  und  von  ihnen  dtlrfen  wir  unser 
Gltlck  nicht  erwarten.  In  der  Welt  des  Han- 
delns  dagegen  sind  wir  frei,  und  nur  durch 
sie  konnen  wir  soweit  gldcklich  sein.  als  es 
Menschen  mdglich  ist.u  Indem  er  Dei  der 
„Zerlegung  des  Gedankens*  von  der  That- 
sache  ausgeht,  dass  unser  innerer  Sinn  {sens 
intime ) verschiedene  Elemente  enthalt,  will 
er  diese  nur  einfach  feststellen,  ohne  ihre 
Entstehung  zu  untersuchen,  und  zerlegt  damm 
den  Gedanken  in  das  empfindende  und 
bewegende  Element.  Wir  mllssen  darum 
die  aussern  und  innern.  die  physiologischen 
und  psychologischen  Thatsachen  betrachten, 
wenn  wir  ihre  Einheit  auffinden  wollen.  Mit 
dieser  Unterscheidting  kommt  man  auf  die 
Trennung  besonderer  Krafte,  der  Lebenskraft 
und  der  innern  bewegenden  Kraft  des  Ge- 
dankens.  Den  einwirkenden  Gegenstanden 
gegentlber  findet  nun  Maine  de  Biran  den 
letzten  wirkenden  Ursprung  in  der  freiwilligen 
Zusammenziehung,  in  welcher  der  Mittelpunkt 
des  Gehirns  einen  Eindruck  empfangen  kann, 
welcheT  eine  dadurch  erzwungene  Gegen- 
wirksamkeit  hervorruft,  in  welchem  aber  aucli 


derselbe  Gehirnmittelpunkt  unmittelbar  eine 
neue  bewegende  Thatigkeit  beginnen  kann, 
kraft  der  in  seinem  eigenen  Innern  empfan- 
genen  oder  entstandenen  Eindrtlcke.  Diese 
im  Sinne  Leibniz’scher  Anschauungen  ge- 
haltene  Modification  seines  anfanglichen  Sen- 
snali8mus  bildet  den  Uebergang  zur  zweiten 
Entwicklungsstufe,  auf  welcher  wir  ihm  in 
den  n Rapports  du  physique  el  du  moral" 
(im  Jahr  1811  verfasst  und  1822  vollendet, 
aber  erst  1834  durch  Cousin  verdffentlicht) 
nnd  besonders  in  dem  „Essai  sur  les  fonde- 
ments  de  la  psychologic  et  sur  les  rapports 
avec  Vetude  de  la  nature " begegnen,  welche 
letztere  Abhandlung  1813  — 22  verfasst  und 
vollendet,  aber  erst  1859  durch  Naville  ver- 
offentlicht  worden  ist.  Einen  Theil  derselben 
bildet  das  Exarnen  des  lecons  de  Mr. 
Laromigui'cre ".  Die  wahre,  ’ einfache  und 
erste  Thatsache  ist  hier  das  Ich,  welches  als 
Kraft  betrachtet  wird,  die  sich  in  bestimmten 
Wirkungen  bethatigt  und  von  welcher  wir 
ein  Gefuhl  haben,  ehe  wir  uns  noch  einen 
Begriff  davon  bilden.  Durch  dieses  Geflihl 
erkennen  wir  uns  als  Ursache  in  Beziehung 
auf  gewisse  Wirkungen  oder  im  organischen 
Korper  hervorgebrachte  Bewegungen.  Die 
Anstrengung,  als  Austtbung  dieser  Kraft,  ist 
eine  ursprUngliche  Thatsache  des  inneren 
Sinncs,  welche  sich  gleichbleibt.  Die  wirkende 
Ursache  des  Ich  ruft  im  Geiste  die  Begrift’e 
der  Einheit,  Einerleiheit,  der  Substanz  her- 
vor,  aus  welchen  die  Rationalisten  apriorische 
Begriffe,  die  Sensualisten  einfache  Abstrac- 
tionen der  Empfindungen  machen.  Der  wahre 
Standpunkt  der  Psychologic  zeigt  sich  darin, 
dass  sie  in  die  ersten  Elemente  unserer 
geistigen  Constitution  eindringt,  die  innere 
Beobachtung  und  Erfahrung  anwendet  und 
aus  dem  Innersten  des  Bewustseins  die  un- 
mittelbarste  Empfindung  der  Causalitiit  her- 
vorholt,  welche  die  Grundlage  der  Wissen- 
schaft  von  der  Seele  sein  muss.  Im  Ich  ist 
eine  tiberorganische  Kraft  in  nattirlicher  Be- 
ziehung zu  einera  lebendigen  Widerstand. 
Die  Zusammenzielmngskraft  des  Widens  ist 
von  der  Fahigkeit  des  Zusammenziehens  durch 
die  Muskein  so  verschieden,  wie  der  freie 
Wide  vom  Trieb.  Die  Idee  der  Freiheit 
stammt  vom  Geftthle  unserer  Fahigkeit  zu 
handeln,  dagegen  ist  die  Nothwendigkeit  eine 
negative  Idee;  denn  man  kann  sich  nur  leidend 
fUhlen,  wenn  man  sich  als  th&tig  erkannt 
hat.  — lm  Jahre  1823,  ncnn  Monate  vor 
seinem  Tode  fasste  Maine  de  Biran  den  Plan 
zu  einem  neuen  Werke  unter  dem  Titel: 
Nouveaux  essais  d’ anthropologies  welches 
unvollendet  geblieben  ist.  Dazu  gehoren  die 
Abb  andlungen  unter  dem  Titel  * Considerations 
sur  les  principes  d'une  division  des  fails 
psychologies  et  physiologies “ und  „!)e 
l’ apperception  immediate".  Er  tritt  hier  in 
das  dritte  Stadium  seiner  philosophischen 
Entwicklung  ein,  in  welcher  er  sich  auf  den 
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mystisch  - theosophischen  Standpunkt  stellt 
Den  SchlUssel  dazu  entkalt  sein  gehcimesTage- 
buch,  woraus  A.  Nicolas  in  seiner  Schrift 
„ Etude  sur  Maine  de  Biran  d’apres  le  jour- 
nal intime  dc  ses  pensees 44  (1858)  Ausztige 
giebt.  Seine  Blicke  gehen  (tber  das  irdisclie 
Leben  hinaus  understreben  hinter  derFinster- 
niss  des  Todes  das  Licht  der  Unsterblichkeit. 
Wie  der  Mensch  durch  die  Sinne  rait  der 
Natur  zusammenhiingt,  so  durch  den  Geist 
mit  Gott.  Und  wie  er  mit  dor  Natur  eins 
werden  kann,  indem  cr  sein  Ich  ganz  in  sie 
versinken  lUsst;  so  kann  er  aucli  bis  auf 
einen  gewissen  Punkt  rait  Gott  eins  werden. 
Wenn  er  sich  in  diesen  Zustaud  erhebt, 
verliercn  die  Affecte  und  Leidenschaften  ikrc 
Herrschaft  tiber  ihn,  er  ist  unaufhorlich  von 
jener  obersten  Kraft  bcgeistert,  mit  welcher 
er  eins  wird.  Die  Bewcguug  des  Ich  zum 
Unendlichen,  in  welchem  es  seine  Freiheit 
verliert,  wenn  es  sich  mit  der  Quelle,  von 
der  es  ausging,  vereinigt,  ist  das  mystische 
Leben.  Zu  diesem  gelangt  das  religiose  Ge- 
ftthl,  welches  sich  uns  nur  durch  Uebung 
eutwickelt.  Unsere  Tlultigkeit  ist  uns  gegeben, 
uns  ftir  das  Aufsteigen  zum  gdttlicken  Lichte 
vorzubereiten , uns  von  der  Vernunft  oder 
unserrn  eigenen  Leben  zur  Liebe  hintiber- 
treten  zu  lassen,  die  von  Aussen  kommt 
und  hbher  ist,  als  wir.  Die  Vermogen,  die 
dann  zur  Austlbung  kommen,  sind  geistige 
Ansehauungen,  Gottbegeisterungen,  tlberna- 
tttrlicke  Bewegungen,  wo  die  Seele,  ihrem 
eignen  Leben  cntzogen,  ganz  unter  der 
ThUtigkeit  Gottes  steht  und  gleichsam  in  ihm 
aufgelbst  ist. 

E.  Naville,  Maine  de  Birnn,  sa  vie  et  ses  pen- 

se'es  1857. 

0.  Merten,  Etude  critique  sur  Maine  de  Biran. 

1865. 

1.  Girard,  Maine  de  Biran;  cssai  sur  sa  philo- 
sophic et  suivi  dc  fragments  inedits.  1876. 

Mail*,  John  (gewoknlick  Johannes 
M a j o r i s genannt,  auch  mit  dem  Zusatze 
Hadyngthonus  Scotus)  war  1478  zu  Hadding- 
ton in  Schottland  geboren,  hatte  in  den 
Collegien  von  Sainte  Barbe  und  Montaigu 
(Mous  acutus)  zu  Paris  studirt  und  150(5  den 
Doctorgrad  erworben.  Spiiter  lehrto  er  als 
Anhknger  des  Duns  Scotus  an  der  Schule 
des  „Mons  acutus44  und  hatte  dort  zahlreiche 
Sell  tiler  aus  England,  Schottland,  Holland 
und  Spanien  gewonnen,  welche  in  seiner 
Gei8te8richtuug  fortarbeiteten.  Zugleich  war 
er  ein  frucktbarer  Schriftsteller  im  Sinne 
der  nominalistischen  MTerministen44.  Ansser 
Commentaren  zu  Petrus  Lombardus,  die 
1509  und  bfter  gedruckt  wurdeu,  und  Commen- 
taren zur  aristotciischen  Ethik  hat  er  mehrere 
grosserc  und  kleinere  logische  Abhandlungen 
verfasst,  welche  als  Commentar  zu  Petrus 
Hispanus  1505  zu  Lyon,  und  vermehrt  mit 
andern  1510  zu  Lyon  zusammengedruckt  er- 
schieneu.  Ausserdem  wurde  sein  Intro- 


ductorium  in  Aristotelicam  dialecticam  (1508) 
und  seine  Quaestiones  logicales  (1528)  ge- 
druckt. Er  starb  1540  in  seiner  schottischen 
Heimath. 

Mairan,  Jean  Jacques  Dortous  de, 
war  1678  zu  Bdziers  geboren  und  wahrend 
seines  langen  Lebens  als  Physiker  zugleich 
eines  der  arbeitseligsten  Mitglieder  der 
Pariser  Akademie  der  Wissenschaften  und 
starb  1771.  Er  war  ein  eifriger  Anhanger 
von  Descartes,  dessen  Physiker  der  Lehre 
Newton’s  vorzog.  Mit  Malebranche  hatte  er 
bis  zu  dessen  Tode  (1715)  in  seinen  jtlngern 
Jahren  eine  lebhafte  Correspondenz  und  mit 
Pascal  verband  ihn  die  religiose  Richtung 
seiner  Ansehauungen,  wiikrend  er  im  Systeme 
Spinoza’s  eine  ungeheuerliche  und  lackerliche 
Cliimftre  sail. 

Maistre,  Joseph  Marie  comte  de, 
war  1753  zu  Chambery  in  Savoyen  geboren, 
hatte  in  Turin  studirt  und  dort  schon  im 
21.  Lebensiahre  eine  Anstellung  im  Staats- 
dienst  erhalten.  Im  Jahr  1788  war  er  Senator 
' geworden , seit  der  franzosischen  Invasion 
1792  bis  1797  lebte  er  in  Lausanne,  ward 
1800  Minister  des  Kbnigreiclis  Sardinien  und 
1803  Gcsandter  in  Petersburg,  wo  er  bis 
1817  blieb.  Er  starb  1821  und  hinterliess 
den  Ruf,  der  Begrtlnder  der  heutigen  ultra- 
montanen  theologischen. Schule  in  Frankreich 
geworden  zu  sein,  deren  Evangelium  sein 
Buck  „Lc  Pape“  war.  Die  Ilauptschrift 
zur  Kenntuiss  seiner  Ansichten  waren  die  in 
seinem  Todesjahre  erschienene  Schrift  „Les 
soirees  de  St.  Petersbourg(l  (1821,  in  zwei 
Bknden),  worm  er  das  philosophische  Gebiet 
bei  der  Erdrterung  tiber  die  zeitliche  Herr- 
schaft der  Vorsehung  in  den  menschlichen 
Angelegenheiten  bertlhrt.  Er  giebt  darin  eine 
Art  von  Theodicee  der  Vorsehung,  fasst  das 
Uebel  in  der  Welt  als  Stlhne  und  Ztlchtigung 
und  daneben  den  Krieg,  die  Inquisition  und  die 
Todesstrafe  unter  dem  gleichen  Gesicktspunkt 
auf.  Sein  nachgelassenes  Werk  erblickte 
erst  fUnfzehn  Jahre  nach  seinem  Tode  das 
Licht  unter  dem  Titel  ,,Examen  de  la 
philosophic  de  Bacon  o 'u  Von  traite  differenies 
questions  de  la  philosophic  rationelle$“ 
(183G,  in  zwei  Banden).  Der  ultramontan 
und  jesuitisch  gesinnte  Katholik  zeigt  sich 
darin  als  sckolastischer  Romantiker.  Bacon 
(so  lasst  er  sich  vernehmen)  war  das  Idol 
des  acktzeknten  Jahrhunderts,  er  war  der 
Grossvater  Condillac’s;  er  muss  nach  seinen 
AbkOmmlingen,  nach  seinen  geistigen  Wabl- 
verwandtechaften  beurtheilt  werden,  und 
diese  sind  die  Hobbes.  Locke,  Voltaire, 
Helvetius,  Condillac,  a’Alembert,  Diderot 
u.  A.  Bacon  hat  die  GrundsStze  der  Ency- 
clopkdisten  gemacht;  diese  haben  Bacon’s 
Rulim  verbreitet  und  ihn  auf  den  Thron  der 
Philosophic  erhohen.  Er  war  der  Urheber 
jenes  Gottesliasses,  der  den  Geist  des  acht- 
zehnten  Jahrhunderts  erfUllt  hat.  Er  war 
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ein  Gottloser,  ein  entachiedener  Atheist  und 
zugleich  ein  vollendeter  Heuchler.  Der  Ge- 
sammteindruck , der  mir  nach  sorgfaltiger 
Prflfung  tibrig  bleibt,  ist  ein  durchgangiges 
Misstrauen  nnd  darum  eine  vollkommene 
Verachtung;  ich  verachte  ihn  in  jeder  Be- 
ziehnug,  sowohl  wenn  er  Ja,  al8  wenn  er 
Nein  sagt.  Bacon  irrtj  wenn  er  behauptet; 
er  irrt,  wenn  er  vernemt;  er  irrt,  wenn  er 
iweifelt;  er  irrt  mit  einem  Worte  tlberall, 
wo  es  Menschen  moglich  ist  zu  irren.  Er 
leidet  an  der  Krankheit  der  Neuerungssucht, 
die  ihn  verleitete,  der  Naturwissenschaft  den 
ersten  Rang  anznweisen,  da  ihr  doch  nar 
der  xweite  Platz  gehbrt  und  der  Vorsitz  mit 
Recht  der  Theologie,  Moral,  Politik  gebtlhrt. 
Jedea  Volk,  welches  diese  Rangordnung  nicht 
wrgfildg  einhalt,  befindet  sich  im  Zustande 
deaVerfalls.  Die  Offenbarung  wire  niclitig, 
wean  nicht  nach  der  gottlichen  Belehrung 
die  Fernunft  im  Stande  ware,  sich  selbst  die 
ffenbarten  Wahrheiten  zu  beweisen:  wie 
mathematischen  oder  alle  andern  mensch- 
Iichen  Lehren  erst  dann  als  wahr  und  gtlltig 
erkannt  sind,  wenn  die  Vernunft  sie  geprtlft 
ud  wahr  befunden  hat.  Wenn  Kant  ein- 
hehen  Sinnes  einem  Platon , Descartes, 
Malebranche  nachgegangen  ware,  so  wttrde 
die  Welt  langst  nicht  mehr  von  Locke  reden, 
und  Frankreich  hatte  sich  vielleicht  schon 
eines  Bessern  belehrt  hinsichtlich  seines 
tnnrigen  und  lacherlichen  Condillac.  Statt 
dessen  flberliess  sich  Kant  jener  unseligen 
h'enemngssncht,  die  Niemauden  etwas  zu 
Tad*nken  haben  will.  Er  redete  wie  ein 
dinkles  Orakel.  Er  wollte  Nichts  wie  and  ere 
gewohnliche  Menschen  sagen,  sondern  erfand 
*ieh  eine  eigne  Sprache,  und  nicht  genug, 
daw  er  uns  zumuthete,  deutsch  zu  lernen, 
vMlte  er  uns  sogar  zumuthen,  den  Kant  zu 
lernen.  Was  ist  die  Folge  gewesen?  Unter 
^nen  Landsleuten  hat  er  eine  fltichtige 
Gihnmg  erregt,  einen  kUnstlichen  Enthusias- 
eine  scholastische  Erschtltternng , die 
due  Grenze  allemal  am  recliten  Ufer  des 
Rheins  gefunden  hat,  und  sobald  die  Dol- 
®etacher  Kants  sich  Qber  diese  Grenze  hinaus- 
**gten,  um  vor  den  Franzosen  das  schdne 
Zeog  auszukramen,  haben  sich  diese  nie  ent- 
halten  kdnnen  zu  lachen.  — NatUrlich  hat 
®eh  der  Graf  Maistre  mit  solchen-  weg- 
*erfenden  Urtheilen  tlber  pliilosophische 
Heroen  der  Ncuzeit  nur  selber  sein  Urtheil 
Stsprochen. 

Malebranche,  Nicolas,  war  1638  in 
Paris  geboren  und  wegen  seines  schwachen 
®>d  missgestalteten  Korpers  im  Elternhause 
enterrichtet  und  gebildet  worden.  Nachdem 
er  in  der  Sorbonne  Theologie  stndirt  hatte, 
trat  er  im  23.  Lebensjahre  in  die  Congre- 

Con  des  Oratoriums  zu  Paris.  Das  Studium 
Kirchengeschichte  und  der  Bibelkritik 
befriedigte  ihn  nicht;  als  ihm  aber  in  seinem 
26.  Jahre  die  Schrift  des  Cartesius  „tlber  den 

^••*4 , ll«*dwurtcrbuch. 


Menschen44  in  die  H&nde  fiel,  war  die  Rich- 
tung  seines  Geistes  zur  Philosophie  bestimmt 
Als  Sechsunddreissigjahriger  gab  er  sein 
Ilauptwerk,  welches  ihm  in  der  Geschichte 
der  Philosophie  einen  Platz  verschaffte,  unter 
dem  Titel  neraus:  Recherches  de  la  verile 
ou  Von  traite  de  la  nature,  de  l' esprit  de 
Vhornme  el  de  Vusage  qu’il  doit  faire  pour 
cviter  Terreur  dans  les  sciences  (1673  bis 
1674).  Die  Angriffe,  welche  dasselbe  sowohl 
von  Theologen  von  der  Partei  der  Janse- 
nisten,  der  Molinisten  und  der  Jesuiten,  als 
auch  von  Cartesianern , sowie  von  Leibniz 
und  Locke  zu  erdulden  hatte,  veranlassten 
Malebranche  zur  Veroffentlichung  eines  Ge- 
sprSchs  tlber  das  Verhiiltniss  der  Philosophie 
zur  Kirchenlehre,  welches  unter  dem  Titel: 
Conversations  metaphysiques  et  chretiennes 
(1676)  erschien  und  woran  sich  sein  Traiti 
de  la  nature  et  de  la  grdce  (1680)  anschloss. 
Darauf  folgten  im  Jahre  1684  Meditations 
metaphysiques  et  chretiennes  (in  deutscher 
Uebersetzuug : „Malebranche’s  christlich  - me  - 
taphysische  Betrachtungen , aus  dem  Fran- 
zosischen  tibersetzt“,  1842)  und  Traite  de 
morale  (in  deutscher  Uebersetzung:  „ Male- 
branche ilber  die  Moral,  nach  dem  Franzti- 
sischen  von  K.  Ph.  Reidel , 1831).  Eine  wei- 
tere  AusfUhrung  seiner  Gedanken  enthalteu 
die  Schriften  Entretiens  sur  la  metaphysique 
et  sur  la  religion  (1688),  Traite  de  V amour 
de  Dieu  (1697)  und  Entretiens  dun 
philosophe  chrelien  et  d’un  philosophe  chi- 
nois  (1708).  Die  von  Malebranche  in  seinem 
Streit  mit  dem  Jansenisten  A.  Arnauld  ver- 
fassten  zahlreichen  Flugschriften  und  Briefe 
wurden  von  Malebranche  selbst  gesammelt 
und  unter  dem  Titel  Rdponses  de  Male- 
branche a Arnauld  (vier  Bkndchen)  1709 
veroffentlicht.  Er  starb  nach  viermonatlichem 
Krankenlager  im  Jahre  1715,  nachdem  er 
noch  kurz  vor  seinem  Tode  einen  Besueh 
von  George  Berkeley  und  mit  diesem  eine 
lebhafte  Unterhaltung  gehabt  hatte,  die  sei- 
nen  Tod  beschleunigt  haben  soil.  Von  seinem 
whhrend  vierzig  Jahren  stets  verilnderten  und 
umgearbeiteten  Lebenswerke  „ Recherche  de 
la  veritei(  erschien  1712  die  vollst&ndigste, 
sechste  Auflage  in  vier  Bhnden,  nachdem 
dasselbe  schon  1685  durch  den  Abbd  L en- 
fant unter  dem  Titel  „De  mquirenda  veri- 
late  libri  sex“  in’s  Lateinische  ttbersetzt 
worden  war.  In  deutscher  Uebertragung  er- 
schien dasselbe  unter  dem  Titel:  „N.  Male- 
branche von  der  Wahrheit  oder  von  der 
Natur  des  menschlichen  Geistes  und  dem 
Gebrauche  seiner  Ffthigkeiten,  mit  Anmer- 
kungen  (von  J.  Ph.  Mtlller,  Ch.  L.  Paalzow 
und  J.  H.  F.  Ulrich)  in  vier  Bhnden  1776 
bis  1780. 

Als  ein  Schtiler  von  Descartes  hat  Male- 
branche nicht  mehr  das  Interesse  gehabt, 
ein  philosophiRches  System  aus  seinen  ersten 
Principien  nufzubauen,  sondern  er  suchte 
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nnr  die  Grundgedanken  dea  Cartesins  in 
seinem  dnrchaus  religiosen  Interesse  zu 
verwerthen  und  in  einigen  Pnnkten  zu  mo- 
dificiren.  Denn  (sagt  er)  in  philosophischen 
Dingen  dtirfen  wir  nur  unter  dei  Bedingung 
etwas  glauben,  wenn  uns  die  Evidenz  dazu 
verpflichtet,  und  selbst  die  Gewissheit  des 
Glaubens  bftngt  von  der  Kenntniss  ab,  welche 
uns  die  Vernunft  von  der  Existenz  Gottes 
gibt.  Seine  Beweise  fiir  das  Dasein  Gottes 
und  die  damit  zusammenhhngenden  Bestira- 
mungeu  ruhen  wesentlich  auf  den  cartesi- 
sclien  Anschauungen.  Der  Grundgedanke 
seiner  Philosophic  ist  der  Satz,  dass  wir  alle 
Dinge  in  Gott  schauen  und  erkennen.  Er 
geht,  wie  Geulinx,  von  dem  cartesiani- 
schen  Verhhltniss  zwischen  Geist  und  Kdr- 
per  aus.  Wir  haben  (sagt  er)  nur  zwei  Arten 
von  Ideen,  die  Idee  von  Geistern  und  KSr- 
pem,  und  konnen,  wenn  wir  etwas  begreifen 
wollen,  nur  aus  diesen  beiden  Ideen  folgern. 
Nun  ist  es  aber  evident,  dass  die  Kbrper 
nicht  die  Kraft  haben,  sich  zu  bewegen; 
also  mdsste  man  schliessen,  dass  sie  durch 
den  Geist  bewegt  werden.  Wenn  man  jedoch 
die  Idee,  welche  man  von  den  enalichen 
Geistern  hat,  genauer  untersuclit,  so  sieht 
man  keine  nothwendige  Verbindnng  zwischen 
ihrem  Willen  und  der  Bewegung  eines  Kor- 
pers;  man  sieht  im  Gegentheil,  dass  es  eine 
solche  gar  nicht  geben  kann.  Man  muss 
also  schliessen,  dass  es  keinen  endliclien 
Geist  gibt,  welcker  den  Kbrper  bewegen 
kann.  Denkt  man  dagegen  an  die  Idee  Gottes, 
als  eines  unendlich  vollkommenen  und  also 
ancli  allraiichtigen  Wesens,  so  erkennt  man, 
dass  es  eine  Verbindung  zwischen  seinem 
Willen  und  der  Bewegung  aller  Kdrper  gibt, 
und  dass  es  unmoglich  ist,  dass  Gott  wolle, 
ein  Kdrper  solle  bewegt  sein,  und  dass  er 
es  doch  nicht  sei.  Wenn  sich  daher  eine 
Kugel  bewegt  und  durch  ihre  Begegnung 
mit  einer  andem  diese  in  Bewegung  setzt, 
so  theilt  sie  ihr  Nichts  von  dem  mit,  was 
sie  hatte;  denn  sie  hat  ja  selbst  nicht  die 
Kraft,  welche  sie  ihr  mittheilen  sollte.  Eine 
Kugel  ist  zwar  die  natUrliche  Ursache  der 
Bewegung,  welche  sie  mittheilt,  jedoch  nicht 
die  reelle  und  wahrhafte,  sondern  nur  die 
gelegentliche  Ursache,  welche  den 
Urheber  der  Natur  determinirt,  auf  solche 
oder  anderc  Weise  bei  solcher  oder  andrer 
Begegnung  zu  wirken.  Alle  Krkfte  der  Natur 
sind  daher  nur  der  immer  wirksame  Wille 
Gottes.  In  einer  khnlichen  Ohnmacht  be- 
finden  sich  auch  selbst  die  edelsten  Geister. 
Sie  vermbgen  Nichts  zu  erkennen,  wenn 
Gott  sie  nicht  erleuchtet;  sie  kbnnen  Nichts 
ftlhlcn,  wenn  Gott  sie  nicht  modificirt;  sie 
sind  nicht  fehig,  etwas  zu  wollen,  wenn 
Gott  sie  nicht  bewegt  Nur  durch  die  fort- 
gesetzte  Wirkung  Gottes  geschieht  es,  dass 
unsere  Willensregungen  von  solchen  Bqweg- 
ungen  unsers  Kbrpers  begleitet  sind,  welche 


geeignet  sind,  jene  Wollungen  auszufUhren, 
und  dass  die  Bewegungen  unsers  Korpers, 
welche  in  uns  mechanisch  in  Binsicht  auf 
ein  Object  entstehen,  von  einer  Passion  der 
Seele  begleitet  sind,  die  uns  eben  bewegt, 
dasjenige  zu  wollen,  was  im  gegebenen  Falle 
dem  Kdrper  ntttzlich  erscheint  Die  Gestal- 
tungsfahigkeit  der  Materie  und  der  Verstand 
der  Seele  sind  leidende  Vennogen.  Auf  drei- 
erlei  Weise  kann  sich  unsere  Seele  Vor- 
stellungen  bilden:  mit  dem  Verstand  allein, 
mit  der  Einbildnngskraft  und  mit  den  Sinnen. 
Beim  Gebrauche  der  Sinne  dtirfen  wir  nie- 
mals  mit  denselben  etwas  liber  die  Dinge 
urtheilen,  was  sie  ihrer  Natur  nach  sind, 
sondern  nur  ilber  das  Verh&ltniss,  in  welchem 
sie  zu  unserm  Kdrper  stehen,  da  die  Sinne 
lediglich  zur  Erhaltung  unsers  Kdrpers  ge- 
geben  sind.  Werden  die  innern  Gehirn  fibern 
nicht  von  einem  kussern  Gegenstande,  son- 
dern durch  die  Bewegung  der  Lebcnsgeister 
erschtittert,  so  bildet  die  Seele  sieh  etwas 
ein  und  urtheilt,  was  sie  sich  einbildet  ad 
nicht  ausser  ihr,  sondern  im  Gehirn,  and 
dies  ist  der  Unterschied  zwischen  Empfin* 
dung  und  Einbildung.  Die  Gewalt  der  Lebens- 
geister,  der  Bau  der  Fibern  im  Gehirn  be- 
stimmt  die  Grosse  der  Eindrticke  der  Ein- 
bildungskraft.  Dies  Alles  geschieht  ohne  un- 
sern  Willen  lediglich  auf  mechanische  Weise. 
Der  reine  Verstand  ist  das  Vermogen  der 
Seele,  die  kussern  Gegenstknde  ohne  alte 
sinnlichen,  zu  ihrer  Vorstellung  gehorigen 
Bilder  zu  erkennen.  Das  Wesen  der  Seele 
besteht  im  Dcnken,  wie  das  Wesen  der 
Materie  in  der  Ausdehnung.  Es  kann  daher 
keine  Seele  geben,  die  nicht  denkt;  der 
Wille  gehbrt  nicht  zum  Wesen  der  Seele, 
aber  sie  denkt  immer,  selbst  in  der  Ohn- 
macht, nur  dass  sie  dann  bios  Gedankeo 
des  reinen  Verstandes  hat,  die  keine  Spuren 
im  Gehirn  und  somit  keine  ErinnenuKeu 
hinterlassen.  Die  Dinge  ausser  uns  weraen 
wir  nicht  an  und  ftlr  sich  gewahr,  sondern 
wir  sehen  nur  ihre  Ideen,  die  den  VorsteU- 
ungen  vorausgehen  und  die  Ursachen  der 
Modificationen  der  Seele  sind.  Die  Idee  des 
vorgesteliten  Gegenstandes  ist  durchaua  notli- 
wendig,  damit  die  Seele  eine  Vorstellung 
babe.  Dass  aber  gerade  ausserlich  etwas 
existire,  was  der  Idee  gleich  wire,  ist  d arch- 
ana  nicht  nbtliig.  Die  Ideen  sind  die  Ur- 
bilder  der  Dinge  und  also  vor  diesen  selber 
da,  als  das  Muster,  wonach  sie  geschafieo 
sind.  Sie  haben  Keine  wirkende  Unache 
nbthig;  nur  die  Vorstellung  der  Ideen  wirkt 
Gott  in  uns,  und  nur  durch  die  in  Gott  am- 
enden  Ideen  sehen  wir  die  Dinge.  Denn  „ 
da  die  Dinge  ausgedehnt  sind,  die  Sed« 
aber  nicht,  so  ist  kein  and  res  Verh&ltnist 
zwischen  ihnen  denkbar,  als  durch  die  Ideen, 
welche  die  Dinge  repr&sentiren.  Nun  aber 
sind  alle  Ideen  in  Gott,  dieser  aber  let  to 
genau  mit  uns  verbunden,  dass  man  ihn  den 
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Ort  der  Geister  nennen  kdnnte,  und  auf 
diese  Weise  kann  unsere  Seele  das  seheu, 
was  in  Gott  die  Dinge  reprasentirt,  namlich 
ihre  Ideen.  Sagen  wir  also,  die  Seele  selie 
die  Dinge,  so  heisst  dies  nichts  anders,  als 
da8s  die  Seele  die  Dinge  in  Gott  sielit.  Es 
Bind  aber  vier  Weisen  der  Erkenntniss  der 
Dinge  zu  unterscheiden.  Einmal  durch  sicli 
seib8t  und  ohne  Ideen  erkennt  man  die 
Dinge,  wenn  sie  durch  sich  selbst  verstand- 
lich  sind,  d.  h.  auf  den  Verstand  einwirken 
und  sich  ihm  offenbaren  kdnnen.  Auf  diese 
Weise,  durch  unmittelbare  Anschauungen 
erkennen  wir  Gott  selbst.  Sodann  erkennt 
man  mittelst  der  Ideen  die  Dinge,  wenn  sie 
nicht  durch  sich  selbst  verstandlich  sind. 
Auf  diese  Weise  erkennen  wir  die  Dinge 
und  ihre  Eigenschaften ; fttr  sich  selbst  nicht 
verstandlich , kdnnen  wir  sie  nur  in  dera 
Wesen  erblicken.  welches  sie  auf  intelligible 
Weise  in  sich  scnliesst  Denn  da  das  Wesen 
der  materiellen  Dinge  nur  die  Ausdehnung 
ist,  so  ist  es  nicht  mdglich,  dass  Kdrper  auf 
Geister  einwirken.  Nur  durch  die  Idee  der 
Ausdehnung  sehen  wir  die  Kdrper*  die  Idee 
der  Ausdehnung  ist  aber  unendlich,  kann  also 
nicht  eine  Modification  unserer  endlichen 
Seele  sein,  sondern  findet  sich  in  Gott  allein. 
Weiter  nun  erkennen  wir  unsere  Seele  selbst 
nicht  durch  Ideen,  sehen  sie  also  auch  nicht 
in  Gott,  sondern  erlangen  nur  durch  unser 
inneres  Bewusstseiu  von  ihr  Kenntniss;  wir 
wissen  von  ihr  nur,  was  wir  als  in  ihr  vor- 
gehend  empfinden;  Gott  allein  kennt  die 
Natur  der  Seele  ganz,  indem  er  in  sich  eine 
klare  reprasentative  Iaee  derselben  hat  End- 
lich  die  Seelen  Anderer  erkennen  wir  weder 
an  und  fdr  sich,  noch  durch  Ideen,  noch 
durch  unser  unmittelbares  Bewusstsein; 
sondern  wir  vermuthen  nur,  dass  ihre  Seelen 
mit  den  unsrigen  von  gleicher  Art  sind. 
Sowie  |es  keine  Verschiedenheit  der  Kdrper 
geben  wtirde,  wenn  Gott  der  Materie  keine 
Bewegung  gegeben  hatte;  so  wilrde  zwischen 
den  geistigen  Wesen  keine  Verschiedenheit 
stattfinden,  wenn  dieselben  keine  Neigung 
oder  keinen  Willen  hatten.  Gott  kann  aber 
in  seinen  Werken  keinen  andern  Eudzweck 
haben,  als  sich  selbst  Der  Endzweck  der 
geschaffenen  Geister  ist  die  Ehre  Gottes.  Er 
giebt  alien  Creaturen  die  Richtung  zu  ihm 
hin;  der  Wille  des  Menschen  ist  ein  immer- 
wahrender  Eindruck  des  Schdpfers,  der  uns 
zum  Guten  tlberhaupt  lenkt,  sodass  wir  ohne 
dies  Nichts  lieben  und  Nichts  wollen  wtlrden. 
Der  Wille  als  Wille  hangt  nur  von  Gott  ab; 
aber  als  Wille  eines  bestimmten  Menschen 
hangt  er  auch  vom  Kdrper  ab.  da  der  Geist 
als  Seele  eines  einzelnen  Menscnen  mit  einem 
Kdrper  verbunden  ist,  wovon  wir  durch 
einen  sinnlichen  Instinct  tlberzeugt  werden. 
In  dieser  Verbindung  bleibt  aber  die  Seele 
ganz  und  gar  die  Substanz,  die  sie  ist;  die 
Empfindnngen  und  Bewegungen  der  Seele 


begleiten  zwar  die  ErscliUtterung  der  Fibern 
im  Gehirn,  aber  darum  sind  die  letztern  doch 
nicht  die  eigentlichen  Ursachen  jener 
Empfindungen,  sondern  nur  natiirliche  und 
gelegentliche  Ursachen,  wahrend  die  wahre 
Ursache  die  Wirksamkeit  Gottes  ist,  und  die 
Natur  oder  die  Kraft  eines  jeden  Dinges  ist 
nur  der  Wille  Gottes.  Die  Seele  hat  gar 
keinen  Antheil  an  den  Bewegungen  des 
Kdrpers,  welcher  nicht  die  Kral't  hat,  sich 
zu  bewegen,  sondern  Gott  ist  es  allein,  der 
den  Kdrper  bewegt.  Die  natUrliche  Neigung 
oder  der  Wille  des  Menschen  ist,  als  stetig 
fortdauernder  Antrieb  von  Seiten  Gottes, 
seiner  Natur  nach  eine  Tendenz  nach  dem 
hochsten  Gute  oder  nach  Gott.  Sonach  ist 
also  unser  Geist  seiner  Natur  nach  im  Er- 
kennen nicht  minder,  wie  im  Haudeln  ledig- 
lich  auf  Gott  gerichtet.  Was  wir  erkennen, 
ist  nur  eine  bestimmte  Beschrankung  der 
Idee  Gottes,  \ind  jede  Willensbewegung,  die 
sich  auf  ein  endliches  Gut  bezieht,  ist  auch 
nur  eine  besondere  Bestimmung  ihrer  Be- 
wegung zum  Schdpfer.  Es  ist  nicht  bios 
moralisch.  sondern  auch  physisch  nothwendig, 
die  Ursacne  seines  Vergntlgens  oder  GlUckes 
zu  lieben.  Glaubt  man  also,  dass  die  Dinge 
der  Welt  fUr  sich  selbst  und  in  sich  selbst 
die  Macht  haben,  uns  Schmerz  oder  Freude 
zu  bereiten,  so  wird  man  als  seine  GUter 
Dinge  betrachten,  ttber  die  wir  unendlich 
erhaben  sind,  und  wer  die  Dinge  ftir  die 
Ursachen  seines  Schmorzes  oder  seiner  Lust 
halt,  wird  sie  auch  fUr  seine  Gdtter  lialten 
oder  sie  so  lieben  und  fUrchten,  wie  der 
wahre  Gott  allein  geliebt  und  gefUrchtet 
werden  darf.  Die  vollkommenste  und  beste 
Methode,  um  die  Verbindung  mit  Gott  so 
eng  als  mdglich  zu  machen,  besteht  darin, 
als  Geist  vor  Gott  zu  wandeln,  dem  Glauben 
mehr  Gehor  zu  geben,  als  der  Vernunft  und 
durch  den  Glauben  sich  Gott  ganz  zu  ttber- 
geben.  Weun  nun  von  Gott  her  die  Walir- 
heit  und  Tugend,  Vollkommenheit  und  GlUck- 
seligkeit  kommen , vom  Kdrper  dagegen 
Blindheit  und  Laster,  Unvollkomraenheit  und 
Unglliek,  so  ist  der  menschliche  Geist  der- 
gestalt  zwischen  Gott  und  die  Kdrper  ge- 
stellt , dass  er  diese  nicht  verlassen  kann, 
ohne  sich  Gott  zu  nahern,  und  ihnen  nicht 
nachhangen  kann,  ohne  sich  von  Gott  zu 
entfernen.  Weil  man  jedoch  vor  dem  Tode 
den  Kdrper  nicht  ganzlich  verlassen  kann, 
so  kann  man  sich  auch  vor  dieser  Zeit  nicht 
ganzlich  mit  Gott  vereinigen.  Man  muss 
daher  den  Tod  wtlnschen,  welcher  uns  mit 
Gott  vereinigt,  oder  wenigstens  das  Bild 
dieses  Todes,  welches  der  mystische  Schlaf 
ist,  wahrend  welches  unsere  aussern  Sinne  ent- 
schlafen  sind  und  wir  die  Stimme  der  innern 
Wahrheit  hdren  kdnnen,  welche  sich  nur  in  der 
Stille  derNacht  hdren  lasst,  wenn  die  Piaster  - 
niss  uns  die  sinnlichen  Gegenstande  verbirgt 
und  die  Welt  in  Bezug  auf  uns  todt  ist. 
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Unter  Malebranehe’s  Anh&ugern  sind 
hauptsilchlich  die  Cartesianer  Thomassin 
(1019  — 95),  B.  La  mi  (1645—1715)  und 
Cl.  Lefort  de  Morini&re  (geb.  1693)  und 
J.  J.  D.  de  Mai  ran  zu  nennen,  welcher 
letztere  mit  Malebranche  eine  philosophische 
Correspondenz  fUlirte  ( Meditations  metaphy- 
siques et  correspondance  de  N.  Malebranche 
avec  J.  J.  Dorlous  de  Mairan,  publiees  pur 
Feuillet  de  Conches,  1841).  Die  „ Oeuvres 
completes  de  Malebranche “ waren  noch  bei 
scinen  Lcbzeiten  in  elf  Bhnden  (in  12°)  1712 
erschienen;  vollst&ndiger:  Oeuvres  completes 
de  Malebranche , publiees  par  Messieurs  de 
Genoude  et  Lourdoueix  (1837)  in  zwei 
B&nden,  und  neuerdings  „Oeuvres,  nouvelle 
edition  par  Jules  Simon,  4 vols,  1870.  Eine 
Bluthenlese  oder  Lichtstrahlen,  wie  der 
heutzutage  beliebte  Ausdruck  ist,  erscliien 
unter  dem  Titel:  Malebranche’s  Geist  im 
Verhaltniss  zu  dem  philosophiscben  Geiste 
der  Gegenwart,  oder  pragmatischer  Auszug 
der  originellsten  und  interessantesten  Ideen 
dieses  Philosopken  aus  seinen  pliilosophischen 
Schriften  gew&hlt  (1800). 

Blampignon,  etude  sur  Malebranche  d’apr&s  des 

documents  mauuscrits  (1862). 

L.  0114  - Laprune,  la  philosophic  de  Malebranche 

(1870),  2 vols. 

Maleville,  Guillaume  de,  war  1699 
zu  Domme  ira  alten  Perigord  geboren  und 
urn  das  Jahr  1770  gestorben.  Unter  seinen 
meist  theologischen  Schriften  sind  auch  einige, 
welche  philosophische  Fragen  berllhren, 
namentlich  das  Werk  „La  religion  nalurelle 
et  relevee  ou  dissertations  philosophiqu.es, 
theologiques  et  critiques  contre  les  incredules 
(1756  — 58)  und  die  anonym  erschienene 
Scbrift  „Histoire  de  I'eclecticisme  ou  des 
nouveaux  platoniciens  (1766),  worin  unter 
gelegentlichen  Seitenhieben  gegen  philo- 
sophische Lehren  des  achtzehnten  Jahr- 
hunderts  die  pantheistische  Emanationslehre 
der  Neuplatoniker  bekftmpft  wird. 

Mamertus,  siehe  Claudianus 
Mamertus. 

Mancino,  Salvatore,  ein  Sicilianer, 
war  1802  geboren  und  Anfangs  in  dem 
Benedictinerkloster  von  San  Martino  della 
Scala  bei  Palermo,  danu  in  Palermo  selbst 
am  bischOflichen  Seminar  und  seit  1836  an 
der  Universit&t  Professor  der  Philosophie, 
wurde  aber  wegen  seiner  politischen  An- 
sichten  1863,  nach  dem  Falle  der  Bourbonen* 
von  seiner.  Lehrstelle  entlassen  und  starb 
1866.  Er  war  ein  Gegner  von  Rosmini  und 
Giobcrti  und  vertrat  die  eklektische  Philo- 
sophie Victor  Cousin’s  in  Italian.  In  diesem 
Sinne  veroffentliehte  er  seine  Elementi  di 
filosofia  (1836; , welche  in  alien  Schulen 
Sicilicns  filr  den  Offentlichen  Unterricht  ein- 
efUhrt  worden  und  bis  zum  Jahr  1857  in 
reizelm  Auflagen  verbreitet  waren.  Ausser- 


dem  hat  er  noch  einige  kleinere  philosophische 
Schriften  verdflfentlicht 
V.  di  Giovanni,  Salvatore  Mancino  e l’eclettieLsmo 

in  Sicilia  (1867). 

Manderston,  William,  ein  Schotte, 
gehdrte  zur  Schule  des  Majoris  und  ver- 
bffentlichte  ausser  einer  Schrift  „ De  virtutibus  > 
in  generali  et  de  quatuor  virtutibus  car - 
dinalibus  in  specie “ (1517)  eine  „ Compendium 
dialectices  epitome “ (1520),  worin  er  aieh 
mit  ermUdender  Weitl&ufigkeit  in  seholas- 
tischer  Begriffsspalterei  ergeht 

Mandeville,  Bernard  de,  stammteans  • 
einer  franzosischen  Familie,  war  aber  su 
Dort  in  Ilolland  um  das  Jahr  1670  geboren. 
Nachdem  er  in  Leyden  Medicin  studirt  and 
den  Doctorgrad  erlangt  hatte,  liess  er  aich 
in.  London  als  Arzt  nieder,  oline  als  solcber 
besondere  Erfolge  zu  haben.  Erst  dtzreh 
einige  in  englischer  Sprache  veroffentliehte 
satyrische  Schriften  gegen  das  weibliche  Ge* 
schlecht  und  gegen  Aerzte  und  Apotheker 
crlangte  er  einen  zweideutigen  Ruf,  welcher 
noch  durch  ein  aus  etwa  400  Verses  be- 
stehendes  Lehrgedicht  verst&rkt  wurde,  dm 
er  im  Jahr  1709  unter  dem  Titel  The  gamb- 
ling hive  or  Knaves  turned  honest  (der 
summende  Bienenstock  oder  ehrlich  ge- 
wordene  Schelme)  verdffentlicht  hatte.  Das 
Gedicht  enthielt  eine  wunderliche  Fabel, 
deren  Absicht  durch  die  beigefflgfce  Nutx- 
anwendung  mit  dtirreu  Worten  also  aus 
gesprochen  wurde:  „Thdrichte  Sterbliche, 
lasst  eure  Klagen ! Umsonst  such t ihr  GrSese 
und  Rcchtschaffenheit  zu  verbinden.  Nur 
Narren  konnen  sich  sckmeicheln,  die  Reize 
der  Erde  zu  geniessen,  bertthmt  im  Krifige 
zu  werden,  behaglich  zu  leben  und  doch  n- 
leich  tugendhaft  zu  sein.  Steht  ab  von 
iesen  leeren  Trhumereien!  Trug,  Aus- 
schweifung  und  Eitclkeit  sind  noting,  dsmit 
wir  aus  ihnen  stisse  Frucht  ziehen.  Freilich 
ist  der  Hunger  eine  widerw&rtige  Unbequem- 
lichkeit;  aber  kdnnten  wir  ohne  ihn  uns 
n&hren,  verdauen,  gedeihen?  Wie  hksslieh 
ist  der  Weinstock,  aber  wie  lieblich  sein  Er 
zeugniss,  der  Wein.  Das  Laster  ist  far  die 
BlUthe  eines  Staates  ebenso  nothwendig,  wie 
der  Hunger  fUr  das  Gedeihen  des  Menselten. 

Es  ist  unmdglicb,  dass  die  Tugend  allein  ein 
Volk  glilcklich  und  ruhmreich  mache.  Wollen 
wir  in  das  goldne  Zeitalter  der  Unschnld 
zurtickkehren,  so  mtissen  wir  auch  dazmaf 
gefasst  sein,  wieder  von  wilden  Eicheln  m 
leben,  wie  unsere  Vorfahren**.  Da  diea» 
Gedicht  kaum  beachtet  wurde,  so  hiett  es 
der  Verfasser  fttr  angezeigt,  der  dam  als  In 
England  durch  Shaftesbury  verbreiteten 
Lehrc  von  der  besten  Welt  und  von  der 
natUrlichen  Tugendliebe  gegenflber,  seine 
eigne  Ansicht  von  der  Schlechtigkeit  der 
Welt  den  Zeitgenossen  nochmals  in  Sr* 
innerung  zu  bringen.  Er  gab  daher  1714 
seine  Fabel  von  Xeuem,  welter  aasgeftlhrt 
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and  mit  erlfinterndcn  Abhandlungen  versehen 
unter  dem  Titel  heraus:  „The  fable  of  the 
bees  or  private  vices  public  benefits “ (die 
Bienenfabel  oder  Uebelthaten  Einzelner  als 
dffentliche  Wohlthaten).  Einer  spfitern  Aus- 
gabe  ffigte  er  (1728)  noch  sechs  Gesprfiche 
fiber  moralische  Gegenstfinde  bei,  und  1732 
war  bereits  die  sechste  Auflage  der  Bienen- 
fabel erschienen.  Mittlerweile  war  der  Ver- 
fasser  dutch  (his  Geschwornengericht  von 
Middlesex  Sffentlich  als  Feind  aer  Religion 
augehlagt  worden  und  hatte  selbst  am 
1.  Mfirz  1728,  bei  dem  am  Geburtstage  der 
Kdnigin  vor  dem  Jacobsthore  angezfindeten 
Frendenfeuer  sein  Werk  verbrannt,  ohne 
daw  man  jedock  an  eine  Aenderung  seiner 
Ausicht  ernstlich  geglaubt  hatte.  Indessen 
Uess  er  ein  Jahr  vor  seinem  Tode  eine 
Sehrift  unter  dem  Titel  ersclieinen:  „ Inquiry 
into  the  origin  of  man  and  usefulness  of 
Christianity “ (1732),  worin  er  darznthnn 
suchte,  dass  in  Wahrheit  die  Tugend  znr 
BefiJrderang  des  menschlichen  Gltlckes  ge- 
dgneter  sei,  als  das  Laster.  Dagegen  hatte 
er  in  seinem  Commentar  znr  „ Bienenfabel 44 
gezeigt , dass  in  den  natllrlichen  Begierden 
aer  menschlichen  Selbstliebe  die  Bewcg- 
grfinde  liegen,  wodurch  der  Mensch  in  seinen 
auf  die  Selbsterhaltnng  und  Verbesserung 
seines  Znstande8  gerichteten  Handlnngen 
dwchg&ngig  bestimmt  werde.  Wenn  diese 
dorch  die  Rticksicht  auf  die  menschliche  Ge- 
sellschaft  beherrscht  werden,  so  geschehe 
dies  keineswegs  durch  Vernunft,  sondern 
torch  andere  Neignngen  und  Leidenschaften, 
wodurch  der  Mensch  die  Andern  best&ndig 
tinsche,  so  dass  er  in  ihren  und  zuletzt  in 
seinen  eignen  Augen  als  ein  Wesen  erscheint, 
welches  in  der  Tugend,  im  Wohlwollen,  in 
SelbstverlSugnung  sein  GlUck  findet.  In 
Wahrbeit  aber  sei  alle  gesellige  Bildung 
des  Menschen  auf  den  fiussern  Schein  ge- 
richtet  und  babe  mit  der  wirklich  sicli  selbst 
verlingnenden  Tugend  Nichts  zu  schaffen. 
Und  wenn  anch  letztere  immerhin  manche 
Menschen  zufrieden  maclie,  so  folge  daraus 
keineawegs  das  Wohl  einer  grossen  Gesell- 
sebaft,  deren  Gedeihen  und  BlUthe  vielmehr 
durch  den  Eigennutz,  die  Eitelkeit,  den 
Ehrgeiz,  die  Habsucht  und  andere  Leiden- 
achaften  des  menschlichen  Erwerbtriebs  be- 
wirkt  werde.  In  den  die  ErlSuterung  der 
^Bienenfabel44  begleitenden  Abhandlungen 
streitet  Mandeville  besonders  gegen  Shaftes- 
bury’s Theorie  von  den  wohlwollenden 
Neignngen.  Diese  Lehren  Mandeville’s  fan  den 
wemger  in  England,  wo  dieselben  durch 
Berkeley  und  Hutcheson  bekftmpft  wurden, 
* in  Frankreich  bei  Voltaire  und  den 
Encyclop&disten  Eingang,  nachdem  das  Werk 
Mandeville’s  1740  durch  Bertrand  unter  dem 
TKe!  „La  fable  des  abcillest‘  (in  4 Bfinden) 
in’s  FranzOsische  tlbersetzt  worden  war. 
Seine  Ansichten  ilber  Religion  hatte  Mande- 


ville bereits  im  Jahr  1720  in  seinen  Free 
thoughts  on  the  religion , church  and 
goveimement  ausgesprochen , welche  • schon 
1723  in  franzSsischer  Uebersetzung  erschienen 
waren  ( Pensees  libres  sur  la  religion  et  sur 
le  bonheur  des  nations)  und  dem  gebornen 
Franzosen  eine  Stelle  unter  den  franzbsischen 
Freidenkern  verschafften.  An  Bayle  sich 
anschliessend  und  zum  Theil  dessen  Gedanken 
sich  aneignend , auch  gleich  diesem  die 
Toleranz  predigend,  bestreitet  er  in  diesem 
Werke  zwar  nicht  eigentlich  das  Christen- 
thum  in  directer  Weise,  sondern  giebt  sich 
den  Schein,  als  ob  er  am  Positiven  in  der 
Religion  festhalte;  aber  er  Hussert  sich  doch 
immer  so,  dass  der  denkende  Leser  zu 
8keptischen  und  indifferenten  Ansichten  ver- 
leitet  wird. 

iMaiii  oder  (in  der  griechischen  Form 
des  Namens)  Man 6s  hiess  ein  persischer 
Magier,  welcher  um  das  Jahr  214  n.  Chr. 
geboren  und  zwischen  den  Jahren  275—77 
unter  Varanes  (Bahr&m)  I.  enthauptet  wurde. 
Als  mit  dem  Neuerstehen  des  altpersischen 
Reiches  durch  die  Sassaniden  (seit  227)  die 
altvfiterliche  Religion  Zoroasters  gleichfalls 
znrtlck  erstrebt  wurde,  wurde  gegen  die 
damals  herrschenden  Magier  durch  die  Secte 
derMagusfter  die  dnalistische  Weltanschauung 
des  alten  Parsismus  vertheidigt.  Auf  tief- 
sinnig  phantastisclie  Weise,  in  der  Richtung 
der  im  zweiten  christlichen  Jahrhundert 
herrschenden  gnostischen  Systeme,  wurde 
eine  Verschmelzung  parsischer  und  christ- 
licher  Anschaunngen  religionsphilosophisches 
System  durch  Milni  in  einer  Anzahl  von 
Btlchern  erstrebt,  von  welchen  eines  in 
ersischer,  sechs  dagegen  in  syrischer 
prache  abgefasst  gewesen  sein  sollen.  Das 
erste  und  wichtigste  fUhrte  den  Titel  „Buch 
derGeheimnisse44  und  bestnnd  aus  18Kapiteln. 
Die  Nachrichten  fiber  den  Inhalt  der  Lehre 
Miini’s  verdanken  wir  theils  griechischen  und 
lateinischen  Kirchenvfttem , unter  letztern 
besonders  dem  Augustinus,  welcher  in  jfingern 
Jahren  selbst  ejnige  Zeit  Manichfier  gewesen 
war  und  nachlier  die  Manich&er  bekfimpfte, 
theils  jfingern,  aber  treuern  orientalischen 
Berichten.  Insbesondere  hat  neuerdings 
G.  Flfigel  aus  einer  im  zehnten  Jahrhundert 
verfassten  arabischen  Uebersicht  der  Wisscn- 
schaften  ( Fihrist  al-'alum)  einen  Bericht  fiber 
die  Lehren  Mani’s  mit  deutscher  Uebersetzung 
und  ausffihrlichem  Commentar  verfiffentlicht 
Er  hatte  diese  Lehre  seit  238,  dem  Jahre 
derTliTonbesteigung  des  Perserkonigs  Sapores 
(Sfibfir)  verkfindigt  und  auf  Reisen  an  ver- 
schiedenen  Orten  vorgetragen,  indem  er  sich 
einen  Apostel  Jesu  nannte  und  zwar  als  den 
von  diesem  verheissenen  Paraklet(Ev.  Joli.lG, 
12  f.)  ansah.  Den  Anfang  der  Welt  bildeten 
zwei  von  einander  getrennte  Wesen,  das 
Licht  und  die  Finstcrniss.  Der  Lichtgott  hat 
ffinf  Glieder  oder  Theile,  die  Welten  der 
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Gflte,  des  Wissens,  des  Verstandes,  des  Ge- 
heimnisses  und  der  Einsicht.  Die  ftlnf  Glieder 
oder  Theile  des  Wesens  der  Finsterniss  sind 
die  Welten  des  Nebels,  des  Brandes,  des 
Gltthwindes,  des  Giftes  und  der  Macht. 
Gleich  ewig  mit  diesen  beiden  Principien  des 
Lichts  una  der  Finsterniss  oder  des  Guten 
und  des  Bosen  sind  der  Luftkreis  (Lichtiither) 
und  die  Lichterde  vorhanden.  Das  Licht- 
wesen  und  das  finstere  Wesen  grenzen  un- 
mittelbar  aneinander,  sodass  das  Licht  die 
Finsterniss  mit  seiner  untern  Seite  berlihrt. 
Aus  der  Welt  der  Finsterniss  ging  der  Satan 
hervor,  welcher  nach  alien  Seiten  hin  Ver- 
derben  verbreitete.  So  strebte  er  auch  nach 
der  Hbhe,  wo  er  die  Strahlungon  des  Lichts 
gewahrte,  die  ihm  Schauder  einflbssten.  Aber 
sein  Dr&ngen  nach  Oben  war  so  heftig,  dass 
die  Lichterde  von  seiner  Alles  vernichtenden 
Gewalt  ergriffen  und  verletzt  wurde.  Um 
den  Gegner  zu  bewfiltigen,  liess  der  Kdnig 
der  Paradiese  des  Lichts  den  Urmenschen 
aus  sich  hervorgehen  und  eilte  mit  den  ftlnf 
reinen  Elementen  auf  den  Kampfplatz,  wo 
ihm  Satan  mit  den  ftlnf  finstem  Elementen 
entgegentrat.  Der  Urtenfel  siegte  fiber  den 
Urmenschen  und  verschlang  von  seinem 
Lichte.  Da  sandte  ihm  der  Kdnig  des  Licht- 
paradieses  eine  andere  Lichtgottheit  zu  Htilfe, 
die  ihn  von  den  hdllischen  Stoffen  befreie. 
In  Folge  der  Umstrickung  des  Urmenschen 
vom  Teufel  waren  die  ftlnf  Theile  des  Lichtes 
mit  den  ftlnf  Theilen  der  Finsterniss  oder 
die  Weltseele  mit  der  Materie  unzcrtrenn- 
lich  vermi8cht  worden.  Aber  der  Urmensch 
stieg  in  den  Abgrund  des  Reiches  der 
Finsterniss  herab  und  durchschnitt  die 
Wurzeln  der  ftlnf  Geschlechter  der  Finsterniss, 
um  jeden  Zuwachs  derselben  unmdglich  zu 
machen,  und  nach  seiner  Rtickkehr  befreite 
er  sich  von  dem  ihm  und  seinem  Geschlechte 
anh&ngenden  Gemisch.  Um  nun  die  ver- 
mischten  Theile  oder  die  Weltseele  von  den 
finstern  Bestandtheilen  auszuscheiden , war 
ein  Lfiuterungsprocess  noting,  zu  dessen  Aus- 
ffihrung  die  hohern  Engel  des  Lichtes  die 
Sonne  und  den  Mond  schaffen.  Nachdem  so 
das  gemischte  Licht  bis  auf  den  kleinsten 
Theil  ausgeschieden  war,  entsteht  ein  all- 
gemeiner  Weltbrand,  der  Alles  auflfist  und 
so  die  letzten  gebundenen  Lichttheilchen  aus- 
scheidet.  Bei  der  Erschaffung  des  irdischen 
Menschen  sind  nur  Geister  der  Finsterniss 
thfitig.  Aus  der  ersten  Begattung  der  bdsen 
Geister  ging  Adam  hervor,  aus  einer  zweiten 
das  schfine  Weib  (Eva).  Um  das  in  beiden 
Geschdpfen  eingeschlossene  Licht  zu  befreien, 
wurde  Jesus  gesandt,  welcher  den  Adam  fiber 
den  Gegensatz  des  Bosen  und  Guten  belehrte 
und  ihn  vor  der  Annfiherung  an  die  Eva 
warnte.  Mit  dieser  aber  begattete  sich  einer 
der  bfisen  Geister,  der  ihr  eigner  Vater  war, 
und  sie  gebar  den  rothhaarigen  hfisslichen 
Kain,  der  seine  Mutter  bescblief  und  Abel’s 


Vater  wurde.  Nachher  begattet  sich  auch 
Adam  mit  ihr,  und  so  entwickelt  sich  die 
Menschheit  weiter.  Der  verheissene  Paraklet 
ist  in  Mani  erschienen.  In  ihm  bereitet  sich 
vollkommen  die  Scheidung  des  Lichts  usd 
der  Finsterniss  vor.  — Die  Anhfinger  der 
Lehre  des  Mani  bildeten  die  gnostisehe  Secte 
der  Manich&er,  welche  sich  weit  verbreitete, 
jedoch  aus  der  Gemeinschaft  der  Kirche 
zurfickgewie8en,  schon  im  Jahr  296  durch 
ein  Gesetz  des.  Kaisers  Diokletian  verfolgt 
wurde. 

6.  FlOgel,  Mani,  seine  Lehre  and  seine  Schriften. 

Aas  dem  Fihrist  im  Text  nebst  Uebereetxung 

und  Commentar  heraasgegebcn.  1862. 

A.  Geyler,  das  System  des  Manichaismus  and 

sein  Verhaltniss  zum  Baddhismas.  1875. 

Marci,  Johannes  Marcus,  war  1595 
zu  Landskron  in  Bbhmen  geboren  und  erst 
in  Neuhaus,  dann  auf  dem  Gymnasium  zu 
Ollmlltz  gebildet  Nachdem  er  in  Png 
Mathematik,  Naturwissenschaften  und  Medi- 
cin  studirt  hatte,  war  er  zuerst  an  ver- 
schiedenen  Platzen  als  Physikatsarzt  thafe, 
dann  Professor  der  Medicin  in  Prag,  wurde 
1658  Leibarzt  des  Kaisers  Ferdinand  UL 
und  kaiserlicher  Pfalzgraf  (von  Kronland) 
und  starb  1667  in  Prag,  nachdem  er  noch 
kurz  vor  seinem  Tode  in  den  Jesuiterorden 
aufgenommen  worden  war.  Ausser  seinen 
medicinischen  Schriften,  welche  im  Geist  des 
Theophrastus  Paracelsus  und  des  Altera  von 
Helmont  gehalten  sind  und  ihm  bei  seinen 
bewundernden  Zeitgenossen  den  Beinamen 
des  * Hippokrates  von  Prag**  verschafftes, 
hat  er  auch  durch  zwei  philosophisebe 
Schriften  sich  den  Namen  waer  bobmiscbo 
Platon44  erworben  und  durch  den  darin  vor- 
getragenen  naturphilosophischen  Platoniamns 
unter  seinen  Zeitgenossen  eine  eigenthflmliobe 
Stellung  eingenommen.  In  dem  unvoliendet 
gebliebenen  Werke  „Idearum  operatridum 
idea “ (1634)  hat  er  den  Gedanken  von  der 
bildnerischen  Kraft  der  Ideen  ausgesprochen 
und  entwickelt,  sodass  die  von  Gott  un- 
mittelbar  geschaffenen  Ideen  als  einfache 
individuelle  Wesenheiten  mit  einer  bildenden 
Kraft  thfttig  seien,  welche  von  Marci’s 
jtlngerm  Zeitgenossen  Cudworth  als  „ms 
plasticau  bezeichnet  wurde.  In  einer  sp&tern 
Schrift  unter  dem-  Titel  „Philosophia  vetrn 
restituta “ (1662)  bestreitet  Marci  den  Ari- 
stoteles  und  die  neuern  Peripatetiker  tend 
will  neben  Platon’s  Ideenlehre  auch  die 
Lehren  des  Demokritos  und  Anaxagoras 
wieder  an’s  Licht.  ziehen.  Es  wird  darin 
von  den  „ideae  seminales “ (den  keimkrftf- 
tigen  Ideen)  im  Allgemeinen  und  dann  von 
der  Entwickelung , Ordnung,  Verknapfung 
und  Harmonic  der  einzelnen  Theile  in  der 
Welt  gehandelt  und  im  Sinne  des  dem  Worke 
vorgesetzten  Motto’s  „ Omnia  in  . onmibW‘ 
eine  Naturphilosophie  aufgestellL 

G.  E.  Guhrauer,  Marcos  Marci  and  seine  philo- 
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sophischen  Scbriften  (in  der  „Zeitscbrift  fiir 
PWIosopbificlie  Kritik",  1852,  Bd.  21,  S.  241 
bis  259). 

lMarcianus  (auch  Martianus)  C’a- 
pella,  war  zu  Madaura  im  ndrdlichen  Nu- 
midien  (Afrika)  in  der  ersten  H&lfte  des 
fiinften  christlichen  Jahrhunderta  geboren, 
wahrscheinlich  in  Karthago  gebildet  und 
hatte  es  dann  in  der  von  ihm  betretenen 
offentiichen  Laufbahn  bis  zur  Wttrde  eines 
Proconsuls  gebraclit.  Urn’s  Jahr  470  ver- 
fasste  er  in  Rom  ein  ans  Prosa  und  Versen 
gemischtes  Werk  unter  dem  Titel  „Satiricon“ 
in  9 Bflchern , welches  sein  jtlDgerer  Zeit- 
genosse  Boetius  in  seinem  ^Trost  der  Philo- 
sophic44 vor  Augen  gehabt  zu  haben  scheinh 
Die  beiden  ersten  Btlcher,  unter  dem  be- 
sondern  Titel  „ De  nuptiis  philologiae  ei 
Mercurii  bilden  eine  allegorisch  eingeklei- 
dete  Einleitung  zum  ganzen  Werke,  welches 
eise  aus  altern  Quellen  zusammengetragene 
ocyclopadische  Darstellung  der  KUnste  und 
Wiasenschaften  enthklt,  d.  h.  der  sogenannten 
seben  „artes  liberates",  worin  damals  und 
wihrend  des  Mittelalters,  von  der  Theologie 
•bgesehen,  der  Kreis  der  weltlich  gelehrten 
Bildung  abgeschlossen  war.  nftmlich  der 
Grammatik,  Dialektik  und  Rnetorik  (zusam- 
men  dag  „Trivivm“  genannt),  der  Geometrie, 
Arithmetik,  Astronomie  und  Musik  (als 
nQuadrivitan“  zusammengefasst),  indem  die 
Poeaie  in  der  Musik  miteinbegriffen  war.  Die 
sieben  Vertreterinnen  dieser  „freien  Ktlnste44 
treten  bei  Marcianos  Capella  als  allegorische 
Ptrsonen  selbst  auf,  zuletzt  die  Harmouia, 
nn  in  schwerfAllig  schwUlstiger  Darstellung 
doe  Weisheit  an  die  Leser  zu  bringen.  Die 
Gnmdlage  deseelben  ist  die  stoisch  - peripa- 
tetiache  Schullogik,  um  deren  willen  das 
nSatiricwi"  w&hrend  des  Mittelalters  als 
Leitfaden  des  wissenschaftlichen  Unterrichts 
is  den  Klosterschulen  gebraucht  wurde. 

Marcion,<lerGnostiker,  siehe  Markion. 

Marcus,  der  Gnostiker,  siehe  Markos. 

Marcus  Aurelius  Antoninus  oder 
i»ie  er  ursprttnglich  hiess,  bevor  er  vom 
kaiser  Antoninus  Pius  adoptirt  wurde)  M ar- 
eas Annius  Verus,  stammte  von  einer 

Spanien  in  Rom  eingewanderten  Familie 
®»d  war  121  n.  Chr.  in  Rom  geboren,  nahm 
sebon  im  zwdlften  Jahre  den  Philosophen- 
®antel  an,  unterzog  sich  stoischen  Ent- 
behnmgen,  genoss  den  Unterricht  vieler  da- 
®»k  in  Rom  lebender  Stoiker  und  studirte 
die  durch  Arrianus  aufgezeichneten  Lehrvor- 
trlge  des  Epiktetos.  Nachdem  er  seit  138 
Regent  seines  Adoptiv-  und  Schwieger- 
vaterg  Antoninus  Pius  gewesen  war,  folgte 
« dieeem  161  als  Alleinherrscher  auf  dem 
kaiserthrone  und  starb  180  wkhrend  seines 
witen  Winterfeldzugs  gegen  die  rftuberischen 
Maikomannen  in  Wien.  Ausser  diesen  krie- 
geTisehen  Beschwerden,  denen  er  sich  selbst 
nnterzog,  war  sein  Leben  auch  durch  die 


AuBschweifungen  seiner  Gemahlin  Faustina 
und  seines  Sonnes  Commodus  getriibt,  und 
der  Stoiker  auf  dem  Kaiserthrone  hielt  es 
ftlr  keinen  Raub  am  Ruhme  der  Philosophie, 
die  schw&rmerische  Secte  der  ^Christianer44 
zu  verfolgen,  wogegen  der  Bischof  Melito 
von  Sardes  und  der  christliche  Philosoph 
Athenagoras  in  besondern  Schutzschriften 
ihre  Beredsarakeit  vergebens  beim  Kaiser 
aufboten.  In  seinen  spktern  Lebensjahren 
hat  der  philosophische  Kaiser  ( Antoninus 
philosophus ) in  aphoristischer  Weiae  grie- 
chisch  seine  Gedanken  und  Lebensanschau- 
ungen  aufgezeichnet,  welche  in  den  Hand- 
8chriften  den  Titel  „(Betrachtungen)  an  sich 
selbst44  oder  „Ueber  sich  selbst4*  filhren  und 
in  zwblf  Btlcher  eingetheilt  sind.  In’s 
Deutsche  wurden  sie  von  F.  C.  Schneider 
(1857,  in  3.  Aufl.  1874)  und  von  C.  Cless 
(1866)  tlbertragen.  In  diesen  Aufzeichnungen 
tritt  die  sittlicn-praktische  Seite  der  im  Geiste 
des  Epiktetos  gemilderten  stoischen  Lehre 
in  den  Vordergrund.  Zum  Dialektiker  und 
Physiker  fUhlt  sich  der  kaiserliche  Stoiker 
nicht  berufen.  Dagegen  hiilt  er  den  Glauben 
an  die  Gbtter  dem  Menschen  so  sehr  ftlr 
unentbehrlich , dass  es  sich  nicht  verlohnen 
wtlrde,  in  einer  Welt  ohne  Gdtter  zu  leben, 
deren  Vorsehung  Alles  umfasse  und  Alles 
aufs  Vollkommenste  und  Wohithktigste  ein- 
gerichtet  habe.  Was  ist  (so  fragt  Marcus 
Aurelius)  das  menschliche  Leben  anders,  als 
ein  Traum  und  ein  Rauch,  der  mit  dem  Tage 
kommt  und  wieder  verschwindet,  hinfUllig 
und  werthlos?  Sind  nicht  der  grosse 
Alexander  und  sein  Reitknecht  Ikngst  beide 
in  einen  und  denselben  Geist  des  Weltalls 
aufgenoramen  und  wozu  ntltzt  alles  Forschen 
in  die  Weite  und  Tiefe,  wenn  man  dabei 
nicht  bedenkt',  stets  bei  sich  selber  zu  sein 
und  seinem  eignen  Dfimon,  dem  Gottlichen 
im  Menschen  sich  zu  befreunden?  Unsern 
Genius  rein  zu  erhalten,  gilt  es  vor  Allem, 
damit  wir  Ruhe  in  uns  finden  und  nns  im 
Flusse  des  ilussern  und  eiteln  Lebens 
als  gleichgtlltige  Werkzenge  des  gdttlichen 
Willens  betrachten.  Nur  ein  schlechtes  Ge- 
fass,  eine  drtlckende  Htllle  ist  der  Leib,  in 
welchen  die  Seele  gebannt  ist  und  von  wel- 
chem  sie  so  vielfaeh  gestGrt  wird.  Wirst  du 
einmal,  meine  Seele,  gut  und  lauter  sein, 
und  einig  und  unverhtlllt  und  durchsichtiger, 
als  der  Leib,  der  dich  umgiebt?  Wirst  dn 
einmal  geskttigt  und  bedtlrfnisslos  sein  und 
keinen  Genuss  mehr  verlangen?  Was  ktimmerst 
dn  dich,  o Mensch,  um  Fremdes?  Ziehe  dich 
doch  lieber  in  dich  selber  zurtlck,  wo  du 
allein  Ruhe  und  Wohlsein  findest!  Bete  nicht 
um  Hussere  Gtlter,  sondern  um  die  reclite 
Gesinnung  in  Betreff  derselben.  Besinne  dich 
auf  dich  selbst,  pflege  den  Dkmon  (Genius) 
in  dir,  befreie  dein  wahres  Selbst,  die  ver- 
ntlnftige  Seele  von  Allem,  was  ihr  nur 
kusserlich  anhkngt,  und  bedenke,  dass  nichts 
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Aeusseres  dir  die  Seele  berflhren  kann,  das3 
nur  deine  eignen  Vorstellungen  es  sind, 
welche  dich  bel&stigen,  dass  nur  in  deinem 
Innern  ein  unversiegbaTer  Quell  wahren 
GKickes  strbmt  und  dass  die  leidenschafts- 
lose  Vernnnft  die  einzige  Burg  ist,  in  die 
du  dich  fltlchten  musst,  willst  du  unttber- 
windlicli  werden.  Nur  wer  sich  so  auf  sieh 
selbst  beschrSnkt  und  von  allem  Aeusserlichen 
befreit  hat,  in  dem  ist  jeder  Wunsch  und 
jede  Begierde  erloschen^  er  ist  mit  der  Gegen- 
wart  zufrieden  und  schickt  sich  mit  Ergeben- 
heit  in  den  Weltlauf,  denn  er  weiss,  dass 
darin  Nichts  geschieht,  als  der  Wille  eines 
weisen,  guten  und  liebevollen  Vaters,  und 
dass  das  dem  Ganzen  Frommende  auch  fUr 
den  Einzelnen  das  Beste  ist,  damit  er  als 
Mann  und  als  Rdmer  seinen  Platz  ausfiille 
und  dem  natUriichen  Ansgang  und  Ende 
seiner  Tage,  ob  es  nun  frtther  oder  spater 
eintrete,  mit  heitrer  Ruhe  entgegentreten 
kann.  Erlauben  dir  die  Menschen  jedoch 
nicht,  der  Natur  eines  verntlnftigen  und 
gesellschaftlichen  Wesens  gemiss  zu  leben, 
so  gehe  freiwillig  aus  der  Welt,  jedoch  so, 
dass  du  nicht  meinst,  mit  dem  Tode  ein 
Uebel  zu  erleiden.  Denn  deine  Seele  wird 
im  Tode  nicht  untergehen,  sondern  wiederum 
in  die  Weltseele  eingehen,  wie  der  Leib  in 
die  Elemente. 

E.  Zeller,  Marcus  Aurelius  Antoninus.  (In 
dessen  Sehrift  nVortriige  und  Abhandlungen“, 
1865,  S.  82—107). 

De  Suckau,  Etude  sur  Marc-Aurule,  sa  vie  et 
sa  doctrine.  1857. 

Marshall,  Pierre  Sylvain,  war  1750 
in  Paris  geboren,  wirkte  eine  Zeit  lang  als 
Advokat  am  Parlament,  dann  warf  er  sich 
auf  schdne  Literatur  und  Publicistik  und 
schrieb  unter  dem  Namen  Berger  Sylvain, 
wurde  spater  Unterbibliothekar  am  College 
Mazarin  und  lebte  mit  dem  Astronomen  La- 
lande,  welchcr  fUr  sein  Weltsystem  die 
^Hypothese  eines  Gottesw  nicht  bedurfte,  in 
cnger  Freundschaft,  Aus  der  Masse  von 
Schriften,  die  er  veroffentlichte,  heben  wir 
folgende  Titel  hervor.  In  seinen  Fragments 
d’un  poeme  moral  sur  Dieu  (1791)  vertritt 
er  den  Standpunkt  des  „Systems  der  Natur“ 
und  zeigt  sich  als  eifrigeren  Bewunderer 
Spinoza’s.  Wahrend  der  Revolution  schwarmte 
er  ftlr  die  „Verehrung  des  hdchsten  Wesensu, 
d.  h.  fUr  „die  Gbttin  VernunftM.  In  diesem 
Sinne  sind  auch  die  Schriften  gehalten:  Code 
d’une  societe  d’hommes  sans  Dieu  (1797)  und 
Le  culte  et  la  foi  des  hommes  sans  Dieu 
(1798).  In  seinem  Dictionmire  des  athees 
(1799)  crklart  er  alle  mdgliche  Philosophen 
alter  und  neuer  Zeit  ftlr  Atheisten.  Sein 
Freund  Lalande  schloss  ihm  1803  die  Augen. 

Marinus  aus  Neapolis  (Sychem)  in  Pa- 
lastina  gebUrtig,  ging  vom  Glauben  der  Sama- 
riter  zur  neuplatoni.schen  Schule  Uber  und 
erwarb  sich  aurch  seinen  Eifer  und  Fleiss 


unter  den  Schtllern  des  Proklos  im  fQnften 
Jahrhundert  ein  solches  Ansehen,  dass  er 
dessen  Nachfolger  als  Vorsteher  der  Schule 
in  Athen  wurde.  In  der  von  ihm  verfassten 
Sehrift  unter  dem  Titel  * Proklos  oder  von 
der  Glilckseligkeit*  sucht  er  zu  be  weisen, 
dass  Proklos  (von  welchem  er  zugleich  bio- 
graphisohe  Notizen  giebt)  der  gltlcklichste, 
weil  vollkommenste  Mensch  gewesen  sei;  er 
zeigt  sich  jedoch  in  dieser  Arbeit  als  einen 
Mann  von  fiusserst  mittelmassiger  Begabung. 
Von  andem  ihm  zugescliriebenen  Schriften 
hat  sich  jedoch  Nichts  erhalten.  Ob  eine 
unter  dem  Namen  eines  Marinos  noch  vor- 
handene  Erlhuterungsschrift  Qber  die  Ele- 
mente  des  Matheraatikers  Eukleides  von  dem 
Neuplatoniker  Marinos  herrllhrt,  ist  zweifel- 
haft;  doch  wird  von  diesem  der  Aussprnch 
tlberliefert:  „Wenn  doch  Alles  Mathematik 
wftre!u 

Marius  Victorious  lebte  unter  dem 
Kaiser  Constantius  (in  der  Mitte  des  vierten 
christlichen  Jahrhunderts)  in  Rom  als  Rhetor 
und  Grammatiker  und  hat  ausser  einer  latei- 
nischen  Uebersetzung  der  „Einleitung  des 
Porphyriosw,  wonach  Boetius  seinen  in  Form 
eines  Dialogs  gehaltenen  Commentar  zu  dem 
porphyrianischen  Werke  schrieb,  auch  ein- 
zelne  logische  Abhandlungen  tiber  die  Defi- 
nition und  die  Lelire  von  den  sogenannten 
hypothetischen  Schltlssen,  sowie  Commentare 
zu  Cicero’s  Topik  und  dessen  Buch  wvon  der 
Erfindungu  geschrieben.  Letzterer  Commentar 
ist  noch  vorhanden  und  zeigt  den  Anschluss 
des  Verfassers  an  die  stoische  und  aristo- 
telische  Logik. 

MarkiAn  aus  Sinope  (am  schwaraen 
Meere)  war  der  Sohn  eines  dortigen  Bischofs, 
wurde  aber  von  seinem  eigenen  Vater  wegen 
gnostischer  Irrlehren  aus  der  Kirchengemein- 
schaft  ausgeschlossen  und  trug  darnm  im 
ftinften  und  sechsten  Jahrzehnt  des  zweiten 
christlichen  Jahrhunderts  in  Rom,  wo  er  sich 
mit  dem  syrischen  Gnostiker  KerdAn  ver- 
band,  seine  gnostische  Lehre  vor,  worm  er 
den  paulinischen  Gedanken  von  der  Neuheit 
und  Selbstst&ndigheit  des  Christenthuma  zum 
entschiedenen  Gegensatze  gegen  den  juden- 
chri8tlichen  Standpunkt  in  der  Weise  zu- 
spitzte,  dass  er  Juden-  und  Heidenthum  auf 
gleiche  Linie  steilte  und  beide  als  der  un- 
gdttlicken  Welt-  und  Lebensentwickelung  an- 

Sehorig  betrachtete  und  dagegen  die  Quelle 
er  achten  Religion  Christi  in  einipn  pau- 
linischen  Sendschreiben  und  einer  dem  neo- 
tigen  Lukas-Evangelium  zu  Grund  liegeuden 
kUrzern  Evaugelienschrift  fand,  welehe  im 
zweiten  christlichen  Jahrhundert  als  das  nE  van- 
gelium  Markions14  bekannt  war.  Seine  Lehre, 
worin  er  durch  Zuziehung  gnostischer  Ele- 
mente den  Gegensatz  von  Gesetz  und  Elvan- 
elium  als  einen  unaufldslichen  darsteilte, 
ewegt  sich  in  folgenden  Grundgedanken: 
Der  vor  dem  Erscheinen  Christi  der  Welt 
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unbekannte  gute  Gott,  welchem  die  vom  Satan 
beherrschte  Materie  gegen fiber steht,  hat  mit 
dem  Weltschopfer  ab  dem  streng  gerechten, 
aber  iiebeleeren  Judengotte,  keine  Gemein- 
sehaft  Die  natflrliche  Welt  und  das  Gesetz 
dea  alten  Bnndes  sind  des  hdchsten  Gottes 

S’  ichermaassen  nnwflrdig,  welchen  weder 
Judenthum,  noch  das  Heidenthum  kennt. 
Den  wahren  Gott  der  Liebe  hat  erst  Christas 
offenbart,  welctier  als  ein  hSheres  Wesen 
Tom  hdchsten  Gott  in  der  Gestalt  des  Men- 
when  Jesus  gesandt  wnrde,  ura  Gesetz  and 
Propheten  mitsammt  den  Werken  des  Welt- 
scbflpfers  aufznlosen.  Als  unabhftngig  vom 
Weltschdpfer  konnte  Christus  auch  keinen 
materiellen,  sinnlichen  Leib  haben,  nnd  seine 

Fs  Erscheinnng,  Geburt,  Leiden  und  Ster- 
war  Alles  nur  Schein.  Nur  so,  von 
alter  Materie  frei,  konnte  Christas  die  Welt 
von  der  Materie  nnd  vom  Bdsen  erlbsen, 
mil  dem  Weltschdpfer  k&mpfen  nnd  diesem 
sogir  in  der  Unterwelt  die  Seelen  entziehen. 
Dwun  ist  auch  die  Religion  Christi  die  Herr- 
achaft  des  Geistes  fiber  die  Materie  und 
dangem&ss  die  Enthaltung  von  der  Ehe  and 
irdischer  Lust,  die  Vermeidung  von  Pleisch- 
$eisen  und  berauschenden  Getrilnken  die 
Vollendung  der  christlichen  Sittlichkeit.  Znr 
ewigenSeligkeit  kann  nur  die  Seele  gelangen, 
wfthrend  der  Leib  im  Tode  untergeht.  — 
Markion’s  Schfller  Apelles  suchte  durch 
Zuiehun^  sonstiger  gnostischer  Elemente  die 
tehre  seines  Meisters  zu  ergknzen.  Schon 
bei  Lebzeiten  hatte  Markidn  zahlreiche  An- 
htoger,  und  es  gab  viele  raarkionitisch  ge- 
®mte  Bischdfe.  Unter  mancherlei  Spaltungen 
testand  die  Schule  Markion’s  bis  in’s  sechste 
Jahrhnndert  fort. 


Esnig  (ein  arrnenisclier  Biscliof  aus  dem  fiinften 
Jahrhundert),  Mansions  Glaubenssystem  (rnit- 
getheilt  von  Neumann,  in  der  Zeitschrift  fiir 
higtorische  Tbeologie,  Bd.  IV.). 


Markos  wird  als  einer  der  bedeutendsten 
Schfller  des  Gnostikers  Valentinus  crwkhnt 
®d  zugleich  als  ein  den  magischen  Kfinsten 
ergebeuer  Schw&rmer  bezeichnet,  nach  wel- 
chem sich  die  Secte  der  zaubergl&ubigen 
Mirkosier  nannte.  Er  hatte  sich  eigener 
Offenbarungen  gerflhmt,  in  welchen  ihm  die 
hflchste  gdttliche  Vierheit  in  weiblicher  Ge- 
stalt ewchienen  sei,  deren  Verehrung  zu  den 
*wentliehen  Eigenthflmlichkeiten  der  mar- 
jcoiischen  Lehre  und  Lebensweise  gehorte. 
In  sjrmbolisch-mystischen  Zahlenspielen  ver- 
^kh  Markos  die  von  seinera  Meister  Valen- 
jjnw  angenommenen  dreissig  Aionen  oder 
"errBchern  von  flbersinnlichen  Geisterreichen 
®it  den  dreissig  Buchstaben  des  Alphabets, 
worin  sich  nach  seiner  Ansicht  die  unaus- 
*prechliche  gbttliche  Einheit  zur  Offenbamng 
hrlchte.  Aus  der  Tiefe  der  gdttlichen  Ein- 
hot  soil  die  Einigkeit  und  das  Eins  hervor- 
gcgangeu  sein,  die  den  Vordergrund  und  das 


Vor-undenkbare  der  sichtbarcn  Offenbarung 
des  Gfittlichen  bildeten. 

Marsilius  Ficinus,  siehe  Ficino 
(Marsiglio). 

Hlarsilius  von  Inghen  oder  Inguen, 
einem  Dorfe  in  der  Grafschaft  Geldeni 
(Marsilius  ab  Inghen  oder  Inguenus 
genannt)  war  ein  Deutscher,  hatte  aber  in 
Paris  studirt  und  dort  die  MagisterwUrde 
erworben , war  dann  Domherr  und  Schatz- 
meister  an  der  Domkirche  zu  Kdln  geworden 
und  1376  von  dort  als  Lehrer  an  dio 
vom  Pfalzgrafen  Ruprecht  gegrfindete  Uni- 
versitat  Heidelberg  berufen,  wo  er  1394  starb. 
Ausser  seinen  (nur  in  hebraischer  Ueber- 
setzung  handschriftlich  vorhandenen)  Glossen 
zu  den  Kategorien  des  Aristoteles  und  zur 
„Einleitung  des  Porphyrios“  hat  er  cine 
Dialektik,  welche  mit  Petrus  Hispanus  1512 
zusammengedruckt  wurde,  und  „ Quaestiones 
super  quatuor  libros  Sententiarum  [Petri 
Lombardi ]“  verfasst,  welche  zuerst  1497 
und  dann  1501  im  Druck  ersehienen.  Diese 
Schriften  zeigen  ihn  im  Ganzen , namentlich 
in  der  Lehre  von  den  Ideen , als  einen  An- 
hanger  der  Thoraistenschnle , obwohl  er  in 
manchen  Punkten,  wie  in  der  Lehre  von 
der  Materie,  auf  der  Seite  des  Duns  Scotus 
steht  und  in  der  Logik  zu  Occam  hinneigt, 
so  dass  er  in  der  Universalienfrage  oder  der 
Anffassung  der  Allgemeinbegriffe  eine  Mittel- 
stellung  zwi8clien  den  sogenannten  Nomina- 
listen  nnd  Realisten  des  scholastischen  Mittel- 
alters  einnimmt. 

Marta,  Jacob  Anton,  war  in  Neapel 
geboren,  in  der  Lehre  des  Thomas  Aquino 
ge8chult  und  in  der  zweiten  Halftc  des 
sechzehnten  Jahrhunderts  als  Professor  der 
Jurispmdenz  in  Neapel  und  Benevent  thatig. 
Er  trat  als  heftiger  Gegner  des  Telesius  in 
der  Schrift  „Pugnaculum  Aristotelis  adver- 
xus  principia  licmardini  Telesii " T587) 
auf;  wie  er  schon  frflher  mit  einer  Schrift 
„ Digressio , utnan  intellectus  sit  anus  vel 
multiplicatus“  gegen  Averroes  seine  Lanze 
eingelegt  hatte. 

Martianus  Capella,  siehe  Marcianus 
Capella. 

Martin,  Saint,  siehe  Saint-Martin. 

Martinez,  Pasqualis,  war  urn’s  Jahr 
1715  zu  Grenoble  geboren  und  gehorte  zu 
einer  Familie  portugiesischer  Juden.  In  Frci- 
manrerlogen  und  mystischen  Gesellschaftcn 
trug  er  seine  mystisch-theosophischen  Lehren 
vor  und  gewann  ftlr  dieselben  auch  den  unter 
dem  Namen  des  „unbekannten  Philosophcn** 
zu  Ende  des  vorigen  Jahrhunderts  berUhmt 

fewordenen  Theosophen  Saint  - Martin.  Er 
am  im  Jahr  1768  nach  Paris,  wo  er  jedoch 
wenig  Erfolg  hatte,  und  ging  dann  nach  der 
Insci  San  Domingo,  wo  er  1779  in  Port-au- 
Prince  starb.  Seine  Ideen  hat  er  hand- 
schriftlich niedergelegt  in  einem  „Traite  sur 
la  reintegration  des  etres  dans  leurs  premieres 
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proprietes,  verlus  el  puissances  spirituelles 
el  divines  woraus  Matter  in  seinem  Werke 
liber  Saint -Martin  (1862)  Mittheilungen  ge- 
macht  hat. 

Martini,  Cornelius,  war  1567  zu  Ant- 
werpen geboren  und  wirkte  als  Professor 
der  Philosophic  zu  Helmst&dt,  wo  er  zuerst 
einen  „Tractatus  de  analyst  logicau  (1594) 
hcrau8gab.  SpSter  trat  er  als  Bekfimpfer  des 
Petrus  Ramus  und  zugleich  als  Vertheiaiger  des 
Aristotelismus  auf.  Seine  hierauf  beztiglichen 
Scliriften  erschienen  jedoch  erst  nach  seinem 
im  Jahr  1621  erfolgten  Tode  im  Druck.  Sie 
fflhren  die  Titel:  Commentarius  in  librum 
Aristolelis  de  interpretatione  (1621),  Com- 
mentarius logicus  contra  Ramislas  (1623), 
Commcntalio  de  doclrina  metaphysica  (1623) 
und  Metaphysica  breviims  quidem,  sed  tne- 
thodice  conscripla  (1638). 

Martini,  Jacob,  war  1570  zu  Langen- 
stein  bei  Halberstadt  geboren,  hatte  in  Witten- 
berg studirt,  wo  er  zur  Schule  Melanchthons 
gehbrte  und  1593  Magister  und  Adjunct  der 
philosophischen  Facult&t  wurde.  Spkter  wirkte 
er  einige  Zeit  als  Rector  des  Gymnasiums  zu 
Norden  in  Ostfriesland,  wurde  jcdoch  durch 
die  Jesuiten  verdr&ngt  und  kam  wieder  nach 
Wittenberg,  wo  er  1602  Professor  der  Logik 
und  Metaphysik,  dann  der  Theologie  wurde 
und  1649  starb.  Als  Gegncr  des  Ramus  hat 
er  die  damalige  aristotelische  Schul- Logik 
und  Metaphysik,  mit  thomistischen  Anschau- 
ungen  verbnnden,  in  polternder  Weise  gegen 
die  Ramisten  vertheidigt.  Eine  Sammlung 
von  Abhandlungen  zur  aristotelischen  Logik, 
Metaphysik,  Physik  und  Aesthetik  erschien 
unter  dem  Titel  „Miscellanearum  disputa- 
tionum  libri  quatuor“  (1608)  und  eine  andere 
Schrift  unter  dem  Titel  „Partitiones  et  (piae- 
stiones  metaphysical,  in  quibus  omnium 
fere  (erminomm  meiaphysicorum  distinc- 
liones  accuratius  enumerantur  et  cxplican- 
lur,(  (1615). 

Massia&,  Nicolas  baron  de,  war 
1764  zu  Villeneuve  d’Agen  (im  Departement 
Lot  - et  - Garonne) , trat  1777  in  den  Orden 
der  Oratorianer,  lehrte  zuerst  Rhetorik  in 
Soissons,  wurde  dann  Professor  der  Bered- 
samkeit  am  College  zu  Tournon,  dann  zu 
Condom,  machte  als  Artillerie  - Obrist  den 
Feldzug  von  1796  mit,  erhielt  dann  die 
Stelle  als  Generalconsul  in  Danzig  und  starb 
1848  zu  Baden-Baden.  Ausser  einer  grossen 
Menge  von  Gelegenheitsschriften  hat  er  fol- 
gende  philosophische  Scliriften  verbffentlicht: 
Rapport  de  la  nature  a Vhomme  et  de 
I’homme  h la  nature  ou  essai  sur  Vinslmct, 
l' intelligence  et  la  vie  (1821  und  22,  in  vier 
Bilnden),  Probleme  de  l' esprit  humain  ou 
origine,  developpement  et  certitude  de  nos 
connaissances  (1825),  Trade  de  philosophic 
psychologique  (1830)  und  Philosophie  fondec 
sur  la  nature  de  Vhomme  (1835).  Er  be- 
k amp  ft  den  franzdsischen  Sensualismas  und 


besonders  Destutt-de-Tracy  und  will  in  der 
Moral  einen  Mittelweg  zwischen  Condillac 
und  Kant  einschlagen.  Ohne  strenge  Me- 
thode  und  klare  Erdrterungen  wechseln 
trockne  logische  Formeln  mit  halbpoetiscben 
Ergtissen  ab,  in  welchen  er  eine  Masse  von 
Problemen  andeutet.  ohne  dieselben  zu  ldsen. 

Matter,  JacoD,  war  zu  Alt-Eckendorf 
im  Elsass  1791  geboren  und  auf  dem  Gym- 
nasium zu  Strassburg  gebildet,  hatte  dann 
unter  Bouterweck  und  dem  Skeptiker  Schulze 
in  Gottingen  studirt,  1816  mit  einer  Abhand- 
lung  Uber  die  Alexandrinische  Schule  den 
Preis  der  Pariser  Akademie  gewonnen,  wurde 
1819  Professor  der  Kirchengeschichte  an 
der  protestantisch-theologischen  Facultit  in 
Strassburg  und  Director  des  dortigen  Gym- 
nasiums und  siedelte  1832  nach  Paris  Uber, 
wo  er  1864  starb.  Obwohl  seine  meist  re- 
ligions- und  philosophiegeschichtlichen  Ar- 
beiten  unmethodisch  und  in  schlechtem  Stil 
geschrieben  sind,  haben  sie  doch  durch  ihre 
gelehrte  Grtlndlichkeit  Werth  genug,  urn  hier 
erwkhnt  zu  werden.  Ihre  Titel  sind:  Hisioire 
critique  de  Vecole  d’AIexandrie  (1820,  in 
zwei,  1840  in  drei  B&nden);  Ilistoire  critique 
du  gnosticisme  (1828,  in  zwei  B&nden,  1843 
neuaufgelegt);  De  V influence  des  moeurs  sur 
les  lois  et  des  lois  sur  les  moeurs  (1832); 
Histoire  des  idees  morales  et  politupies  des 
trois  dernier s siecles  (1836);  Schelling,  la 
philosophie  de  la  nature  et  la  philosophie 
de  la  revelation  (1842);  Saint  Martin,  It 
philosophe  inconnu,  sa  vie  et  ses  ecrils,  son 
maitre  Martinez  et  leurs  groupes  (1862); 
Emmanuel  de  Swedenborg,  sa  vie,  ses  ecrits 
et  sa  doctrine  (1863). 

Matthys  (Matthisins),  Gerhard, 
war  1523  in  der  Grafschaft  Geldern  geboren, 
hatte  am  Cdlnischen  Berggymnasium  seine 
Studien  gemacht  und  dann  in  Kdln  Philo- 
sophie und  Theologie  gelehrt,  seit  1557  als 
Rector  am  Berg-Gymnasium,  nachher  an  der 
Universitat  Er  starb  1574  in  Kdla.  Er 
pflegte  dje  aristotelische  Richtung  im  Sinne 
der  Thomisten8cliule.  Eine  Sammlung  ein- 
zelner  aristotelischer  Abhandlungen  veran- 
staltete  er  in  dem  Werke  „ Aristoteleae 
logicae  liberu  (1559  und  66,  in  zwei  Foii- 
anten).  Ausserdem  verdffentlichte  er  „Epitome 
librorum  Aristolelis  de  coelou  (1568),  Epitome 
logicae  Aristoteleae  graeco-latina  (1569)  und 
Epitome  librorum  Aristotelis  de  rerum  prin- 
cipiis  (1570). 

Maupertuis,  Pierre  Louis  Moreau 
de,  war  1698  zu  Saint  Malo  geboren,  frtth 
Soldat  geworden  und  hatte  es  Dis  zum  Dra- 
gonerhauptmann  gebracht,  als  er  mit  einem 
Male  umsattelte  und  sich  auf  das  Studiua 
der  Mathematik  und  NaturwiasenBchaftcti 
warf,  worin  er  sich  so  schnell  hervorthat, 
da8s  er  schon  in  seinem  25.  * Lcbensjahre 
(1723)  in  die  Akademie  der  Wissensehaften 
zu  Paris  aufgenommen  wurde.  Seine  enten 
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mthemaiiseh-naturwissenschaftlichen  Schrif- 
ten  galten  der  ErlAuterung  Newton’s  und 
der  BekSmpfung  der  Cartesischen  Naturlehre. 
Dadurch  wurde  sein  wissensehaftlicher  Ruf 
begrflndet,  und  Friedrich  der  Grosse  berief 
ihn  1740  als  President  der  Akademie  der 
Wissenschaften  nach  Berlin,  wo  er  jedoch 
(lurch  seine  Eitelkeit  und  Ruhmsucht  in 
allerlei  verdriessliche  Handel  verwickelt  und 
durch  Voltaire  offentlich  blosgestellt  wurde. 
Auf  einer  Reise  nacb  Frankreich  starb  er 
1759  in  Basel.  In  seinem  Essai  dc  cosmo- 
logie  (1751)  bestritt  er  den  sogenannten 
phvBiko-theologischen  Beweis  ffir  das  Dasein 
Gottes  und  wollte  vielmehr  daraus,  dass  die 
stoffliche  Befwegung  einen  Beweger  zur  Ur- 
nehe  habe  und  dass  dieser  ein  allmfichtiger 
nod  allweiser  sein  mfisse,  auf  das  hbchste 
Wesen  scliliessen.  Zugleich  entwickelte  er 
m dieser  Schrift  das  Gesetz  von  der  Er- 

Ktng  der  Kraft  oder  von  dem  mbglichst 
en  Kraftaufwand  zur  Hervorbringung 
m Naturwirkungen  (loi  de  la  moindre 
action),  welches  an  Leonhard  Euler  einen 
dfrigen  Vertheidiger  fand.  In  seinem  Essai 
de  philosophic  morale  (1750)  wollte  Mau- 
jjeituis,  wie  spfiterhin  in  fthnlicher  Weise 
Bentham,  eine  vergleichende  Berechnnng  der 
Lust  - und  Unlustempfindungen  angestellt 
uifflen  und  findet  im  menschlichen  Leben 
die  letztern  tiberwiegend.  Das  Leben  ist 
uiehts  anders  als  ein  bestkndiger  Wunsch 
nach  dem  Wechsel  und  wir  mochten  alle 
wischcn  Wunsch  und  Erflillung  liegende 
Zat  unterdrttcken.  Mit  der  Dauer  nenmen 
die  kdrperlichen  Lustempfindungen  ab  und 
der  Schraerz  zu.  Die  Lustempfindungen  der 
Seele  sind  entweder  solche,  welcbe  in  der 
Ausflbung  der  Gerechtigkeit  odor  Pflicht  be- 
itehen,  oder  solche,  welcbe  man  durch  An- 
sehauung  der  Wahrbeit  empfindet.  Sie  allein 
werden  durch  den  Genuss  nicht  sckwficher, 
wndern  erhdhen  sich  durch  Wiederholung. 
tnaere  Freilieit  vermag  es,  nns  vor  geffihr- 
lkken  Eindrflcken  der  Gegensthnde  zu  be- 
wthren,  gegen  Kdrperschm'erzen  zu  schiitzen 
und  zur  Mfissigkeit  im  Genusse  zu  ftlhren. 
Zur  Verbessemng  unsers  Zustandes  giebt  es 
uw  zwei  Mittel:  die  Summe  der  Gflter  zu 
^wmehren  und  die  Summe  der  Uebel  zu 
fennindern.  Indessen  gelangt  die  Vernunft 
nicht  weiter,  als  zur  Unempfindlichkeit  des 
Stoicismus,  und  nur  die  von  einem  neuen 
Licht  aufgeklftrte  Vernunft  kann  weiter  gehen. 
Ke  Vorschrift  der  Religion , Gott  von  gan- 
*on  Herzen  zu  lieben  und  unsern  Nftchsten, 
•ie  uns  selbst,  ist  die  Quelle  des  hbchsten 
Giflckes. 

Maximos  von  Ephesos  stammte  aus 
*h»er  reichen  und  angesehenen  Familie  in 
Ephesos  oder  Smyrna  und  war  durch  den 
Heuplatoniker  Aidesios  in  die  Philosophic 
®h»gefflhrt  worden.  Er  wariedoch  weniger 
l?eculativer  Philosoph,  als  Theftrg  und  hat 


als  solcher  zusammen  mit  Chrysantliios  den 
nachmaligen  Kaiser  Julian  in  die  nenplato- 
nische  Weisheit  und  theurgischen  Kiinste 
eingeffihrt.  Danim  wurde  er  von  diesem 
nach  seiner  Thronbesteigung  (361  n.  Chr.) 
an  den  kaiserlichen  Hof  nach  Byzanz  be- 
rufen.  Nach  dem  Tode  desselben  wurde  er 
wegen  seines  auf  Julian  ausgettbten  Einflusses 
gcfangen  gesetzt,  wieder  befreit,  aber  unter 
Kaiser  Valens  (urn’s  Jahr  370)  in  eine  An- 
klage  wegen  verbotener  theurgischer  Kflnste 
verwickelt  und  durch  den  Proconsul  Festus 
in  Asien  ermordet. 

Maximos  aus  Tyros  wirkte  unter 
Antoninus  Pius  und  seinen  Nachfolgern  Mar- 
cus Aurelius  und  Commodus  seit  155  n.  Chr. 
als  philo8ophirender  Rhetor  oder  Sophist 
(nach  dem  jflngern  Sprachgcbrauch  dieses 
Wortes)  und  hat  stoische,  kynische,  plato- 
nische,  peripatetische  und  pvthagorsiische 
Gedanxen  als  philosophischer  Eklektikor  ver- 
kntlpft.  Von  seinen  philosophisch-rhetorischen 
Abhandlungen  sind  noch  41  vorhanden  (heraus- 
gegeben  von  Joh.  Jac.  Reiske,  1774  und  75, 
in  zwei  Bknden,  deutsch  von  Damm,  1764). 
Er  vereteht  unter  Wissenschaft  im  Allgemeinen 
die  Herrschaft  der  Vernunft  im  Menschen. 
Indem  er  alles  Daseiende  unter  die  fttnf  Gegen- 
sfttze  leidentiicher  und  unleidentlicher,  sterb- 
licher  und  unsterblicher , vcrnitnftiger  und 
veniunftloser,  empfindender  und  erapfindungs- 
loser,  beseelter  und  unbeseelter  Wesen  stellt, 
nimmt  er  eine  fttnffache  Stufenleiter  in  der 
Welt  an.  Oben  steht  die  Gottheit  als  un- 
sterbliches,  aber  leidentliches  Wesen,  nach 
ihm  die  Menschen  als  sterbliche  und  leident- 
liche  Wesen,  dann  die  Thiere  als  empfindende, 
aber  vernunftlose  und  zuletzt  die  Pflanzen 
als  beseelte  und  unleidentliche  (d.  h.  weder 
Lust  noch  Schmerz  empfindende)  Wesen.  Der 
walire  Gottesbegriff  ist  der  menschlichen  Natur 
eingepflanzt.  Als  huckster  Geist  und  hbchstes 
Gut  fiber  Zeit  und  Natur  erhaben,  ist  Gott 
unsichtbar,  unaussprechbar  und  nur  durch 
reine  Vernunft  erkennbar,  der  Bildner  der 
Vernunft  aus  der  Materie  und  cbenso  dcr 
Herrscher  wie  der  Ffirsorger  der  Welt,  so 
dass  der  Weltlauf  als  eine  von  Gott  aus- 
gehende  und  durch  die  Gegensfitze  sich  hin- 
durch  bewegende  Harmonie  erscheint.  Gott- 
lichen  Wesens  ist  auch  die  Seele  des  Men- 
schen, die  sich  aber  wegen  ihrer  Einkerkerung 
in  den  irdischen  Leib  in  einer  Art  von  Traum- 
zustand  befindet,  aus  welchem  sie  hienieden 
nur  unvollstiindig  zur  Erinnerung  an  ihr 
wahres  Wesen  erwacht,  urn  in  einem  kllnf- 
tigen  Leben  nach  dem  Tode  des  Leibcs  zu 
nnmittelbarer  Anschauung  der  Gottheit  zu 
gelangen. 

Maximus  Confessor  (d.  h.  Maximus 
der  Bekenner)  war  ein  Mfinch  im  siebenten 
Jahrhundert,  der  jedoch  Anfangs  ftlr  weltlichc 
Geschfifte  verwendet  worden  und  erster 
Geheim8chreiber  des  byzantinischen  Kaisers 
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Heraklios  gewesen  war.  WIhrend  der  so- 
genannten  monotheletischen  Streitigkeiten  im 
vierten  Jahrzehnt  des  siebenten  Jahrhunderts 
kehrte  er,  urn  sich  die  Freiheit  seiner  Ueber- 
zengungen  zu  erhalten,  in  sein  Kloster  zurtick, 
wo  er  gegen  den  monotheletisch  gesinnten 
Kaiser  wie  gegen  das  p3pstliche  Ansehen  als 
eifriger  Vertheidiger  des  doppelten  Willens 
auftrat.  Die  Standhaftigkeit,  womit  er  als 
Abt  seines  Klosters  noch  in  hohem  Alter 
fUr  diese  seine  Ueberzengung  die  ihm  auf- 
crlegten  Martern  erduldete,  an  deren  Folgen 
er  062  starb,  erwarb  ibm  den  Beinamen  des 
Bekenners  (Confessor).  Unter  seinen,  in  der 
unvollendet  gebliebenen  Ausgabe  von  Com- 
befisius  (1675)  gedruckten  Werken  fehlt  sein 
zu  den  Schriften  des  sogenannten  Areopagiten 
Dionysius  (siehe  dieser  Artikel)  verfasster 
Commentar,  welcher  vorzugsweise  seine  re- 
ligionsphilosophischen  Anschauungen  enthalt 
(Maxi  mi  Conf ess  oris  devariis  difficilibus 
locis  S.  patrum  Dionysii  et  Gregorii  librum 
cd  Fr.  Oehler.  1857),  worin  er  auf  den 
Schulte rn  der  drei  grossen  kappadokischen 
Kirchenlehrer  Basilios,  Gregorios  von  Na- 
zianz  und  Gregorios  von  Nyssa,  namentlich 
des  Letztern  stelit  und  den  Uebergang  von 
der  llberschwanglichen  Mystik  des  Dionysios 
zu  der  Weltanschauung  des  Johannes  Scotus 
Erigena  bildet.  Neben  der  tiberwesentlichen 
Jenseitigkeit  und  Unmittheilsamkeit  Gottes 
tritt  bei  Maximus  docli  auch  wieder  Gott  als 
die  Welt  erftlllend  und  somit  als  der  Mit- 
theilsame  hervor.  Die  gbttlichen  Gedanken 
geben  sich  uns  im  Verborgenen  in  der 
Schdpfung  und  Vorsehung  durch  Zeichen  zu 
crkenncn.  Der  Mensch  gilt  als  von  Ewig- 
keit  her  in  Gott  seiend  und  als  von  Gott 
ansfliessend,  und  das  Endziel  der  Schdpfung 
besteht  in  der  Vcreinigung  der  menschlichen 
Natur  mit  Gott  als  dera  hbchstcn  Gute,  da- 
mit  sie  durch  diese  Vereinigung  vergottlicht 
werde.  Angebaluit  wurde  diese  Vereinigung 
der  menschlichen  Natur  mit  Gott  durch  die 
Menschwerdung  Christi,  welche  der  Ein- 
zelne  im  freien  Streben  nach  Erhebung.zu 
Gott  nur  fortsetzen  soli.  Denn  nicht  bios 
cinmal.  sondern  immer  und  in  Allen  will  der 
gottliche  Logos  und  Gott  selbst  das  Mysterium 
seiner  Verleiblichung  vollziehen.  Um  aber 
zu  der  liber  alle  vernUnftige  Gedanken 
gehcnden  Einigung  mit  Gott  im  ktinftigen 
Leben  zu  gelangen,  muss  die  Seele  nicht 
bios  vom  Sinnlichen  sich  losmachen,  sondern 
auch  alles  Seiende  und  alle  dem  Seienden 
zugchdrge  Gedanken  llberschrciten,  von  allcr 
eignen  Kraft,  auch  der  des  Ubersinnlichen 
Dcnkens,  sich  loslbsen. 

Mayr,  Johann,  aus  Eck  in  Schwaben, 
wcshalb  er  gewdhnlich  (auch  von  ihm  selbst 
in  seincu  Schriften)  JohannesEck  (Eckius) 
genannt  wird,  war  1486  gcboren  und  wirkte 
als  theologiscner  und  pliilosophischer  Lehrer 
zuerst  zu  Freiburg  im  Breisgau,  dann  an 


der  Universit&t  Ingolstadt  Anfangs  mit 
Luther  befreundet,  kam  Eck  1519  mit 
(Andreas  Bodenstein  aus)  Carlstadt  in  einen 
gelehrten  Streit,  worin  er  auch  Luther  an- 
griff  und  in  der  Leipziger  Disputation  mit 
der  AutoritSt  der  Kirchenv&tcr  und  Schola- 
stiker  die  Sache  der  rSmischen  Kirche  ver- 
focht.  Im  folgenden  Jahre  brachte  er  die 
papstliche  Bannbuile  gegen  Luther  sieges- 
freudig  nach  Deutschland  und  k&mpfte  1529 
in  der  Disputation  zu  Baden  auch  gegen  die 
Schweizerischen  Reformatoren.  Er  starb  1543 
zu  Ingolstadt.  In  seinen  theologisch  - philo- 
sophischen  Anschauungen  war  er  weder 
Thomist,  noch  Scotist,  sondern  woilte  sich 
als  Synkretist  auf  die  „Altenu  (unter  den 
scholastischen  Lehrern)  sttltzen,  zu  welchen 
auch  Petrus  Hispanus  gerechnet  wurde,  dessen 
„Summida‘l  im  ftlnfzehnten  Jahrhunaert  als 
hauptsachlichstes  Unterrichtsmittel  im  Ge- 
brauch  war.  Seine  meisten  philosophischen 
Schriften  fielen  in  die  Zeit  vor  der  refor- 
matorischen  Bewegung.  In  seinem  vollstin- 
digen  lateinischen  Commentar  zu  alien  Schri /- 
ten  des  Aristoteles  will  er  vom  sophistischen 
Wuste  der  Scholastik  zur  reinen  aristotelischen 
Lehre  zurtlckkehren.  Eine  Bearbeitung  der 
sogenannten  „Furva  logicalia  “ hatte  er  schon 
vorher  unter  dera  Titel  .,Logices  exer- 
dtamentau  (1507)  verbffentlicht  Eine  An- 
leitung  zur  Dialektik  erschien  1517  unter 
dem  Titel  „E lenient arius  dialecticae11,  ein 
Commentar  zu  Petrus  Hispanus  unter  dem 
Titel:  In  summulas  Petri  Hispani  extern- 
par  aria  etsuccincta , sed  succosa  explanation 
(1516),  endlich  eine  erkl&rende  Ausgabe  des 
aristotelischen  Organons  unter  dem  Titel 
„ Aristotelis  Stagyritae  Dialectica  1516  und 
1517,  in  zwei  Bhnden. 


Mayronig,  siehe  Franciscns  de 
Mayroms. 

IMIazoliniis,  Silvester,  gewdhnlich  8il* 
vester  de  Prieria  oder  Prierio,  b« 
Spiitern  meistens  knrzweg  Prierias  genannt, 
gehorte  zum  Dominikanerorden  und  war  einer 
der  ersten  literarischen  Gegner  Luthers.  Er 
starb  1523.  In  seinem  , ^Compendium  dia- 
tecticaet(  (1496),  zu  welchem  er  in  Folge 
von  Anfeindungen  noch  eine  „Apologiatl 
(1499)  erscheinen  Hess,  zeigt  er  sich  im 
Ganzen  als  ein  Thomist,  neigt  sich  aber  in 
der  Behandlung  der  Universalienfrage  zur 
Schule  Occam’s.  Sonst  folgt  er  in  logischen 
Fragen  neben  Petrus  Hispanus  auen  dem 
Albert  von  Sachsen. 


Mazzoni,  Giacomo,  war  1548  zu 
Cesene  geboren  und  in  Padua  gebildet,  war 
spilter  Lehrer  der  Philosophic  in  Macerata, 
Cesene,  Pisa  und  Kom,  zuletzt  auch  in  Ferrara, 
wo  er  1603  starb.  In  seiner  Sc-hrift  nIk 
triplici  hominum  vita , activa  nempe , cm- 
tcmplativa  ct  religiosa  method i tres“  (1576' 
triigt  er  den  Gedanken  einer  unendlichen  Ent 
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wickelungs-  und  VervollkommnungsfUhigkeit 
vor  imd  giebt  zugleich  eine  encyclopadische 
Uebersicht  aller  Wissenschaften  und  Klinste. 
In  diesem,  noch  mehr  aber  in  dem  sp&tern 
Werke  „In  universam  Plalonis  et  Aristotelis 
philosophiam  praeludia  sive  de  comparatione 
Plalonis  et  Aristotelis “ (1597)  entwickelte 
er  die  Differenzpunkte  zwischen  den  Systemen 
beider,  mit  dem  Streben  nach  einer  Ver- 
einigung  derselben,  wobei  er  jedoch  seine  Vor- 
liebe  filr  Platon  nicht  verhehlt  und  zugleich 
lebhafte  Sympathie  ftlr  den  Pythagoreismus 
zeigt. 

Megariker  heissen  die  Anhiinger  der 
sogenannten  megarischenSchule,  deren 
Stifter  Eukleides  aus  Megara,  ein  eifriger 
Schiller  dea  Sokrates,  nach  dem  Tode  des 
Letztern  geworden  ist.  Da  dieser  Mann 
vor  seinem  Verkehr  mit  Sokrates  auch  durch 
die  eleatische  Schule  gebildet  war  und  mit 
der  Dialektik  der  Eleaten  die  sokratische 
Lehrweise  verband,  so  kann  die  megarische 
Schule  zugleich  als  eine  Fortsetzung  der 
eleatischen  Richtung  gelten.  Nachdem  aber 
bei  den  AnhSngem  und  Naclifolgern  des 
Eukleides  die  sokratisch- eleatische  Dialektik 
zu  rein  ftusserlicher  und  von  sachlicher  Ge- 
dankenentwickelung  absehender  Virtuosit&t 
ausgebildet  wurde  und  in  leere  sophistische 
Streitkunst  ausartete,  wurden  die  spatern 
Megariker  auch  Eristiker  genannt,  indem 
Bie  durch  Trug-  und  FangschlUsse  den  ge- 
8unden  Menschenverstand  zu  verwirren  und 
die  gewdhnliche  Vorstellungsweise  zu  vexiren 
suchten.  Die  meistenNachfolger  des  Eukleides 
sind  fast  nur  durch  gewisse,  mit  besondern 
Namen  (z.  B.  der  Ltigner,  der  Verborgene, 
der  Verhtlllte,  der  Kornhaufen,  der  Kahl- 
kopf  u.  a.)  bezeichnete  TrugschlUsse  oder 
Elenchen  bekannt  geworden.  Als  Schuler 
und  nkchster  Nachfolger  des  Eukleides  wird 
Ichthyas  genannt,  Eubftlides  aus  Milet, 
der  Lehrer  des  Demosthenes,  wird  als  Ver- 
fasser  einer  Schrift  gegen  Aristoteles  an- 
geftthrt.  Gleichzeitig lebten  Thrasy machos 
aus  Korinth  und  Kleinomachos  aus 
Thurioi  in  Unteritalien.  Etwas  i Unger  ist 
Pasikles.  Schuler  des  Eubulides  waren 
Apollon ios  aus  Kyrene,  genannt  Kronos, 
und  der  Dichter  und  Geschichtschreiber 
Euphantes,  der  Lehrer  des  Ktinigs  Anti- 

§onos.  Ein  Schuler  des  Thrasymachos  war 
tilpon  aus  Megara,  welcher  durfeh  seine 
geistreichen  Vortr&ge  ganz  Griechenland  zum 
„ Megarisiren  **  verftihrt  haben  soil.  Stilpon’s 
jttngerer  Zeitgenosse  A 1 e x i n o s aus  Elea  war 
durch  seine  Streitsucht  als  „ Eristiker**  be- 
rUchtigt  und  Diodoros  Kronos,  ein 
Schuler  des  Apollonios,  ward  als  scharf- 
sinniger  Dialektiker  bewundert  Durch  dia- 
lektische  Untersuchungen  machte  sich  des 
Diodoros  Schuler  P h i 1 0 n bekannt. 

Q.  Hartenstein,  iiber  die  Uedeutung  der  mega- 
rischen  Schule  fur  die  Geschichte  der  meta- 


physischen  Probleme  (in  den  „liistorisch-plnlo- 

sophischen  Abhandlungen,  1870,  S.  127 — 147). 

Megillos  wird  als  angeblich  altpytha- 
gorUischer  Schriftsteller  mit  einem  Werk 
„Uber  die  Zahlenw  genannt. 

Mehinel,  Gottlieb  Ernst  August, 
war  1761  zu  Winzingerode  im  Eichsfelae  (in 
Thtiringen)  geboren  und  seit  1793  atisser- 
ordentlicher  Professor  in  Erlangen.  Als 
solcher  war  er  nach  Konigsberg  zu  Kant  ge- 
reist,  um  aus  dessen  eignem  Monde  zu  hdreu, 
ob  er  sein  System  richtig  verstanden  babe. 
Seit  1799  war  er  ordentlicher  Professor  der 
Philosophie  in  Erlangen  und  starb  dort  1840 
als  bayrischer  Hofrath.  In  seinen  Schriften 
zeigt  er  sich  zuerst  unter  Kant’s  Einflusse 
stehend,  dann  von  Fichte  angeregt,  ohne  sich 
ganz  an  denselben  anzuschliessen.  Sie  fUhren 
folgende  Titel:  „ Versuch  einer  compen- 
diarischen  Darstellung  der  Philosophie**, 
ferster  (und  einziger)  Band:  ^Thcorie  des 
Vorstellungsvermogens*4  (1797);  „Versuch 
einer  vollstiindigen  analytischen  Denklehre 
als  Vorphilosophie**  (1803),  welches  Buch 
damals  von  Jean  Paul  (Friedrich  Richter), 
dem  Verfasser  der  „Clavis  Fichtiana**,  die 
einzig  geniessbare  Logik  genannt  wurde; 
„Ueber  das  Verhaltniss  der  Philosophie  zur 
Religion  “ (1805) ; „Lehrbuch  der  Sittenlehre** 
(1811)  und  „Reine  Sittenlehre**  (1814),  als 
erster  Theil  eines  Systems  der  Sittenlehre. 

Meier,  Georg  Friedrich,  war  1718 
zu  Ammendorf  im  Saalkrcise  geboreu, 
hatte  sich  in  Halle  unter  der  Anleitung  von 
Alexander  Gottlieb  Baumgarten  mit  der 
WolfTschen  Philosophie  vertraut  gemacht 
und  veroffentlichte  zuerst  seinen  „Beweis  der 
(Leibniz’schen)  vorherbestimmten  Harmonie** 
(1743),  sowie  seine  *Gedanken  vom  Zustande 
der  Seelen  nach  dem  Tode**  (1746),  zu  deren 
„Vertheidigung“  er  1748  eine  weitere  Schrift 
folgen  liess  und  sphter  nochmals  einen  „Be- 
weis,  dass  die  menschliche  Seele  ewig  lebe“ 
(1751)  vom  Stapel  laufen  liess  und  endlich 
noch  eine  ^zweimalige  Vertheidigung  dieses 
Beweises**  (1753)  brachte.  Mittlerweile  war 
er  1746  in  Halle  Professor  der  Philosophie 
geworden,  als  welcher  er  bis  zu  seinem  im 
Jahre  1777  erfolgten  Tode  durch  zalilreich 
besuchte  Vorlesungen  fUr  die  Ausbreitung 
der  WolfTschen  Philosophie  redlich  das  Seinige 
beitrug,  indem  er  derselben  ganz  besonders 
die  Wendung  zur  Nutzbarkeit  und  Gemein- 
versthndlichkeit  zu  geben  beflissen  war. 
Obwohl  er  so  ziemlich  alle  Theile  der  Philo- 
sophie in  zahlreichen  LehrbUchern  behandelt 
hat,  sind  es  doch  hauptshchlich  seine  Us- 
thetischen  Schriften  (darunter  auch  seine 
Streitschriften  gegen  Gottached),  wodurch  er 
sich  in  weitesten  Kreisen  einen  Namen  ge- 
macht hat,  wiewohl  er  darin  eigentlieh  nur 
die  Gedanken  seines  Lehrers  Baumgarten 
entwickelt  lmt.  In  dem  dreib&ndigen  Werke 
*Anfang8grUndealler8ch()nen  Wisseuschaften** 
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(1748 — 50)  hat  er  nur  den  Inhalt  der  von 
Baumgarten  seit  1742  in  Halle  gehaltenen 
Vorlesungen,  mit  dessen  Genehmigung,  dar- 
gestellt.  Weiterhin  warden  von  ihm  ver- 
offentlicht:  „Vernunftlehre“  (1752)  und  „Aus- 
zug44  ana  derselben  (1752);  r.Philosophische 
Sittenlehrew  (1753—61,  in  fUnf  Theilen); 
ferner  ^Metaphysik44  (1755  — 59,  in  vier 
Bfinden)  und  „Theoretische  Lehre  von  den  Ge- 
mttthsbewegungen44  (1759).  In  seiner  Psycho- 
logy zeigt  sich  auch  der  Einfluss  Locke’s, 
tlber  dessen  beriihmtes  Hauptwerk  Meier  auf 
Friedrich's  des  GrossenVerlangen  Vorlesungen 
halten  musste.  Der  giinstige  Umstand,  dass 
sich  Kant  in  seiner  vor  - iuritischen  Zeit  an 
Meier  ebenso,  wie  in  der  Aesthetik  an  Baum- 
garten anschloss,  hat  es  bewirkt,  dass  Meier’s 
psychologische  Terminologie  von  nachhaltiger 
Wirkung  geblieben  ist.  Auch  ist  ihm  die 
empiriscne  Psychologie  wichtiger,  als  die 
rationale.  In  dieser  Beziehung  entkalt  auch 
sein  *Versuch  eines  neuen  Lehrgebfiudes 
von  den  Seelen  der  Thiere44  (1750)  manche 
treffende  Bemerkungen,  unter  Anderm  auch 
die  Hinweisung  auf  die  Thatsache,  dass  die 
Thiere  ebenso  gut,  wie  die  Menschen  toll 
und  verrflckt  werden  konnen.  Auch  nimmt 
er  unter  den  Thierseelen  verschiedene  Stufen 
an,  sodass  die  obersten  Stufen  derselben 
sogar  die  niedrigsten  Grade  von  Vernunft 
zeigen  und  vielleicht  Keime  zu  kdnftigen 
Menschenseelen  seien.  Auch  „Philo8ophische 
Betrachtungen  tlber  die  christliche  Religion44 
hat  der  schreibselige  WolfFsche  Vernunft- 
lehrer  in  filnf  Btinden  (1761 — 67)  und  „Unter- 
8uchungen  verschiedener  Materien  aus  der 
Weltweisheit44  (1768 — 71)  gcschmackvoll  und 
unterhaltend  ausgesponncn  und  endlich  noch 
seine  „Lehre  von  den  natilrlichen  gesell- 
schaftlichen  Rechten  und  Pflichten  der  Men- 
schen44 (1770  und  73)  auf  die  Nachwelt 
gebracht. 

J.  G.  Lange,  Meier’s  Leben.  1778. 

Meiners,  Christoph,  war  1747  zu 
Otterndorf  im  Lande  Hadeln  (Hannover)  ge- 
boren  und  lehrte  seit  1771  als  ausserordent- 
licher,  seit  1775  als  ordentlicher  Professor 
der  Philosophic  in  Gtittingen,  wo  er  1810 
ab  koniglicher  Hofrath  starb.  Als  vertrauter 
Freund  seines  dortigen  Collegen  G.  F.  Feder, 
mit  welchem  er  1788—91  eine  „philosophische 
Bibliothek44  herausgab,  theilte  er  im  Wesent- 
lichen  dessen  philosophischen  Ansichten  tlber 
die  grundlegende  Stellung  und  Wichtigkeit 
der  Psychologie,  tlber  die  angebornen  Triebe, 
tlber  die  Verwerfung  angeborner  BegriflFe 
und  praktischer  Grundsatze,  und  wollte  als 
Philosoph  gelten,  obwohl  er  als  vielbelesener 
Gelehrter  eigentlich  nur  durch  seine  zahl- 
reichen  religions-  und  culturgeschichtlichen, 
sowie  auch  kleinere  und  grtissere  philosophie- 
geschichtlichen  Arbeiten  bemerkenswerth  ist. 
In  seinen  eigentlich  philosophischen  Schriften, 
die  unter  folgendeu  Titeln  erschienen : Grund- 


riss  der  Seelenlehre  (1786)  und  Grandmas  der 
Ethik  oder  Lebenswissenschaft44  (1801)  bahnte 
er  der  Verstandesaufklarnng  und  Popnlar- 
philosophie  aus  der  Periode  der  Empfind- 
samkeit  den  W eg  und  bekimpfte  zugleich 
mit  bleiernen  und  verrosteten  Waffen  den 
Kritiker  vom  Kdnigsberge.  Far  seine  empfind- 
sam-praktische  Lebensanschauung  ist  eine 
Erklarung  sehr  bezeichnend,  welche  sich  in 
seinen  vermischten  Schriften  findet:  „Wenn 
es  mtiglich  ware  (sagt  er)  mochte  ich  die 
Vergntigungen  aller  Stande,  Alter  und  Jahr- 
hunderte  vereinigen,  die  nicht  ganzlich  in- 
compatibel  und  weder  mit  der  Klngheit  noch 
mit  den  Pflichten  eines  tugendhaften  Menschen 
streiten;  ich  wtlrde  dem  vernttnftigen  Manne, 
dem  rohesten  Wilden,  dem  schmutzigen  P&bel 
seine  Vergntigungen  abzustehlen  suchen,  wenn 
unsere  Organe  beweglich  genug  waren,  sich 
von  so  entgegengesetzten  Gegenstanden  n 
verschiedenen  Zeiten  rtihren  zu  lassen." 

Melanchthon  (griechische  Uebersetzung 
seines  eigentlichen  Namens  Schwarzerd), 
Philipp,  war  1497  zu  Bretten  in  der  (badischen) 
Pfalz  geboren  und  zu  Pforzheim  ftir  die  von 
ihm  besnchten  Universitaten  Heidelberg  und 
Ttlbingen  vorgebildet  worden.  Nachdem  er 
als  „Magi8ter  Philipp44  bereits  seit  1514  in 
Tubingen  Vorlesungen  tlber  griechische  und 
lateinische  Schriftsteller  gehalten  hatte,  wurde 
er  im  22.  Lebensjahre  (1518)  auf  Reuchlin’s 
Empfehlung  als  Professor  der  griechischen 
Sprache  und  Literatur  nach  Wittenberg  be- 
rufen,'  wo  er  eng  verbunden  mit  Luther 
durch  Vorlesungen  und  Schriften  einer  der 
protcstantischen  Kirchenvater  wurde.  Da- 
neben  hat  er  sich  um  die  Philosophic  seiner 
Zeit  kein  geringes  Verdicnst  und  den  Ehren- 
namen  eines  „Praeceptor  Germaniae“  er- 
worben  durch  seine  in  vielen  Auflagen  rer- 
breiteten  musterhaften  Lehrbflcher:  DiaUc - 
ticae  libri  IV  (1520),  De  anima  (1520),  Tnitia 
doctrinae  physicae  (1547),  Epitome  phUo- 
sophiae  moralis  (1538)  undi  Ethicae  doctrinae 
eiementa  (1550).  . Auch  hat  er  die  ersten 
drei  und  das  ftlnfte  Buch  der  Nikomachischen 
Ethik  des  Aristoteles  in’s  Lateinische  Qber- 
setzt  und  zu  dem  letztern  Buche  einen 
Commentar  geliefert  (1529).  Seine  philO' 
sophischen  Schriften  finden  sich  im  13.  and 
16.  Bande  der  (im  Corpus  reformatorvm, 
herausgegeben  von  Bretschneider  enthaltenen) 
Ausgabe  der  Werke  Melanchthon’s  von  Bret- 
schneider  und  Bindseil.  Wichtig  fftr  die 
Kenntniss  seiner  Anschaunngen  fiber  Br- 
zichung,  Schule  und  Leben,  sowie  fiber  die 
Philosophic  und  ihre  Geschichte  sind  auch 
seine  in  sieben  Theilen  (1544 — 1586)  er- 
schienenen  n Declamaliones*,  welche  in  der 
Bretschneider’schen  Ausgabe  den  10.  und 
11.  Theil  bilden  und  unter  welchen  sich 
Reden  fiber  die  alte  Philosophic,  fiber  die 
Verbesserung  der  Studien,  fiber  das  Leben 
des  Aristoteles,  tlber  den  Nutzen  der  Phil*- 
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sophle  finden.  In  seinen  philosophischen 
Grundanschauungen  halt  er  sich  an  Aristoteles, 
mit  welchem  er  jedoch  den  Platon  in  den 
wichtigsten  Punkten  tlbereinstimmend  glaubt, 
indexn  er  zugleich  die  Lehre  des  Stagiriten 
mit  der  gottlichen  Offenbarung  im  Wesent- 
lichen  im  Einklang  atehend  findet.  Obwohl 
uns,  nach  Melanchthon’s  Ansicht,  der  Glaube 
an  Gott  von  Natur  eingepflanzt  ist  und  durch 
Vernunftbeweise  nnteratUtzt  werden  kann, 
so  steht  docli  die  in  der  heiligen  Sehrift 
mitgretheilte  Erkenntnisa  Gottea  und  aeiner 
Offenbarung  weit  hbher,  und  wie  den  Sclio- 
lastikern  dea  Mittelaltera , so  gilt  ea  auch 
dem  humanistischen  Pbilosophen  des  Refor- 
mationazeitaltera  um  eine  mit  der  christlichen 
Religion  tlbereinatimmende  und  von  ikr  ge- 
leitete  Philoaophie,  nur  daas  der  leere  ariato- 
teliaehe  Formalismus  der  Scbolaatiker  bei  ikm 
im  Sinne  des  Humaniamus  gemildert  und  ge- 
lintert  ist.  Im  gleichen  Sinne  haben  seine 
sabireichen  Schuler  w&krend  der  letzten 
ESlfte  des  16.  und  im  Anfang  dea  17.  Jakr- 
hunderts  an  den  protestantiachen  UniversitUten 
Dentachlands  gewirkt. 

jMelanthios  aus  Rhodos  wird  bei  Cicero 
ala  akademiacher  Philosoph  und  Schuler  des 
Karneades,  bei  Diogenea  Laertios  ala  Lehrer 
des  Akademikers  Aiscliines  genaunt 

Melissos  aus  Samos  hatte  sich  in  der 
Mitte  des  ftinften  Jahrhunderts  vor  Chr.  Geb. 
als  Staatsmann  und  Feldherr  im  Krieg  der 
Sunier  gegen  die  Athener  (442  vor  Chr.) 
WBgezeichnet  und  soil  durch  Qerakleitos  und 
Parmenides  in  der  Philosophic  unterwiesen 
worden  aein.  Aus  seiner  Sehrift  „Ueber  das 
Seiendeu  oder  „Ueber  die  Natur44  sind  una 
nnr  BruchstUcke  theils  bei  Ariatoteles,  na- 
mentlich  aber  in  der  f&lschlich  dem  Ariatoteles 
beigelegten  Sehrift „Ueber  Xenophanes,  Zenbn 
und  Gorgias44  und  bei  Simplikios  erhalten 
worden.  Was  ist  (so  lehrte  er),  ist  unge  worden 
und  unvergknglich;  denn  ware  es  geworden, 
ao  musste  ea  entweder  aus  Seiendem  oder 
aat  Nichtseiendem  geworden  aein ; was  aber 
ass  Seiendem  entstandc.  wire  eben  schon 
voxher  gewesen,  aus  Nicntseiendem  dagegen 
if^Tin  auch  Nichts  werden.  Ware  das  Seiende 
verganglich,  so  konnte  es  sich  entweder  nur 
in  ein  Seiendes  auf Ibsen,  und  dies  wftre  kein 
Vergehen,  oder  ea  mUsste  in  Nichtseiendes 
* ftbergehen,  dann  aber  w&re  es  kein  Seiendes. 
Was  nicht  geworden  ist  und  nicht  vergeht. 
igt  der  Zeit  nach  zugleich  unendlich  und 
xftomlich  unbegrenzt,  da  es  kein  Leeres  giebt, 
wodurch  das  Seiende  begrenzt  ware.  Als 
mmdlieh  ist  das  Seiende  zugleich  nur  Eins; 
denn  mehrere  Seiende  kbnnten  gegen  ein- 
aader  nur  begrenzt  sein.  Ebenao  ist  das 
Eine  Seiende  unverftnderlich  und  immer  sich 
seibgt  gleich,  femer  unbew'egt,  da  es  kein 
Leeres  giebt,  in  welches  sich  das  Seiende 
hineinbewegen  kbnnte.  Eben  so  wenig  iat  eine 
TheUung  des  Seienden  oder  eine  Mischung 


der  StofFe  moglich  und  ist  dasselbe  darum 
als  unkbrperlich  zu  denken. 

Mellin,  Georg  Samuel  Albert,  war 
1755  in  Halle  geboren  und  hat  sich  neben 
8einerThUtigkeital8Prediger  bei  derdeutsch- 
reformirten  Gemeinde  und  als  Consistorial- 
ratli  in  Magdeburg,  wo  er  1825  starb,  fUr 
die  Ausbreitung  der  Kant’schen  Philosophic 
dadurch  Verdienste  erworben,  dass  er  sich 
unermtidlich  mit  der  Erlauterung  Kant’scher 
Begrifle  beschaftigte.  Darauf  beziehen  sich 
seine  „Marginalien  und  Register  zu  Kant’s 
Kritik  der  Erkenntnissvermbgen4*  (1794  und 
1795,  in  zwei  Theilen),  spbter  auch  der- 
gleichen  zu  Kant’s  metaphysischen  Anfanga- 
grUnden  der  Rechtslehre  (1800;,  namentlich 
aber  aein  „Encyclopadischea  Wbrterbuch  der 
kriti8chen  Philosophic4*  (1797 — 1804,  in  seeks 
Banden)  und  seine  Sehrift:  „Die  Kunstsprache 
der  kritischen  Philosophic  oder  Sammlung 
aller  Kunstworter  derselben 44  (1798)  und  ein 
Anhang  dazu  (1800).  Endlich  erschien  von 
ilirn  nock  ein  „Allgemeines  Wbrterbuch  der 
Philosophies  (1805  und  7,  in  zwei  Banden). 

Meiuiiiius,  Cajus,  hiess  der  Romer, 
welchem  Lucretius  sein  Lehrgedicht  liber 
die  Natur  der  Dinge  widmete  und  welcher 
auch  gelegentlick  bei  Cicero  erwahnt  wird, 
ohne  dass  man  erfbhrt,  ob  er  durch  Lucretius 
sich  zur  epikuraischen  Philosophic  habe  be- 
kehren  lassen. 

Menamler,  ein  Samariter,  wird  alsNach- 
folger  Simon’s  des  Magiers  im  ersten  Jahr- 
hundert  unter  Denjenigen  genannt,  welclie 
den  ersten  Anstoss  zu  den  sogenannten  gno* 
stischen  Lehren  gegeben  batten.  Unter  dem 
Einflusse  Menanders  sollen,  nach  dem  Be- 
richte  des  Kirchenvaters  Eirenaios  (Irenaeus) 
namentlich  die  Gnostiker  Saturninus  und 
Basileides  gestanden  haben. 

Mendelssohn,  Moses,  war  1729  in 
Dessau  geboren,  als  der  Solin  eines  armen 
jUdischen  Schullehrers  und  Schreibers  der 
Gesetzesrollen , welcher  den  Namen  Moses 
fUhrte.  Der  Sohn  wurde  ebenfalls  so  genannt 
und  schricb  sich  auch  spater  noch  manchmal 
Moses  Dessau  und  nahm  erst  in  den  sechziger 
Jahren  des  vorigen  Jahrhunderts  den  Namen 
Mendelssohn  als  Familiennamen  an.  Nachdem 
der  Knabe  schon  frlihzeitig  durch  den  ge- 
lehrten  Rabbi  Frknkel  in  Dessau  in  das 
Studium  des  Alten  Testaments,  des  Talmud 
und  des  Maimonides  eingeftihrt  worden  war 
und  von  diesen  allzufrtihen  Geistesanstren- 
gungen  einen  schwachlichen  Kbrper  und  ein 
gekrttmmtes  RUckgrat  davon  getragen  hatte, 
folgte  er  in  seinem  vierzehnten  Jalire  seinem 
als  Oberrabbiner  nach  Berlin  berufenen  Lehrer 
ebenfalls  dorthin,  wo  er  mehrere  Jalire  laug 
in  ilussersterDtlrftigkeit,  beim  Genusse  einiger 
freien  Mittagstische  mit  z&her  Ausdauer  seine 
Kenntnisse  zu  erweitern  und  seinen  Wissens- 
durst  zu  befriedigen  trachtete.  Aus  einer 
lateinischen  Uebersetzung  von  Locke’s  Unter- 
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such ung  (lber  den  menschlichen  Verstand 
lernte  er,  das  Wiirterbuch  in  der  Hand,  zu- 
gleich  Latein  und  Pliilosophie,  und  aus  einem 
zufilllig  bei  einem  jildisclien  Pfandverleiher 
gefundenen  Exemplar  von  Reinbeck’s  Be- 
trachtungen  liber  die  Augsburgische  Con- 
fession erhielt  er  die  erste  Kunde  von  philo- 
sophischen  Beweisen  flir  das  Dasein  Gottes. 
Bald  konnte  er  Cicero’s  philosophische  Schrif- 
ten  lesen  und  wurde  durch  einen  jildisclien 
Studenten  Aron  Gumperz  niclit  bios  im  Eng- 
lischcn  und  Franzosischen  unterrichtet,  son- 
dern  aucli  in  bessere  Verhkltnisse  gebracht. 
Ein  reicher  jtidischer  Seidenwaarcinabrikant 
Bernhard  in  Berlin  nahm  den  21jilhrigen 
„Herrn  Moses44  als  Hauslehrer  bei  sich  auf 
und  stellte  ihn  1754  als  Comptoirschreiber 
und  Correspondent  in  seinem  Gesch&ft  an. 
Nach  seinem  Tode  wurde  er  von  der  Wittwe 
zum  Leiter  und  Theilhaber  ernannt.  Als 
nauslehrer  hatte  er  Musse  gefunden,  Shaftes- 
bury’s und  Hutcheson’s  Schriften  kennen  zu 
lernen  und  die  Schriften  von  Spinoza,  Leibniz 
und  Wolff  zu  studiren.  Als  er  im  Jahr  1754 
in  Berlin  die  Bekanntschaft  Lessing’s  machte, 
hatte  sich  seine  philosophische  Ueberzeugung 
im  Sinn  und  Geist  der  Leibniz  - WolfTschen 
Philosophic  fcstgestellt,  zu  welcher  er  sich 
seitdcm  stets  bekannt  hat.  Ein  Manuscript 
„Philo8ophische  Gesprkcheu,  welches 
Mendelssohn  seinem  Freunde  Lessing  zur 
Durchsicht  vorgelcgt  hatte,  wurde  von  diesem 
stillschweigend,  oline  den  Namen  des  Vcr- 
fassers,  zum  Druck  beftirdert  und  nach  eiuigen 
Monatcn  dem  Verfasser  zu  dessen  grosser 
Ueberrasclmng  gedruckt  (1755)  iiberreicht. 
Diege  „ Philosophische  Gespriiche44  wollten 
die  Leibniz’sche  Pliilosophie  gegen  die  An- 
griffe  vertheidigen , welclie  gegen  den  Opti- 
mismus  derselben  Voltaire  in  seinem  gerade 
ebeu  erschiencnen  „Candide“  gerichtet  hatte. 
Die  eingeflochtene  ErOrterung  liber  das  Ver- 
hilltuiss  von  Leibniz  zu  Spinoza  war  nur 
ein  verunglllckter  Vcrsuch,  die  Leibniz’sche 
Lehre  von  der  vorher  bestimmten  Ilarmonie 
zwischen  Leib  und  Seele  schon  bei  Spinoza 
finden  zu  wollen.  In  deraselben  Jahre  er- 
schienen  Mendelssohn’s  „Briefe  liber  die 
Emp  find  ungen44  (1755),  worin  das  Ver- 
h&ltniss  der  Lust-  und  Uulustempfindungen 
erbrtert  und  dem  Gefllhl  Uberhaupt  eine 
mittlerc  Stellung  zwischen  dem  Erkenutniss- 
und  Begehrungsvermogen  angewiesen  wird. 
An  die  Leibniz’sche  Unterscheidung  der 
dunkeln,  klaren  uud  deutlichen  Vorstellun- 

fen  wird  der  Unterschied  der  sinnlichen 
iust,  des  Gefiihls  filr  das  Schdne  und  der 
Freude  an  der  moralischen  Vollkommenheit 
geknllpft  In  demselben  Jahre  erschien  die 
von  Lessing  und  Mendelssohn  zusammen  ge- 
arbeitete  Schrift  „Pope  ein  Mctaphysiker44, 
worauf  Mendelssohn’s  Uebersetzung  von  Rous- 
seau’s Preisschrift  „Betrachtungen  liber  die 
Ungleichheit  der  Menschen44  folgte  (1756). 


Durch  seinen  Freund  Lessing  wurde  er  mR 
dem  Berliner  Buchh&ndler  und  Schriftsteller 
Friedrich  Nicolai  bekannt  und  Mitarbeiter 
an  der  von  diesem  herausgegebenen  „Bib- 
liothek  der  schdnen  Wissenschaften44,  sowie 
seit  1759  an  der  Zeitschrift  „Briefe  liber  die 
Literatur44.  Mendelssohn’s  HauptthUtigkdt 
gehdrte  in  den  nkchsten  Jahren  dem  Ssthe- 
tischen  Gebiete,  auf  welchem  er  seine  „Spa- 
ziergiingc44  machte,  wie  er  sich  ausdrtlckte, 
da  er  die  Zeit  zu  literarischen  Arbeiten  seinen 
dem  Erwerbe  zum  Lebensunterhalte  dienen- 
den  Geschaften  abstehlen  musste.  „Die  lasti- 
en  Geschafte!  (schreibt  er  an  Lessing)  sie 
rllcken  mich  zu  Boden  und  verzehren  die 
Krafte  meiner  besten  Jahre ; wie  ein  Lastesel 
schleiche  ich  mit  beschwerten  Sicken  meine 
Lebenszeit  hindurch44.  „Ich  hdre  (schreibt  er 
an  seinen  Freund  Thomas  Abbt  kurz  vor 
dessen  Tode)  den  langen  Tag  so  viel  un- 
nlltzes  Geschwitz,  ich  sehe  una  tliue  so  viele 
gedankenlose,  ermlidende  und  dumm  machende 
Dinge,  dass  es  keine  geringe  Wohlthat  fftr 
mich  ist,  wenn  ich  mich  des  Abends  mit  ei- 
nem vernunftliebenden  GeschSpf  unterhalten 
kann44.  In  mehreren  vortrefflichen  Abhand- 
lungen,  die  der  jUdische  ^Coratoirschreiber44 
in  seinen  Nebenstunden  fllr  jene  Zeitschriften 
lieferte,  hat  er  namentlich  auf  die  psvcho- 
logische  Seite  der  Aesthetik  sein  Augenmeik 
gerichtet  und  manche  fllr  die  damalige  Zeit 
neue,  anregende  und  zielzeigende  Winke  ge- 
geben.  Im  Jahre  1763  gewann  er  mit  der  zur 
Beantwortung  ciner  von  der  BerlineT  Aka- 
demie  gestellten  Preisaufgabe  eingesandten 
Abhandlnng  „Ueber  die  Evidenz  in  den  mcta- 
physischen  Wissenschaften 44  den  ersten  Preis, 
wilhrend  seinem  Mitbewerber  Kant  der  zweite 
zu  Tlieil  wurde.  Beide  Abhandlungen  er- 
schienen  1764  zusammen  im  Druck.  In  dieser 
Abhandlung  werden  Gewissheit  und  Fasslich  - 
keit  als  die  beiden  Elemente  der  Evidenz 
unter8chieden.  Hinsichtlich  der  Gewissheit 
wird  behauptet.  dass  darin  die  Metaphysik 
der  Mathematilc  nicht  im  Geringsten  nach- 
stehe;  desto  raehr  freilich  hinsichtlich  der 
Fasslichkeit.  Dabei  ist  Mendelssohn’s  Augen- 
merk  auf  die  wichtigsten  Fragen  der  natllr- 
lichen  Theologie,  auf  die  Beweise  fllr  das 
Dasein  Gottes,  auf  die  natllrliche  Sitten- 
lehre,  auf  die  psychologische  Ableitung  der 
Sitteugesetze,  gerichtet.  Es  wird  der  onto- 
logische  Beweis  fllr  das  Dasein  Gottes  ver- 
theidigt  und  dem  Prinzip  der  Sittenlehre, 
nkmlich  der  Verpflichtung,  eigne  und  fremde 
Vollkommenheit  anzustreben,  die  gleiche  Ge- 
wissheit, wie  den  mathematischen  Axiomen 
zugeschrieben.  Eine  sohon  im  Anfang  der 
sechziger  Jahre  begonnene  und  bei  Seite  ge- 
legte,  aber  durch  Abbt’s  Anregung  kurz  vor 
dessen  Tode  wieder  aufgenommene  Arbeit 
Mendelssohn’s  erschien  1767  unter  dem  Titel 
„Phaedon  oder  liber  die  Unsterblich- 
keit  der  Seele44.  Es  war  ein  Mittelding 
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zwischen  einer  Uebersetzung  des  bekannten 
platonischen  Dialogs  und  ei^ner  Arbeit  In 
drei  Gesprfichen  nnterTedet  sich  der  zu  einem 
ebildeten  Berliner  des  achtzehnten  Jahrhun- 
erts  gewordene  Sokrates  mit  seinen  attischen 
Preunden  bis  zn  seiner  Todesstunde , um  von 
verscbiedenen  Gesiehtspunkten  aus  die  Un- 
8terbliclikeit  der  Seele  zu  beweisen,  freilich 
von  Voraussetzungen  ausgehcnd,  welche  sp&- 
tcr  durch  Kant  in  ihrer  gfinzlichen  Unhalt- 
barkeit  dargethan  worden  sind.  Die  Form 
eines  gebildeten  Gespriichs  gait  dem  Berliner 
Popularphilosophen  fUr  das  Hochste,  was  ein 
Scnriftsteller  erreichen  kOnne,  und  nach  Sci- 
ten  der  Form  ist  der  „PhadonM  wobl  Men- 
delssohn’s vollendetstes  Werk,  in  dessen  Vor- 
rede  er  ansdrtlcklich  erklart,  dass  es  weder 
in  seinem  Wollen,  noch  in  seiner  Kraft  liege. 
Epoche  in  der  Weltweisheit  zu  raaclien  una 
durch  ein  eignes  philosophisches  System  be- 
rtthmt  zu  werden.  Im  Jahre  1769  hatte  der 
Zttricher  Pfarrer  J.  C.  Lavater  an  Mendels- 
sohn, welchem  er  seine  Uebersetzung  von 
Bonnet’s  „philosophischer  Palingenesieu  ge- 
widmet  hatte,  zugleich  die  Aufforderung  ge- 
richtet,  Bonnet’s  Rechtfertigung  des  Christen- 
thums  entweder  zu  widdrlegen  oder  aber, 
wenn  er  durch  dieselbe  Uberzeugt  werde, 
Christ  zu  werden.  Mendelssohn  antwortete 
mit  dem  Schriftchen : „Schreiben  an  La- 
vater “ (1770),  worin  er  zwar  den  morali- 
schen  Charakter  des  Stifters  der  christlichen 
Religion,  den  Angriffen  der  alten  jUdischen 
Schm&hschrift  „Tholdoth  Jeschuu  gegentlber, 
voile  Anerkennung  spendet,  sich  aber  durch 
die  fttr  die  Wahrheit  des  Christenthums  ge- 
ftlhrten  Wunderbeweise  nicht  befriedigt  er- 
klftrt  und  sich  mit  vblliger  Ueberzeugung 
nicht  etwa  bios  zum  philosophischen  Deismus, 
sondern  zur  mosaischen  Religion  bekennt,  in 
der  er  geboren  sei.  Ich  werde  nicht  leug- 
nen,  (sagt  er)  dass  ich  bei  meiner  Religion  Zu- 
stttze  una  Missbrauche  wahrgenommen  babe, 
die  leider  ihren  Glanz  nur  zu  sehr  verdunkelu. 
Welcher  Freund  der  Wahrheit  kaun  sich  rtth- 
men,  seine  Religion  von  schadlichen  Menschen- 
satznngen  frei  gefundeu  zu  haben?  Wir  er- 
kennen  ihn  alle,  diesen  vergiftenden  Hauch 
der  Heuchelei  und  des  Aberglaubens,  soviel 
unserer  sind,  die  wir  die  Wahrheit  suchen, 
und  wttn8chen  ihn  ohne  Nachtheil  des  Wahren 
und  Guten  abwischen  zu  kOnnen.  Allein  von 
dem  Wesentlichen  meiner  Religion  bin  ich 
so  fest,  so  unwiderleglich  versichert,  als  Sie 
nur  immer  von  der  Ihrigen  sein  konuen,  und 
ich  bezeuge  hiermit  vor  dem  Gott  der  Wahr- 
heit, Ihrem  und  meinem  SchOpfer  und  Erhalter, 
dass  ich  bei  meinen  Grundsatzen  bleiben  werde, 
solange  ineine  ganze  Seele  nicht  eine  andere 
Natur  annimmt.  Die  Religion  meiner  Vater 
(fttgt  Mendelssohn  in  seinen  „Betrachtungen 
tiber  Bonnet’s  Palingenesie“  hiuzu)  weiss,  was 
die  Ilauptgrundsatze  betrifft,  Nichts  von  Ge- 
heimnissen,  die  wir  glauben  und  nicht  be- 
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greifen  milssten.  Unsere  Vernunft  kann  ganz 
gemachlich  von  den  ersten  sichern  Grund- 
begriflfen  der  menschlichen  Erkenntniss  aus- 
gelien  und  versichert  sein,  am  Ende  die  Re- 
ligion auf  eben  dem  Wege  anzutreffen.  Hier 
ist  kein  Kampf  zwischen  Religion  und  Ver- 
nunft, kein  Aufiruhr  unserer  natttrlichen  Er- 
kenntniss wider  die  unterdrttckcnde  Gewalt 
des  Glanbens ; ihre  Wege  sind  liebliche  Wege 
und  alle  ihre  Stege  sind  Frieden“.  Der  pliilo- 
sophische  Deist  Moses  blieb  also  Jude,  und 
als  die  Berliner  Akademie  1771  ihn  zugleich 
mit  Garve  zu  ihrem  Mitglied  erwahlt  hatte, 
wurde  Mendelssohn’s  Name  vom  philosophi- 
schen KOnig  aus  der  Liste  gestrichen.  Die 
im  Jahre  1778  von  Mendelssohn  unter  dem 
Titel  „Ritualgesetze  der  Juden*  veroffent- 
lichte  Schrift  ist  fttr  seine  Charakteristik 
insofem  von  Wichtigkeit,  als  sich  derselbe 
sein  Leben  lang  mit  peinlichster  Gewissen- 
haftigkeit  an  alle  kleinste  jttdische  Cerimonial- 
gesetze  gehalten  hat,  welche  er  fttr  alle  im 
mosaischen  Gesetze  Gebornen  fttr  bindeud 
erachtete.  Im  Jahre  1780  gab  er  eine  mit 
hebrttischen  Lettem  gcdruckte  Uebersetzung 
des  Pentateuch  (der  fttnf  Bttcher  Mose's) 
und  1783  eine  solche  der  Psalmen  in  reinera 
Deutsch  lieraus,  und  jttdische  Verehrer  Men- 
delssohn’s bekennen  ausdrllcklich,  dass  es 
haupts&chlich  diesen  Uebersetzungen  zu 
danken  ist,  dass  allmttlich  der  jttdische 
Stamm  in  Deutschland  auch  deutscher  Bil- 
dung  und  Gesittung  entgegenreifte.  In  der 
Schrift  ^Jerusalem  oder  fiber  reli- 
giose Mac  lit  und  Judenthum“  (1783) 
entwickelt  Mendelssohn  zuerst  seine  Ansicht 
Uber  das  Naturrecht.  Pflichten  und  Rechte 
entstehen  nicht  erst  aus  dem  Gesellschafts- 
vertrag,  welcher  vielmehr  die  Macht  habe, 
unvollkommene  oder  blosse  Gewissenspflich- 
ten  und  Rechte  in  vollkommene  oder  Zwangs- 
Pflichten  und  -Rechte  zu  verwandeln;  und 
da  solche  Verwandlung  nur  Handlungen,  nicht 
aber  Gesinnungen  und  Ueberzeugungen  be- 
trefte,  so  habe  keine  Kirche  ein  Itecht,  ihre 
Lelirer  auf  ein  Symbol  zu  verpflichten,  Zucht 
und  Bann  zu  tiben.  Ebenso  habe  der  Staat 
nur  das  Recht,  gegen  Atheisten,  Epiknrker 
und  Fanatiker  einzuschreiten,  da  derjenige, 
welcher  Gott,  Vorsehung  und  kttnftiges  Leben 
lilugnet,  den  Zweck  des  Staates  nicht  ver- 
wirklichen  konne.  Glaubensvereinigung  ist 
nicht  Toleranz,  ist  der  wahren  Bildung  ge- 
rade  entgegen.  Haltet  auf  Thun  und  Lassen 
der  Menschen , aber  belohnt  und  bestraft  keine 
Lehre,  locket  und  bestechet  zu  keiner  Reli- 
gionsmeinung.  Lasset  Niemand  in  euren  Staa- 
ten  Herzenskttndiger  und  Gedankenrichter 
sein!  Diese  Schrift  „ Jerusalem “ wurde  von 
Kant  fttr  Mendelssohn’s  bestes  Werk  erkliirt 
und  ist  wohl  seine  unvergttnglichste,  da  ihr 
Ziel  eigentlich  die  Aufhebuug  alles  ilussern 
Kirchenthuras  und  die  unbedingte  Religions- 
freiheit  und  Toleranz  ist.  Dagegen  an  Gltttte 
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nnd  Gewandtheit  der  Darstellung  sein  vollen- 
detstes  Werk  sind  die  ^Morgenstunden 
oder  Vorlesungen  fiber  das  Dasein 
Gottes44  (1785),  welche  aus  den  Dictaten 
entstanden  sind.  die  der  Verfasser  bei  den 
seinem  filtesten  Sohn  nnd  Schwiegersohne  ge- 
haitenen  reb'gios  - philosophischen  V orlesungen 
ben  hatte.  Darch  diese  Schrift  wurde 
. Jacobi  veranlasst,  seinen  mit  Mendels- 
sohn geftthrten  Briefwechsel  fiber  Spinoza’s 
Lehre  nnd  Lessing’s  Verhfiltniss  zu  derselben 
drucken  zu  lassen.  Darauf  verfasste  Men- 
delssohn eine  gereizte  Erwiderung  unter  dem 
Titel:  ^Mendelssohn  an  die  Freunde 
Lessing’s.  Ein  Anbang  zu  Jacobi’s 
Briefen  an  Mendelssohn  fiber  die 
Lehre  Spinoza’s44  (1786),  welche  er  je- 
doch  nicht  mehr  gedruckt  zu  sehen  bekam. 
Der  seit  Jahren  krfinkelnde,  alternde  Mann 
hatte  sich,  da  er  das  Manuscript  zum  Ver- 
leger  trug,  erkfiltet  und  starb  am  4.  Januar 
1786,  um  im  „ Nathan”  seines  Freundes  Les- 
sing fortzuleben.  Diese  letzte  Arbeit  Men- 
delssohn’s wurde  von  J.  J.  Engel  mit  einer 
Vorrede  begleitet,  worin  er  fiber  die  letzten 
Lebenstage  des  Verfassers  berichtet  FUr  die 
Geschichte  der  Philosophie  liegt  Mendelssohn’s 
Bedeutung  darin,  dass  er  einer  der  einfluss- 
reichsten  Tr&ger  und  Vorkfimpfer  der  deut- 
schen  Aufklfirung  und  ein  gew-andter  Vertreter 
des  Deismus  war.  Seine  deistische  Grund- 
anschauung  und  Herzensmeinung  liegt  in 
seinem  eignen  Bekenntniss:  „Ohne  Gott, 
Vorsehung  und  Unsterblichkeit  haben  alle 
Gfiter  des  Lebens  in  meinen  Augen  einen 
verfichtlichen  Werth,  und  scheint  mir  das  Le- 
ben  hienieden,  um  mich  eines  bekannten  und 
oft  gemissbrauchten  Gleichnisses  zu  bedienen, 
wie  eine  Wanderschaft  in  Wind  und  Wetter, 
ohne  den  Trost,  Abends  in  einer  Herberge 
Schirm  und  Obdach  zu  finden;  oder,  wie 
Voltaire  sagt,  ohne  diese  trostliche  Aussicht 
schwimmen  wir  Alle  in  den  Fluthen,  haben 
unaufhorlich  mit  den  Wellen  zu  kfimpfen 
und  keine  Hoffnung,  das  Ufer  je  zu  errei- 
chen.  Ohne  Gott  und  Vorsehung  und  kttnf- 
tiges  Leben  ist  Menschenliebe  eine  angeborne 
Schwachheit  und  Wohlwollen  wenig  melur, 
als  Geckerei,  die  wir  tins  einander  einzu- 
schwatzen  suchen.  damit  der  Thor  sich  placke 
und  der  Kluge  sicn  gtttlich  tbue  und  auf  Jenes 
Unkosten  sich  lustig  machen  kdnne.”  Die 
beste,  nach  den  Originalausgaben  und  lland- 
schriften  veranstaltete  Ausgabe  der  sfimmt- 
lichen  Werke  Mendelssohn’s,  mit  einer  von 
seinem  Sohne  verfassten  Biographie  versehen, 
wurde  von  seinem  Enkel  Georg  Benjamin  Men- 
delssohn (1843  und  1844,  in  sieben  B finden) 
besorgt.  W eniger  sorgffiltig  ist  die  zu  Ofen  1849 
in  zwolf  Bfinden  erschieneneGesammtausgabe. 
Einige  seiner  Schriften  waren,  zum  Theil  noch 
bei  seinen  Lebzeiten,  andere  nach  seinem 
Tode,  in’s  Englische,  Franzosische,  Hollfin- 
dischc  und  Italienische  fibersetzt  worden. 


M.  Kayserling , Moses  Mendelssohn's  philo- 
sophischc  und  religiose  GrundsStze  im  liin- 
blick  auf  Lessing  dargestellt  1856. 

Mendoza,  Piedro  Hurtado  de,  ein 
Spanier,  lebte  am  Ausgange  des  sechszehnten 
und  in  der  ersten  Halfte  des  siebenzehnten 
Jahrhunderts  und  lehrte  in  verschiedenen 
Stfidten  Spaniens,  zuletzt  in  Salamanca,  wo 
er  1651  starb.  Von  seinen  theologischen  und 
kirchlichen  Schriften  abgesehen,  zeigt  er  sich 
in  seinen  „ Conunentarii  in  universatn  philo 
sophiam  “ (1624)  als  einen  strengen  Anhinger 
der  Thomistenschule. 

Mened£iuos  aus  Eretria  hatte  sich  An- 
fangs  einem  Handwerk  gewidmet  und  nach- 
her  Kriegsdienste  in  Megara  gethan,  wo  er 
sich  Anfangs  der  platonischen  Schule  zn- 
wandte,  dann  aber  zu  dem  Megariker  Stilpon 
flberging  und  die  megarische  Schule  nach 
Elis  fiberftlhrte.  Deshalb  gilt  er  neben  seinem 
Freunde  Asklepiades  als  Begrflnder  der  so- 
genannten  elisch  - eretrischen  Schule.  Er  starb 
bald  nach  dem  Jahr  278  v.  Chr.  Obwohl  er 
als  ein  gewandter  und  streitbarer  Dialektiker 
und  Sophist  bezeichnet  wird,  wrandte  er  sich 
doch  ernstlich  den  sittlichen  Lebensfragen 
zu.  Es  wird  von  ihm  die  Behauptung  flbcr- 
liefert,  es  gebe  nur  Ein  Gut,  nfimlich  die  mit 
der  vernttnftigen  Richtung  des  Willens  sn- 
8ammenfallende  Einsicht,  von  welcher  die 
gewohnlichen  Tugenden  nur  verschiedene 
Namen  seien. 

Mened^inos  heisst  auch  ein  durch  Platon 

fcbildeter  „politischer  Mann44,  welcher  den 
yrrhfiern  Gesetzc  gegeben  haben  soli  und 
bei  den  Schfilern  Platon’s  in  hohem  Ansehen 
stand. 

Hleiieddnios  heisst  endlich  ein  Kyniker, 
welcher  am  Ausgange  des  dritten  vorchrist- 
Iichen  Jahrhunderts  lebte  und  nach  Diogenes 
Ladrtios  in  Gestalt  einer  Furie  umhergelaufen 
sein  und  behauptet  haben  soli,  er  sei  aus  der 
Unterwelt  gekommen,  um  die  Stinden  der 
Menschen  auszukundschaften  und  den  Gfittern 
der  Unterwelt  zu  melden. 

>lenephyllos  wird  bei  Plutarchoa  als 
ein  Peripatetiker  aus  der  zweiten  Ufilfte  des 
ersten  christlichen  Jahrhunderts  genannt. 

Menexeiios  wird  in  Platon’s  Dialog 
„PhaidonM  als  ein  Schuler  des  Sokratea  er 
wfihnt. 

Menippos  aus  Sinope  (am  schwanen 
Meer)  war  ursprttnglich  ein  phdnikiseher 
Sklave,  der  sich  durch  Wrucher  ein  grosses 
Vermbgen  erworben  und  nach  dem  Verloste 
desselben  erhfingt  haben  soil.  Er  wild  als 
ein  Schiller  des  Kynikers  Metrokles  und  als 
Verfasser  von  Satiren  genannt,  welche  nein 
Zeitgenosse  Meleager  aus  Gadara  and  der 
Romer  Varro  in  seinen  „Satirac  A/enippea e" 
uachahmten.  Eben  diesem  satirischeu  Kyniker 
aus  der  letzten  H&lfte  des  dritten  vorehrist- 
lichen  Jahrhunderts  wurde  von  Lnktsnoe  la 
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3einen  „ Todtengespr&chen M eine  Hauptrolle 
tlbertragen. 

Mennens  (Mennenius),  Wilhelm, 
war  1525  zu  Antwerpen  geboren  und  1608 
gestorben.  Eigentlicn  ein  Rcchtsgelehrter, 
veroffentlichte  er  ein  Werk  nnter  dem  Titel 
„Aurei  velleris  sive  sacrae  philosophiae 
vatum  selectae  lihri  tres“  (1604),  worin  er 
als  leidenscliaftlicher  Gegner  ties  Aristoteles 
nnd  der  scholastischen  Peripatetiker  anftritt 
und  die  nenplatonischen  und  gnostischen 
Lehren  des  Menander,  Bardesanes  und  der 
Manich&er  erneuert. 

Menodotos  ana  Nikomedia  wird  bei 
Galfmos  und  Diogenes  Laertios  als  ein  Arzt 
imd  Skeptiker  aus  der  Schule  des  Antiochos 
von  Laoaicea  (am  Schlusse  des  ersten  christ- 
iichen  Jahrhundert8)  mit  einer  verloren  ge- 
gangenen  Selirift  angefUhrt. 

Menoikeiis  wird  als  ein  Schuler  und 
Freund  des  EpikUros  genannt,  und  Diogenes 
Lafirtios  hat  einen  angeblicn  von  ihm  an 
Epikftros  gerichteten  Brief  mitgetheilt,  worin 
er  die  Sittenlebre  seines  Meisters  entwickelt. 

Merton,  Hans  Bernhard,  war  1723 
zu  Liestal  in  Basellandschaft  als  der  Sohn 
eines  im  folgenden  Jahre  nach  Basel  selbst 
bemfenen  Predigers  geboren,  welcher  dem 
Sohne  den  ersten  wissenschaftliclien  Unter- 
richt  ertheilte.  Nachdem  er  dort  Philologie 
'»ad  Philosophie  studirt  und  sich  in  Lausanne 
die  franzbsische  Sprache  angeeignet  hattc, 
hielt  er  sich  einige  Jahre  lang  in  Holland 
ali.Erzieher  eines  j ungen  Adeligen  auf  und 
crhielt  auf  die  Erapfehlung  von  Maupertius 
1748  einen  Platz  in  der  Berliner  Akademie, 
bei  welcher  er  1771  Director  der  philo- 
wphischen  Klassc  und  1797,  nach  Forraey’s 
Tode,  bestftndiger  Secretdr  wurdc  und  1807 
»t*rb.  In  den  „ Memoires  “ der  Berliner 
Akademie  der  Wissenschaften  hat  er  eine 
Keihe  von  philosophischen  Abhandlungen  ver- 
offentticht,  deren  Titel  folgende  sind:  Sur 
r<V perception  de  sa  propre  existence  (1749); 

F apperception  considerce  relativement 

idces  ou  sur  V existence  des  idees  dans 
ime  (1749);  Sur  Vaclion,  la  puissance  el 
w liberty  (1750);  Reflexions  philosophiques 
w la  ressemblance  (1751);  Sur  le  principe 
dss  indiscernables  (1754);  Sur  I’idealitc 
nviMrique (Uhl)’,  Parallele  de  deux pnncipes 

ptychologie  (1757);  Sur  le  sens  moral 
Wfe);  Sur  le  ddsir  (1760);  Sur  la  crainte 
d*  la  mart,  sur  le  mepris  de  la  vie,  sur  le 
wade  (1763);  Sur  la  duree  el  sur  I'iniemite 
du  plaisir  et  de  la  peine  (1766);  Sur-le 
jdmomenisme  de  David  Hume  (1793); 
braUele  historique  de  nos  philosophies 
Mtionales  (1797).  Ausserdem  hat  er  noch 
Werke  von  David  Hume  in’s  Franzb- 
asehe  fibersetzt:  Essais  philosophiques  sur 
‘ trUendemenl  humain  (1751),  in  zwei  Bin  den, 
uud  Essais  politiques  et  ?noraux  (1759)  una 


einen  Discurs  sur  la  metaphysique  (1765) 
als  selbstkndiges  Schriftchen.  sowie  eine  freie 
Ueberarbeitung  der  schwerfiilliggeschriebenen 
kosmologischen  Briefe  J.  H.  Lambert’s  unter 
dem  Titel  „Systeme  du  mondeu  (1770) 
heransgegeben.  Endlich  hat  er  durch  die 
in  den  Berliner  „Memoiresu  erstatteten  Be- 
richte  fiber  die  bei  der  Akademie  ein- 
gegangenen  Preisarbeiten  die  Aufmerksamkeit 
ausserdeutscher  Leserkreise  auf  die  Arbeiten 
von  Minnern  wie  Meiners,  Garve,  Mendels- 
sohn, Schwab  und  Kant  (in  seiner  vorkritischen 
Periode)  gelenkt.  In  seinen  eignen  philo- 
sophischen Ansckauungen  zeigt  er  sich  als 
Anhinger  der  empirisch  - psychologischen 
Schule  des  aohtzehnten  Jahrhunderts.  Der 
Philosoph  gilt  ihm  als  der  Geschichtschreiber 
der  menschlichen  Natur,  welcher  die  That- 
sachen  derselben  zu  beobachten  und  zu  zer- 
gliedern  habe,  um  sich  zur  Kenntniss  ihrer 
Prinzipien  und  Gesetze  zu  erheben.  Bei  seiner 
vergleichenden  PrUfung  der  psychologischen 
Prinzipien  von  Locke  und  Leibniz  bezeichnet 
er  als  den  Fehler  Locke’s,  dass  er  die  Ideen 
in  Empfindungen  verwandelt  babe,  wkhrend 
Leibniz  die  Empfindungen  in  Gedanken  um- 
gesetzt  habe.  Er  bek&mpft  Hume’s  Skepticis- 
mus  und  fordert  eine  Vereinigung  des  Wolff’- 
schen  Standpunkts  mit  dem  der  schottisclien 
Philosophen.  Als  Akademiker  war  sein 
Wahlsprnch,  eine  Akademie  dttrfe  nicht  ein- 
seitig  sein,  sondern  mflsse  alle  Ansichten  in 
sich  vereinigen,  sich  also  zu  keiner  andern 
Philosophie,  als  dem  Eklekticismus  bekennen, 
welcher  das  beste  Mittel  sei,  um  die  Dinge 
zu  sehen,  wie  sie  sind,  uud  welcher  am 
Sichersten  zur  Bescheidenheit  fiihre,  als  zur 
Grundlage  der  Weisheit  und  des  GlUckes. 
In  seiner  historischen  „ Parallele  unserer 
nationalen  Philosophen  M,  nkmlich  WolflTs  und 
Kant’s,  prophezeit  Merian  1797  der  Kant’schen 
Philosophie  ganz  dasselbe  Loos,  wie  der 
WolfFschen,  namlich  bald  vollstkndig  ver- 
gessen  zu  sein. 

iMersenne,  Marin,  war  1583  zu  Oiz6 
in  Le  Maine  geboren  und  zu  La  Fleche  ge- 
bildet,  wo  er  Descartes  kennen  lernte  und 
Freundschaft  mit  ihm  schloss.  Er  hat  sich 
als  gelehrter  Minorit  (Franzikaner)  und  natur- 
forschender  Theolog  durch  zwei  Schriften 
bekannt  .^emacht,  welche  unter  dem  Titel 
„L'impiete  des  Deisles  el  des  plus  subtils 
liber  tins,  decouverte  et  rdfutie  par  raisons 
de  theologie  et  de  philosophie " (1624,  in 
zwei  Biinden)  und  „La  verite  des  sciences, 
contre  les  sceptiques  el  les  pyrrhoniens “ 
(1638).  Als  Freund  des  Cartesius  hat  er 
1640  die  Einw&nde  gesammelt,  welche  von 
Pariser  Gelehrten  gegen  die  ihnen  hand- 
8chriftlich  mitgetheilten  „Medilationes  de 
prima  philosophia<{  gemacht  worden  waren. 
Er  starb  1647  zu  Paris. 

Metocliita , sichc  Theodorus  M c - 
tochita. 

38* 
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MetApos  wird  als  angeblicher  Alt- 
pythagoiUer  mit  einer  Schrift  *ttber  die 
Tugend14  erw&hnt. 

MAtroddros  ans  Chios,  war  ein  Schiller 
desDemokritos  im  ftlnften  vorchristlichen  Jahr- 
hundert.  Indem  er  mit  dessen  Grundlehren 
ttber  das  Voile  und  Leere,  die  Unendlichkeit 
' der  Stoffe  und  des  Raumes,  die  Vielheit  der 
Welten  einverstanden  war,  unterschied  er 
sich  von  Demokritos  dnrch  die  skeptischen 
Folgerungen,  die  er  ans  dessen  atomistischen 
Grundanschauungen  zog.  Nach  seiner  An- 
sicht  haben  nicht  bios  die  Sinnesanscliauungen 
keinen  Anspruch  auf  Wahrheit,  sondern  wir 
kdnnen  flberhaupt  Nichts  eigentlich  wissen, 
ia  selbst  nicht  einmal  dartiber  Gewissheit 
haben,  ob  wir  Etwas  oder  Nichts  wissen, 
da  vielmehr  Alles  fUr  Jeden  eben  nur  das 
sei,  was  er  sich  darunter  denke.  Von  Metro- 
doros  soil  die  Skepsis  durcli  Vermittlung 
des  Anaxarchos  zn  PyrrhOn  gekommen  sein. 

Mdtroddros  aus  Lampsakos  war  ein 
Schuler  des  Anaxagoras  und  wird  im  plato- 
nischen  Dialoge  Ion  als  allegorischer  Aus- 
leger  der  homerischen  Gedichte  gertihmt. 
worin  er  ein  VorlUufer  der  Kyniker  una 
Stoiker  war.  Ein  jttngerer  Metrodoros 
aus  Lampsakos  war  ein  Schuler  des  EpikUros 
und  nach  diesem  der  berUhmteste  Lehrer 
dieser  Schule.  Einige  BruchstUcke  aus  seinen 
Schriften  sind  uus  durch  Plfttarchos  von 
Chaironeia,  Clemens  von  Alexandrien  und 
Seneca  erhalten  worden.  Da  er  schon  sieben 
Jahre  vor  Epikur  starb,  so  sorgte  sein  Meister 
in  seinem  Testament  fUr  die  Kinder,  die 
MetrodOr  von  der  IletUre  Leontion  hatte. 

Met  rod  dr  os  aus  Skepsis  (in  Mysien) 
gehdrte  als  Schuler  des  Charmadas  zu  der 
von  Philon  aus  Larissa  (in  Syrien)  urn’s  Jahr 
100  vor  Chr.  gegrUndeten  vierten  Akademie 
und  lehrte  znerst  zu  Chalkedon  in  Bithynien 
Rhetorik,  trat  dann  als  Staatsmann  in  die 
Dienste  aes  Mithridates  und  ward  von  diesem 
im  Jahr  70  vor  Chr.  getddtet. 

Mdtroddros  aus  Stratonike  in  Karicn 
huldigte  Anfangs  den  Lehren  des  EpikUros, 
ging  aber  nachher  zu  Karneades  ttber. 

Mdtroklds,  ein  Bruder  der  Hipparchia, 
der  Gattin  des  Kynikers  Krates,  war  ursprUng- 
lich  ein  Schuler  der  beiden  Peripatetiker 
Theophrastos  und  Xenokrates,  durch  Krates 
aber  fUr  die  Lehre  und  Lebensweise  der 
Kyniker  gewonnen  worden.  Um  den  Be- 
schwerden  des  Alters  zu  entgehen,  hat  er 
sich  in  liohem  Alter  erhUngt 

Mettrie,  de  la,  siehe  La  Mettrie. 

Meurisse,  Martin,  stammte  aus  Roy, 
lehrte  als  Franciskaner  Theologie  und  Philo- 
sophie  zu  Paris  und  starb  als  Bischof  von 
Madara  (in  Afrika)  und  SufFraganbischof  von 
Metz  in  letzterer  Stadt.  Ausser  theologischen 
und  auf  die  Geschichte  von  Metz  bezUglichen 
Schriften  hat  er  sich  in  den  philosophischen 
Werken  „ Renun  meiaphysicarum  libri  tres“ 


(1623)  und  „ Cardinalium  virtutwn  chorus k 
(1625)  als  einen  treuen  Verkttnder  der  Lehre 
des  * Doctor  subtilis w , d.  h.  des  Johannes 
Duns  Scotns  kund  gegeben. 

Mieeli,  Vincenzo,  war  1733  zu  Mon- 
reale in  Sicilien  geboren,  wirkte  dort  ah 
Pfarrer  und  Lehrer  der  Philosophic  und  des 
Natur-  und  kanonischen  Rechts  am  erzbischdf- 
lichen  Seminar  und  starb  1781.  Bei  seinen 
Lebzeiten  hatte  er  nur  lateinisch  gesehriebene 
„Institutionen  des  Naturrechtsw  (1776)  drucken 
lassen,  und  eine  nachgelassene , eben  falls 
lateinisch  gesehriebene  „ Einleitung  znm 
kanonischen  Rechtu  wurde  von  einem  seiner 
Schuler  (1782)  herausgegeben.  Die  hand- 
schriftlichen  Arbeiten,  in  welchen  er  seine 
metaphysischen  und  religionsphilosophischen 
Lehren  niedergelegt  hatte,  pflanzten  sich 
durch  Abschriften  unter  seinen  SchUlern  fort 
und  wurden  lange  Zeit  dem  philosophischen 
Unterricht  in  vielen  Schulen  Siciliens  zum 
Grunde  gelegt  , bis  sie  durch  den  Professor 
Vincenzo  di  Giovanni  in  Palermo  (1864  und 
65)  theilweise  verbffentlicht  wurden.  Von 
einigen  Abhandlungen  naturrechtlichen  und 
ethischen  Inhalts  abgesehen,  hat  er  seine 
philosophische  Lehre  in  einer  ganz  in  der 
Form  der  Ethik  Spinoza’s  abgefassten  Ab- 
handlung  unter  dem  Titel  n Specimen  scienti- 
ficum “ niedergelegt,  Er  sucht  darin  die 
Ontologie  aus  deu  beiden  logischen  S&txen 
der  Leibniz  - Wolff’schen  Philosophic,  dem 
Satze  des  YViderspruchs  und  des  zureicnenden 
Grundes  abzuleiten  und  nimmt  ganz  wie 
Spinoza  nur  ein  eiuziges,  absolutes,  ewigea, 
unendliches  und  vollkommenes  Wesen  an, 
welches  sich  in  immer  neuen  Offenbarungen 
zur  Selbsterscheinung  bringt,  immer  aber  in 
den  diei  Formeu  der  Macht.  Weisheit  und 
Liebe,  welche  dem  Vater,  Sohn  und  Geist  in 
der  Dreieinigkeitslehre  entsprechen  solien. 
Die  Seelen  sind  ihm  nur  bestimmte,  von  Be- 
wusstsein  begleitete  ThUtigkeitserweisungen 
des  gdttlichen  Widens.  Aehnliche  An 
schautingen  begegnen  uns  in  seinem  italie- 
nischen  Werke  „Prefazione  o sia  saggio 
istorico  di  un  sistemo  metafisico  worin  er 
sich  zugleich  bcraUht,  seine  Philosophie  als 
mit  dem  katholischen  Glauben  tibereinstimmend 
darzuthun.  Er  spricht  darin  zugleich  von 
„Kritik  der  reinen  Vernunft“,  von  «Ding 
an  sichu,  von  nAntinomienu,  sod  ass  er  in 
einer  zu  Palermo  erschienenen  Schrift  nDom 
Deschamps  et  Mieeli  precursor » del 
modemo  panleismo  alemannou  (1864;  neben 
dem  franzdsischen  Benedictinerphilosophen 
Deschamps  als  Vorlkufer  der  Hegel’scheu 
Philosophie  des  Absoluten  bezeichnet  werden 
konnte. 

Michael  (mit  dem  Beinamen)  Pselloa 
(d.  h.  der  Stotterer)  war  1020 zu  Konstantinopet 
geboren  und  lehrte  dort  Theologie.  Philosophic 
und  Beredsamkeit.  Seine  griechische  Para- 
phrase des  aristotelischen  Buclis  nde  inter- 
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pretatione11  ist  ebenso  unbedeutcnd,  als  sein 
Commcntar  zu  Porphyr’s  Einleitung  und  den 
zehn  aristotelischen  Kategorien.  Daneben 
hat  er  auch  ein  Buch  fiber  die  Meinungen 
der  Philo8ophen  von  der  Scele  zusammen- 
^etragen.  Von  nachhaltigem  Einfluss  auf  die 
bcholastik  des  spfitern  Mittelalters  ist  jedoch 
sein  nnter  dem  Titel  „ Synopsis  in  Aristotelis 
logicam11  in  flinf  Bfichern  in  griechischer 
Sprache  abgefasstes  logisches  Compendium 
Augsburg  1597)  dadurch  geworden,  dass  es 
die  Quelle  der  „ Summulae  logicales1'  des 
(im  Jahr  1277  als  Papst  Johann  XXI.  ge- 
gestorbenen)  Petrus  Hispanus  wurde,  wogegen 
freilich  andere  literarhistorische  Kritiker 
dieses  Abhfingigkeitsverhfiltnis8  umkehren  und 
die  angebliche  Schrift  des  Psellos  vielmehr 
for  eine  griechische  Uebersetzung  der  Arbeit 
des  Petrus  Hispanus  halten.  Es  finden  sich 
hier  zum  ersten  Male  die  abstrusen  tech- 
nischen  Memorialworte  ftlr  die  versclnedenen 
logischen  Urtheilsformen  und  Schlussfiguren, 
welche  in  die  der  „alten  LogikM  als  „moderne 
Logiku  gegenfibergestellte  lateinische  Scliul- 
logik  des  spfitern  Mittelalters  tibergingen  und 
dieser  den  Vorwurf  einer  tollgewordenen 
Logik  zuzogen. 

Michael  mit  dem  Beinamen  Scotus 
der  Schotte)  war  gegen  das  Ende  des  zwdlften 
Jahrhunderts  zu  Balwearie  in  der  schottischen 
Grafschaft  Fife  geboren  und  zunfichst  in 
Oxford  gebildet,  Latte  dann  mit  besonderer 
Vorliebe  ftir  Naturwissenschaften  in  Paris 
nnd  zuletzt  in  Toledo  studirt,  wo  er  mit  der 
arabUchen  Philosophic  bekannt  wurde  und 
zunfichst  ein  von  den  spfitern  Scholastikem 
hfinfig  benutztes  astronomisches  Werk  eines 
gewissen  Alpetragius  oder  Alpetrangi  in’s 
Lateinische  tlbersetzte.  Weiterhin  entfaltete 
er  eine  grossartige  Thfttigkeit  als  lateinischer 
Uebersetzer  des  Aristoteles  und  der  aver- 
roistischen  Paraphrasen  desselben.  Durch 
seine  astronomischen  Kenntnisse  erwarb  er 
sich  die  Gunst  des  Kaisers  Friedrich  H., 
welcher  ihn  am  das  Jahr  1232  an  seinen  Hof 
nach  Siciiien  zog , wo  er  seine  Uebersetzer- 
tliitigkeit  fortsetzte.  In  Dante’s  „ Inferno  “ 
(20.  Gesang)  wird  er  wegen  seiner  Kenntnisse 
in  der  Magie  erwfihnt.  Die  Scholastiker 
Albert  der  Grosse  und  Roger  Baco  urtheilen 
fiber  seine  naturwissenschaftliqhen  Kenntnisse, 
wie  fiber  seine  Uebersetzungen  nicht  gtinstig. 
llnter  seinen  selbstfindigen  Werken  finden 
rich  keine  eigentlich  philosophische. 

Middleton,  Richard,  siehe  Richard 
von  Middleton. 

Mill,  J am  es,  war  1773  in  einem  schot- 
hsclien  Dorfe  in  der  Grafschaft  Angus,  als 
Sohn  eines  Schusters  und  Landmannes,  ge- 
boren  und  erregte  durch  seine  Talente  die 
Aufmerksamkeit  des  beuachbarten  Gutsherrn 
Sir  John  Stuart,  welcher  ihn  in  Edinburgh 
Theoiogie  studiren  liess.  Er  widmete  sich 
jedoch  nach  vollendetem  Studium  dem  Lehrer- 


berufe  und  siedelte  zu  Anfang  dieses  Jahr- 
hunderts nach  London  fiber,  wo  er  sich  ver- 
heirathete  und  neben  seinen  Unterrichts- 
8tunden  Jahre  lang  als  Schriftsteller  lebte. 
Sein  demokratischer  Radicalismus  brachte 
ihn  in  Verbindung  mit  Jeremy  Bentham,  als 
dcssen  Mitarbeiter  und  Apostel  er  bald  An- 
sehen  und  Einfluss  gewann.  Im  Jahr  1818 
erschien  sein  Werk  History  of  British  India , 
welches  ihm  1819  einen  Posten  bei  der  Re- 
gierung  der  ostindischen  Compagnie  (im  India- 
IIouse)  in  London  verschaffte.  Nachdem  er 
sich  durch  sein  Werk  Elements  of  political 
economy  (1820)  auch  als  Nationalokonom  Ruf 
erworben  hatte,  gewann  er  sich  durch  seine 
Analysis  of  the  phenomena  of  the  human 
mind  (1829),  worin  er  als  Gegner  der  Lehre 
von  den  angebomen  Ideen  una  als  Fortsetzer 
der  schottischen  Schule  auftTat,  einen  Platz 
in  der  Geschichte  der  Philosophic,  in  welcher 
sein  Solm  John  Stnart  die  geistige  Erbschaft 
seines  Vaters  antrat  und  weiterffihrte.  Er 
starb  1836. 

Mill,  John  Stuart,  war  1806  in  Lon- 
don, als  filtester  Sohn  von  James  Mill  geboren, 
der  ihn  auch  selbst  unterrichtete,  seine  Lec- 
ture leitete  und  auf  gemeinsamen  Spazier- 
gfingen  den  Grund  zu  seiner  dem  Vater 
wahlverwandten  Geistesriclitung  lcgte.  Nach- 
dem der  vierzehnjfihrige  Knahe  1820  — 21 
vierzehn  Monate  lang  bei  dem  General  Samuel 
Bentham,  dem  Binder  des  mit  seinem  Vater 
befreundeten  Jeremy  Bentham,  in  Sfidfrank- 
reich  gelebt,  im  Sommer  die  Pyrenfien  und 
im  Winter  die  Vorlesungen  an  der  Univer- 
sitfit  Montpellier  bcsuclit  hatte,  wurde  nach 
seiner  Rfickkehr  in  die  Heimath  1821  der 
Kreis  seiner  Studien  auf  Jurisprudenz  und 
analytische  Psychologic  ausgedehnt.  Die  Lec- 
ture von  Dumont’s  Bearbeitung  dos  Ben- 
tham’schen  Werkes  „fraite  de  legislation 
welches  1820  in  zweiter  Auflage  erschienen 
war,  machte  in  seinem  geistigen  Leben  Epoclie. 
v.Als  ich  (sagt  er  in  seiner  Selbstbiographie) 
den  ersten  Band  dieses  Werkes  niederlegte, 
war  ich  ein  anderer  Menscli  geworden.  Ich 
hatte  jetzt  Ansichten,  einen  Glauben,  eine 
Lehre,  eine  Philosophic  und  im  besten  Sinne 
des  Wortes  eine  Religion,  deren  Einschfir- 
fung  und  Verbreitung  zu  dem  fiussern  Haupt- 
werk  eines  Lcbens  gemacht  werden  konnte, 
und  ich  sah  vor  mir  einen  gTossartigen  Plan 
zur  Umgestaltung  der  mensclilichen  Zustiinde 
vermittelst  jener  LehreM.  In  seinem  sieben- 
zehnten  Lebensjahre  erschienen  in  Lofidoner 
Zeitschriften  seine  ersten  Aufsfitze  fiber  na- 
tionalfikonomi8che  Fragen  und  fiber  voll- 
stfindige  Freiheit  des  religidsen  und  poli- 
tischen  Meinungsausdrncks.  Zugleich  stiftete 
der  junge  Benthamist  einen  Verein  junger 
Leute  unter  dem  Namen  *utilitarische  Ge- 
8ellschaftw,  worin  alle  14  Tage  Vortrage  im 
Sinne  des  Bentham’schen  Grundsatzes  der 
Utilitfit  (des  Nutzens)  als  Maassstabes  zur 
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Beurtheilung  sittlicker  und  politischer  Fragen 

fehalten  wurden.  Durch  diese  Gescllsckaft 
amen  die  Bezeichnungen  „utilitarischu  und 
„UtiLitarianeru  als  Parteinamen  zuerst  im  Um- 
iauf.  Im  Jahr  1823  erhielt  er  zugleich  einen 
Posten  als  Beamter  im  India  - House  und 
wurde  nach  wenig  Jahren  Chef  der  Corre- 
spondenz  ffir  Indien.  Wfihrend  der  35  Dienst- 
jahre,  die  er  im  India -House  verbrachte, 
gehfirte  die  Zeit  von  10 — 4 Uhr  t&glich  dem 
Staatsdienst,  die  tibrige  Zeit  des  Tages  ge- 
hdrte  ihm  selbst,  der  von  seinem  Vater  die 
energische  Verwerthung  des  Augenblicks  ge- 
lernt  hatte.  In  den  Jahren  1824— 28  betheiligte 
er  sich  als  Mitarbeiter  an  der  von  dem 
75jahrigen  Bentham  gegrfindeten  radicalen 
Vierteljahrschrift  „ Westminster  - Review w. 
Daneben  stiftete  er  1825  einen  neuen  Verein 
zu  gemeinsamer  Ausbildung  in  den  Wissen- 
schaften  und  fing  zugleich  an,  dentsch  zu 
lernen.  Es  wurden  in  dem  neuen  Vereine 
bis  zum  Jahr  1830  zweimal  wOchentlich  vor 
dem  Beginne  der  Gesch&fte  wissensckaftliche 
Werke  fiber  Logik  und  analytische  Psyclio- 
logie  gelesen  und  darfiber  discntirt  Ausser- 
dem  betheiligte  er  sich  an  den  Debatten 
einer  von  AnhSngern  des  Socialisten  Robert 
Owen  gebildeten  Gesellscbaft.  Hatte  er  bis 
dahin  eigentlich  nur  der  einseitigen  Pflege 
seiner  Verstandeskr&fte  gelebt,  so  brachte 
im  Winter  1826  — 27  eine  Krisis  in  seinem 
Gemflthsleben  den  Entschluss  bei  ihm  hervor, 
fortan  der  Cultur  der  Geffihle  einen  Platz 
in  seinem  ethisch-philosophischen  Glaubens- 
bckenntnisse  und  in  seinem  Lebensstreben 
zu  gewahren.  Im  Jahr  1831  veroffentlichte 
er  im  Examiner M eine  Reihe  von  Aufs&tzen 
unter  dem  Titel  „Der  Geist  der  ZeitM,  welche 
ihm  die  Bckanntschaft  seines  berfihmten 
schottischen  Landsmannes  Thomas  Carlyle 
verschaffte.  In  demselben  Jahre  lernte  der 
Ffinfundzwanzigjfihrige  die  23jahrige  Gattin 
des  Mr.  Taylor  kennen,  deren  Geist  und 
Charakter  den  tiefsten  Eindruck  auf  ihn 
machte  und  die  seine  Freundin  und  der  Stern 
seines  Lebens  blieb.  In  den  Jahren  1834 
bis  40  war  er  Redacteur  und  eifriger  Mit- 
arbeiter an  der  „ London  and  Westminster 
Review!*,  die  sich  von  den  Fesseln  des  ein- 
seitigen Benthamisraus  befreit  und  auf  eine 
breitere  Grundlage  des  Denkens  und  der 
Thatsachen  gestellt  hatte.  Im  Jahr  1840 
endlich,  in  welchem  Whewell’s  „ Philosophy 
of  the  inductive  sciences M erschienen  war, 
begafln  Mill  die  Ausarbeitung  seines  Systems 
der  Logik,  welches  1843  unter  dem  Titel 
erschien : System  of  Logic , rationative  and 
inductive  und  seinen  nationalen  und  inter- 
nationalen  Ruhm  als  Philosoph  begrtlndete. 
Er  wollte  darin  das  erfahrungsphilosophische 
GegenstUck  zu  Whewell’s  genanntem  Werke 
liefern  und  der  Welt  ein  philosophisches 
Textbuck  derjenigen  Lehre  oieten,  welche 
durch  V erschmelzung  der  aristotelischen  Syllo- 


gistik  und  der  inductiven  Methode  Franx 
Bacon’s  alle  Erkenntniss  ans  der  Erfahrung 
und  alle  intellectnellen  und  moralischen  Eigen- 
schaften  atis  der  durch  die  Association  der 
Vorstellungen  gegebnen  Richtung  ableitetc. 
Die  ausgesprochene  Tendenz  des  Werkes  war 
keine  andere,  als  an  der  Ansbildnng  von 
Methoden  zu  arbeiten , deren  Anwendung 
wahrhafte  Fortschritte  des  Wissens  verheisae. 
Er  erklSrt  die  Induction  filr  die  Grundlage 
aller  Wissenschaften , sogar  der  deductiven 
oder  demonstrati ven.  Ein  jeder  Schritt  im 
Schliessen  und  Folgem  ist  sogar  in  der 
Geometrie  eine  Art  von  Induction.  Er  will 
auch  in  der  Geometrie  keine  andern,  als  in- 
ductiv  aus  der  Beobacktung  gefolgerte  Wahr- 
heiten  gelten  lassen,  die  Axiomc  nur  als  die 
hochste  Klasse  von  Inductionen  ans  der  Er- 
fahrung, als  die  einfacksten  und  leichtesten 
Ffille  von  Verallgemeinerung  aus  Thatsachen, 
welche  uns  unsere  Sinne  oder  unser  inneres 
Bewusstsein  liefern.  Ebenso  sind  die  Lehren 
der  Wissenschaft  der  Zahlen,  Arithmetik  nnd 
Algebra,  nichts  anders  als  Erfahrungswahr- 
heiten,  durch  Abstraction  aus  Beobaciitungen 
gewonnen.  Was  ist  nun  Induction,  indnc- 
torisches  Verfahren?  Nichts  anders,  als  die- 
jenige  Operation,  durch  welche  man  all- 
gemeine  Crtheile,  Satze,  Wahrheiten  ent- 
deckt.  Sie  ist  diejenige  Verstandesoperation, 
durch  welche  wir  schliessen,  dass  dasjenige, 
was  fttr  einen  besondern  Fall  oder  fur  be- 
sondere  Fftlle  wahr  ist,  auch  in  alien  Fftllen 
wahr  sein  wird,  welche  jenem  nnter  we- 
sentlich  gleichen  Umstanden  in  irgend  einer 
nachweisbaren  Beziehung  fiknlich  sind.  Den 
Bacon’schen  BegriflF  der  Induction,  welcher 
allerdings  einige  wichtige  Principien  der  in- 
ductiven Methode  richtig  entwickelte,  hat 
die  heutige  Naturwissenschaft  weit  fiberholt, 
wahrend  allerdings  die  moralische  and  poli- 
tische  Forschung  jetzt  noch  [1843]  weit  hinter 
diesem  BegrifFe  zurfickgeblieben  ist  Die 
allgemeine  Regelmfissigkeit  in  der  Natur  ist 
ein  Gewebe  von  einzelnen  Regelmkssigkeiten, 
welche  man  Gesetze  nennt;  in  der  Sprache 
der  Wissenschaft  dagegen  werden  die  aof 
ihren  einfachsten  Ausdrnck  znrtlckgeftthrtem 
Gleichformigkeiten  Naturgesetze  genannt.  Nnr 
ein  einziges  Naturgesetz  besitzt  den  Umfang 
des  ganzen  Gebietes  der  aufcinanderfolgenden 
Natnrer8cheinungen,  somit  keine  bios  wdrt- 
liche,  sondern  wirkliche  Allgemeinheit,  and 
alle  Beispiele  der  Aufeinanderfolge  sind  Fftlle 
dieses  Gesetzes.  Es  ist  dies  das  Verar- 
sachungs-  oder  Causalgesetz.  Der  Begriff 
der  Ursache  ist  die  Wurzel  der  ganzen  Lehre 
von  der  Induction.  Die  Allgemeinheit  dieses 
Gesetzes  bestekt  darin.  dass  jede  folgende 
Erscheinung  auf  irgena  eine  Weise  mit  einer 
vorhergehenden  oder  mit  einer  Reihe  veer- 
hergehender  Erscheinungen  unverinderlich 
verknfipft  ist.  Die  Ursache  einer  Erscheinung 
ist  die  Summe  aller  ikrer  zusammenwirkesden 
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Bedingungen.  Allerdings  aber  sind  die  letzten 
oder  die  sogenannten  urwirkenden  Ursachen, 
die  man  sich  nicht  als  Naturerscheinungen 
vorstellt  and  die  den  Sinnen  nicht  bemerkbar 
sind,  den  mensch  lichen  Fahigkeiten  ttberhaupt 
ganz  unzuganglich  und  liegen  ganz  ausser 
dem  Bereiche  menschlicher  Forschung.  Da- 
gegen  giebt  es  keine  Gegenstknde,  die  nicht 
in  einigen  ihrer  Erscheinongen  dem  Geaetze 
der  Zusammensetzung  der  Ursachen  gehor- 
chen.  Die  Erscheinungen  des  Lebens  bieten 
unzfihlige  Beispiele  von  der  Zusammensetznng 
der  Ursachen  dar,  und  je  genauer  diese  Er- 
scheinungen  erforscht  werden,  um  so  mehr 
gewinnt  die  Annahme  Grund,  dass  eben- 
dieselben  Gesetze,  welche  in  einfachern  Com- 
binationen  von  Umstknden  wirken,  in  der 
That  auch  bei  verwickelteren  beobachtet 
werden.  Auch  in  den  Erscheinungen  des 
Geistes  und  sogar  in  den  socialen  und  po- 
litischen  Erscheinungen,  als  Resultaten  der 
Gesetze  des  Geistes,  wird  dies  gleich  walir 
geftinden  werden.  Bei  den  verschiedenen 
Methoden  der  Forschung  tritt  znn&chst  die 
Methode  der  Uebereinstimmung  hervor,  die 
blosse  Beobachtung  ohne  Experiment,  welche 
darin  besteht,  dass  man  verschiedene  Falle, 
in  denen  eine  Naturerscheinung  stattfindet 
mit  einander  vergleicht.  Diese  Methode  be- 
ruht  auf  folgender  Regel:  Haben  zwei  oder 
mehrere  Falle  einer  zu  erforschenden  Natur- 
erecheinung  nur  einen  einzigeu  Umstand 
gemeinsam,  so  ist  nur  der  Umstand,  in  wel- 
chem  alle  Fttlle  Ubereinstimmen,  die  Ursache 
oder  die  Wirkung  einer  gegebnen  Natur- 
erscheinung. Die  Methode  des  kiinstlichen 
Experimentirens  nennt  Mill  die  Methode  des 
Unterechieds.  Sie  besteht  darin,  dass  man 
Ffille,  in  welchen  eine  Naturerscheinung 
stattfindet,  mit  in  anderer  Beziehung  iihn- 
lichen  Fallen  vergleicht,  worin  dieselbe  Er- 
scheinung  nicht  stattfindet.  Das  Princip  dieser 
Methode  ist  die  Regel:  Wenn  ein  Fall,  ,jn 
welchem  die  zu  erforschende  Naturerschei- 
nong  eintrifft,  und  ein  Fall,  worin  sie  nicht 
eintrifft,  alle  tlbrigen  Umstknde  mit  Aus- 
nahme  eines  einzigen  gemein  haben  und 
dieser  eine  Umstand  nur  im  ersten  Falle  vor- 
kommt,  so  ist  der  Umstand,  wodurch  allein 
die  beiden  Faille  sich  unterscheiden , die  Wir- 
kung  oder  Ursache  der  Naturerscheinung. 
Anf  diese  Methode  grUndet  sich  das  Gesetz, 
dass  Vorstellungen  von  angenelimem  oder 
aehmerzhaftem  Charakter  sich  eher  verge- 
seUschaften , als  gleichgtlltige  Vorstellungen. 
Ansder  Vereinigung  der  Methoden  der  Ueber- 
einstimmung  und  des  Unterschieds  ergiebt 
aich  die  Regel:  Haben  zwei  oder  mehrere 
Fllle,  in  welchen  eine  Naturerscheinung 
stattfindet,  nur  einen  Umstand  gemein,  wAh- 
wad  zwei  oder  mehrere  Falle,  in  welchen 
aie  nicht  stattfindet,  nichts  als  die  Abwesen- 
bdt  dieses  Umstandes  gemein  haben ; so  ist 
derjenige  Umstand,  in  welchem  die  zwei 


Reihen  von  Fallen  allein  differiren,  die  Wir- 
kung (oder  Ursache)  oder  ein  nothwendiger 
Theil  derselben.  In  solchen  Fallen,  wo  zwei 
Naturer8cheinungen  in  ihren  Veranderungen 
sich  begleiten,  und  wo  es.  nicht  ersichtlich 
ist,  welche  die  Ursache  und  welche  die  Wir- 
kung ist,  gilt  die  Regel : Eine  Naturerschei- 
nung, die  sich  verkndert,  wenn  sich  eine 
andere  Naturerscheinung  in  irgend  einer  be- 
sondern  Weise  veriindert,  ist  entweder  eine 
Ursache  oder  eiite  Wirkung  dieser  Naturer- 
scheinung oder  durch  irgend  einen  ursach- 
lichen  Zusammenhang  damit  verknUpft.  Die 
fruchtbarste  unter  alien  Methoden,  die  Natur- 
gesetze  zu  erforschen,  ist  die  Methode  der 
Reste  oder  die  Rilckstandsmethode,  bei  wel- 
cher  die  Regel  gilt:  Man  ziehe  von  irgend 
eiuer  Naturerscheinung  denjenigen  Theil  ab, 
der  durch  frtlhere  Inductionen  als  die  Wir- 
kung gewisser  Antecedentien  bekannt  ist, 
so  ist  der  Rflckstand  oder  Rest  der  Natur- 
erscheinung die  Wirkung  der  tibrigbleibenden 
Antecedentien.  Dieselben  Methoden  finden 
bei  der  Ermittelung  der  Vielfachlieit  der 
Ursachen  und  ihres  Zusammenwirkens  statt. 

Neben  den  angeftihrten  Methoden  der 
Forschung  tritt  als  die  Hauptquelle  unserer 
Erkenntnisse  die  deductive  Methode 
ein,  welche  bei  dem  gegenw&rtigen  Stande 
der  Wissenschaften  unwiderruflich  bestimmt 
ist,  den  Gang  der  wissenschaftlichen  Unter- 
suchung  zu  beherrschen.  Sie  besteht  aus  drei 
Operationen.  Der  ersto  Schritt  der  Deduction 
ist  die  Ermittelung  der  besondem  Ursachen 
durch  directe  Induction,  die  in  ihren  ersten 
Voraussetzungen  von  der  Beobachtung  oder 
dem  Experiment  abhangig  ist.  In  vielen 
Fallen  freilich  ist  es  schwierig,  den  zur 
Stlitze  der  deductiven  Methode  nothigen  in- 
ductiven  Grund  zu  legen.  Der  zweite  Schritt 
der  deductiven  Operation  besteht  in  der  Fol- 
gerung  oder  dem  Schiiesseu  aus  einfacheii 
Gesetzen  auf  besondere  Falle.  Das  dritte 
Stadium  der  Deduction  ist  die  Verification 
oder  die  Bcstatigung  der  gewonnenen  Resul- 
tate  durch  bestimmte  Erfahrung.  Eine  That- 
sache  crklaren,  heisst:  ihre  Ursache  auf- 
zeigen,  d.  h.  das  Gesetz  oder  die  Gesetze 
der  Verursachung  angeben,  wovon  die  Er- 
zeugung  der  bestimmten  Thatsache  ein  bc- 
sonderer  Fall  ist.  Ein  Naturgesetz  erklaren, 
heisst:  andere  allgemeine  Gesetze  angeben, 
aus  deren  Voraussetzung  die  besondem  Ge- 
setze ohne  neue  Voraussetzungen  folgen.  Das 
Gesetz  der  complexen  Wirkung  ist  dann  er- 
kliirt,  wenn  es  in  die  besondem  Gesetze 
der  einzelnen  Ursachen  aufgelost  ist,  die 
dazu  beitragen.  Eine  andere  Erklarungsweise 
besteht  darin,  dass  in  einer  Reihe  von  Er- 
scheinungen zwischen  dem,  was  Ursache 
scliien,  und  dem  , was  man  fttr  ihre  Wirkung 
hielt,  durch  weitere  Beobachtung  ein  Zwi- 
schenglied  entdeekt  wird.  Eine  dritte  Er- 
klUrungsweise  besteht  in  der  Zusammenfas- 
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sung  eines  Gesetzes  unter  ein  anderes  allge- 
meineres  oder  mebrerer  Gesetze  unter  ein 
sie  alie  cinschliessendes  allgemcineres  Gesetz, 
aus  welchem  nun  die  erstern  abgeleitet 
werden  kdnnen.  • Das  bertlhmteste  und  glRn- 
zendste  Beispiel  dieser  ErklRrungsweise  ist: 
als  durcb  Newton  die  Schwere  der  Erde  und 
die  CentralkTaft  des  Son nensy steins  unter  das 
allgemeine  Gesetz  der  Gravitation  gebraeht 
wurde.  Die  Grcnzen  der  ErklRrung  von 
Naturgesetzen  ftihren  zu  den  Hypothesen, 
d.  b.  vorIRufigen  Voraussetzungen.  welche 
wir  in  Ermangelung  eines  wirklichen  oder 
bei  einem  anerkanntermaassen  unzureichen- 
den  Beweise  macben,  um  Scblttsse  daraus 
abzuleiten,  welche  mit  den  als  wirklich  be- 
stebend  bekannten  Thatsacben  in  Ueberein- 
stiramung  sind.  Bedingung  einer  wahrhaft 
wissenscbaftlichen  Hypothese  ist,  dass  sie 
nicht  dazu  bestiramt  ist,  iramer  Hypothese 
zu  bleiben,  sondem  dass  sie  die  Gewissbeit 
bat.  durcb  Vergleichung  mit  bekannten  That- 
sachen  entweder  bewiesen  oder  widerlegt  zu 
warden.  Erfahrungsgcsetze  sind  nicht  letzte 
Gesetze,  sondem  abeeleitete  Gesetze,  deren 
ErklRrung  noch  unbekannt  ist,  d.  b.  bei  denen 
wir  nicht  wissen.  ob  sie  aus  verschiedenen 
Wirkungen  verschiedener  Ursachen  oder  aus 
einer  einzigen  Ursache  hervorgeht.  Das  be- 
obachtete  Zusammentreffen  zweier  Naturer- 
scheinungen  ruft  die  Notbwendigkeit  einer 
Regel  des  Zufalls  hervor.  Da  Alles,  was 
sich  in  der  Welt  ereignet,  das  Ergebniss 
eines  Gesetzes  und  eine  Wirknng  von  Ur- 
sacben  ist,  welche  aus  einer  Kenntniss  dieser 
Ursachen  und  ihrer  Gesetze  bfitte  vorausge- 
sagt  werden  kdnnen;  so  kann  ein  zufRlliges 
EreignisserklRrt  werden  als  ein  solches  Znsam- 
mentreffen,  aus  welchem  wir  keinen  Grund 
baben,  eine  Gleichfbrmigkcit  zu  folgern  oder 
als  das  Eintreffen  eines  PhRnomens  unter  ge- 
wissen  UmstRnden,  obnc  dass  wir  deswegen 
einen  Grund  baben,  zu  folgern,  dass  es  unter 
eben  diesen  UmstRnden  wiederkebren  wird, 
da  selbst  die  hRufigo  Wiederbolung  kein  Be- 
wcis  ist,  dass  das  Zusammentreffen  das  Er- 
gebniss eines  Gesetzes  ist.  Die  Lehre  vom 
Zufall  und  dessen  Berecbnung  beisst  mit  einem 
anspruchsvolleren  Ausdruck  die  Lehre  von 
der  Wahrscheinlichkeit8rechnung.  Scblttsse 
in  Beziehung  auf  die  Walirscbeinlichkeit  einer 
Tbat8ache  bernhen  auf  derselben  Grundlage, 
wie  Schitlsse  in  Beziehung  auf  ihre  Gewiss- 
beit, nRmlich  auf  unsercr  durch  Erfahrung 
gewonnenen  Kenntniss  des  VerhRltnisses  zwi- 
scben  den  FRllcn,  in  welchen  die  Thatsache 
eintrifft  und  denjenigen,  worin  sie  nicht  ein- 
trifft.  Jede  Wabrscheinlichkeitsrecbnung  ist 
auf  Induction  gegrtindet,  und  die  ScbRtzung 
der  Wabr8cheinlichkeit,  wie  die  der  Gewiss- 
beit ist  nur  dann  rationed,  wenn  sie  durcb 
eine  vollstRndige  Induction  auf  Beobachtung 
oder  Experiment  gesttitzt  ist  FUr  die  Wahr- 
scbeinlicbkeitsrecbnung  mtlssen  bestimmte 


Zablendata  vorhanden  sein,  welche  aus  der 
Beobachtung  von  vielen  FRllen  abgeleitet 
sind,  und  darauf  wird  ein  Durchschnittsver- 
hRltniss  gegrttndet  Die  Grenze  der  Zulfissig- 
keit  des  allgemeinen  Causalgesetzes  ist  die 
uns  mflgliche  Erfahrung,  der  Bereich  unserer 
sichern  Beobachtung.  Die  Mathematik  wird 
iramer  der  vollkoramenste  Typus  der  dedne- 
tiven  Methods  sein;  die  mathematische  Schloss- 
weise  ist  die  unentbehrliche  Basis  einer  wirk- 
lich wissenscbaftlichen  Erziebung  fttr  die 
hdhern  Zweige  der  Philosophic.  Dagegen 
sind  mathematische  Principien  Bebufs  der 
Ausbildung  andrer  Wissenscbaften  nicht 
anwendbar,  1)  wo  die  Ursachen,  von  denen  eine 
Klasse  von  Erscheinungen  abhRngt,  unserer 
Beobachtung  so  unvollkoramen  zugRnglich 
sind,  dass  wir  ihre  nnmerischen  Gesetze  nicht 
dumb  eine  geeignete  Induction  bestimmen 
kdnnen,  2)  wo  die  Ursachen  so  zahlreicb  und 
auf  eine  so  verwickelte  Weise  mit  einander 
vermischt  sind,  dass  sie  die  Berechnnng  der 
Gesaramtwirkung  des  Calculs  tlbersteigen, 
3)  wo  die  Ursachen  selbst  in  einem  Znstande 
fortwRhrenden  Scbwankens  sind,  wie  in  der 
Physiologic  und  noch  mehr  in  den  socialen 
Wissenscbaften.  Die  zweite  Abtheilung  des 
MiU’schen  Werkes  handelt  von  den  Hfllfs- 
operationen  der  Induction  und  giebt  zunRchst 
eine  Logik  der  Beobachtung  und  der  Be- 
schreibung  derselben,  handelt  dann  von  der 
Abstraction  oder  der  Bildung  von  Vorstel- 
lungen,  als  weiterer  Bedingung  der  Induction, 
ferner  von  der  Benennung  durch  Worter, 
diejedoch  keine  uneriRssliche  Bedingung  der 
Induction  ist,  und  endlich  von  der  Klassifi- 
cation  als  einer  Httlfsoperation  des  inducti- 
ven  Verfahrens,  wobei  die  Theorie  der  na- 
tdrlichen  Gruppen  und  der  aus  diesen  ge- 
bildeten  Reihen  erdrtert  wird.  In  der  dritten 
Abtheilung  werden  die  verschiedenen  Quellen 
des  Irrthums  und  die  Klassen  der  Irrthflmer 
(golche  der  Russern  Sinne,  als  natflrliche  Vor- 
urtheile,  solche  der  Beobachtung  und  Ver- 
allgemeinemng,  als  inductive  IrrtliUmer,  sol- 
che bei  Schlussfolgerungen , als  deductive 
Irrthtlmer,  und  endlich  solche  aus  Confusion 
bei  sonst  deutlichem  Beweis)  erdrtert  Unter 
die  Irrthlimer  der  Russern  Sinne,  wovon  die 
Schriften  von  Cartesius  eine  reiche  Fundgmbe 
sind,  gehbrt  die  Verwechslung  von  subjectiven 
und  objectiven  Gesetzen,  ferner  das  natflr- 
liche  Vorurtheil,  dass  Dinge,  die  wir  zu- 
8ammendenken,  auch  zusammen  existiren 
mtlssen,  und  dass  das  uns  Unbegreifliche 
auch  unmdglich  sei,  ausserdem  das  nattlrlichc 
Vorurtheil,  Abstractionen  oder  blossen  Ideen 
objectives  Dasein  zuzuschreiben  oder  die  An- 
nalime,  dass  das.  was  fUr  sich  gedacht  wer- 
den kann,  auch  fur  sich  allein  existire,  ferner 
der  Irrthura,  dass  die  Unterschiede  in  der 
Natur  den  Unterschieden  der  Sprache  ent- 
sprRchen,  ebenso  das  Vorurtheil,  dass  eine 
Erscheinung  nicht  mehr,  als  eine  einzige  Ur. 
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sache  haben  kdnnc,  endlich  das  Vorurtheil, 
dass  die  Bedingungen  einer  Erscheinung 
dieser  selbst  gleichen  mtt83ten,  ein  Irrthura, 
der  noch  immer  eine  unbestxittene  Herr- 
schaft  tiber  die  gebildetsten  Geister  behaup- 
tet.  Unter  die  Irrthtimer  der  Beobachtung 
gehdrt  die  Nichtbeobachtung  von  Fallen  oder 
von  Umstanden  und  die  schlechte  Bcobach- 
tung.  Die  ausgedehn  teste  und  grdsste  An- 
zahl  ungegrtlndeter  Folgerungen  umfassen 
die  Irrthtimer  der  Verallgemeinerung,  zu 
welchen  die  bestandige  Grundlosigkeit  ge- 
wisser  Arten  von  Verallgemeinerung,  ferner 
die  uns  bei  Thales,  Demokritos  u.  A.  be- 
gegnenden  Versuchegehdren,  radical  verschie- 
dene  Erscheinungen  in  ein  einziges  Princip  auf- 
zulbsen;  ebenso  der  Irrthum,  bios  empirische 
Gesetze  ftlr  Causalgesetze  anzusehen ; ferner 
der  Irrthum  des  deductiven  Schlusses  post 
hoc , ergo  propter  hoc , die  falschen  Ana- 
logiecn  und  der  Missbrauch  der  bildlichen 
Redeweisen  (Metapliern,  Figuren),  die  aus 
schlechter  Classification  entsprungenen  Irr- 
thtlmer  der  Verallgemeinerung. 

Da  Mill  in  aeinem  ^System  der  Logiku  den 
Standpunkt  Whewell’s  bekampft  hatte,  so 
antwortete'  dieser  in  einer  besondern  Streit- 
schrift,  worauf  wiederum  Mill  in  der  zweiten 
Anflage  seines  Werkea  kritisch  einging  und 
den  Streit  in  den  nachfolgenden  Anflagcn 
seines  Werkes  fortsetzte,  deren  bis  kurz  vor 
seinem  Tode  acht  erschienen.  Das  Werk, 
welches  in  England  von  einem  so  gl&nzonden 
Erfolge  begleitet  war,  wurde  allmiilig  in  alle 
lebcnae  Sprachen  tlbersetzt,  in’s  Deutsche 
von  Schiel,  zuerst  in  abgektlrzter  Gestalt 
(1849),  dann  in  zweiter,  nach  der  ftlnften 
Originalausgabe  gemachten  Bearbeitung  unter 
dem  Titel  „ System  der  deductiven  und  in- 
ductiven  Logik;  eine  Darlegung  der  Prinzipien 
wissenschaftlicher  Forschung,  insbesondere 
der  Naturforschung4*  (1862;  ui  dritter  Auf- 
lage  1868)  in  zwei  Banden.  Nachdem  Mill 
1844  einen  nationalSkonomischen  Essay  ver- 
dffentlicht  hatte,  folgte  1848  sein  national- 
dkonomisches  Hauptwerk  unter  dem  Titel 
„ Principles  of  political  economy  “,  welches 
dera  bereits  bertthmt  gewordenen  Verfasser 
der  Logik  auch  die  Anerkennung  als  national- 
dkonomische  Autoritat  ersten  Ranges  ver- 
schaffte,  indem  dasselbe  eine  gltlckliche 
und  fruchtbare  Verbindung  von  National- 
Oekonomie  und  Socialphilosophie  auf  der 
Grundlage  der  „positiven  Philosophic “ des 
Franzosen  Auguste  Comte  versuchte.  Im 
Jahr  1849  war  der  Gatte  seiner  Freundin 
Mistress  Taylor  gestorben,  und  1851  reichte 
die  ausgezeichnete  Frau  ihm  ilire  Hand  zum 
Ehebnnde  und  begrtlndete  mit  einem  Leben 
vollkommenster  Geistes-  und  Herzensgemein- 
schaft  ein  freilich  nur  siebenjahriges  lulns- 
liches  Gltick.  Als  er  im  Jahr  1858  durcli 
die  Aufhebung  der  ostindischen  Compagnic 
von  dem  langen  Zwange  des  Staatsdienstes 


Mill 

befreit  worden  war,  gedachte  er  mit  seiner 
Gattin  und  Stieftochter  einige  Zeit  im  sild- 
lichen  Europa  zu  verbringen.  Aber  kaum 
batten  die  Reisendcn  Avignon  erreicht,  so 
wurde  ihm  die  Genossin  seiner  Arbeiten  und 
seines  Rulimes  in  Folge  einer  heftigen  Lungen- 
entzttndung  durch  den  Tod  entrissen.  „ Seit- 
dem  (schreibt  er  in  seiner  Selbstbiograpliie) 
babe  ich  Erleichterung  gesucht,  sofern  eine 
solche  mdglich  war,  durch  eine  Lebcnsweise, 
die  mich  am  Meisten  in  den  Stand  setzte, 
sie  mir  noch  nahe  zu  ftihlen.  Ich  kaufte  ein 
Haus  so  dicht  als  mbglich  an  der  Stelle,  wo 
sie  begraben  liegt,  urn  dort  zugleich  mit 
ihrer  Tochter,  meiner  Leidensgenossin  und 
jetzt  meiner  Hauptfreude  wkhrend  eincs 
grossen  Theils  des  Jahrcs  zu  wohnen.  Meine 
Lebenszwecke  sind  einzig  und  allein  die- 
jenigen,  welche  die  ihrigen  waren;  meine 
Arbeiten  und  Beschaftigungen  diejenigen,  an 
welchen  sie  theilnahm  oder  mit  denen  sic 
sympathisirte.  Ihr  Andenken  ist  mir  eine 
Religion,  und  ilire  Billigung  der  Maassstab, 
nach  welchem  ich,  als  dem  Inbegriff  alles 
Wtlrdigen,  mein  Leben  zu  regeln  suche.“ 
Er  hatte  sich  bald  wieder  zu  neuer  Thiitig- 
keit  aufgerafft.  Das  unter  dem  Einflusse  seiner 
Gattin  entstandene  und  nun  dem  Andenken 
der  daliingegangenen  gewidmete  Buch  „ On 
liberty11  (deutsch  von  Pickford  „Ueber  die 
Freiheit4*  1860),  worin  er  gegeniiber  der 
Tyrannei  der  Gesellschaft  und  der  offent- 
lichen  Meinung  die  Nothwendigkeit  der  per- 
sdnlichen  innern  Freiheit  des  Denkens  und 
Handelns  in  einer  rausterhaft  klaren  und 
durchsichtigen  Darstellung  darlegte.  In  dem  * 
selben  Jahre  gab  er  eine  Auswahl  seiner  seit 
1832  verfassten  kleinern  Schriften  unter  dem 
Titel  „ Dissertations  and  discussions11  in 
zwei  BUnden  heraus.  Seitdem  war  seine 
literari8che  Thatigkeit  zu  Avignon  vorzugs- 
weise  der  Politik  gewidmet,  tiber  welche  er 
1861  ein  vollstilndiges  System  im  Sinne  einer 
besonnenen  Demokratie  veroffentlichte , ftlr 
deren  Anhanger  seine  „ Considerations  on 
representative  government11  recht  eigentlich 
zum  Textbuch  wurden.  Das  urn  dieselbe 
Zeit  im  Iuteresse  der  damals  lebhaft  er- 
brterten  Frauenfrage  verfasste  Buch  Mill’s 
„ The  subjection  of  women u kam  erst  1869 
zur  Verbffentlichung,  nachdem  er  vorher  ein 
„ Examination  of  the  philosophy  of  Sir 
W.  Hamilton “ (in’s  FranzOsische  tlbersetzt  von 
Cazelle  (1869)  und  zwei  ftir  die  Westminster 
Review  gearbeitete  Abhandlungen  tiber  die 
positive  Philosophic  von  Auguste  Comte  unter 
dem  Titel  „A.  Comte  and  Positivism11  (1865) 
herausgegeben  hatte.  Letzteres  Buch  ward  so- 
fort  durch  CliSmenceau  in’s  Franzbsische  tiber- 
setzt  und  erschien  nach  Mill’s  Tode  in 
deut8cher  Uebersetzung:  „ August  Comte  und 
der  Positivismns u von  Elise  Gomperz  tl874). 
Der  Verfasser  erblickte  in  der  Socialphilo- 
sophie Comte’s  eine  monuraentale  Warnung 
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fUr  sociale  und  politische  Demokraten  in  Be- 
treff  der  Folgen,  welche  aus  der  Nicht- 
berltcksichtigung  des  Werthes  der  Freiheit 
und  der  Individualist  fiir  die  Gesellscbaft  er- 
wachsen  mttssten.  Sein  eignes  Ideal  der  zu- 
ktlnftigen  Gesellschaft  hat  er  in  seiner  Selbst- 
biographie  gezeichnet,  indem  er  einer  Zeit 
cntgegen8ah,  in  welcber  die  „ Gesellscbaft 
nicht  mehr  geschieden  sein  werde  in  die 
Mlissigen  und  Fleissigen;  wenn  die  Hegel, 
dass  diejenigen,  welche  nicht  arbeiten,  auch 
nicht  essen  sullen,  nicht  bios  auf  die  Armen 
angewandt  werde,  sondern  unparteiisch  auf 
Alle;  wenn  die  Theilung  des  Ertrags  der 
Arbeit  nicht  mehr  vom  Zufall  der  Geburt  ab- 
hftngen,  sondern  durch  Uebereinstimmung 
nach  einem  anerkannten  Princip  der  Gerechtig- 
keit  stattfinden  werde,  und  wenn  es  nicht 
mehr  unmOglich  sein  oder  fUr  unmoglich 
gelten  werde,  dass  menschliche  Wesen  sich 
um  die  Erlangung  von  Wohlthaten  bemtihen, 
die  nicht  ausschliesslich  ihrem  eignen  Genusse 
bestimmt  sind,  sondern  von  der  Gesellschaft, 
der  sie  angehdren,  getheilt  werden.*  Im 
Jahr  1865  wurde  Mill  in’s  Parlament  ge- 
wiihlt  und  wirkte  als  Mitglied  des  Unter- 
hanses  1866  — 68  in  wichtigen  dffentlichcn 
Fragen  mit  gutem  Erfolge.  Seine  Wieder- 
wahl  im  Herbst  1868  wurde  durch  die  An- 
strengungen  vereitelt,  welche  seine  torystischen 
Gegner  machten,  um  sich  dieses  gefhhrlichen 
Freigeistes  und  Demokraten  zu  entledigen. 
Er  zog  sich  wiederum  mit  seiner  Tochter 
in  seine  l&ndliche  Einsamkeit  nach  Avignon 
zurllck.  Ausser  seiner  im  Jahr  1870  vollendcten 
Selbstbiographie  arbeite  er  eine  Anzahl  noch 
nicht  verbffentlichter  Essays  aus  und  machte 
mit  seiner  Stieftochter  noch  weite  Fuss- 
wanderungen  in  der  Umgebung  von  Avignon. 
Als  der  Sechsundsechzigjilhrige  von  einem 
Bcsucb  in  London  nach  Avignon  zurttck- 
gekehrt  war,  erkrankte  er  an  einem  heftigen 
Anfall  der  Rose  und  starb  am  3.  Mai  1873. 
Noch  in  demselben  Jahre  wurde  die  Autobio- 
graphy by  John  Stuart  Mill11  (1873)  durch 
seine  Tochter  herausgegeben  (John  Stuart 
Mill’s  Selbstbiographie,  aus  dem  Englischen 
von  Carl  Kolb,  1874).  Ausserdem  erschien 
seine  nachgelassene  Schrift:  Nature , the 
utility  of  religion  and  theism  (1874). 

Fr.  Althaus,  John  Stuart  Mill  (in  „Unsere  Zeit“> 

Bd.  X,  1874,  8.  289—321). 

H.  Taine,  lo  positivisme  anglais,  etude  sur 

J.  Stuart  Mill  (1864). 

Uliniicius  Felix  war  als  Sachwalter 
und  stoischer  Philosoph  in  Rom  erst  in 
seinen  spUtern  Lebensjahren  Christ  geworden 
und  verfasste  gegen  das  Ende  des  zweiten 
Jahrhunderts  zur  Vertheidigung  des  Christen- 
thums  seinen  Dialog  „Octavhis“.  Auf  dem 
Hafendamme  in  Ostia  bei  Rom  unterreden 
sich  die  Freundc  Octavius,  Minucius  und 
Caecilius,  welcher  letzterer  noch  Heide  war, 
mit  einander  liber  ihre  philosophische  Welt- 


anschauung. Caecilius  vertritt  den  Stand- 
punkt  einer  epikureischen  Skepsis  und  be- 
mtlht  sich,  die  Unsittlichkeit  und  den  Atheis- 
mus  derr,Christianeru,  sowie  die  Ungereimtheii 
ilirer  Leliren  darzuthun,  worauf  Octavius 
diesen  AngrifF  Schritt  vor  Schritt  zu  wider- 
legen  sucht.  Seine  philosophischen  Grund- 

Sedanken  kniipfen  sich  an  die  Anschauung 
er  weltregierenden  Gottheit,  die  nur  Eine 
sein  konne,  sodass  die  Vielgotterei  aus- 

Seschlossen  sei.  Werde  ja  doch  auch  von 
en  heidnischen  Dichtern  und  Philoaophen 
der  Monotheismus  als  die  dem  Menschen  an 
geborne  Religion  anerkannt.  Der  Polytheis- 
mus  wird  im  Sinne  des  Euemeros  erklirt: 
die  Gotter  sind  vergotterte  Menschen.  Der 
Hass  der  Heiden  gegen  die  Christen  ist  durch 
die  Dhmonen,  die  von  Gott  entfremdeten  un- 
reinen  Geister,  angefacht.  Die  durch  sie 
egen  die  Christen  aufgebrachten  Verleum- 
ungen  werden  von  Octavius  widerlegt, 
wShrend  Minucius  selbst  auf  die  reine  Moral 
und  den  sittlichen  Wandel  der  Christen 
hinweist,  welche  im  Besitze  ihrer  Erkenntniss 
Gottes,  als  ihres  hochsten  Gutes,  und  in 
der  Hoffnung  auf  die  ewige  Zukunft,  schon 
in  diesem  Erdenleben  trotz  Armuth,  Ver- 
folgungen  und  Entsagung  die  wahrhaft  Glflck- 
lichen  sind.  Schliesslich  erklart  sich  der 
Heide  Cilciiius  in  der  Hauptsache  ftlr  ttber- 
zeugt,  wenn  auch  noch  ein  Rest  von  Zweifel 
bei  ihm  haftet. 

Mirandola,  Pico  von,  siehe  Pico 
von  Mirandola. 

Miratiaud,  Jean  Baptiste  de,  war 
1675  zu  Paris  geboren  und  hatte  sich  An- 
fangs  zur  militArischen  Lanfbahn  bestimmt, 
war  aber  durch  den  Verkehr  mit  Lafontaine 
ftlr  das  Studium  der  Literatur  gewonnen 
worden.  Um  sich  diesem  mit  grosserer  Frei- 
heit widmen  zu  konnen,  wurde  er  Mitglied 
des  Oratoriums  und  bald  darauf  Secret&r  der 
Herzogin  von  Orleans  und  Lehrer  ihrer 
TOchter.  Seine  im  Jahr  1724  veroffentiichte 
Uebersetzung  von  Tasso’s  befreitem  Jerusalem 
verschaffte  ihm  den  Eintritt  in  die  Pariser 
Akademie,  deren  bestandiger  Sccretar  er 
1742  wurde.  Er  starb  1760.  Als  Philosoph 
machte  er  sich  haupts&chlich  durch  xwei 
Werke  bekannt,  deren  erstes  xmter  dem  Titel 
„ Sentiments  des  philosophes  sur  la  nature 
de  rdmcl‘  (1743)  in  den  Nouvelles  liberies 
de  penserli  zu  Amsterdam  veroffentlieht 
wurde,  w&hrcnd  das  andere  unter  dem  Titel 
„Le  monde , son  origine  el  son  antiquity 
(1751)  in  Amsterdam  erschien.  In  der  ersten 
Abhandlung  wird  gezeigt,  dass  die  Alten  keine 
Ahnung  von  einer  reinen  Geistigkeit  der 
Seele  und  ihrer  Unsterblichkeit  batten,  and 
werden  die  ftlr  beide  von  neuern  Philosophen 
beigebrachten  Grllnde  zu  widerlegen  gesucht 
In  dem  andern  Buche  giebt  der  Yerfaaser 
eine  Darstellung  der  Vorstellungen,  welche 
die  Alten  Uber  das  System  der  Welt  fiber- 
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hanpt,  ihren  Ursprung,  ihr  Ende,  die  Re- 
volotionen  der  Erdc  nnd  iiber  Ursprung, 
Natur  und  Ende  des  Menschen  gelnibt  haben. 
Dazwischen  aber  sucht  er  den  modernen 
Spiritualismus  als  lacherlich  und  unhaltbar 
darznstellen.  Nach  dem  Tode  des  Verfassers 
wurden  noch  zwei  Abhandlungen  von  ihm: 
„ Opinions  des  anciens  sur  les  Juifsu  und 
„ Reflexions  importantes  sur  Vevangile “,  in 
Einem  kleinen  Bande  1769  zu  Amsterdam 
vertiffentlicht.  Dagegen  ist  das  im  Jakr  1770 
nnter  dem  Namen  Mirabaud’s  erschienene 
,,Systme  de  la  nature “ nur  unter  der  Maske 
desselben  verdffentlicht  worden,  wahrend 
dasselbe  erwiesener  Maassen  aus  der  Feder 
des  Baron’s  Holbach,  unter  Mitwirkung 
von  Diderot,  Lagrange  und  Naigeon,  ent- 
sprnngen  ist. 

Mirbt,  Ernst  Siegmund,  war  1799 
su  Peilau  (in  Schlesien)  geboren,  seit  1809 
in  der  Erzieliungsanstalt  der  Brltdergemeinde 
zn  Gnadenfeld  erzogen,  dann  im  Seminar  der- 
selben  ftir  den  geistlichen  Stand  vorbereitet 
and  zuerst  einige  Jahre  lang  als  Lehrer 
thitig.  Nachdem  er  dann  nochmals  in  Bonn 
und  Gottingen,  seit  1829  auch  in  Jena  unter 
Pries  nnd  in  tiiglichem  Umgang  mit  diesem 
Philosopliie  studirt  hatte,  promovirte  er  1829 
mit  ciner  Abhandlung  liber  die  Principien 
der  Philosophic  des  Cartesiua  zum  Doctor 
der  Philosophic  und  habilitirte  sicli  1832  in 
Jena  als  Privatdocent.  Einige  Jahre  spater 
wurde  er  ausserordentlicher  Professor  daselbst 
und  starb  1847  beim  Baden.  Obgleich  ein 
AnkSnger  der  philosophischen  Lehren  von 
Pries,  zeigte  er  sich  doch  als  selbstiindigen 
Denker  in  den  von  ihm  veroffentlichten 
Schriften:  „\Vas  heisst  Philosophiren  und 
was  ist  Philosophic?  Sieben  einleitende  Vor- 
lesungen u (1839)  und  „Kant  und  seine  Nach- 
folger  oder  Geschichte  des  Ursprungs  und 
der  Fortbildung  der  neuern  deutschen  Philo- 
sophic “,  erster  (und  einziger)  Band  (1841). 
Nach  dem  Tode  von  Fries  veroffentlichte 
Mirbt  noch  „ Letzte  Worte  von  J.  F.  Fries 
an  die  StudirendenM  (1843). 

Mittelalterliche  Philosophic  umfasst 
dieienigen  philosophischen  Bestrebungen, 
welche  dem  nach  der  herkbmmlichen  histo- 
rischen  Abgrenzung,  im  Unterschied  von  Alter- 
thnm  und  Neuzeit,  als  Mittelalter  bezeichneten 
Jahrtansend  vom  ftlnften  bis  zum  ftinfzehnten 
christlichen  Jahrhundert  oder  vom  Falle  des 
westrSmischen  Reiches  bis  zum  Untergange 
des  byzantinischen  Kaiserthums  durch  die  Er- 
obenmg  von  Konstantinopel  (1453)  angehdren. 
Als  das  abendl&ndische  Kaiserthum  unter  den 
Streichen  der  germanischen  Vblker  zusammen- 
brach  nnd  das  Terrain  der  romischen  Kirche 
in  den  Besitz  dieser  Barbaren  llberging, 
flUchteten  sich  die  Reste  romischer  Bildnng 
in  die  Kirche,  welche  filr  lange  Zeit  die 
alleinige  Tragerin  und  Inhaberin  wissen- 
whafthcher  Bildung  blieb  und  diese  neben 


den  christlichen  Heilslehrcn  den  rohen  und 
naturwllchsigen , aber  bildungsfahigen  Ger- 
manen  verraittelten.  Zwei  Elemente  waren 
es  also,  welche  der  germanische  Geist  von 
der  aiten  Welt  Uberkam  und  als  Bitdungs- 
stoff  in  sich  zu  vcrarbeiten  hatte:  den  in  der 
Philosophic  conceatrirtcn  Kern  der  griechisch- 
rdmischen  Bildung  und  den  von  griechischen 
und  rdmischen  Kirchenlehrcrn  dogmatisch 
festgestellten  kirchlichen  LehrbegrifF  des 
Christenthuras.  In  der  Verschmelzung  dieser 
beiden  ttberlieferten  Elemente  mit  dem  ger- 
manischen Wesen  besteht  die  weltgeschicht- 
liche  Culturbedeutung  des  Mittclalters.  Das 
Mittel,  um  sich  in  der  Uberlicferten  Kirchen- 
lehre  zu  orientiren  und  deren  Inhalt  filr  das 
begreifende  Erkennen  znrecht  zu  legen,  war 
eben  die  ttberlieferte  griechisch  - romische 
Philosophic.  Darum  ist  denn  auch  „einerseits 
alles  Denken  des  Mittelalters  cine  Bcwegung 
innerhalbvorgeschriebenerBahnen,  nach  einem 
von  vornherein  abgestekten  und  schon  vor 
der  ganzen  Bemtthung  bekannten  Ziele  an- 
geblicher  Wahrheit.  Andererseits  ist  die 
eigontliche  Wissenschaft  mit  den  ihr  eigen- 
thtlmlichen  Formen  der  Geistesbethiitigung 
fast  auf  Null  reducirt,  und  die  logischen 
Schalen,  deren  Sinn  man  kaum  lialb  versteht, 
bilden  den  einzigen  Rest  und  gleichsam  die 
Abfalle,  an  denen  man  erkennt,  dass  von  der 
Ueberlieferung  frUhercr  Culturvdlker  etwas 
in  die  neue  Wildniss  gerathen  scin  m(lsse.“ 
Das  erste  Stadium  in  diesem  Bildungs- 
ange  des  Mittelalters  hat  seine  Bedeutung 
arin,  dass  der  innerhalb  der  griechischen 
und  romischen  Kirche  festgestellte  christliche 
Lehrbegriff  vom  germanischen  Geist  als  ein 
Fertiges  aufgenommen  wird.  Doch  kaun  der 
philosophische  Synkreti3mus  der  Kirchen- 
vkter  bis  auf  Augustinus  (gest.  430)  und  den 
unbekannten  Verfasser  der  Schriften  des 
angeblichen  Areopagiten  Dionysius  (um  475), 
worauf  die  vorbereitende  Entwickelung  der 
Philosophic  des  Mittelalters  berulit,  kaum  als 
„ Philosophic  der  Kirchenv&ter M (patristischc 
Philosophic)  bezeichnet  werden.  (J.  Huber, 
die  Philosophic  der  Kirchenv&ter,  1859). 
Eigentlich  haben  „wcder  die  apostolischen 
Vater,  d.  h.  die  niichsten  Schuler  und  Nach- 
folger  der  christlichen  Apostel,  noch  die  im 
engern  Sinne  sogenannten  Vater  der  Kirche 
mit  der  Philosophic  auch  nur  das  Geringstc 

Semein.  Dor  Umstand,  dass  diese  Begrllnder 
er  Kirche  gelegentlicii  philosophische  Brocken 
aus  dem  Gebiete  der  von  ihnen  im  Allgenieinen 
bekampften  heidnischen  Weisheit  fUr  den 
eignen  Hausbedarf  zu  verwenden  wussten, 
kann  in  der  Hauptsache  Nichts  andem“. 
Wichtiger  sind  als  Pfleger  der  philosophischen 
Ueberlieferung  des  Alterthums  unter  den 
Christen  walirend  der  Zeit  vom  filnften  bis 
neunten  Jahrhundert , im  Morgenlande  der 

Slaton isirende  Theologe  Synesios  aus 
pyrene,  welcher  um  die  Mitte  des  filnften 
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Jahrhunderts  als  Bischof  von  Ptolemais 
starb,  der  neuplatonische  Bischof  Nemesios 
von  Emesa  in  Syrien  um  dieselbe  Zeit, 
der  etwas  jttngere  christliche  Neuplatoniker 
Aineias  (Aeneas)  aus  Gaza,  der  als  Aus- 
leger  des  Areopagiten  Dionysios  bekannte 
Maximus  Confessor  (580— 662),  der  Bischof 
Zac  h arias  von  Mitylene , genannt  der 
Scholastiker,  im  sechsten  Jahrhundert,  der  in 
demselben  Jahrhundert  lebende  Aristoteles- 
Erklftrer  Johannes,  genannt  Philoponos, 
und  der  im  achten  Jahrhundert  lebende  Mdncli 
Johannes  aus  Damaskos,  welcher  in  seinem 
Sammelwerke  „ Quelle  der  Erkenntniss“  die 
Entwickelung  derDogmatikin  der  griechischen 
Kirche  abschloss.  Im  christlichen  Abend- 
lande  sind  als  theologische  Pfleger  der  antiken 
philosophischen  Ueberlieferung  zu  erwkhnen : 
der  gallische  Presbyter  Claudianus 
Mamertus  (um  450),  der  Karthager  Mar- 
cianus  Capeila  (um  430) , der  Neu- 
platoniker  Boetius  (470  — 526)  als  Ucber- 
setzer  und  Erklarer  des  Aristoteles,  und 
sein  Zeitgenosse,  der  Mdncli  und  Staatsmann 
Cassiodorus  (468  — 560)  als  Begriindcr 
des  mittelalterlichen  „ Trivium11  und  „ Quadri- 
vium11  der  freien  KUnste,  ferner  der  spa- 
nisclic  Monch  Isiodorus  von  Sevilla  (um 
600),  der  gelehrte  angelsUclisische  Monch 
Bed  a,  genannt  der  Ehrwttrdige  (673 — 735), 
der  britische  Lehrer  an  Karl’s  des  Grossen 
Hofschule  Alcuinus  (736 — 804),  der  als 
Bischof  von  Mainz  verstorbene  Rhabanus 
Maurus  in  der  ersten  Ilalfte  des  9.  Jahr- 
hunderts  und  der  als  Papst  Sylvester  II. 
(1003)  verstorbene  Mdneh  Gerbert  von 
Aurillac,  w elcher  zuerst  aus  arabischen  Ueber- 
setzungeu  den  Aristoteles  in  der  franzdsischen 
Kirche  wieder  zu  Ansehen  brachte,  nach- 
dem  schon  ein  Jahrhundert  friiher  der  erste 

Johannes 
etreten  war. 

In  das  neunte  Jahrhundert  fUllt  zugleich 
das  erste  Auftreten  der  arabischen  und 
jUdischen  Philosophie  des  Mittelalters 
(vergleiche  diese  beiden  Uebersichts-Artikel), 
welche  beide  auf  die  Gestaltung  und  Ent- 
wickelung der  christlich  - mittelalterlichen 
Philosophie  einen  nicht  zu  unterschiitzenden 
Einflnss  ausgetlbt  haben.  War  die  ara- 
bische  Philosophie  im  Morgenlande  durch 
A l k c n d i und  A 1 f a r a b i im  9.  Jahrhundert, 
durch  Ibn  Sin  a (Avicenna)  im  Anfaug  des 
11.,  durch  Alghazzali  am  Schlusse  des 
11.  und  im  An  fang  des  12.  Jahrhunderts, 
im  Abendlande  (Spanien)  durch  Ibn  Bad- 
8chah  (Avempace)  im  Anfang  des  12.,  durch 
Ibn  Tofail  und  Ibn  Roschd  (Averrods) 
in  der  zweiten  HUlfte  des  12.  Jahrhunderts 
vertreten;  so  fUilt  die  Entwickelung  der 
jiidisch- mittelalterlichen  Philosophie  gleich- 
falls  w-Rhrend  der  Z^it  vom  9.  — 12.  Jahr- 
hundert, sowohl  durch  das  im  9.  Jahrhundert 
hervorgetretene  Buch  Jezirah  und  das  aus 
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dem  12.  Jahrhundert  stammende  Buch  Sohar, 
den  Haupt  - und  Grundbtichern  der  jiidischen 
Kabbalah  (Religionsphilosophie),  als  auch 
durch  den  jUdischen  Nenplatoniker  Salomon 
Ibn  Gebirol  (Avicebron)  um  die  Mitte  des 
11.  Jahrhunderts  und  den  etwas  itlngern 
Moralphilosophen  BahjabenJosef,  sowie 
durch  den  die  Philosophie  bek&mpfenden 
Dichter  Jehndah  ha-Levi  (im  12.  Jahr- 
hundert), welchem  alsbald  als  Vermittler  des 
Aristotelismus  mit  der  jUdischen  Theologie 
Abraham  ben  David  gegenUbertrat, 
wahrend  der  berilhmteste  unter  den  jUdischen 
Philosophen  des  Mittelalters  Moseh  ben  Mai- 
mon  (Maimonides,  gest.  1204)  in  seinem  Buche 
„FUhrung  des  Verirrten“  oder  „Leitimg  des 
Zw'eifelnden u eine  Religionsphilosophie  von 
nachhaltigem  Einfluss  aufstelite. 

Neben  dieser  Entwickelung  der  arabischen 
und  jUdischen  Philosophie  des  Mittelalters 
lUuft  die  zweite  Entwickelungsstufe  der 
christlich  - mittelalterlichen  Philosophie  vom 
elften  bis  dreizchnten  Jahrhundert  her,  und 
zwar  in  der  Grundlegung,  methodischen  Ent- 
wickelung und  systematisehen  Ausbildung 
dreier  besonderer  Geistesrichtungen , einmal 
nkmlich  als  eigentlich  dialektische  Scholastik 
oder  theologische  Schulwissenschafl,  dann  als 
anthropologisch-mystische  Vertiefung  in  den 
christlichen  Heilsinhalt  und  Ileilsprocess,  und 
endlich  als  eine  sogenannte  nattirliche  Theo- 
logie, welche  dem  strengen  Kirchenglauben 
und  seiner  scholastischen  wie  mystischen 
Entwickelung  gegentibcr  den  Standpunkt  der 
nattirlichen  Vernunft  oder  des  eigentlichen 
Weltbewusstseins  vertritt.  In  eben  denselben 
drei  Hauntformen  durchlUuft  die  Philosophie 
des  Mittelalters  wahrend  des  vierzehnten  und 
fUnfzelmten  Jahrhunderts  das  dritte  Stadium 
ihrer  voilendeten  Durclibildung  wie  zugleich 
ihrer  AuflUsung.  Im  Allgemeinen  bew^te 
sich  die  christlich-mittelalterliche  Philosophie 
in  dem  gemeinsamen  Streben,  den  Glauben 
und  das  Wissen  in  Einklang  mit  einander 
zu  bringen,  und  spaltete  sich  diese  Tendenz 
in  eine  dreifache  Aufgabe:  zunachst  die  in 
der  geoffenbarten  Wahrheit  fUr  den  Verstand 
enthaltenen  Widersprtiche  zum  BewTisstsein 
zu  bringen,  sodann  diese  WidersprUche  so 
aufzufassen,  dass  sie  der  Verstand  als  noth- 
wendig  zu  begreifen  sich  gedrungen  sehe, 
und  endlich  die  geoffenbarte  Wahrheit  als 
ein  alle  WidersprUche  tiberwindendes  Game, 
als  System  dor  christlichen  Wahrheit  dar- 
zustellen,  um  auf  diese  Weise  die  Einheit 
der  wahren  Philosophie  mit  der  wahren  Re- 
ligion, w'orauf  bereits  der  Kirchenvater  Au- 
gustinus hingewiesen  und  der  germaniache 
Philosoph  des  neunten  Jahrhunderts,  Johan- 
nes Scotus  Erigena,  gedrungen  hatte.  Die 
dialekti8ch  - scholastiscne  Hauptrichtung  des 
mittelalterlichen  Geistesstrebt  zunachst  in  ihrer 
Anfangs  synkretistischen,  dann  vorzugs weise 
aristotelischen  Haltung  die  Uberlieferten  kuvb 
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lichen  Dogmen  vor  dem  Verstande  zu  reeht- 
fertigen,  and  dieser  wurde  flir  eine  moglichst 
woliibegrflndete  Accommodation  an  die  Kir- 
chenlehre  disciplinirt,  was  bald  mehr  im  An- 
8c1i1dss  an  die  neuplatonische  Ueberlieferung, 
bald  durch  fein  aus^esponnene  aristotelische 
BegTiffe  and  Beweisltihrungen  geschah.  Wie 
eclion  Abalard  in  seinem  „Sic  et  non 44  eine 
Zosanunenstellung  dessen  gegeben  Latte,  was 
die  bedentendsten  Lehrer  der  Kirche  ftir  wahr 
gehalten  batten,  so  war  ebendasselbe  dnrch 
Hugo  von  Sanct  Victor  in  Paris  durch  seine 
pSmma  sententiarum11  (Summe  der  Glau- 
Denssitze)  versucht  worden.  Mit  letzterm 
Werke  ungeffclir  gleichzeitig  erschienen  die 
sieben  BUcher  „Se7itentiaeu  des  Englanders 
Robert  Poulain  (PuUus),  welcher  die  Reihe 
der  seit  Bulans  (dem  Verfasser  einer  Ge- 
schichte  der  Pariser  Universitat,  1665)  als 
flSummistcn*  bezeichneten  Verfasser  soge- 
nannter  theologischer  „Snmmae“  oder  ver- 
gleichender  Znsammenstellungen  theologi- 
acher  Lehrsatze  beginnt.  Die  bisherigen 
Sentenzen  - Sammlungen  wurden  aber  bald 
verdrangt  durch  das  Werk,  das  von  Petrus 
von  Novara  (Lombardus,  gest.  1164)  als  dem 
*Meister  der  Sentenzen4*  unter  dem  Titel  ^Sen- 
ten  tiarum  libri  (juatuor 44  veriJffentlicht  wird. 
Dieses  Werk  wurde  in  den  nachsten  Jalir- 
hunderten  bis  zum  Ausgang  des  Mittel  alters 
einige  hundert  Mai  commentirt  Dem  scho- 
lastischen  Formalismus  des  Verstandes  gegen- 
flber  machte  die  mystische  Philosophie  des 
Mittelalters  den  tlberlieferten  Inhalt  des  Kir- 
chenglaubens  erst  als  einen  zuvor  innerlich 
erfkhrenen  und  im  Gemtlthe  erlebten  zum 
Gegenstande  des  Erkennens.  Es  gait  ihr 
nicht  sowohl  darum,  den  Lehrbegriff  der 
Kirche  systematisch  zu  begrtlnden  und  in 
seiner  begrifflichen  Walirheit  zu  beweisen, 
sis  vielmehr  den  psych  ologischen  Process 
darzastellen,  durch  welchen  sich  in  jedem 
glinbigen  Gemtlthe  die  christlichen  Heilsthat- 
achen  zur  Verwirklichung  bringen.  Durch 
die  mystischen  Kirchenlehrer  wurde  die  Me- 
ditationenliteratur  des  Mittelalters  eroffnet. 
hn  Unterschiede  von  der  dialektisch  - scho- 
bwtischen  und  der  mystisch  - contemplativen 
Geistesrichtung  machte  sich  noch  eine  dritte 
Richtang  des  philosophischen  Geistes  im  Mit- 
telnlter  geltend , welche  als  sogenannte  nattlr- 
liche  Theologie  den  dogmatisch  festgestellten 
Gltabenssiltzen  gegentlber  den  Standpunkt 
der  natttrlichen  Vernunft  oder  des  cigent- 
lichen  Weltbewusstseins  vertritt,  indem  sie 
den  Naturprozess  und  das  Weltbewusstsein 
in  chri8tliehem  Geist  anzuschauen  suclit. 
hmerhalb  dieser  letztern  Geistesrichtung  wur- 
Klt  der  scholastische  Gegensatz  zwischen 

8 Nominalismus  “ und  ,,  Realismus  welcher 
i verschiedenen  Wendungen  fast  aas  ganze 
MRtelalter  durchzieht  una  dessen  Ursprung 
hi  deni  Verhftltniss  der  Scholastiker  zur  plato- 
aischeo  und  aristotelischen  Philosophie  zu 


suchen  ist,  sofern  in  beiden  die  Stellung  des 
Allgemeinen  und  Besondern  eine  verschiedene 
ist.  Die  Scholastiker  der  ersten  Periode  sttitz- 
ten  sich  in  ihren  logischen  Voraussetznngen 
hauptsachlich  auf  die  aristotelische  Schrift 
tiber  die  zehn  Kategorien  und  auf  eine  von 
Porphyrios  verfasste  Einleitung  zu  der- 
selben,  und  zwar  wurden  beide  Schriften 
in  der  Uebersetzung  und  den  Commentaren 
des  Bodtius  benutzt.  In  der  Einleitung  des 
Porphyrios  werden  die  „ftlnf  Wdrter44  (oder 
Worterklkrungen)  Gattung,  Art,  Unterschied, 
Eigcnthtimliclikeit  und  Zukommendes  be- 
handelt  und  ein  Auszug  aus  den  logischen 
Schriften  des  Aristoteles  geboten,  welcher 
dem  Schttler  zuerst  das  Nothwendigste 
an  die  Hand  geben  sollte.  Unter  diesen 
Worterklilrungen  stehen  die  sogenannten 
Gattungs-  und  Artbegriffe(Universalien)  oben- 
an,  urn  deren  Bedeutung  sich  der  Streit 
zwischen  Realisten  und  Nominalisten  dreht. 
Im  frtihern  Mittelalter  blieb  die  von  Por- 

8hyr  angeregte  platonisirende  Auffassung  der 
iattungs-  und  Artbegriffe  die  herrschende. 
Die  Universalien  oder  Allgemeinbegriffe  wur- 
den als  Dinge  (res)  gefasst,  welchen* gegen- 
tlber die  sinnlichen  Erscheinungen  oder  Ein- 
zeldinge  fast  nur  wie  schatteuhafte  Traum- 
bilder  erschienen.  Es  war  dies  der  Standpunkt 
des  Realism  us,  auf  welchem  die  Univer- 
salien in  der  Weise  der  platonischen  Ideen 
gefasst  wurden,  sodass  sie  vor  und  ausser 
den  sinnlichen  Einzeldingen  eine  selbststfin- 
dige  Wirklichkeit  batten  ( universalia  ante 
rem ).  Dieser  Realismus  wurde  im  Wesent- 
lichen  von  der  Kirche  als  ihre  eigne  Ange- 
legenheit  behandelt  und  gait  als  die  recht- 
glanbige  Ansicht  tiber  dieses  Verhaltniss. 
Dagegen  wollten  die  Nominal  is  ten  die 
Gattungen  und  Arten,  tlberhaupt  alle  Be- 
griflFe,  die  nicht  unmittelbar  etwas  Einzelnes 
zum  Gegcnstand  hatten,  nur  als  blosse  Na- 
men  ( nomina ) gelten  lassen,  welchen  ausser 
der  8prachlichen  Bezeichnung  (universalia 
post  rem)  gar  keiue  Wirklichkeit  zukame. 
Ein  zwischen  beiden  entgegengesetzten  Auf- 
fa8sungen  vermittelnder  Standpunkt  behaup- 
tete,  dass  die  Allgemeinbegriffe  nur  ein  Vor- 
gestelltes  und  Gedachtes,  als  solches  aber 
zugleich  in  und  mit  den  Dingen  gegeben 
seieu  (universalia  i n re).  Der  Nominalismus 
bildete  die  Opposition  gegen  die  von  der 
Kirche  geschlltzte  Rechtglaubigkeit  und  war 
mit  seiner  Tendenz  offenbar  im  Rechte  gegen 
den  mit  blossen  Wdrtern  und  Begriffshttlsen 
getriebenen  scholastischen  Unfug.  Dagegen 
hatte  der  Realismus  eigentlich  nur  in  der 
Lengnung  des  Nominalismus  ein  eignes  Lebcn 
gehabt;  er  blieb  bis  gegen  das  Ende  des 
Mittelalters  die  in  der  Kirche  herrschende 
Ansicht.  Nachdem  jedoch  seit  der  Mitte  des 
zwolften  Jahrhunderts  unter  dem  Einflusse 
der  arabischcn  Philosophcn  eine  vollstandi- 
gere  Kenntniss  des  Aristoteles , zunRchst  aus 
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den  arabischen  Uebersetzungen  desselben, 
dann  aber  aus  den  durch  die  byzantinischen 
Gelehrten  in’s  Abendland  gebrachten  grie- 
chischen  Originalen  sich  verbreitet  hatte,  an- 
derte  sich  allmUlich  das  Verhiiltniss  zwischen 
Nominalisten  und  Realisten  zu  Gunsten  der 
nominali8tischen  Auffassung,  deren  spUtere 
Ilerrschaft  Uberdies  durch  die  byzantinische 
Logik  befordert  wurde. 

Die  HanptveTtreter  der  eigentlich  scho- 
lastischen  Richtung  nehmen  zugleich  in 
Bezug  auf  die  nominalistisch  - realistische 
Streitfrage  ihre  Stellung  ein.  Urheber  des 
Nominalismus  war  Roscellinus  aus  der 
Bretagne,  welcher  im  Jalire  1092  wegen 
seiner  Anwendung  der  nominnlistiscken  Auf- 
fassung auf  die  kirchliche  Trinitiltslehre  als 
Ketzer  verurtheilt  und  seines  Kanonikates 
zu  Compiegne  entsetzt  wnrde.  Nachdem  Ros- 
cellin  durch  Anselm  us  (Erzbischof)  von 
Canterbury  (gest.  1109)  bekiimpft  war,  wurde 
der  realistische  Standpunkt  durch  Wilhelm 
von  Champeaux  (als  Bischof  von  Chalons  1150 
gestorben)  in  bestimmter  Weise  entwickelt 
Eine  vermittelnde  Richtung  selling  Abiilar- 
dus  (1079 — 1142)  ein,  welcher  wegen  seiner 
freiern  Stellung  zur  Kirchenlehre  und  seiner 
Verehrung  des  Aristoteles  der  Peripatetiker 
von  Palais  genannt  wurde.  Bei  den  fran- 
zdsischen  Historikern  wir'd  Abklard’s  ver- 
mittelnder  Standpunkt,  der  als  eine  Ab- 
zweigung  des  Nominalismus  erscheint,  als 
„ Conceptualismus u bezeichnet  wegen  seiner 
llervorhebung  des  „ conceptus  mentis “ (d.  h. 
des  subjectiveu  Begrifis),  worin  er  den  Uni- 
versalien  ihre  Stellung  giebt  Diesem  ver- 
mittelnden  Standpunkte  ( universalia  in  re) 
hnldigten  seitdem  mit  unerheblichen  Modi- 
licationen  die  meisten  und  bedeutendsten 
Scholastiker.  Sonamentlich  die  Dominikaner 
Vincent  von  Beauvais  (Bellovacensis,  gest. 
1264),  Albert  ns  Magnus  (gest  1280)  und 
Thomas  von  Aquino  (gest  1274),  welcher 
zugleich  den  Unterschied  der  theologia  ra- 
lioTialis  und  der  theologia  revclata  festsetzte 
und  in  Betreff  der  Universalien  lehrte,  dass 
dieselben  ursprilnglich  im  gdttlichen  Ver- 
stando  und  erst  sccundiir  in  den  Einzeldingen 
existiren.  Dagegen  lehrte  der  Franciskaner 
Duns  Scot  us  (gest  1308),  dass  die  Uni- 
versalien idoale  RealitUt  im  gdttlichen  Ver- 
stande  liaben,  die  rcellen  Existonzen  der 
Einzeldinge  dagegen  als  blosse  Accidenzen 
des  Allgemeinen  nur  formcll  von  den  Uni- 
versalien verschicden  seien.  Demgemilss  be- 
zeichncte  man  die  Thomisten  als  Realisten, 
die  Scotisten  als  „ Formal  is  ten44.  In  Oppo- 
sition gegen  Thomas  von  Aquino  schrieb 
Heinrich  von  Gdthals  (gest  1293)  den  gott- 
lichen  Ideen,  nach  deren  Aehnlichkeit  die 
Dingo  geschaffen  seien,  in  Gott  selbst  ein 
gegenstlindliches,  also  unabhAngiges  Sein  zu 
und  bezcichnctc  die  individnellen  Unterschiede 
als  blosse  unwesentliche  Accidenzen.  Als  eine 


Modification  des  frtthern  nominalistischen 
Standpunkts  kam  im  dreizehnten  Jahrhundert 
der  Ausdruck  „Terministenu  auf,  vom 
logischen  terminus , welcher  in  der  byzan- 
tinischen  Logik  eine  Hauptrolle  spielte,  in- 
dem  die  termini  (Begriffe  oder  Urtheile)  die 
unter  ihnen  begriffenen  Dinge  reprasentiren 
sollten.  Nachdem  bei  dem  Dominikaner 
Wilhelm  (Duran dus  de  St.  Porciano,  gest 
1332)  wieder  nominalistische  Anschauungen 
durchgedrungen  waren,  zeigte  sich  eine  noch 
entschiedenere  Rtickkehr  zum  Nominalismus 
bei  dem  Franciskaner  Wilhelm  von  Occam 
(gest.  1347),  welcher  das  Haupt  der  Termi- 
nisten  wurde,  zu  deren  Partei  auch  Johann 
Buridan,  Peter  de  Alliaco  (d’Aillv)  und 
Gabriel  Biel  im  15.  Jahrliundert  gehdrten, 
wfthrend  Walter  Burleigh  (gest  um  1337) 
als  realistischer  Bekkmpfer  Occam’s  aufge- 
treten  war. 

Die  neben  der  Scholastik  herlaufende 
zweite  Hauptrichtung  des  mittelalterlichen 
Geistes.  die  mystische  Philosophie  des 
Mittelalters , trat  in  doppelter  Abzweignng 
auf.  Die  eine  Richtung  schloss  sich  eng  an 
den  Uberlieferten  Kirchenglauben  an,  wih- 
rend  die  andere  sich  in  freieren  Bahnen 
bewegte  und  in  pantheistischer  Ueberschrei- 
tung  des  Kirch  englaubens  die  religiose 
Lebensentwickelung  als  . einen  innerlichen 
gdttlichen  Lebensprocess  selbst  darstellte. 
Wfthrend  letztere  im  Anfang  des  vierzehnten 
Jahrhunderts  an  dem  Dominikanermeister 
Eccard  (Eckart)  ihren  ktthnsten  Vertreter 
efunden  hat,  entwickelte  sich  die  Mystik 
es  traditionellen  Kirchenglaubens  seit  der 
zweiten  Ilklfte  des  12.  Jahrhunderts  bei 
Bernhard  von  Clairvaux  und  in  der  Scknle 
von  St  Victor  zu  Paris  (Hugo  und 
Richard),  im  dreizehnten  Jahrhundert  bei 
Johannes  Fidanza  (Bonaventura)  and 
im  vierzehnten  Jahrhundert  durch  Tauler, 
S u s o und  Ruysbroek  zu  ihrer  vollen 
Vertiefung  in  das  christliche  Gemtithsleben, 
um  in  der  zweiten  H&lfte  des  15.  Jahr- 
hunderts bei  dem  Verfasser  der  Schrift 
^Deutsche  Theologie44  ihre  gediegene 
Vollendung  zu  erhalten  und  gleichzeitig  am 
Ausgang  des  Mittelalters  bei  Johannes 
Charlier  (Gerson)  zu  ihrer  kritischen  Selbst- 
betrachtung  und  zum  Bewusstsein  Uber  ihren 
bisherigen  Verlauf  zu  gelangen. 

Die  methodische  Ausbildung  der  nattir- 
lichen  Theologie  begann  im  Anfang  des 
zwolften  Jahrhunderts  durch  Adelard  von 
Bath  , wurde  durch  den  Platoniker  Bern- 
hard  von  Chartres  (Bernardos  Silvestris) 
und  dessen  Schuler  Gilbert  von  Poitiets 
(Porretanus),  sowie  durch  Wilhelm  non 
Conches  (gest  1150)  gegen  die  Mitte  des- 
selben Jahrhunderts  fortgesetzt  und  im  dni- 
zehnten  Jahrhundert  durch  Robert  Grosaheal 
von  Lincoln  (gest  1254)  und  insbesonden 
durch  dessen  Schuler,  den  Frandskaner 
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Roger  Bacon  (1214—1292)  zur  Vollendung 
gefOhri  In  demselben  Sinne  wirkte  Wil- 
helm von  Auvergne  (gest.  1249),  Vincenz 
von  Beauvais  (gest  urn’s  Jahr  1264)  und  ein 
Anhknger  Bacon’s,  Peter  von  Apono  (gest. 
1315)  sowie  der  spanisclie  Arzt  Kaymund 
von  Sabunde  (oder  Sabeyde)  welcber  als 
Lehrer  in  Touiouse  urn’s  Jahr  1437  starb. 
Neben  diesen  Mknnern  hat  am  Ausgange 
des  Mittelalters  Nicolaus  von  Cues  (Cusanus, 
1401  — 1464)  nicht  bios  die  systematische 
Vollendung  der  kirchlichen  Weltanschauung 
dargestellt?  sondern  auch  durch  fieissige 
mathemathische , mechanische  und  astrono- 
mische  Forschungen  die  Reihe  jener  natura- 
lMschen  Gegner  der  scholastischen  Philo- 
sophic eroffnet,  welche  im  sechzehnten 
Jahrhundert  (Cardanus,  Telesius,  Patricius, 
Kamus)  den  Umschwung  des  pliilosophischen 
Geistes  und  dessen  Emancipation  von  der 
Autorit&t  der  Kirche  anbahnten,  nachdem 
sich  die  Scholastik  des  Mittelalters  schon  seit 
dem  dreizehnten  Jahrhundert  mit  Hirer  klkg- 
lichen  Lehre  von  der  zweifachen  Wahr- 
heit  innerlich  zu  zersetzen  begonnen  hatte. 
Diese  Lehre  tauchte  in  dem  Sinne,  dass 
etwaa  in  der  Theologie  wahr  sein  kdnne. 
wag  es  nicht  ebenso  in  aer  Philosophie  sei  und 
amgekehrt,  zuerst  im  Jahr  1247  in  Frank- 
reich  auf,  als  der  Pariser  Lehrer  Johannes 
de  Brescain  den  ihm  gemachten  Vorwurf 
ketzerischer  Lehren  damit  abwies,  dass  er 
seine  Satze  nicht  als  theologische  aufgestellt 
babe,  sondern  nur  in  philosophischem  Sinne 
anfrecht  halte.  Als  eine  besondere  Form 
des  in  den  spktem  Jahrhundcrten  des  Mittel- 
alters sichtbaren  Ringens  nach  der  Freiheit 
des  philosophischen  Denkens,  gegentiber  der 
fibermachtigen  Autoritat  der  Kirche,  hatte 
diese  schon  von  Raymundus  Lullus  urn’s  Jahr 
1310  als  ein  averroistischerlrrthum  bekkmpfte 
Lehre  ihren  Ursprung  in  der  That  in  den 
Schriften  des  Ibn  Roschd  (gest.  1198),  welche 
anf  die  christlichen  Scholastiker  schon  im 
dreizehnten  Jahrhundert  Einfluss  gewann. 
War  Averroes  ftir  das  Mittelalter  einerseits 
der  wgrosse  Commentator w (des  Aristoteles), 
so  Mess  derselbe  andrerseits  der  „Vater  der 
UngUubigen“.  Seine  Lehre  war  eben  philo- 
sophisch  wahr,  aber  theologisch  falsch,  und 
vie  dieselbe  in  Italien,  in  der  Averroisten- 
scknle  zu  Padua  sich  am  Lkngsten  erhielt, 
so  tauchte  hier  auch  noch  im  fUnfzehnten 
and  sechzehnten  Jahrhundert  die  Lehre  von 
der  zweifachen  W ahrheit  auf,  nachdem  dieselbe 
bereite  im  vierzehnten  Jahrhundert  bei  dem 
Flandskaner  Wilhelm  von  Occam  (gest. 
1347)  ihren  entschiedenen  Ausdruck  in  der 
Rrklinmg  gefunden  hatte.  dass  es  unmbglioh 
Bei,  die  Vernttnftigkeit  der  kirchlichen  Dogmen 
Bbeneogcnd  darzuthun,  dass  also  dieselben 
phiiosophisch  keine  Wahrlieit  beanspruchen 
ulrfen,  diese  dagegen  aus  der  Autoritat  der 
Kirche  folge,  der  sich  die  Vernunft  uuter- 


| werfen  mtisse.  Am  Anfang  des  sechzehnten 
Jahrhunderts  hat  in  Padua  Pomponazzo 
(gest.  1525),  der  Ftlhrer  der  averroistischen 
„Alexandristen“,  den  Gegensatz  zwisclien 
Glauben  und  Wissen  zur  Grundlage  seines 
Systems  gemacht ; auch  derPaduaner  Lehrer 
Achillini  (gest.  1512)  hatte  fortwahrend  in 
seinen  Schriften  den  Lnterschied  von  Theo- 
logie und  Philosophie  betont.  Nachdem  das 
Lateranconcil  des  Jahres  1512  ausdrticklich 
die  Lehre  verdammt  hatte,  dass  dem  Glauben 
der  Kirche  entgegengesetzte  Meinungen  philo- 
sophisch  wahr  sein  kdnnten,  war  Cremonini 
(gest.  1631)  der  letzte,  welcher  die  Lehre 
von  der  zweifachen  Wahrheit  vertrat 

B.  Haurlau,  de  la  philosophic  scolastique  I.  II. 
1860  (2  ed.  1872). 

A.  Sttfckl,  Geschichte  der  Philosophie  des  Mittel- 
alters (1854 — 1860),  in  3 Biinden. 

A.  Stahr,  Geschichte  der  Aristotclischen  Schriften. 
Eine  gekronte  Preisschrift  von  Jourdain,  aus 
dem  Pranziisischen  iibersetzt.  1831. 

M.  Schneid,  Aristoteles  in  der  Scholastik.  Ein 
Beitrag  zur  Geschichte  der  Philosophic  im 
Mittelalter  (1876). 

M.  Maywald,  die  Lehre  von  der  zweifachen 
Wahrheit,  ein  Versuch  der  Trennnng  von 
Theologie  und  Philosophie  im  Mittelalter. 
Ein  Beitrag  zur  Geschichte  der  scholastischen 
Philosophic.  (1871). 

H.  Reuter,  Geschichte  der  religiosen  Aufkltirung 
im  Mittelalter  (1875)  in  zwci  Biinden. 

Mnaseas  wird  unter  den  Nachfolgeru 
des  Ainesidemos  als  Mitglied  der  skeptischen 
Schule  genannt  und  war  vermuthlich  eine 
und  dieselbe  Person  mit  dem  bei  Galenos 
genannten  Arzt  und  Methodiker  Mnaseas. 

MiiasOn  aus  Phokis  wird  unter  den  per- 
sonlicbcn  SchUlern  des  Aristoteles  genannt. 

Mn£sarchos  war  der  Nachfolger  des 
Stoikers  Panaitios  in  Athen,  wo  ibn  Cicero 
und  Antiochos  aus  Askalon  horten. 

Motiios  oder  Moscbos  wird  als  ein 
waiter  phonizischer  Pbilosoph  genannt,  wel- 
chem  Demokritos  seine  Atomenlehre  verdankt 
hatte  und  von  welchem  noch  zur  Zeit  des 
Stoikers  Poseidonios  eine  Schrift  vorhanden 
gewesen  sein  soli,  dio  jedoch  wahrschcinlich 
jtingeren  Ursprungs  ist  und  nur  unter  dem 
Namen  des  alten  phonizischen  Phiiosophen 
verbreitet  wurde. 

Moderates  aus  Gadeira  in  Phbnizien 
war  ein  Neupythagoreer  des  ersten  christ- 
lichen Jahrhunderts  und  wird  als  Verfasser 
mehrerer  Bttcher  „pythagoreischer  Vortriige“ 
genannt,  woraus  uns  die  Neuplatoniker  Por- 
phyrios  und  Simplikios  einige  Bruchstilcke 
erhalten  haben.  Er  behauptete,  die  alten 
Pythagorker  selber  batten  bereits  mit  Ab- 
sicht  die  hochsten  Wahrheiten  in  Zahlen  dar- 
gestellt,  Die  Zalil  Eins  sei  das  Sinnbild  der 
Einheit  und  Gleichheit,  der  Ursache  und  des 
Best&nds  der  Dinge;  die  Zahl  Zwei  dagegen 
das  Symbol  der  Ungleichheit,  der  Trennnng 
und  Veranderung  in  der  Welt 
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Moiragen&s  (Moeragenes)  wird  unter 
denen  genannt,  welche  schon  vor  dera  hi- 
storischen  Romane  des  Flavius  Philostratus 
Denkwtlrdigkeiten  des  neupythagoreiscken 
Wundermanne8  Apollonios  von  Tyana  ver- 
fassten. 

Molitor,  Franz  Josef,  war  1779  zu 
Oberurael  bei  Frankfurt  als  aer  Sohn  eines 
kurmainzischen  Beamten  geboren  und  zuerst 
auf  den  Gymnasien  zu  Bingen,  Asckaffenburg 
und  Mainz  gebildet;  dann  liatte  er  seit  1797 
in  Mainz  und  Asckaffenburg,  seit  1799  auck 
in  Marburg  Jurisprudenz,  daneben  auck  Ge- 
sckickte  und  Philosophic  studirt.  In  seinen 
ersten  Sckriften  zeigte  er  sick  vorzugsweise 
von  Sckelling  angeregt,  wollte  jcdoch  dessen 
Idcen  durck  die  Ansckauung  von  Gorres  und 
Friedrick  von  Scklegel  ergknzt  wissen.  Diese 
Sckriften  waren:  „Ideen  zu  einer  kUnftigen 
Dynamik  der  Gescliickte**  (1805),  worm  es 
Molitor  auf  eine  pliilosopkiscke  Betrachtung 
der  Weltgeschickte  abgesehen  katte;  dann 
„der  Wendepunkt  des  Antiken  und  Modernen 
oder  Versuck,  den  Realismus  mit  dem  Idealis- 
mus  zu  versoknen**  (1805)  und  „Ueber  die 
Pkilosopkie  der  modernen  Welt;  eine  Epistel 
an  Herrn  Gek.  Rath  Sinclair  in  Homburg** 
(1806).  Durch  den  Filrsten  Primas  von  Dal* 
berg  erliielt  Molitor  1806  an  dem  haupt- 
sficklich  fUr  die  kokere  Bildung  des  Jnden- 
tkums  bestimmten  Philanthropin  in  Frankfurt 
eine  Lehrstellc.  welcke  er  bis  zum  Jahr  1824 
versak.  DaneDen  war  er  (1806—12)  Lekrer 
der  Geograpkie  und  Pkysik  am  Friedricks- 
gyranasium  in  Frankfurt  und  gab  auch  an 
andern  Lehranstalten  und  in  Familien  Unter- 
richt.  Mittlerweile  war  er  in  seinen  philo- 
sopkiscken  Ansckauungen  unter  den  Einfluss 
der  Sckriften  Franz  Bander’s,  des  bayeriscken 
Theosopken  und  Naturpkilosopken,  getreten 
und  im  Jakr  1813  durck  einen  geistreicken 
Offenbacher  Juden,  NamensMetz,  zu  hebr&isck- 
kabbalistiscken  Studien  gefUkrt  worden  und 
sucktc  nun  die  Kabbalah  ausihren  hebriiischen 
Quellen  kennen  zu  lernen.  Das  n&chste  Er- 
gebniss  dieser  Studien  wurde  als  erster  Band 
seines  Werkes  ^Philosophic  der  Ge- 
schichte  oder  liber  Tradition**  (1824) 
veroffentlicht.  Als  eine  Art  von  historiscker 
Einleitung  zum  ganzen  Werke  entkielt  dieser 
Band  die  Geschichte  der  mllndlichen  Ueber- 
lieferung  bei  den  Juden,  wurde  jedoch  spater 
ganz  umgearbcitet  und  in  dieser  ver&nderten 
Gestalt  1853  neu  herausgegeben.  Nachdem 
Molitor  schon  frtther  in  den  Freimaurer- 
orden  getreten  war,  gab  er  gegen  das  Ende 
der  zwanziger  Jahre  seine  Unterrichtsstunden 
auf  und  wurde  durck  die  ihm  von  mehreren 
koniglichen  und  fiirstlichen  Personlichkeiten 
zu  Theil  gewordene  UnterstUtzung  in  den 
Stand  gesetzt,  mit  einem  ftir  den  Junggesellen 
uusreichcnden  Auskommen  sich  allcin  seinen 
Studien  zur  Vollendung  seines  Haupt  - und 
Lebcnswerkes  zu  widrnen.  Im  Jahr  1834 


erschien  der  zweite  Band,  welcher  einen 
Grundriss  des  gesammten  speculativen  Systems 
der  Kabbalah  nach  Molitor’s  Auffassung  ent- 
hielt.  Im  dritten  Theil  (1839)  wurde  das 
Verkaltniss  zwischen  Heiden-,  Juden-  und 
Christenthum  erdrtert,  In  Folge  dieser  Ver- 
dffentlickungen  katte  sich  urn  den  Frank- 
furter Theosophen  ein  auserlesener  Kreis 
von  gelehrten  und  ungelehrten  Mtinnern  und 
Frauen  gesammelt.  Er  empfing  in  seinem 
kleinen,  engen  und  von  Tabaksrauch  ge- 
schw&rzten  Zimmer  auch  FQrsten,  Minister, 
Bundestagsgesandte,  Generale  und  vomehme 
Damen.  In  spatern  Jahren  korperlick  hin- 
fallig  und  fast  gelahmt,  empfing  aer  an  Geist 
immer  jugendfrische  Greis  in  seinem  Gross- 
vatersessel  sitzend  die  Besuche  seiner  Ver- 
ehrer  und  Verehrerinnen,  mit  denen  er  sich 
in  lebhaftem  Gesprkch  tiber  innere  Lebens- 
erfahrungen  erging.  Erst  im  Jakr  1853  er- 
schien due  erstc  Abtheilung  des  vierten 
Bandes,  worm  die  Bedeutung  der  Kabbalah 
fUr  das  Christenthum  und  die  christliche 
Philosophie  erSrtert  wird.  In  den  letzten 
Jahren  seines  Lebens  war  er  so  leidend,  dass 
er  nicht  zur  Fortsetzung  und  Vollendung  des 
Werkes  kam,  dessen  fttnfter  Band  endlich 
die  Darstellung  der  Lehren  der  Kabbalah 
mit  deren  eignen  Worten  katte  geben  sollen. 
Der  in  diesem  seinem  Lebenswerke  hervor- 
tretende  philosophiscke  Standpunkt  Molitor’s 
ist  der  mystisck-tkeosophische.  Wegen  seiner 
weiblick  empfknglicken  Natur  bedarf  der 
Mensch  zur  Entfaltung  des  Erkenntnisskeimes, 
den  er  in  sich  tr&gt,  der  Befruchtung  von 
Seiten  der  Anssenwelt  nicht  minder,  wie  der 
sick  offenbarenden  Gottheik  Neben  der  in 
den  keiligen  Sckriften  niedergelegten  senten- 
tiQsen  Offenbarung  lSuft  von  jeher  eine  er- 
kliirende  und  mttndlich  fortgepflanzte  her. 
Beide  verkalten  sick  zu  einander,  Korper 
und  Seele.  Im  Besitze  der  Schrift  und  deT 
Tradition  sind  nur  die  Juden  gebiieben , in 
deren  Gesetzesbund  und  Patriarchengeschickte 
die  ganze  Zukunft  der  Kirche  Cliristi  in  vor- 
bildlicher  (typischer)  Weise  verborgen  Iiegt, 
sodass  der  christliche  Gnadenbund,  weil  ihm 
das  eigne  Gesetz  fehlt  nur  mystisch  verklirtes 
Judentkum  ist.  Die  Bedeutung  der jUdischen 
Kabbalah  ftir  die  Dogmen  und  Satz  ungen 
'der  Kirche  Iiegt  in  aer  Erweckung  einer 
hdhern  Mystik.  welche  die  eigentliche  christ- 
liche  Philosopkie  erzeugt.  Indem  diese  das 
deistiseke  wie  pantheistiseke  und  materiali- 
stische  Element  gleichmkssig  ansschliesst,  ver- 
bindet  sie  mit  einer  lebendigen  Naturerkennt- 
niss,  die  auch  das  magische  Element  ein- 
sekliesst,  zugleich  eine  Ethik,  welche  aieh 
auf  die  wahre  Reinkeit  und  Lauterkeit  dear 
mystischen  Vergottung  aufbaut. 

Monboddo,  James  Burnet  Lord, 
war  1714  auf  seinem  Familten  - 8tammgute 
Monboddo  in  dcr  sckottischen  Graischaft 
Kinkardine  geboren,  katte  zu  Aberdeen  uud 
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anf  der  holliindischen  Universitiit  zu  Gro- 
ningen 8tudirt,  dann  als  Advokat  und  nach- 
her  als  Richter  in  Edinburg  gewirkt,  wo  er 
1799  starb.  Er  bat  sich  durcli  zwei  umfang- 
reicbe  Werke  bekannt  gemacht,  von  welclien 
das  cine  On  the  origin  and  progress  of 
language  (1773  — 82)  in  filnf  Ban  den  , in 
deutschem  Auszug  von  E.  A.  Schmidt,  mit 
Vorwort  von  Herder  (1784  — 85)  in  zwei 
BRnden,  das  andere  unter  dem  Titel  Ancient 
metaphysic  or  the  science  of  universals 
(1779—1799)  in  scchs  B&nden  erschien.  Das 
erstere  Werk  ist  filr  die  Geschichte  der 
Sprachphilosophie  von  Iuteresse,  wahrend 
das  andere  den  Verfasser  als  Gegner  von 
von  Newton  und  Locke  und  als  Bewnnderer 
der  beiden  grossten  Philosophen  des  Alter- 
thums,  Platon’s  und  Aristoteles’,  zeigt,  bci 
welchen  man  die  LSsung  aller  philosophischen 
Probleme  zu  suchen  hatte. 

>l»nestrier,  Blaise,  war  1717  zu 
Antezat  in  Sprengel  von  Clermont  geboren, 
dnrch  die  Jesuiten  gebildet  und  auch  einige 
Zeit  Mitglied  ihres  Ordens,  trat  jedoch  wieder 
aus,  lehrte  einige  Jahre  lang  Mathematik  am 
College  zu  Clermont,  dann  Philosophic  am 
College  zu  Toulouse,  wo  er  1776  starb. 
Ausser  einem  theologischen  Werke  Les 
principes  de  la  piete  chretienne  (1756,  in 
zwei  Banden)  hat  er  ein  planlos  und  in 
schlechtem  Stil  geschriebeues  Bucli  La  vraie 
philosophic  (1775)  verbffentlicht , worin  er 
die  Philosophic  des  achtzehnten  Jahrhunderts 
nnd  besonders  das  Holbach’sche  „ Systeme 
de  la  nature “ bekampft  und  aus  einer  an  die 
Gedanken  des  Abbd  de  Lignac  sich  schiiler- 
haft  anschliessenden  Analyse  der  mcnsch- 
lichen  Seelenvermogen  die  Verschiedenheit 
der  Seele  vom  Kbrper  und  die  Existenz  der 
gottlichen  Vorsehung  zu  beweisen  sucht. 

Moniinos  aus  Syrakus  war  ursprttng- 
lich  Sklave  eines  Wechslers  aus  Korinth, 
welcher  ihn  jedoch  fortjagte,  weil  er  in 
kynischer  Verachtung  der  irdischen  Guter 
das  Geld  auf  die  Strasse  zu  werfen  anting. 
Von  Diogenes  Laertios  wird  er  als  Schuler 
der  Kyniker  Diogenes  und  Krates  und  als 
Verfasser  eini"cr  zum  Skepticismus  sich  hin- 
neigenden  Scnriften  genannt,  von  welchen 
sich  jedoch  Nichts  erhalten  hat. 

Montaigne,  Michel  de,  war  1533  auf 
dem  gleicbnamigen  Stammschlosse  seiner 
Familie  im  alten  Perigord  geboren  und  ge- 
noss  dort  den  Unterricht  eines  deutschen 
Hauslehrers , der  nur  lateinisch.  mit  ihm 
sprechen  durfte.  Im  Verkehr  mit  viclen 
Gelehrten,  die  im  Schlosse  Montaigne  gern 
gesehen  waren,  frllhzeitig  nach  verschiedenen 
Kichtungen  hin  vielseitig  angeregt  und  ge- 
bildet, war  er  als  jUngerer  Sohn  fitr  die  . 
juristische  Laufbahn  bcstimmt.  Nachdera  er 
auf  einer  Reise  nach  Italien  seine  Bildung 
vollendet  hatte,  wurde  er  Maire  und  Par- 
lament8rath  in  Bordeaux.  Nach  dem  Tode 

NM<k,  Hindwdrlerbucb. 


seines  Vaters  und  altern  Bruders  in  den  Be- 
sitz  der  Herrschaft  Montaigne  gelangt,  zog 
er  sich  von  den  bffentlichen  Gesch&ften 
zurtick  und  lebte  als  unabhiingiger  Land- 
edelmann  auf  seinem  Stammgute,  wohin  er 
von  h&ufigen  Reisen  stets  mit  neuer  Lust 
zurilckkehrte , bis  zu  seinem  Tode,  welcher 
ihn  1592  mitten  unter  seinen  literarischen 
Beschaftigungen  Ilberraschte.  Zeitleben3  dem 
katholischen  Glauben  seiner  Vater  ergeben, 
aber  alien  religiQscn  Streitigkeiten  abhold, 
hat  er  sich  aus  der  Lecture  des  Seneca  und 
Plutarch  einen  mit  etwas  Skepsis  versetzten 
philosophischen  Eklekticismus  angeeignet  und 
aufdicsem  Boden  seine  auf  Selbstbeobachtung 
gegrUndete  und  dutch  Reisen  und  Umgang 
vermehrte  Menschenkenntniss  aufgetragen, 
deren  FrUchte  er  als  „lieitre  Plaudereicn  und 
Phantasien w (wie  er  es  selber  bezeichuet)  in 
seinen  drei  BUchern  Essais  (1780  und  88) 
niedergelegt  hat,  welche  nach  seinem  Tode 
in  erweiterter  Gestalt  erschienen  (1593)  uiul 
wiederholt  neu  aufgelegt  worden  sind.  Er 
wurde  dadurch  der  BegrUnder  jenes  geist- 
reichen  weltmannischen,  etwas  frivolen  Skep- 
ticismus, welcher  die  Lieblingsphilosophie  der 
Franzosen  im  17.  Jahrhundert  war.  Konnte 
ihn  spater  La  Mettrie  den  ersten  Fran- 
zosen nennen,  welcher  zu  denken  wagte,  so 
wurden  dessen  „ Essais  “ auch  fUr  das  acht- 
zohnte  Jahrhundert  eine  reiclie  Fundgrube 
von  gclegentlich  hingeworfenen  gewagten  Be- 
hanptungen  und  verwegenen  Ideen,  die  der 
geistreiche  Weltmann  arglos  hinausplauderte, 
ohne  deren  Tragweite  zu  beachten.  Der  um- 
fangreichste  dieser  „Versuche“  ist  der  zwdlfte 
Aufsatz  des  zweiten  Baches,  welcher  cine 
Apologie  des  (von  Montaigne  auf  Anregung 
seines  Vaters  schon  in  jtlugern  Jahren  in’s 
Franzbsische  tlbersetzten)  Werkes  von  Ray- 
mund  von  Sabunde  (gest.  1437  zu  Toulouse) 
enthalt.  Montaigne’s  eigne  Anschauungen 
Uber  die  Grenzen  des  Wissens  und  dessen 
Verhaltniss  zum  Glauben  treten  darin  ganz 
besonders  deutlich  hervor.  Obwohl  nach 
seiner  Ansicht  mit  blosser  Vernunft  und 
Wissenschaft,  ohne  Glaube  und  gOttliche 
Gnade  keine  gewisse  Erkenntniss  der  Walir- 
heit  moglich  ist,  so  sei  es  doch  ein  lobliches 
Unternehmen,  die  Wahrheiten  des  Glaubens 
auch  mit  Vemunftgrilnden  zu  umgeben.  Nur 
aber  soil  sicli  der  Mensch  auf  seine  Vernunft 
nicht  allzuviel  zu  gut  than,  denn  die  Thierc 
zeigen  ebensoviel  und  oft.  mehr  Vernunft, 
als  die  Menschen,  und  der  Mensch  wiire 
glttcklich,  wenn  er  von  einem  ebenso  sichcrn 
Instinct,  als  die  Tliiere  geleitet  wltrde.  Die 
Sinne  sind  der  Anfaug  nnd  tins  Endc  der 
menschlichen  Erkenntniss;  aber  die  sinnliche 
Erkenntniss  lasst  sich  keineswegs  als  wahre 
und  gewisse  Erkenntniss  der  Natur  der  Dinge 
bczeichnen.  Wer  vergewissert  uns  darllber, 
dass  unsere  sinnlichen  Vorstellungen  mit  den 
Gegenstiinden  tibereinstimmenV  Wer  soil  Uber 

39 


Digitized  by  Google 


Montesquieu 


610 


Montesquieu 


wahre  und  falsche  sinnliche  Erfahrungsur- 
tlieile  entscbeidenV  Der  Verstaud,  die  Ver- 
nunft  vermogen  dies  nicht;  denn  jeder  Vcr- 
nunftgrund  crhciseht  zu  seiner  Sttitze  einen 
andern  Vcrnunftgrund,  und  wir  werden  da- 
mit  in’s  UnendlieJie  fortgetrieben.  Auch  sind 
die  Pkilosopben  selbst  niemals  tiber  irgend 
einen  Lelirpunkt  einig  gewesen,  und  alle 
pbilo8oplusche  Systeme  zusammen  bietcn  uns 
nur  cine  Sammlung  von  lauter  WidersprUcheu. 
Zudcm  linden  wir  dariu  alle  moglicbe  Ein- 
bildungen  und  Trilnmereien  als  Wahrhciten 
hingestellt.  Nichts  ist  lacheriicher , als  mit 
unserrn  schwachen  Funken  von  Vernunft  das 
gottliche  Wesen  bestimraen  zu  wollen.  Je 
waiter  wir  in  unserra  philosopluschen  For- 
schon  vorwkrts  schreiten;  desto  melir  er- 
kennen  wir  die  Nichtigkeit  unsers  Wissens 
und  unsere  Unwissenlieit.  Nicht  viel  von 
der  Philosophic  zu  halten,  ist  die  wahre 
Philosophic.  Alles  was  wir  ohne  die  Leuchte 
der  gottlieheu  Gnade  einselien,  ist  nur  Eitel- 
keit  und  Thorheit.  Dies  gilt  nicht  bios  von 
unsern  theoretischen , sondern  ebenso  von 
unsern  praktischen  Einsichten.  Eine  llegel 
fUr  unser  Ver halten  ist  nothwendig,  aber 
woher  sollen  wir  sie  nehmen?  Soli  sie  keine 
zulilllige  und  veriinderlicho  sein,  so  muss 
die  Uuterwerfung  unter  Gott  und  der  Ge- 
horsam  gegen  ihn  die  erste  Tugend  des 
Menschen  sein. 

Molaigne,  Essnis.  Edition  epurt'e,  prdcdddo 
d’tme  notice  par  l’abbd  Musnrt.  1848. 

J.  Fr.  Payen,  documents  inedits  on  pen  coimns 
sur  Montaigne.  1848. 

E.  Catalan,  etudes  sur  Montaigne.  Analyse  dc 
sa  philosopliic.  1847. 

A.  Leveau,  etude  sur  les  essais  dc  Montaigne. 
1870. 

i>loiiteM|iiicu , Charles  de  Secon- 
dat,  Karon  de  la  Brede  et  de  Mon- 
tesquieu, war  1G89  im  Schlosse  La  Kre- 
de bci  Bordeaux  geboren  und  sekon  ira 
25.  Lebensjaltre  J&ith  beirn  Parlament  in 
Kordeaux  und  171G  President  desselben. 
Sein  Amt  nahra  seine  Zeit  nur  wenig  in 
Anspruch  und  er  benutzte  dieselbe  Anfangs 
vorzugsweise  zu  pliilosophischen,  dann  zu 
historischen  und  politiseben  Studien.  1m 
Jahre  1721  veroflentlichte  cr  seine  „LeUres 
pcrsanes“}  welche  in  einer  halbromanhaften 
Einkleidung  cine  ebenso  glunzeud  geschrie- 
bene,  als  treffende  Satire  auf  die  unter  Lud- 
wig XIV.  herrschenden  Meinungen,  Sitten 
und  ofientlichen  Znstiinde  cnthieltcn  und 
energisch  l'iir  religiose  und  politische  Freiheit 
in  die  Schranken  traten.  Er  erbliekt  in  der 
Monarchic  nur  ein  nothwendiges  Uebel,  um 
der  Verdorbenheit  der  biirgerlichen  Gesell- 
schaft  und  den  rohen  Ausbrllchen  des  Lusters 
Schranken  zu  setzen.  Andrerseits  richtet  er 
mit  ebenso  geistreich  schlagendem,  als  bitterm 
Witz  seine  Angrifte  auf  die  kirchliche  Rccht- 
glUubigkeit,  das  Papstthum,  den  Cblibat,  die 


Kloster,  die  Ketzergerichte  und  jegliche  Art 
von  Unduldsamkeit.  Nachdcm  er  im  Jahr  172G 
sein  Amt  niedergelegt  hattc,  widmete  er  sicli 
ganz  seinen  politischen  und  geschichtlichen 
Studien,  ging  1728  . auf  Reisen  und  zog  sieh 
nacli  der  Rtickkehr  aus  England  1729  in  die 
liindliche  Einsamkeit  seines  Schiosses  La 
Krede  zuriick,  w’o  er  sick  einen  englischen  Park 
anlegte  und  seinen  Studien  lebte,  deren  Er- 
gebniss  zun&chst  das  Werk  Considerations 
sur  les  causes  de  la  grandeur  des  Domains 
et  de  leur  decadence  (1734)  war,  als  dessen 
Fortsetzung  und  Ergilnzung  spllter  das  Werk 
De  1' esprit  des  lois  (1748)  folgte.  Diese  Werke 
enthalten  eine  vergleichende  Staats-  und  Ver- 
fassungsgeschichte  und  bilden  die  Grundlage 
einer  Geschichtsphilosophie.  Der  Schwerpunkt 
der  einzelnen,  nur  in  losem  Zusammennange 
mit  einander  stehenden,  Adhandlungen  oder 
31  Bucher  des  Werkes  *Vom  Geist  der  Ge- 
setze“  liegt  in  der  scharfen  Hervorbebung 
der  Naturbedingtheit  aller  staatlichen  und 
rechtlichen  Einrichtungen  durch  Kodeu  nud 
Klima,  Sitten,  Bildung  und  Religion,  in  der 
innigeu  Wechselwirkung  zwischen  den  Ge- 
setzen  und  dem  Volksgeist  und  in  der  Dar- 
legung,  dass  der  Zweck  des  Staates  kein 
anderer  sei,  als  die  unabweisbare  Verwirk- 
lichung  gesetzlicher  Freiheit,  welche  aiu 
Kesten  durch  die  Verbindnng  der  Volksver- 
tretung  mit  dem  KSnigthume,  d.  b.  durch 
die  constitutionellc  Monarchic  erreicht  werde. 
Das  Werk  „Vom  Geist  der  Gesctze“  schlug 
mdehtig  cin,  erlebte  in  den  ersten  achtzebu 
Monaten  22  Auflagen  und  wurde  bald  in 
alle  Spraelien  Europa’s  iibersctzt  Nach  der 
Veroflentlichung  desselben  war  der  sechzig- 
jiihrige  Verfasser  von  seinen  Gtltern  aus  der 
Provinz  nach  Paris  Ubergesiedelt,  wo  er 
haupte&chlich  in  den  Kreisen  der  Ilerzogin 
d’Aiguillon  und  der  Madame  Du  Defiant! 
lebte.  Selbst  Frau  von  Pompadour  bewun- 
derte  das  Werk  und  schrieb  1751  an  Mon- 
tesquieu: „Sie  verdieueu  den  Titel  eines 
Gesetzgebers  von  Europa,  und  ich  zweifle 
nicht,  dass  man  Ilmen  denselbcn  bald  geben 
wird.  “ Dock  erscliienen  auch  manche  bitteie 
und  den  Verfasser  fast  verketzernde  Kritiken. 
die  demselben  die  letzten  Jahre  seines  Lebens 
verbitterten.  Gegen  eine  dicscr  Kritiken, 
welche  den  Abbe  Konnairc  zum  Verfasser 
batte,  veroflentlichte  Montesquien  eine 
/ease  de  l' esprit  des  lois*.  Auf  die  fran 
zosische  Revolution  vom  Jahre  1789  waren 
die  Ideen  Montesquieu’s  von  unverkennbareni 
Einfluss  und  das  Werk  „Vom  Geist  derQe- 
setze  “ ist  bis  in  das  gegeuw&rtige  Jahrhun- 
dert  die  Schule  aller  Staatsmauner  ge worden. 
Was  dem  Verfasser  von  wohlmeinenden 
Freunden  brieflich  zur  Bcriehtigung  seiner 
Auffassungen  in  manchen  Punkten  mitge- 
tlieilt  worden  war,  wurde  von  ibm  nocb  filr 
dasselbe  verarbeitet,  und  mit  diesen  Zna&twn 
vermehrt  wurde  das  Werk  nach  des  Ver- 
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fassers  Tode  in  derjenigen  erweiterten  und 
verbesserten  Gestalt  veroffentlicht,  (1757), 
iu  welcher  dassclbe  in  die  Sammlungen  sei- 
ner Werke  Ubergegangen  und  auch  von 
A.  W.  Hauswald  mit  Anmerkungen  in’s 
Deutsche  iibersctzt  worden  ist  (1804),  in 
drei  Biinden.  Montesquieu  starb  1755  zu 
Paris,  wo  sein  Leichenbeg&ngniss  durcli  die 
Betheiligung  aller  St  A tide  eine  formliche  Na- 
tionalfeier  ward.  In  seinen  philosophischen 
Anschauungen  war  Montesquieu  ein  An- 
hanger  der  Sclmle  des  Cartesius,  dessen 
Methode  er  in  die  historische  Wisscnschaft 
einfiihrte.  In  einer  der  Reden,  die  er  in 
den  Jahren  1710  — 1726  in  der  Akademie 
zu  Bordeaux  hielt,  sagte  er:  „ Dieses  grosse 
System  des  Descartes,  welches  man  nicht 
ohne  Erstaunen  liest,  dieses  System,  welches 
:dlein  alle  jemals  erschienenen  weltlichen 
Sebriften  aufwiegt,  welches  so  stark  die 
Vorsehung  schiltzt  und  sie  mit  soviel  Grbsse 
and  Einfachheit  handeln  lilsst,  dieses  un- 
sterbliche  System,  welches  in  alien  Zciten 
und  Revolutionen  der  Philosophic  bewundert 
werden  wird,  ist  ein  Werk,  fiir  dessen  Ver- 
vollkommnung  sick  alle  Denkenden  mit  einer 
gewissen  Eifersucht  interessiren  milssen.44 
In  seinen  religidsen  Ueberzeugungen  war 
Montesquieu  Deist.  „Vergebens  isagt  er) 
liiugnet  der  Freigeist  das  Dasein  einer  Gott- 
lieit.  welche  er  filrchtct.  Er  selbst  ist  der 
stirkste  Beweis  einer  solchen,  und  er  kann 
nicht  die  geriugste  Beobachtung  Uber  seine 
Individualitat  anstellen,  die  nicht  fiir  ihn 
ein  die  Freigeisterei  nicderschlagendes  Ar- 
gument ist.“  Dabei  protestirt  er  jedoch 
pjgen  jede  personliche  Einmischung  Gottes 
in  die  VVeltordnung  und  halt  an  der  Uebcr- 
zcngung  fest,  dass  Gott  nur  durch  die  von 
Anfang  an  bestehenden  grossen  Gesichts- 
punkte  (Gesetze)  den  Lauf  der  Dinge  leitet. 
Alle  Wesen  haben  ihre  Gesetze,  die  Gott- 
Heit  selbst  hat  ihre  Gesetze,  die  (iber  den 
Menschen  stchcnden  Intclligenzen  haben  ihre 
Gesetze,  und  der  Mensch  hat  die  seinigen, 
Die  Gesetze  siud  die  Bezichungen,  welche 
zwischen  der  uranfilnglichen  Vemunft  und 
den  verschiedenen  Wesen  bestehen,  und  wie- 
Jerum  die  Beziehungen  dieser  Wesen  unter 
sick.  Da  wir  selien,  dass  die  Welt  durcli 
die  Bewegung  der  Materie  gebildet  und  der 
Intelligenz  beraubt,  imraerwilhrend  besteht, 
so  mlissen  die  Gesetze  der  Bewegung  un- 
beweglich  nnd  unveriinderlich  sein.  Es  ware 
sinnlos,  zu  sagen,  dass  der  Schopfer  ohne 
diese  Gesetze  die  Welt  regieren  konntc,  wcil 
eben  ohne  sie  die  Welt  nicht  bestehen  wilrde. 
Die  8eele  ist  frei ; sie  ist  das  Werkzeug  ihrer 
Bestimmung  ( determination ),  und  es  giebt 
Gele^enhciten , wo  sie  soweit  unbestiramt 
indderminee)  ist,  dass  sie  selbst  nicht  weiss, 
nach  welcher  Seite  sie  sich  entscheiden  soil. 
Oft  macht  sie  nur  Gebrauch  von  ihrer  Frei- 
beit  eben  der  Freiheit  halber,  sodass  also 


Gott  selbst  ihre  Selbstbestimmung  nicht  im 
Voraus  erkennen  kann,  weder  in  der  Iland- 
lung  der  Seele  selbst,  nocli  in  dem  Eindruck 
der  Objccte  auf  dieselbe.  Wie  sollte  Gott 
Dingo  vorhersehen  konnen,  die  von  der 
Selbstbestimmung  dcr  freien  Ursachen  ab- 
lnlngen.  Wenn  man  den  menschlichen  Kor- 
per  studirt  und  sich  die  unabiinderlichen 
Gesetze  vergegenwartigt,  die  in  dieser  klei- 
nen  Welt  regieren;  wenn  man  diese  uu- 
endliche  Zahl  von  Theilchen  beobachtet, 
welche  alle  fiir  das  Gemeinwohl  arbeiten, 
diese  Lebensgeister  gebietcrisch  und  doch 
so  gehorsam ; diese  Bewegungen  so  abhiingig 
und  doch  zuweilen  so  frei;  diesen  Willen, 
welcher  als  Konig  herrscht  und  als  Sklave 
gehorcht;  diese  Maschine,  so  einfach  in 
ihrer  Handlung  und  so  zusammengesetzt  in 
ihren  Htilfsquellen ; diese  bestiludige  Er- 
setzung  von  Kraft  und  Lebcn : welche  grosse 
Ideen  von  Weisheit  und  Oekonomie  eroffuen 
sick  uns  dann!  Diesen  Anschauungen  ent- 
sprechend  fasst  Montesquieu  auch  das  Sitt- 
liche  nur  von  der  Seite  auf,  wie  es  als 
Wirkung  der  iiussern  Natur,  der  mensch- 
lichen Leidenschaften  und  der  Religion  odcr 
der  politischen  Einrichtungen  sich  darstellt. 
Das  Interesse  gilt  ihm  als  der  grosste  Mo- 
narch in  der  Welt,  und  das  wohlverstaudene 
Interesse  ftthrt  die  Menschen  zur  Ausiibung 
der  Gerechtigkeit,  wiihrend  sie  durch  Selbst- 
sucht  und  Ungerechtigkeit  zu  Grunde  gehen. 
Die  politische  Tugend,  die  Liebe  des  Vater- 
landes  und  der  Gesetze,  welche  die  Grund- 
lage  aller  ilbrigeu  Tugenden  ist,  besteht  nur 
in  dem  Vorziehen  des  allgemeinen  Interesses 
vor  dem  eignen.  Die  Beobachtung  det  Ge- 
setze, die  Liebe  zu  den  Menschen,  die  Pie- 
tiit  gegen  die  Eltern  sind  als  Wirkungen 
der  Religion  anzusehen,  aus  welcher  die 
Gesetze  der  Vollkommenheit  gezogen  werden 
sollen,  welche  die  Gtlte  des  Individ uums  zuni 
Gegenstand  haben. 

Uloore,  Thomas  (bekannter  unter  dem 
latinisirten  Namen  Thomas  Morns)  war 
1480  in  London  geboren , hatte  in  Oxford 
die  Rechtswissenschaft  studirt  und  cine  Zeit- 
lang  in  dcr  Karthause  zu  London  ein  kluster- 
lich  beschauliches  Leben  gefiihrt,  war  dann 
als  Sachwalter,  spater  als  Friedensrichter 
thatig,  bis  er  unter  Heinrich  VIII.  die  Wilrde 
des  Lordkanzlers  erhielt,  als  solcher  aber 
fiir  seinen,  den  Ehescheidungsverhaltnissen 
des  Kbnigs  gegenilber  gezeigten  standhaften 
Freimuth  in  den  Tower  (das  Staatsgefiing- 
niss)  und  von  da  aufs  Schaffot  wanderii 
musste  (1535).  Ein  Gegner  der  scholastischen 
Philosophic  und  Luthers,  bekannte  sich  Moore 
zu  der  damaLs  wieder  erweekten  platonischen 
Philosophic,  von  welcher  er  auch  den  Grund- 
satz  aufnahm,  die  Philosophen  sollten  Konigc 
und  Rathgebcr  dcr  Konigc  sein.  Ausser 
Epigrammcn  und  Bricfen  hat  er  ein  philo- 
sophisch-politisches  Werk  verfasst,  dessen 
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Hamlschrift  (1517)  von  seinem  Freunde  Eras- 
mus von  Rotterdam  an  den  beriihmteu  Basler 
Drucker  Frobenius  gesandt  wurde,  durch 
welclicu  das  Work  unter  dem  Titel  „De 
optimo  reipublicae  slatu  de/pie  nova  insula 
Utopiail  (1518)  verAflentlicht  wurde.  Nach- 
mals  wurde  cs  After  wieder  aufgelegt  uud  in 
alle  Spraclien  Europa’s  tlbersctzt.  Die  erste 
englische  Uebersetzung  wurde  von  E.  Arber 
(18G9)  neu  licrausgegeben;  in  deutscher  Ueber- 
setzung erschien  dasselbe  (184G)  von  Oettinger 
und  (1874)  von  H.  Kothe.  l)es  Verfassers 
Gcdanken  tiber  Entstehung  und  Aufgabe  des 
Staats  werden  in  die  Form  eines  Romans  ge- 
klcidet,  worin  der  weitgereiste  Weltumsegler 
Raphael  Ilythlodaeus  von  den  auf  einer  er- 
diehteten  Iusel  Utopia  vorgefundenen  staat- 
lielicn  Einrichtungen  erziihlt,  deren  Einftlhrung 
fiir  die  europiUschen  Lander  derselbe  mehr 
wtinscht,  als  zu  hoffen  wagt.  Es  wird  unter 
dicscr  Form  nacli  dem  Vorbilde  der  plato- 
nischcn  Republik  das  Ideal  eines  Staates 
entworfen,  worin  aller  Unterschied  der  Stilnde 
aufgehoben  ist,  Gemeinschaft  des  Besitzes 
und  vollkommene  Religionsfreiheit  herrscht. 
Dass  dies  das  Ziel  staatlicher  Entwickelung 
w’ar,  welches  Morus  ftlr  seine  Zeit  im  Auge 
hattc,  geht  aus  der  Schlussrede  hervor,  die 
er  scinen  Raphael  halten  lilsst.  Ich  nabe 
euch  (sagt  cr)  nicht  nur  die  beste  Form  des 
Staats  geschildcrt,  sondern  anch  die  einzige, 
die  ilin  berechtigt,  sich  ein  Gemeinwesen  zu 
nennen.  Denn  anderwUrts  redet  man  tlber- 
all  von  AtFentlichcm  Wohlc  und  sorgt  fttr 
das  private,  bier  aber  wird  das  allgemeine 
Beste  wiiklich  gefordert.  Anderw&rts  weiss 
ein  Jeder,  dass  er  trotz  der  Bltlthe  des  Staates 
verhungern  wird,  wrenn  er  nicht  noeh  be- 
sonders  fiir  sich  Sorge  triigt,  und  die  Noth- 
wendigkeit  driiugt  ihn,  mehr  an  sich  selbst, 
als  an  die  Andern  und  das  Volk  zu  denken. 
Hier  aber,  in  Utopien,  wo  Allen  Alles  geliArt, 
fiirchtetkeiner,  dass  ihm  jemals  etwas  mangeln 
werdc,  sobald  die  Affentlichen  VorrathshUuser 
voll  sind.  Denn  da  ist  keine  tlbelwollende 
Vertheilung,  kein  Bettler  und  Darbender,  und 
wiilirend  Keiner  ausschliessliche  BesitzthUmer 
hat,  sind  Alle  reich.  Und  wo  gitbe  es  grAsscrn 
Rciehtlmm,  als  dass  wir  aller  Sorge  enthoben, 
mit  frohem  und  ruhigem  Muthe  leben,  nicht 
bange  mn  unsere  Nahrung,  nicht  die  Arnmth 
der  Kinder  fflrchtend,  sondern  des  Glilckes 
der  Unsrigeu  sichcr?  Was  ist  das  ander- 
wUrts  fiir  eine  Gerechtigkeit^  wenn  ein  Adliger 
oder  ein  Geldmann  odcr  ein  Wucherer  oder 
ein  Mllssiggiinger  ein  gl&nzendes  und  tlppiges 
Leben  fUhrt,  wfthrend  der  Ackcrsmanu,  der 
Schmied,  der  Fuhrmann  bci  so  angestrengt 
unabhlssiger  Arbeit,  dass  sie  kaum  das  Vieh 
aushillt,  und  danebeu  doch  bei  so  uothwendiger 
Arbeit,  dass  ohne  dieselbe  der  Staat  nicht 
bestehen  kAnnte,  gleichwohl  ein  so  elendes 
Dasein  fristet,  dass  das  Vieh  besser  daran 
zu  sein  scheint,  weil  es  nicht  so  unaufhAr- 
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lich  geplagt  wird,  nicht  viel  schlechtere  mid 
ihm  wenigstens  angenehmere  Nahrung  erhilt 
und  fiir  die  Zukunft  nicht  zu  sorgen  nocli 
zu  filrchten  braucht,  wahrend  jener  von  der 
fruchtloaen  Mtihe  in  der  Gegenwart  gequalt 
und  von  der  Angst  um  ein  hab-  uud  hfllf- 
loses  Alter  getodtet  wird?  Betracbte  ich  nnsen- 
gegenwiirtigen  Staaten,  so  sehe  ich  Nichts 
anders,  als  eine  VerschwArung  der  Reichen, 
die  unter  dem  Namen  des  Staates  fiir  ihrtn 
Vortheil  sorgen  und  alle  Ktinste  und  Mittel 
ansfindig  machen,  um  das  auf  iible  Weise 
Erworbene  zu  erhalten,  die  Arbeit  und  den 
Sell  weiss  der  Armen  aber  um  den  niedrigsten 
Preis  fiir  sich  zu  kaufen  und  zu  raissbrauchen. 
Dagegen  ist  in  Utopien  mit  dem  Gebraucli 
des  Geldes  auch  alle  Habgier  aufgehoben, 
und  welche  Last  von  Leiden  ist  damit  ab- 
gew'orfen,  welche  Saat  von  Verbrechen  mit 
der  Wurzel  ausgerissen!  Die  Reichen  sollten 
es  sclber  fiihlen,  wTie  viel  besser  es  ist,  nichts 
Nothwendiges  zu  eutbehren,  aLs  viel  Ueber- 
flUssiges  zu  besitzen.  Und  kiimpfte  nicht  die 
alte  Schlange,  die  Iloffahrt,  dagegen,  so 
wflrde  langst  die  vernliuftige  Rtlcksicht  anf 
das  eigne  Wohl  und  auf  das  Ansehen  unsers 
Heilandes  Jesu  Christ!  die  ganze  Welt  zu 
einer  so  glllcklichen  Lebensordnung  hingeftlhrt 
haben!  — So  dachte,  so  schrieb  der  eng- 
lische Stuatskanzier  als  platonischcr  Philo- 
soph  in  demselben  Jahrzehnt,  als  in  Deutsch- 
land Thomas  Mllnzer?  der  „ Prophet  mit  dem 
Schwerte  Gideons“  semen  christlichen  Socialis- 
mus  im  dentschen  Bauernkrieg  mit  Waffen- 
gewalt  einzufilhren  suchte.  Die  nflehteme 
Weisheit  der  geschulten  uud  berufenen  Leaker 
der  Staaten  nannten  mit  dem  von  Morus 
eingeftihrten  Namen  „Utopien“  jedes  ertriumte 
Phantasiegebilde  eines  Musterstaates,  wie  er 
nie  und  uirgends  in  Wirklichkeit  bestanden 
hat.  Was  aber  seitdem  als  nutopi8tische“ 
Bestrebungen  beliichelt  wurde,  was  in  Moore’s 
„Utopiau  zuerst  vorgetragen  und  ein  Jahr- 
hundert  spSter  von  Tommaso  Campanula  in 
ahnlicher  Gestalt  wiederholt  wurde,  w?ar  in 
Wahrheit  die  erste  sociale  und  communisdscbe 
Theorie  der  Neuzeit,  die  erste  plmntastischc 
Einkleidung  von  Ideen,  die  wiederum  ein 
Jahrliundert  spiiter  im  „ Code  de  la  nature u 
vom  Abbd  Morelly  als  Gesetzbuch  der  so- 
cialistischen  Bestrebungen  des  neunzehntcu 
Jahrhunderts  verktlndet  wurden. 

G.  Th.  Rudhart,  Thomas  Morus,  aus  den  QneDen 
bearbeitet.  1829. 

Mackintosh , Life  of  Sir  Thomas  Moore,  18$' 
(1844). 

C.  Dareste,  Thomas  Morns  et  Campanellm.  1843. 

More,  Henry,  war  1G14  zu  Grantham 
in  Lincolnshire  in  einer  strong  calvinistischeo 
Familic  geboren,  seit  seinem  vierzehnten  Jahre 
in  der  Sehule  zu  Eton  und  dann  im  Christ- 
College  zu  Cambridge  gebildet,  wo  er  naeh- 
mal8  als  Fellow  angcstellt  wurde,  was  er 
sein  Leben  lang  blieb,  da  er  den  Eiirtriti 
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in  hdhere  Stellungen  verschmfthte.  Er  lebte 
eng  befreundet  mit  . dem  gleichgcsinntcn 
mysti8ch  - thcosophischen  Theologeu  Ralph 
Cudworth  und  starb  1G87  in  Cambridge.  In 
Folge  seiner  planlos  betriebencn  philo- 
sophischen  Studien  liatte  er  Anfangs  pan- 
theistischen  Anschauungen  gehuldigt,  wurde 
jedocb  von  diesen  durch  das  Stndium  des 
Neujdatonikers  Plotinos  und  des  Hermes  Tris- 
megistos,  nacb  Anleitung  des  Marsilius  Ficinus, 
dann  der  Schrifl  „Dic  deutsche  Theologieu 
befreit.  Daran  schloss  sich  zuerst  das  eifrige 
Stadium  der  Werke  des  Cartesius,  welches 
ilin  kurze  Zeit  zum  Cartesianer  inachte, 
schliesslich  aber  zu  dem  Ergebnisse  ftlhrte, 
dass  die  Mcthode  und  Grundbegriffe  des 
Descartes  ebenso,  wie  dessen  mechanisclie 
Naturerkl&rung  zu  verwcrfen  sei.  Die  Ein- 
seitigkeit  des  Cartesianismus  sollte  durch  den 
Platon ismus  zur  walircn  Philosophic  ergilnzt 
werden,  welche  bcreits  in  der  weit  fiber 
Moses  hinausreichenden  jtldischen  Kabbalah 
niedergelegt  sei  und  sich  durch  Vermittelung 
der  raosaischen  Schriften  auf  Pythagoras 
und  Platon  fortgepflanzt  habe.  Die  Schick- 
sale  sowohl,  als  auch  der  Lclirinhalt  dieser 
kabbalistisclien  Philosophic  wurden  von  More 
in  zahlreichen  euglisch  und  lateinisch  ge- 
scliriebenen  Arbeiten  entwickclt.  Die  ursprtlng- 
lich  englisch  geschriebcncn  hat  er  selbst  ge- 
saramelt  und  unter  dem  Titel  « Collection  of 
several  philosophical  writings M (16G1 , . in 
2 Banden)  herausgegeben,  dann  aber  zugleich 
in’s  Latcinische  tlbersetzt  und  nebst  andern 
lateinisch  geschriebcnen  rait  UnterstUtzung 
eines  freigebigen  jungen  Verehrers  John 
Cockshut  unter  dem  Titel  verbffentlicht 
„ Henri ci  Mori  Cantabrigiensis  opera 
omnia “ (1679),  in  drei  Folianten.  Darunter 
befinden  sich,  von  mehreren  speciell  kabba- 
listischen  Schriften  abgesehen,  welche  nach- 
mals  auch  in  der  „ Cabbala  denudata11  von 
Knorr  von  Rosenroth  abgedruckt  worden 
sind,  ein  Encheiridion  metaphysicum  (worin 
die  Existenz  immaterieller  und  iibersinnlicher 
Dinge  bewiesen  werden  soil),  ein  Encheiridion 
elhicum,  ein  Antidotus  adversus  atheismum 
und  eine  Censura  philosophiae  teutonicac. 
In  den  Briefen?  die  More  im  Jalir  1648  mit 
Descartes  wechselte,bestritter  die  mechanisclie 
Naturlehre  dcsselben  und  nahm  fllr  Gott  und 
die  Seelen  ein  immaterielles  Princip  in  An- 
spruch , welches  zugleich  als  r&umlich  aus- 
gedehnt  und  als  wirksame  Ursache  allcr  Bc- 
wegung  im  Raume,  gewissermassen  als  vierte 
Raumdimcnsion,  gedacht  werden  mtlsse. 
Darum  haben  die  von  More  „ Nullibislen M, 
genannten  Cartesianer  mit  ihrer  Behauptung, 
dass  der  Geist  nirgends  sei,  ebenso  Unrecht, 
wie  die  von  More  nach  aem  Griechischen 
sogenanntcu  „ Holenmerianer  u mit  der  Lehre, 
dass  der  Geist  ganz  in  jcdem  Theile,  mithin 
auch  die  Seele  iu  alien  Theilen  des  Leibes 
gegenw&rtig  sei.  Nicht  bios  die  organischen. 


sondern  auch  die  physikalischen  Korper 
seien  von  Geistern  durchdrungen,  welche  auf 
dcr  uuterstcn  Stufe  als  „keimkraftigcForinen“ 
wirken,  auf  hbhern  Stufen,  d.  h.  bei  Thieren, 
Mcn8chen  und  Engeln,  Seelen  heissen.  Der 
das  All  durchdringcnde,  raumlich  allgcgcn- 
wartige,  oline  Bewusstsein  und  Ueberlcgung 
wirkcntle  allgomeine  Natur-  odor  Weltgeist 
ist  nicht  Gott  selbst,  sondern  nur  Werkzeug 
Gottes  und  dcr  Ranm  das  Sensorium  Gottes. 
Eben  dieser  allgemeinc  Weltgeist  erklart  die 
Er8chcinungcn  der  Sympathic  und  Antipathie 
und  den  thierischen  Instinct.  In  seiner  aus 
platonischen , aristotclischcn  und  kabba- 
listischen  Anschauungen  vermischtcn  Moral 
will  More  die  Wisscnschaft,  gut  und  gltlck- 
lich  zu  leben,  darstcllen. 

R.  Ward,  tlio  life  of  tlio  learned  and  pious  Doctor 
Henry  More.  1710. 

Morelly,  Abbd,  soli  (nach  der  ^France 
litteraireM  vom  Jalir  1769)  in  Vitry-le-Francois 
geboren  sein  und  dort  als  Lchrer  gewirkt 
liabcn.  Sonst  ist  Nichts  weiter  von  ihm  bc- 
kannf,  nicht  einmal  sein  Geburts-  und  Todes- 
jahr.  Ausser  einem  allegorischen  Gedicht 
„La  Basil iade t(  wird  er  als  Vcrfasscr 
folgender  Schriften  genaunt:  Essay  sur  l’ esprit 
humain  (1745),  Essai  stir  le  coeur  hwnam 
(1745),  Physique  dc  la  beanie  ou  pouvoir 
naturelle  de  ses  charmes  (1748)  und  Le 
code  de  la  nature  ou  le  veritable  esprit 
de  ses  lois  dc  tout  temps  neglige  ou  meconnu 
(1755,  2.  Edition  1760).  Letzteres  Werk  er- 
schien  anonym  und  wurde  lange  Zeit  fiir  ein 
Work  Diderots  gchalten  und  iu  die  Gesammt- 
ausgaben  seiner  Werke  aufgenommen,  auch 
als  solchcs  noch  1846  von  E.  M.  Arndt 
(Grundgesetz  dcr  Natur,  nebst  eine  Zugabe) 
in’s  Deutsche  tlbersetzt.  Erst  seit  1847  ist 
es  entschieden,  dass  der  Abbd  Morelly  der 
Verfasser  ist.  Als  die  letzte  der  sogenannten 
fried  lichen  „UtopienM,  welche  in  dcr  Nach- 
folge  der  platonischen  Republik  erschienen 
sind,  ist  das  Buch  zugleich  das  crslc  Erzcug- 
uiss  dieser  Art  in  dcr  Reihc  derjenigen 
Schriften,  welche  die  Tendenz  hatten,  un- 
mittelbar  praktisch  zu  werden.  Dcr  Abb6 
Morelly  ist  durch  sein  „Gcsctzbuch  der  Natur“ 
der  cigcntliche  Vatcr  dcr  socialistisch- 
communistischen  Lehren  geworden,  flir  welche 
im  19.  Jahrhundcrt  zuerst  von  Frankreicli 
aus  Propaganda  gemacht  wurde.  Die  Grund- 
gedanken  des  Buchs  sind  folgcnde:  Um  unsere 
Vernunft  zu  weeken  und  uns  zur  Gcsclligkeit, 
zum  Wolilwollen  anzuspornen,  sctztc  die 
Natur  unscrc  Bedtlrfnisgc  in  ein  angcmessencs 
Verhaltniss  zur  Entwickelung  unscrer  Krliftc. 
Sie  liess  durch  gleiche  Bcdiirfnisse  und  Gc- 
fuhlc  die  Menschen  ihre  Gleichheit  in  Rechtcn 
und  die  Nothwendigkcit  einer  gcmeinschaft- 
lichen  Arbeit  ftlhlen,  ermahnte  sic  aber  zu- 
gleich, einandcr  Zugestiindnisse  zu  machen 
(lurch  Verschiedcnhcit  dcr  Bcdiirfnisse  und 
Neigungcn  und  wies  ihnen  durch  die  Ver- 
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schiedenheit  ihrer  Organe  und  Talente  auch 
verschiedene  Bemfswcisen  an.  Auf  diese  den 
Menschen  von  Gott  verliehene  Natnrordnung, 
welche  gceignet  ist,  die  Menschen  zum  Glilcke 
zu  fUhren,  mtlsste  man  darum  die  sociale 
Ordnung  grtinden.  Der  Menscli  ist  von  Natur 
gut  und  nur  durcli  verkehrte  Lelireu  und 
gesellschaftlichc  Einrichtungen  verdorben. 
Der  Eigennutz  ist  die  Quelle  alles  Streites, 
aller  Barbarei,  alles  UnglUcks.  Bessere  und 
gltlcklichere  Verhiiltnisse  sind  nur  erreicbbar 
durch  Beseitigung  des  „abscheulicheu“  Eigen- 
thumes  und  der  auf  den  Eigennutz  gegritndeten 
herrschendeu  Sittenlehre.  Mit  der  Beseitigung 
des  Eigenthums  fallen  auch  seine  unheilvollen 
Folgen  weg.  Das  sociale  Problem  ist  darum 
kein  anderes,  als  eine  Lage  zu  finden,  in 
welcher  der  Mensch  so  gltlcklich  und  wohl- 
thiitig  ist,  als  er  es  in  diesera  Leben  sein 
kann.  DicGrundlagen  der  Gesellschaft  mttssen 
folgende  sein : Ausser  den  zum  t&glichen  Ge- 
brauche  dienenden  Dingen  soli  Nichts  in  der 
Gesellschaft  Jemandem  als  Eigenthum  an- 
gehoren.  Jeder  Btlrger  wird  erniihrt  und 
beschkftigt  auf  Kosteu  des  Gemeinwesens. 
Jeder  Bilrger  soli  nach  Kr&ften,  Talenten, 
Alter  zum  gemeinschaftlichen  Nutzen  bei- 
tragen;  seine  Pflichten  werden  geregelt  nach 
den  Gesetzen  der  Einrichtung  des  Ganzen. 
Zwisohen  den  einzelnen  Gliedern  der  Gesell- 
schaft tindet  kein  Tausch  und  Verkauf  statt; 
allc  dauerhaften  Erzeugnisse  der  Natur  und 
Kunst  sollen  in  bffentlichen  Magazinen  zur 
Vertheilung  nach  den  BedUrfnissen  gesammelt 
werden.  Jede  Stadt  hat  einen  ftlr  ihre  Er- 
haltung  gentigenden  Gruudbesitz.  Die  Arbeit 
ftlr  die  Gesammtheit  geschieht  mit  gemein- 
samen  Arbeitswerkzeugen ; die  Vertheilung 
der  Arbeit  an  die  Einzelnen  geschieht  nach 
ihrer  Arbeitskraft  und  die  Vertheilung  des 
Ertrags  nach  dem  Bedtirfniss.  Die  Ileirath 
geschieht  im  ftlnfzehnten  bis  achtzehnten 
Jahre  nach  cigener  Wahl,  jedoch  mit  offent- 
licher  Zustimmung.  Die  Ehe  ist  zehn  Jahre 
lung  untrennbar.  Die  Kinder  bleiben  zu- 
nachst  bei  den  Elteru;  dann  gehen  sie  in  die 
Werkstiltten  tiber,  wo  sie  wohuen,  genahrt, 
gekleidet  und  uuterrichtet  werden.  1m  Alter 
von  14  Jaliren  f&ngt  Jeder  an,  einen  Beruf 
zu  lernen,  wozu  er  Neigung  hat.  Wer  sich 
einer  Wisscnschaft  oder  Kunst  widmet,  ist 
darum  nieht  vom  Ackerbau  befreit;  vom 
20.  bis  25.  Lebensjahre  treibt  Jeder  Land- 
wirthschaft;  spitter  kann  er  zu  seincra 
Berufe  zurllckkehren , und  den  nUtzlichen 
und  erfiudungsreichen  Wissenschaften  und 
Ktlnsten  ist  freie  Entwickelung  gewiihrt.  Die 
Aelteren  leiten  die  Arbeiten  der  JUngeren. 

F.  Villcgardelle,  Code  de  la  nature,  augments 
de  fragments  importants  de  la  Basiliade, 
avcc  l’analyse  raisouue  du  systeioe  social  de 
Morelly.  1847. 

Morgan,  Thomas,  war  Anfangs  Tlieo- 
loge  und  Predigcr  einer  Dissentergemeinde 


zu  Malborough.  Als  er  sich  jedoch  spiter 
zum  Arianismus  bekannte  und  die  Lehren 
der  Arianer  in  einer  im  Jahr  1726  er- 
schienenenSchriftvcrtheidigte,  verlor  er  seine 
Predigerstelle  und  widmete  sich  der  Mediein. 
Nachdem  er  sich  einige  Jahre  in  der  afri- 
kanischcn  Berberei  aufgehalten  hatte,  lebte 
er  einige  Zeit  unter  den  Quilkern  zu  Bristol, 
ohne  jedoch  als  Arzt  besonderes  Glflck  ru 
machen.  Die  Noth  trieb  ihn  nach  London, 
wo  er  im  Jahr  1737  mit  der  VerQffentlichung 
eines  anonymen  Werkes  The  moral  philo 
sopher  begann,  wovon  noch  zwei  wciterc 
Biinde  1739  und  1740  erschienen,  welche  je- 
doch keine  selbststiindige  Entwickelnngen 
enthalten,  sondern  nur  Streit-  und  Vertbei- 
digungsschriften  gegen  verschiedcne  Gegner 
sind.  In  Form  eines  Dialogs  zwischen  Phila 
lethes,  einem  christlichen  Deisten,  und  Theo- 
phanes,  einem  Judenchristen,  sollen  die 
GrundsStze  der  Religion  tlberhaupt  und  der 
christlichen  insbesonderc,  insofern  sie  von 
der  nattlrlichen  unterschieden  ist,  in  Betrefi 
der  sittlichen  Wahrheiten,  sowie  der  posi- 
tiven  Gesetze,  Gebriluche,  Cerimonien  nebst 
andern  wichtigen  religibsen  Gegenstilnden 
untersucht  werden.  Mit  dieser  Schrift  trat 
Morgan  in  die  Reihe  der  englischen  Deisten 
und  Freidenker  als  einer  ihrer  letzten  Ver 
treter  ein.  Mit  den  vorausgegangenen  Deisten 
hat  er  die  allgemeine  Anschauung  gemein, 
dass  die  wahre  nattlrliche  Religion  in  der 
Verehrung  des  Einen  wahren  Gottes  bestehc, 
welcher  die  nattlrliche  und  sittliche  Welt 
durch  seine  stete  Gegenwart  und  unmittel 
bare  Wirkung  regiere,  und  zwar  bilde  den 
Kern  dieser  Verehrung  die  Erftillnng  aller 
Pflichten  der  sittlichen  Wahrheit  und  Ge- 
rechtigkeit.  Morgan’s  unterscheidende  Eigen- 
thtlmlichkeit  besteht  darin,  dass  er  die  christ 
liche  Debatte  auf  das  Gebiet  des  Alten 
Testaments  versetzt  and  dessen  Verhaltniss 
zum  Neuen  Testament  und  zum  wahren 
Evangelium  Christi  in’s  Auge  fasst.  Obwohl 
er  den  Offenbarungscharakter  des  Alten 
Testaments  bestreitet,  so  erkennt  er  doeb 
im  Christenthum  eine  gbttliche  Offenbarm^: 
an,  als  dereu  Vorzug  die  Klarheit  und  Ge- 
wissheit  der  Kenntniss  von  Gott,  von  unsern 
sittlichen  Pflichten  und  von  der  Unsterblieb- 
keit  der  Secle  geltend  gemacht  wird.  Man 
sage  nicht  (so  heisst  es  im  ersten  Bande  des 
Werkes),  es  seien  dies  natilrliche  Wahrheiten 
und  Pflichten , die  der  Vernunft  evident 
seien,  und  es  habe  deshalb  keiner  Offen- 
baruug  bedurft,  urn  sie  zu  entdecken.  Wir 
wtlrden  keineswegs  ebensogut  ohne  die 
Wohlthat  der  Offenbarung  zu  dieser  Einmeht 
gekommen  sein.  Die  Btlcher  Euklid’s,  New- 
ton’s Principia  enthalten  allerdings  natQrUebe 
Wahrheiten,  die  auf  die  Vernnnft  der  Dinge 
gegrilndet  sind;  aber  es  mtlsste  Jemand  ein 
Thor  oder  Wahusinniger  sein , wenn  er  be- 
haupteu  wollte , er  hStte  sich  in  diesen 
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GegenstAnden  ebensogut  ohne  diese  B ttcher 
imterricbten  kdnnen  und  er  sei  solchen 
Meistern  nicht  zu  Dank  verpflichtet.  Nehmen 
vrir  ttberdies  einen  Confucius,  Zoroaster, 
Platon,  Sokrates  odor  den  griissten  Moral - 
pkilosophen,  der  jemals  oline  das  Licht  der 
Offenbarung  lebte,  so  waren  ibre-  Systenie 
der  Sittenlehre  mit  so  viel  Aberglauben  uud 
nlnmpen  Ungereimtheiten  vermisebt,  dass  sic 
den  Hauptzweck  ganz  verfehlten.  Alles  an- 
gebliche  Geheimniss  in  der  Religion  gilt  ikm 
als  Nicbts  anders,  denn  als  buchstUblich 
verstandene  und  falsch  angewandte  Allegoric. 
Im  Apostel  Paulua  sieht  Morgan  den  grossen 
Freidenker  der  urchristlichen  Zeit,  den  Kilhnen 
und  tapfern  Vertheidrger  der  Vernunft  gegen 
die  Antoritat,  im  Gegensatz  gegen  diejenigen, 
welche  ein  gottloses  Bystem  des  Aberglaubeus, 
der  Blindheit  und  Sklaverei  unter  dem  Vor- 
geben  gottlicher  Offenbarung  wider  alle 
gesunde  Vernunft  und  Verstand  aufgestellt 
liatten. 

Mori  inert*,  Claude,  war  ein  Schuler 
von  Malebranche  und  verbffentlichte  in  seinem 
25.Lebensjahre  als  Friedensgerichtsschreiber 
ra  Ckatelet  eine  Schrift  „ Dc  la  science  qui 
cst  cn  Dieu u (1718),  worin  er  das  gottliche 
Vorherwissen  im  Sinne  von  Malebranche  mit 
der  raenschlichen  Freiheit  zu  vereinigen  sucht. 
Zugleich  aber  gTeift  der  Verfasser  in  einem 
Anhange  zu  seinem  Buche  die  Leibniz’schc 
Uhre  von  der  vorherbestimmten  Harmonic 
vom  Standpunkt  des  Cartesius  und  Malc- 
branebe  au. 

Mortagnc , Walt  her  von,  siehe 
Walther  von  Mortagne. 

.Morns , Thomas,  siehe  Moore, 
Thomas. 

Musclios,  phonizischer  Philosoph,  siehe 
Mocbos. 

Moseh  ^ ben  Maiindn  (Maimfiui)  oder 
Moses  Mannouides,  auch  bisweilen  Ben 
Obeid- Allah  genannt,  weil  er  sich  selbst 
gelegentlich  Obeid  - Allah  (Diener  Gottes) 
nannte,  bei  den  Rabbinen  gewdhnlich  Ram- 
bam  (eine  durch  Zuzammensetzung  der  An- 
fongsbuebstaben  von  Rabbi  Moseh  ben 
Maunon  gebildetes  Wort)  genannt,  war  1135 
zu  Cordova  als  der  Sohn  eines  Richters  ge- 
boren  nnd  schon  frUh  grfindlich  in  der 
Theologie  des  Talmud  gebildet  nnd  hatte 
dann  die  peripatetisehe  Philosophic  und  Me- 
dicin  nach  den  arabischen  Auslegern  des 
Aristoteles,  insbesondere  auch  den  Ibn  Tofail 
Abu-Bakr  oder  Abubacer)  studirt.  Bei  der 
Vertreibung  der  Juden  aus  Bpanien  (1164) 
wanderte  er  mit  seiner  Familic  zuerst  nach 
Fez  und  1165  tiber  PalHstina  nach  Fostat 
in  Aegypten  aus,  wo  er  in  einer  bffentlichen 
Sehule  Philosophic  lehrtc,  in  die  dortige 
Akademic  der  Aerzte  eintrat  und  neben  einem 
Handel  mit  Juwelen  zugleich  die  iirztliche 
Fraxig  ausUbte.  Spkter  wurde  er  Leibarzt 


des  Sultans  Salah-ed-din  (Saladin)  und  seines 
Solines  El-Malik  el-Aziz.  Neben  seinem  mUh- 
samen  Berufe  war  er  in  arabischer  Sprachc 
als  fruchtbarer  medicinischer,  theologischer 
und  philosophischer  Schriftsteller  thatig.  Die 
Schriften  seines  jilngern  Zeitgenossen  Ibn 
Roschd  (AvcrroCs)  lernte  er  erst  wenige  Jahrc 
vor  seinem  Todc  kennen,  welcher  im  Jahr 
1204  zu  Alt-Kahirah  erfolgte.  Er  soli  zu 
Tiberias,  in  der  altbcrUhmten  Rabbinengrab- 
stiitte  in  Palilstina  begrabcu  sein.  Abgesehcn 
von  einem  arabisch  geschriebenen,  von  Mt»sch 
ben  Tibbon  in’s  IlebrUische  Ubersetzten  und 
zu  Venedig  (1550)  gedruckten  Compendium 
der  Logik  sind  von  ihm  zwei  philosophische 
Werke  hervorzuheben.  Das  eine  ist  eine 
in  acht  Abschnittcn  verfasste  Einleitung  zu 
dem  rabbinischen  Tractat  „ Abnth “ oder  zu 
den  sogenannten  SprUchcn  der  VUtcr,  welche 
Schrift  gewdhnlich  kurzweg  Schcnwnah  fera- 
qlm  d.  h.  Acht  Abschnitte  genannt  wird 
und  sein  ethisches  System  enthiilt,  worin  er 
die  sittlichen  Lehren  jildischcr  und  anderer 
Weisen  im  Zusammenhange  vorzutragen 
unternahm.  (Die  Ethik  des  Maimonidcs  oder 
Schemonah  Perakim , aus  dem  Arabischen 
des  RaMBaM  und  nach  dem  Ilebraischen 
deutsch  bearbeitet  von  S.  Falkenheim, 
1832).  Dcr  erste  Abschnitt  handelt  von 
der  menschlichen  Scele  und  ihren  Kraften 
im  Allgemeinen.  Es  werden  darin  fast  ganz 
aristotelisch  ftlnf  solcher  Kriifte  unterschieden : 
die  erniihrende  oder  vegetabile,  die  em- 
pfindendc  oder  sensible,  die  vorstellende 
oder  imaginative,  die  begehrende  oder  irri- 
tabile  und  die  vernilnftige  oder  intelligible. 
Im  zwei  ten  Abschnitt  werden  im  Sinne 
der  ethischen  und  dianoetischen  Tugenden 
des  Aristoteles  die  moralischc  uud  die  in- 
tellectuellc  Vollkommenheit  der  Scele  unter- 
schieden und  in  letzterem  Betracht  Einsicht, 
Weisheit  und  Vernilnftigkeit  hervorgehoben. 
Im  dritten  Abschnitte  wird  von  der  Krank- 
heit  dei  Scele  gehandelt,  die  darin  sich 
ilussert,  weun  die  Seele  und  ihre  Theilc  so 
beschaffen  sind,  dass  sie  oft  bcise  uud  un- 
edle  Ilandlungen  verrichtet  und  das  Bose 
ftir  gut  und  das  Gute  fllr  schlecht  h&lt.  Wer 
an  Seelenkraukheiten  leidet,  muss  sich  bei 
den  uuterrichteten  Weisen,  als  den  Seclen- 
ilrzten,  Rath  holen.  Von  den  Heilmittcln 
wider  die  Seele  handelt  darum  dcr  v i e r t e 
Abschnitt.  Ganz  aristotelisch  werden  tiigcnd- 
hafte  Ilandlungen  als  diejenigen  bezeichnct, 
welche  die  Mitte  halteu  zwischen  zwei  Ex- 
tremen,  die  beiden  unrecht  sind,  das  Eine 
zu  viel  (Uebcrmaa8s),  das  Andere  zu  wenig 
(Mangel).  Darum  kaun  man  die  moralisch 
erkranktc  Seele  nur  dadurch  heilen , dass 
man  sie  geradezu  zum  andern  Extreme  fllhrt, 
z.  B.  den  Geizigcn  zur  Verschwendung,  um 
auf  diesem  Wcge  die  rechte  Mitte  wiedcr 
herzustellen.  Man  muss  also  nach  den  Iland- 
lungen dcr  Mittelstrasse  strebeu  uud  niemals 
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nach  einem  der  bciden  Extreme  streben,  es 
geschehc  denn  als  eine  Arzneikur,  urn  mit 
den  entgegengcsetzteu  Mitteln  cutgegen  zn 
wirkcn.  Wenn  der  Menscli  seine  Hand- 
lungen  fleissig  abw&gt  und  nach  dem  Mittel- 
wege  strebt,  so  erreiclit  er  die  hbchste  Stufe 
der  Menschheit,  nahert  sicli  dadurcli  Gott 
am  Meisten  und  erlangt  sein  wahres  GlUck. 
Dies  ist  die  vollkommenste  Art  des  Gottes- 
dicnstes.  Ging  der  Verfasser  bis  dahin  im 
Wesentlicheu  mit  Aristoteles,  so  scheiden 
sichjetzt  im  ftlnften  Abschnitte  ihre  Wege 
bei  der  Frage,  wic  der  Menscli  seine  Seelen- 
kriifte  zu  einem  bestimmten  Zwecke  anwenden 
soli.  Der  Menscli  muss  alle  seine  Seelen- 
krafte  der  Vernunft  unterwerfen  und  sicli 
stcts  eincn  bestimmten  Hauptzweck  vorsetzen, 
niimlicli  die  Erkenntniss  der  Gottlieit , soviel 
der  Menscli  davon  zu  begreifen  vermag.  Alle 
seine  Handlungen,  seine  Bewegungen,  sein 
Kulien  muss  unverrOckt  auf  diesen  Zweck 
gerichtet  sein,  sodass  keine  seiner  Hand- 
lungen ctwas  Nutzloses  sei,  d.  h.  etwas,  was 
niclit  zu  diescm  Zwecke  hinleite.  Kurz,  er 
handle  hach  dem  Spruchc  der  Vfiter:  Alle 
deine  Handlungen  seien  im  Namen  des  Him- 
mels!  Im  sechsten  Abschnitt  wird  die 
Frage  erbrtert,  ob  der  durcli  sittliche  Kam- 
pfe  hindurch  gegangene  Menscli  oder  der 
Fromme,  welcher  die  Tugend  aus  Neigung 
ausitbt,  sittlich  hbhcr  stelie.  Die  Weltweisen 
sind  darin  einstimmig,  dass  lctzterer  als  der 
Echttugendhafte  an  sicli  vortrefflichcr  und 
vollkommener  ist,  als  der  bios  seine  Nei- 
gungen  Bekampfende.  Im  siebenten  Ab- 
schnitt werden  die  Hindemisse  hervorge- 
hobcn,  welchen  der  Erkenntniss  Gottes  von 
Seiten  der  intellcctuellcn  und  moralischen 
Unvollkoramcnheiten  des  Menschen  entgegen- 
stehen.  Dcr  achte  und  letzte  Abschnitt 
handelt  von  der  Bestimmung  des  Menschen 
durch  die  Geburt.  Es  werden  darin  die 
rossen  Fragen  in  BetTeff  der  Natur  und 
er  Anlagen  des  Menschen,  seinem  freien 
Willen  und  seiner  Zurcchnungsfahigkeit  im 
Verhaltniss  zur  Allwissenhcit  und  Gerecli- 
tigkeit  Gottes  erortert.  Wenn  die  Weisen 
sagen,  Alles  werde  von  Gott  bestimmt,  so 
meinen  sie  die  nattlrlichen  Dinge,  wobei  der 
Mensch  keine  freie  Wahl  hat.  Dagegen  ist 
hinsichtlich  des  moralischen  Handel  ns  Got- 
tes Vorherwissen  niclit  als  Vorherbestiramung 
zu  fassen.  Das  Wissen  Gottes  ist  mit  seinem 
Wesen  Eins,  und  wir  sind  mit  unserm  Ver- 
stande  niclit  vermdgend,  das  Wesen  Gottes 
vollkommcn  zu  begreifen,  weil  es  ftlr  das 
Wesen  Gottes  keine  weitere  Grundursache 
giebt,  durch  welche  dasselbe  erkannt  werden 
kdnnte.  So  wenig  wir  dem  Sonnenlichte 
seinen  Glanz  absprechen  konnen,  weil  wir 
anfschauend  den  von  den  Strahlen  geblen- 
deten  Blick  abwenden  mtlssen,  ebensoweuig 
kbnnen  wir  die  Vollkommenhcit,  welche  un- 
serer  eignen  Unvollkommenheit  unbcgreiflich 


ist,  desshalb  bestreiten,  weil  wir  uns  dieselbe 
niclit  vorstellig  machen  konnen. 

Das  religionsphilosophische  nauptwerk 
des  Maimonides  ward  im  Jahre  1190  vollen- 
det  und  ftihrt  im  arabischen  Original  den 
Titel  „ Dalalath  al  - hairinu  d.  h.  Leitung  des 
Zweifelnden,  und  diess  allein  ist  der  dem 
Inhalte  des  Werkes  entsprechende  richtige 
Sinn  des  Titels,  niclit  der  aus  der  liebrii- 
schen  und  lateinischen  Uebersetzung  herge- 
nommene  Titel  „Lehrer  der  Verwirrten*. 
Der  Vcrfasser  wendet  sich  darin  an  Solche. 
welche  bei  der  Beschaftigung  mit  der  Philo- 
sophic im  Zweifel  stecken  geblieben  sind 
oder  den  Glauben  ganz  eingebusst  haben, 
den  sic  nur  durch  Vermittelung  der  Philo- 
sophic wieder  gewinnen  konnen.  Das  Werk 
ist  in  drei  Abschnitte  getheilt.  Der  erstc 
enthalt,  nach  einer  kritischen  Sichtung  der 
Gottesnamen,  zuerst  eine  Erorterung  des 
Wesens  und  der  Eigenschaften  Gottes,  wo- 
bei auf  ontologischem,  kosmologischem  und 
teleologischem  Wege  auch  die  bei  den  Sclio 
lastikern  herkbmmlichen  Beweise  ftlr  das 
Dasein  Gottes  versuclit  werden.  Dann  wird 
das  gesammte  Dasein  als  Makrokosmos  und 
Mikrokosmos  unterschieden  und  vor  der  Vor- 
stellung  gewarnt,  als  ob  die  Welt  nur  den 
Menschen  zum  Zweck  habe.  Dabei  werden 
die  Meinungen  christlicher  und  muhameda- 
uischer  Scholastiker  berticksichtigt  und  na- 
mentlich  (tber  die  orthodoxen  und  rationa- 
listischen  llichtungen  in  der  muhamedani- 
schen  Theologie  und  Religionsphilosophie 
ausfilhrliche  Mittheilungen  gemacht  Im 
zweiten  Abschnitte  werden  die  Lehren 
der  Peripatetiker  entwickelt  WShrend  Mai- 
monides in  der  Erkenntniss  der  irdischen 
Dinge  dem  Aristoteles  nnbedingte  Autorittt 
zuerkennt,  stellt  er  iu  Bezug  auf  die  Er- 
kenntniss der  liimmlischen  und  gdttlicben 
Dinge  die  Offenbarung  fiber  das  Anaehen 
des  Stagiriten,  von  dessen  Anschauungen 
der  jtldische  Religionsphilosoph  insbesondere 
in  den  Lehren  von  der  Schbpfung  und  von 
der  Vorsehung  abweicht  Er  verwirft  die 
Annahme  einer  Ewigkeit  dcr  Welt  im  Sinne 
des  Aristoteles,  wonach  die  immer  vorhan- 
dene  Matetie  auch  immer  die  bildende  Form 
an  sich  getragen  habe,  und  halt  an  dem 
Glauben  fest?  dass  die  Materie  durch  Gott 
geschaffen  sei.  Ira  dritten  Abschnitte  wird 
der  Weltzweck,  die  Erkenntniss  und  Liebe 
Gottes,  die  gbttliche  Vorsehung  und  das  dem 
Bosen  steueriide  Gesetz  bctrachtct,  Nur  beim 
Menschen  bezieht  sich  die  Vorsehung  auf 
das  Einzelne,  in  der  tlbrigen  Schopfung  nur 
auf  das  Allgemeine  und  Unvcritnderuehe  oder 
die  Gattungen.  In  Bezug  auf  die  Auslcgong 
der  heiligen  Schrift  halt  Maimonides  an  der 
Voraussetzung  fest,  dass  es  ein  vom  Glauben 
unabhangiges , durch  die  Sinne  bezeugtes 
Wissen  gebe,  welches  voile  Evidenz  habe 
und  welchera  unter  Uinstiinden  der  buck* 
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stibliche  Schriftsinn  gcopfert  werden  mtlsse, 
indern  an  die  Stelle  der  wdrtliehen  Auffas- 
m g eine  allegorische  Erkl&rung  trete.  Im 
Ganzen  betrachtet,  zeigt  sich  die  Religions- 
philosophie  dcs  Maimonides  als  ein  maass- 
er  Eklekticismus.  welcher  auf  den  reli- 
;n  Glauben  menr  Werth  legt,  als  auf 
philosophische  Erkenntniss.  Denn  wenn 
ans  auch  Logik  und  Metaphysik  zur  Vor* 
bereitung  und  Bildung  des  Verstandes  ftthrcn 
and  zur  Erkenntniss  der  Natur  anleiten,  die 
ans  die  Thflre  zur  Metaphysik  bfihet,  so  1st 
docli  dieser  Weg  der  Wissenschaft  nur  ftlr 
Wenige,  und  die  grosse  Mehrzahl  der  Men- 
schen  muss  durch  Religion  geleitet  werden. 
Die  denkglfiubige,  rationalistische  Riclitung 
seiner  theologiscken  und  philosopliischen 
Schriften  hat  zwar  dem  Maimonides  bei  jti- 
dischen  Orthodoxen  und  Fanatikern  den 
Vorwurf  der  Ketzerei  zugezogen,  aber  bei 
der  Mehrzahl  heutiger  Juden  ihm  das  An- 
sehen  eines  religionsphilosophischen  FUlirers 
und  Fackeltr&gers  verschafft.  Und  machte  das 
Werk  „Leitung  der  Zweifelnden*  in  dor  Ge- 
schichte  der  Philosophic  selbst  keine  Epoche, 
so  trug  es  doch  zur  Verbreitung  des  Stu- 
dimns  der  peripatetischen  Philosophic  unter 
den  jfldiscnen  Theologen  bei  und  fjlhrte 
Manner  wie  Spinoza,  Moses  Mendelssolm  und 
Salomon  Maimon  in  die  Philosophic  ein.  Im 
Todesjahre  dcs  Maimonides  wurdc  das  Work 
durch  Samuel  Ibn  Tibbon  aus  Lunel  in  der 
Provence  unter  dem  Titel  „ More'll  nebd- 
ch'm“  in’s  Ilebrftische  Ubcrsetzt  und  war 
bereits  den  christlichen  Scholastikem  dcs 
dreizehnten  Jahrhunderts  bekannt.  Vom  drei- 
zehnten bis  fUnfzchnten  Jahrhundert  wurde 
das  Werk  von  vielen  Rabbincrn  und  Kabba- 
listcn  mit  Commentaren  versehen.  Die  erste 
Ausgabe  des  hebraischen  Textes  erschien 
schon  vor  dem  Jahre  1480,  die  zweite  1551 
zu  Venedig.  Die  erste  Ausgabc  des  arabi-. 
schen  Originals  mit  einer  franzosischen  Ueber- 
setzung,  nebst  kritischen,  literarischen  und 
erliutemden  Anmerknngen  wurde  durch 
8.  Munk  veranstaltet  unter  dem  Titel  „I.e 
Wide  des  egares“  (1856,  1861  und  1866, 
in  drei  BMnden , deren  letzter  den  arabisehen 
Text  enthalt.)  Die  hebraische  Uebersetznng 
Ibn  Tibbon’s  nebst  einigen  hebraischen  Com- 
mentaren  wurde  unter  dem  Titel  „R.  Mosis 
Maimonidis  liber  More  nebflchim  ( Doctor 
Ptrplexorum ) ex  versione  S.  Tibbonidae  cum 
commentariis  Ephodaei,  Schemtob,  Ibn  Cres- 
cas nec  non  Don  Isaci  Abravanel,  adject  is 
summariiset  mdicibus,  1875  ( 3voll .)  gedruckt 
P.  Beer,  Leben  und  Werk  des  Babbi  Moses 
ben  Maimon.  1834. 

Geiger,  Moses  ben  Maimon.  1850. 

Joel,  die  Religionsphilosophie  des  Moses  ben 
Maimon.  1860. 

B-  EUler,  Vorlosungcn  iiber  die  jiidischen  Pbilo- 
eophen  des  Mittelalters.  Abtheilung  II  (Vor- 
lesnngen  iiber  die  Philosopliic  und  Religion 
des  Moses  Maimonides)  1870. 


Moses  ben  Nachman  (Moses  Nacli- 
manides)  war  1194  zu  Girona  geboren  und 
lebtc  in  seiner  Vaterstadt  als  Rabbi  in  hohem 
Anschcn  und  war  zugleich  als  Arzt  und 
SchrifterklHrer,  wrie  als  Kabbalist  thatig. 
DutcIi  ihn  wurde  in  der  zweiten  Ilalftc  dcs 
dreizehnten  Jahrhunderts  das  angeblich  von 
dem  galilaischen  Rabbinen  Simeon  ben  Jocliai 
verfasste  kabbalistische  Grundbnch  Sohar 
nach  Catalonien  gebracht.  Zur  Erftlllung 
eines  Geltlbdes  machte  Nachmanidcs  im 
73.  Lebensjahre  eine  Reise  nach  Jerusalem, 
wo  er  1268  seinen  Commentar  zum  Pentateuch 
vollendete  und  in  hohem  Alter  starb.  Ausser- 
dem  hat  er  eine  Verthcidigung  des  Maimonides, 
einen  Commentar  ziim  kabbalistischen  Buchc 
Jezirah  und  andere  kabbalistische  Bflchcr 
verfasst. 

Moseli  ben  Josua  Narboni,  war 
aus  Narbonne  gebtirtig,  zu  Perpignan  er- 
zogen  und  verfiisste  dort  einen  Theil  seiner 
Schriften,  zog  sich  jedoch  im  Jahr  1349 
nach  Cervera  in  Katalonien  zuriick  und  starb 
im  Jahr  1370.  Gewbhnlich  wird  or  Maestro 
Vidal  genannt.  Er  tlbersetzte  die  gegen  die 
Christen  gerichtete  Streitschrift  Al-Ghazzali’s 
aus  dem  Arabisehen  in’s  Hebrliische  und 
verfasste  Commentare  zu  einigen  Abhand- 
lungen  von  Ibn  Roschd,  zum  „Naturmensch“ 
des  Ibn  Tofail  und  zum  „Morehu  des  Mai- 
monides. Seine  Arbeiten  sind  jedoch  nur 
handschriftlich  in  Bibliotheken  vorhanden. 

Host'll  ben  Samuel  Tibboni,  stammte 
ans  der  Fanrilie  Tibbon  in  Granada  und 
bllihte  in  der  zweiten  Hiilfte  des  dreizehnten 
Jahrhunderts.  Er  tlbersetzte  aus  dem  Ara- 
bischen  in’s  Ilebriiische  die  Btlcher  des 
Mathematikers  Eukleides,  die  Logik  und  das 
Buch  der  Gebote  (Ethik)  des  Maimonides, 
sowie  einige  aristotelische  Paraphrasen  des 
Averroes. 

Mtimmiiis,  Spurius,  der  Bruder  des 
Erobcrers  von  Korinth,  wird  bei  Cicero  als 
als  einer  der  ersten  romischen  Stoiker  genannt. 

Aluratori,  Ludwig  Anton,  war  1672 
zu  Vignola  im  Gebiete  von  Modena  geboren, 
zuerst  Aufseher  der  Ambrosianischen  Biblio- 
thek  in  Mailand,  dann  Bibliothekar  und  Ar- 
chivar  des  Herzogs  von  Modena  und  als 
einer  dcr  gelehrtesten  Geschichts-  und  Altcr- 
thumsforscher  des  achtzehntcn  Jahrhunderts 
im  Jahr  1750  gestorben.  Seine  Werke  um- 
fassen  in  der  Ausgabc  von  1767  — 80  sechs 
und  dreissig  Quartbiinde,  in  der  Ausgabc 
von  1790 — 1810  acht  und  vierzig  Octavbftnde. 
Als  Sachwalter  der  religiosen  Dnldung  hat  er 
sich  durch  einige  kleine  Gelegenheitsschriftcn 
bei  der  Inquisition  in  ilbcln  Geruch  gebracht 
und  wurde  gegen  deren  Verfolgungen  nur 
durch  die  wohlwollcnde  Frcundschaft  des 
Papstes  Benedict  XIV.  geschiltzt.  Der  Ge- 
schichte  dcr  Philosophic  gehort  er  durch 
folgendc  Arbeiten  an:  La  /ilosofia  morale 
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eposia  e proposta  a i giovani  (2.  ed.  1737), 
Della  forza  della  fantasia  umana  (2.  ed. 
1753,  L.  A.  Muratori,  Uber  die  Einbildungs- 
krai't  des  Menschen,  mit  vielen  Zus&tzen 
herausgegeben  von  G.  M.  Kicherz,  1785)  und 
Trattato  della  forza  dell’  irdendimento 
umano  osia  il  Pirronismo  confutato  (1745, 
2.  ed.  1756).  Letztere  Schrift  ist  haupt- 
siichlich  gegen  den  Skepticismus  Daniel 
Huet’s  gerichtet.  In  seinen  philosophischen 
Anschauungen  jeder  skeptischen  Geistesrich- 
tung  abliold,  zeigt  sich  Muratori  zwar  von 
Cartesius  und  Malebranche  angeregt,  schliesst 
sich  aber  vorzugsweise  an  Platon,  Plotinos 
und  Marsiglio  Ficino  an.  Der  von  ilim  im 
weitesten  Umfange  des  Wortes  gefassten 
Einbildungskraft  weist  er  im  menschlichen 
Geistesleben  eine  umfassende  Bedeutung  zu, 
indem  er  sie  als  Rilst-  und  Schatzkammer 
der  Intelligenz  tlberhaupt  auffasst. 

lliisonius  (vollst&ndig  Cajus  Muso- 
nius Rufus),  ein  j Ungerer  Zeitgenosse 
Seneca’s , stammte  aus  einer  ritterlichen 
Familie  Etruriens  und  war  zu  Volsinii  ge- 
boren.  Unter  Nero  in  Rom  als  Lehrer  der 
stoischen  Philosophic  thfttig,  in  welcher 
Epiktetos  sein  Schuler  war,  wurde  er  von 
gleichzeitigen  und  spatern  Schriftstelleru  viel 
gepriesen.  Seine  Tugend  (so  hiess  es)  zog 
edle  Menschen  an,  wie  der  Magnet  das  Eisen, 
und  war  ilirn  auch  Jemand  feindlich  gesinnt, 
so  widerfuhr  ihm  doch  stets  die  Genugthuung, 
dass  man  ihn  als  einen  rcchtschuffeneu  Mann 
anerkauntc.  Durch  seine  Vortriigc  Uber  die 
stoischc  Sittenlehre  erwarb  er  sich  trotz  seiner 
trocknen  Lehxart  zahlreiche  Anh&nger  unter 
alien  Standen.  Einer  seiner  Schuler,  Clau- 
dius Pollio,  hat  diese  Vortrage  in  der  Form 
von  DenkwUrdigkeiten  in  griediiseher  Sprache 
aufgezeichnet,  woraus  der  Sammler  Stobaios 
seine  Mittheiluugcn  Uber  die  Lehren  des 
Musonius  geschopft  hat.  Wie  tlberhaupt  den 
romischcu  Stoikcrn  der  Kaiscrzeit,  so  hatte 
auch  dem  Musonius  die  Stoa  den  Bcruf,  den 
aus  dem  Bewusstscin  der  Zeit  verschwuudcncn 
religiosen  Glaubcn  zu  ersetzen  und  iichte 
Sittlichkeit  zu  begrUnden.  Die  Philosophic 
gait  ihm  als  einziger  Weg  zur  Tugend;  gut 
seiu  und  Philosoph  oder  Weiscr  sein,  ist  eins 
und  dasselbe,  und  Philosophiren  heisst  so  viel 
als,  die  GrundsUtzc  des  ochonen  und  Guten 
kenuen  und  ausUbeu  lernen.  Ein  guter  FUrst 
ist  nothwendig  Philosoph,  und  der  Philosoph 
eignet  sich  am  besten  zum  Ilerrscher.  Aber 
die  wahre  Philosophic  bedarf  nur  weniger 
Lehren  und  mag  die  Spitzfindigkeiten  un- 
fruchtbarer  Wortweisheit  und  leerer  Wort- 
kdmpfe  leicht  entbehren,  worauf  sich  nur 
Sophisten  etwas  zu  gut  thun.  Deun  das 
Nothwendigo  und  Niltzlichc  ftir  ein  gates 
Leben  liisst  sich  auch  bci  dcr  Schaufcl  und 
beim  Pflugc  lernen  und  die  Tugend  ist  weit 
weniger  Sachc  des  Unterrichts,  als  der  Ue- 
bung.  Durum  ist  das  Philosophiren  ftlr  Alle, 


selbst  ftlr  das  weibliche  Geschlecht  noth- 
. wendig.  Mit  einer  ftlr  seine  Zeit  seltenen 
Reinheit  der  Gesinnung  bekflmpftc  Musonius 
alien  Geschlechtsgenuss  ausser  der  Ehe,  als 
deren  warmer  Lobredner  er  auftritt  und  in 
welcher  er  die  allein  naturgemiLssc  und  sitt- 
lich  woldthiltigeGemeinschaft  derGeschlechter 
erkannte.  Und  diese  seine  Lehre  bekraftigte 
er  durch  die  That;  denn  er  lebte  nicht  nur 
selbst  in  der  Ehe,  sondern  gab  auch  seine 
Tochter  einem  seiner  ausgezeichnetsten  Schu- 
ler, dem  Artemidorus,  einem  Freunde  des 
jiingern  Plinius,  zum  Weibe,  und  nach  des 
Letztern  Erziihlung  war  dies  eine  Auszeich 
nung,  um  welche  Artemidor  von  Vielen  be- 
neidet  wurde.  Aber  auch  den  Mnsonitw 
ereilte  in  der  Zeit  der  Neronischen  Schreckens- 
herrschaft,  die  so  manchem  J Unger  der  Stoa 
in  Rom  den  Untergang  brachte,  sein  Schicksal. 
Ihn  stUrzte,  wie  uns  Tacitus  belehrt.  die  Be- 
rUhmtheit  seines  Namens  und  die  Tnatsachc, 
dass  seine  VortrUge  auf  die  Bildung  and 
Gesinnung  der  Jugend  einen  m&chtigen  Ein- 
fluss  austlbten.  Er  wurde  im  Jahr  65  n.  Chr. 
unter  dem  Vorwande  kochverr&therischer 
Absichteu  geRlnglich  eingezogen  und  auf  eine 
der  kykladischem  Inseln  im  agUischen  Meen; 
verbannt.  Dorthiu  trieb  sein  Ruf  eine  Menge 
Menschen  aus  Hellas,  die  den  hochgefeierten 
stoischen  Sittenlehrer  schen  wollten.  Als 
im  Jahre  G7  der  wahnsinnige  Nero  die  Land 
enge  von  Korinth  wollte  durchstechen  lassen, 
wurde  Musonius  dorthin  befohlen,  um  in  Ketten 
bei  den  Erdarbeiten  verwendet  zu  werden. 
Nero’s  Sturz  brachte  dem  Philosophen  die 
Freiheit.  Unter  dem  Kaiser  Vitellms  lebte 
er  wieder  in  Rom,  und  bei  Vespasian  stand 
er  (nachdem  er  auch  im  Belagerungsheer 
gegen  Jerusalem  thUtig  gewesen  war)  in  sol- 
chem  Ansehen,  dass  er  allein  in  Rom  bleiben 
durfte,  als  auf  kaiserlichen  Befehl  alle  ky 
• nische  und  stoische  Philosophen  die  Stadt 
verlassen  mnsste,  weil  ihr  Freiheitssinu  ver- 
dachtig  schien.  Ueber  des  Musonius  spitercs 
Leben  und  sein  Ende  ist  Nichts  bekannt. 
Aber  wie  ciu  geistiges  Vermftchtniss  hat  cr 
seiner  Zeit  den  trefflichen  Grundsatz  hiuter- 
lassen:  Handelst  du  gut  unter  MUhen, 
wird  die  Muhe  vergehen,  aber  das  Gute  be- 
stehen;  handelst  du  schlecht  mit  Wollust,  so 
wird  die  Lust  vergehen,  aber  das  Schlechtc 
bestehen. 

lliisoniiis  heisst  auch  cin  jflngerer 
Stoikcr,  w elcher  als  Zeitgenosse  des  Kynikers 
Demetrius  aus  der  ersten  Halite  des  dritten 
Jahrhunderts  bei  Porphyrios  im  Leben  des 
Plotinos  genannt  wird. 

Mussutaiin,  Johann  Georg,  hatte 
sich  1826  mit  einer  latcinischen  Abkandlung 
„Uber  Idealismus  oder  Idealpbilosophie*  den 
philosophischen  Doctorgrad  erworben  and 
1828  mit  einer  lateinischen  Abhandinng  wdber 
den  historischen  Begriff  der  LoguK  n»d 
Dialektik*4  in  Berlin  als  Privatdocco!  (hr 
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Philosophic  habilitirt,  war  seit  1829  ausser- 
ordentliclier  Professor  der  Philosophic  in 
Halle  geworden  und  daselbst  schon  1833 

Storben.  Als  Schuler  Hegels  stand  er  An- 
gs  in  einer  fast  sklavisclien  Abhiingigkeit 
von  dessen  Lehre,  wovon  er  sicli  nachher 
etwas  befreite.  In  seinem  „Lehrbuch  der 
Seelenwissenschaft  oder  rationalen  nnd  empi- 
rischen  Psychologie“  (1827)  machte  er  den 
ersten  Versuck,  die  Psychologie  ,,wissen- 
schaftlich“,  d.  h.  nach  der  Methode  der  „ab- 
solnten  Philosophic*'  zu  begrllnden.  Ausser- 
dem  gab  er  in  seinen  „Grundlinien  der  Logik 
nnd  Dialektik"  (1828)  einen  Auszug  der 
Hegel’schen  absoluten  (d.  h.  zugleich  die 
Metaphysik  einschliessenden)  Logik  zum  Ge- 
brauch  bei  seinen  Vorlesungen.  Endlich  gab 
er  einen  „Grundriss  der  allgemeinen  Ge- 
schichte  der  christlichen  Philosophic,  rait 
besonderer  Rllcksicht  auf  die  christliche  Theo- 
logie“  (1830)  heraus. 

Muti,  Francesco  (Franciscus  Mutns) 
war  um  die  Mitte  des  16.  Jahrhnnderts  zu 
Casal  di  Apigliano  in  Calabrien  geboren, 
hatte  seine  Studien  in  Cosenza,  Neapel  und 
Rom  gemacht,  sicli  dann  in  vielen  grossern 
Stfidten  und  namentlich  Universit&ten  Italiens 
anfgelialten  und,  als  Gegner  des  Aristoteles 
nnd  der  Scholastik,  sick  zugleich  als  ent- 
schiedenen  Anhknger  des  Bernadiuo  Telesio 
gezeigt  und  nicht  bios  diesen,  sondern  auch 
den  Patrizzo  und  Campanella  gegen  Angrifte 
vertheidigt.  Sein  dem  Telesius  gewidmetes 
Hanptwerk  hat  den  Titel:  Francisci  Muti 
Consent  ini  (d.  h.  aus  Cosenza)  disceptationuM 
libri  ffuinque  contra  calumnias  Thcori 
Angelutii  [ Angeluzzi ] in  maximum  philo- 
sophum  Franciscum  Palritium  (1589). 


Mutsclielle,  Sebastian,  war  1749  zu 
Allertshausen  in  Bayern  geboren,  seit  1793 
katholischer  Pfarrer  in  Baumkirchen  bei 
MUnchen  und  starb  1800  als  geistlicher  Rath 
zu  Freisingcn.  Er  gehbrte  in  seinen  religioscn 
Anschauungen  zu  den  rationalistisch  gebildeten 
und  aufgekliirten  Katholiken,  deren  Stand- 
punkt  nachmals  in  der  Scliule  Wessenbergs 
vertreten  war,  und  hat  als  Kantianer  der 
kritischen  Philosophic,  die  von  Stattler  bc- 
k&mpft  wurde,  im  katholischen  Bayern  Ein- 
gang  verschafft.  Philosophische  Schriften 
von  ihm  sind:  „Ueber  das  Sittlich -Gute“ 
(1788),  ferner  „Kritische  Beitrllgc  zur  Meta- 
physik, in  einer  Priifung  der  Stattler’schcn 
antikantischen  Lehre  “ und  endlich  „Ver- 
mischte  Schriften  oder  philosophische  Gc- 
danken  und  Abhandlungen,  meist  raoralischcn 
Inhalts,  auch  init  Rllcksicht  auf  die  kritische 
Philosophie“  (1794 — 98)  in  vier  Biindchen, 
in  zweiter  Auflage  1799  erschienen.  Seinen 
in  demselben  Jahre  begonnenen  „Vcrsuch 
einer  solchen  fasslichen  Darstellung  der 
Kant’schen  Philosophic,  dass  hieraus  das 
Brauchbare  und  Wicktigc  derselben  fllr  die 
Welt  einleuchten  mOge“  hat  er  nur  bis  zum 
siebenten  Heft  gebracht,  und  wurde  das  Werlc 
von  einem  Freunde  desselben  (J.  Thanner) 
bis  zum  zwlilften  Ilcfte  (1799  — 1805)  fort- 
gesetzt. 

Kajetan  Weiller,  Bcbastum  Mutschello‘s  Lebon. 

1803. 

UlynAn  aus  Chenai,  einem  Ort  in  Lako- 
nien,  wird  bei  Platon  im  Protagoras  und  bei 
spatem  Berichterstattern  untcr  den  so- 
genannten  sieben  Weisen  geuannt.  Indesscn 
sind  nur  einige  unbedeutende  Aussprilchc 
von  ihm  liberliefert. 


N. 


XaasM'iUT  (vom  hebraischen  „ nahas 
die  Schlange)  oder  Op  hi  an  er  (Ophiten) 
hiessen  darum  „Schlangenbrllder“  oder 
Schlangenverehrer , weil  sie  den  btisen 
Sehlangengeist  zugleich  als  ein  weises  und 
gates Wesen  verehrten.  Wie sie  vomSchlangen- 
dienst  Aegyptens  ausgegangen  waren  und  die 
Erx&hlung  des  alten  Testaments  von  der 
Schlange  des  Paradieses  und  von  der  durch 
Moses  crhdhten  Schlange  allegorisch  aus- 
legten,  so  haben  einzelne  Abzweigungen 
dieaer  gnostischen  Secte,  die  ihre  Lehre  auf 
Jakobus,  den  Brudcr  des  Herrn,  zuriick- 
fDhrte,  den  messianischcn  Mittelpunkt  des 
*lten  Testaments  theils  in  Kain,  theils  in 
Seth,  theils  in  Melcliisedek  gefunden  und 


sich  untcr  den  Namen  der  Kainiteu,  der 
Sethiteu , der  Melchisedekianer  mit  ver- 
schiedenen  Modilicationen  ihrer  guostischen 
Grundanschauung  bis  in’s  scchstc  christ- 
liche Jahrhundert  erhalten.  Im  Allgemeinen 
waren  diese  Anschauungen  mit  der  etwas 
jUngern,  ebenfalls  zuerst  in  Alexandricn  auf- 
getretenen  Lehre  des  Gnostikers  Valentinus 
verwandt,  und  werden  die  Ophiten  als  die 
Ersten  geuannt,  welehe  sich  selbst  als 
„Gnostikeru  bezeicluieten,  indem  sie  den  An- 
fang  dcr  Vollkommenheit  in  die  Erkenntniss 
(Gnosis)  des  Menschen,  die  Volleudung  in 
die  Erkenntniss  Gottes  setzten.  Die  wesent- 
lichcn  Grnndzllge  ihrer  Lehre,  deren  Kcnnt- 
niss  wir  den  Kircheuviiteru  Jrenaeus,  Epi- 


Natalis  Hervaeus 


630 


Nees  von  Esenbeck 


phanius,  Theodorct  und  Hippolytos  vcrdanken, 
siud  folgende:  Aus  dem  Urvater  ging  als 
dessen  ewiger  Gcdanke  der  gottliche  Sohn 
und  aus  beiden  der  heilige  Geist,  als  die 
Mutter  alles  Lebendigen,  aus  der  Vereinigung 
des  L'rvaters  uud  des  Sohnes  rait  dem  Geiste 
aber  Christos  hervor.  In  der  iunigen  Ver- 
biodung  des  L'rvaters,  des  Solmes,  des  Geistes 
und  Cbristi  besteht  die  walire  Kirche.  Die 
bei  der  Vereinigung  des  Urvaters  und  des 
Sohnes  rnit  dem  Geiste  iiberstromenile  gott- 
liclie  FUlle,  die  Sophia,  stiirzte  jedocli  in  den 
Abgrund  dcr  Materic  hiuab,  wo  sie  am  Orte 
der  Mitte  zuriickgehalten  wurde,  oline  sich 
zur  Urm utter  erheben  zu  konnen.  So  ging 
aus  ilir  der  Ckaossohn  Jaldabaoth  als  Welt- 
bildner  hervor,  welcher  mit  den  von  ihm 
geschaffenen  Engcln  die  Kreise  des  Himmels 
beherrscht.  Jaldabaoth  vergisst,  dass  die 
Weisheit  tiber  ihm  und  seinen  Engeln  thront, 
und  will  der  hochste  Gott  selber  seiu;  aber 
nuch  seine  Engel  erheben  sich  gegen  ihn. 
Er  erzeugt  in  lcidenschaftlicher  Begierde 
nach  dcr  Materie  den  bOscn  Schlangcngeist, 
welcher  alles  Bosen  Ursprung  ist.  Aber 
dem  von  Jaldabaoth  und  seinen  Engeln  ge- 
schaffenen und  beseelten  Urmcnschcn  (Adam) 
flbste  unvermerkt  Sophia  den  gottlichen  Geist 
cin.  Dagegen  veranlasst  der  bose  Schlangcn- 
geist die  Menschen  zum  Abfall  von  Jaldabaoth, 
der  sie  sofort  aus  dem  Paradiese  stiess  unu 
immer  tiefer  in  Silnde  und  Verderben  ge- 
rathen  Hess.  Durch  die  Propheten  unter  den 
Nachkommen  Abraham’s  wurden  Ictztere  an 
ihren  gottlichen  Ursprung  erinnert  und  auf 
die  Erscheinung  Christi  vorbereitet,  welcher 
sich  mit  dem  Menschen  Jesus , dem  Sohne 
dor  Maria,  vereinigtc,  nm  der  gefallenen 
Welt  den  unbekannten  hbchsteu  Urvater  zu 
verkiindigen,  sich  aber  beiin  Tode  Jcsu  wiedcr 
zum  Ilimmel  erhob.  wo  er  zur  Rechten  Gottes 
sitzt  und  die  heiligcn  und  cmpfknglichen 
Seelen  an  sich  zielit,  bis  er  allc  Lichtkeime 
auf  Erden  gcsammelt  hat  und  damit  der 
Wcltlauf  volTendet  ist. 

Natalis  Klervaeus,  siche  Ilervey, 
Noel. 

Nausiky«l£s  wird  als  eincr  der  Lehrer 
des  Epikuros  genannt. 

Naiisiphniies  wird  bald  als  ein  An- 
h&ngcr  des  Demokritos,  bald  des  Skeptikers 
Pyrrhon  und  zugleich  als  einer  der  Lehrer 
des  Epikflros  genannt. 

Nearclios  aus  Tarent  wird  bei  Cicero 
als  ein  Pythagorcer  aus  dem  dritten  vor- 
christlichen  Jahrhundert  genannt,  bei  welchem 
Cato  als  junger  Mann  einen  pythagoreischeu 
Vortrag  gehort  haben  soli. 

Nech,  Johann,  war  1767  zu  Steinheim 
bei  Hanau  geboren.  auf  dem  Gymnasium 
zu  Aschaffenburg  geuildet,  studirte  in  Mainz 
Theologie  und  Philosophic  und  wurde  1791 
in  beiden  zum  Doctor  promovirt,  alsbald  am 
Gymnasium  zu  Aschaffenburg  angestellt  und 


1792  als  Professor  der  Logik  und  Metaphysik 
nach  Bonn  berufen.  Er  lehrte  die  Kant’sclie 
Philosophic  im  Sinn  und  Geiste  von  Leon 
hard  Reinhold,  wie  dies  seine  ersten  Schriften 
darthuu,  namlich:  „Das  Verhiiltniss  der 
stoischen  Moral  zur  Religion  u (1791),  sodaDn 
„Ueber  Kant’s  Verdienste  nm  das  luteresse 
der  philosophirenden  Vernnnft44  (1794;,  feroer 
die  beiden  ira  Jalir  1795  veroffentlichten  Ab- 
handlungen  „ Widerlegung  des  demonstrativen 
Beweisgrundcs  ftlr  das  Dasein  Gottes  und 
Darstellung  des  moralischen  Beweiscs44  und 
„Ueber  die  Uumoglichkeit  eines  speculative 
Be weises  ftlr  das  Dasein  der  Dingeu,  hanpt- 
s&chlich  aber  das  „ System  der  kritisclicn 
Philosophic,  auf  den  Satz  des  Bewusstseins 
gegrtindetM  (1795  und  96,  in  zwei  Banden\ 
eigentlich  ein  Commentar  zu  Reinhold’s 
Elementarphilosophie,  worin  zugleich  die  von 
Nicolaus  Tetens  veroffentlichten  „phil«- 
sophische  Versuche  liber  die  menschliche 
Natur“  (1777)  benutzt  sind.  Nach  deT  Bc- 
setzung  von  Bonn  durch  die  Franzoseu  (179L 
zog  sich  Neeb  zu  seinem  gcistUchcn  Obeim 
nach  Ernstkircheu  im  Spessart  zurtick  nnd 
beschHftigte  sich  mit  literarischen  Arbcitcn 
Vom  Standpunkte  Reinhold’s  neigte  er  sich 
mehr  und  mehr  zu  den  Anschauungen  von 
Franz  Hemsterhuis  und  Fr.  H.  Jacobi.  Diese 
Wendung  zur  Glaubensphilosophie  tritt  in 
dcr  Schrift  hervor:  ^Vernunft  gegen  Ver- 
nunft  oder  Rechtfertigung  des  Glaubens- 
1 1797).  In  demselben  Jahre  war  er  frofessor 
der  Philosophic  und  philosophischen  Moral  an 
der  Centralschule  zu  Mainz  geworden  und 
bekleidete  zugleich  die  Stelle  eines  Civil- 
standsbeamten.  Als  im  Jalir  18*  >3  durch 
Napoleon,  den  Feind  der  „IdeoIogen“,  die 
Professur  der  Philosophic  in  Mainz  auf- 
gchoben  wurde,  kaufte  sich  der  mittler- 
weile  verheirathete  rationalistisch-katholische 
Glauben8philosoph  ein  Landgut  zu  Nieder- 
saulhcim  bei  Mainz  uud  bekleidete  dort  zu- 
gleich bis  zum  Jalir  1842  die  Stelle  eines 
BUrgermeisters,  sowie  er  auch  als  Landtags 
abgeordnetcr  zur  zweiten  hessischen  Kammcr 
thatig  war.  Seine  Mussestunden  wurden  mit 
schriftstellerischen  Arbeiten  ausgefdllt,  in 
wclchcn  er  im  Sinne  der  Glaubensphilosophie 
fortwirkte.  Nachdem  er  im  Jahr  1812  dnen 
„ Brief  tiber  die  Freigeistcrei  der  heutigen 
Erzielmng44  verciffentlicht  hatte,  gab  er  eiae 
Sammlung  seiner  in  Zeitschriften  ver- 
ofleutlichten  Aufsiitze  als  „Yermischte 
Schriften44  (1817  — 21),  in  droi  Bindcn 
heraus,  worauf  1834  das  Schriftchen  ^Grfindc 
gegen  die  Moglickkcit  einer  allgemcinen  Ver- 
breituug  des  Unglaubens'*  folgte.  Er  starb 
1843  in  Niedersaulheim. 

Nees  von  Esenbeck,  Christian 
Gottfried,  war  1776  auf  dem  Keichenberg* 
bei  Erbach  im  Odcnwalde  geboren,  auf  don 
Gymnasium  in  Darmstadt  gebildct,  bait* 
1796—99  in  Jena  Medicin  studirt,  wo  ef 
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gleich  mit  Fichte  und  Schelling  bekannt  und 
iOr  die  pliilosopliische  Richtung  gewonnen 
wurde.  Nachdem  er  kurzc  Zeit  als  prak- 
tischer  Arzt  ini  Odenwalde  gewirkt  und  daun 
auf  seinem  Landgute  bei  Kitzfngen  seinen 
naturwissenschaftlichen  Studien  gelebt  batte, 
wurde  er  1817  als  Professor  der  Botanik 
nacli  Erlangen  und  bald  darauf  nacli  Bonn 
berufen  und  zugleich  zum  Prksidenten  der 
kaiserlich  Leopoldinischen  Akademie  der 
Naturforscher  erwfthlt  Im  Jalir  1830  folgte 
er  einem  Rufe  nack  Breslau,  wo  er  als  ersten 
und  einzig  gebliebenen  Band  eines  Systems 
der  speculativen  Philosophic  eincn  in  den 
Anschauungen  der  Schelling’schen  Schule 
8ich  bewegenden  Abriss  der  „Naturpkilo- 
sophieu  (1841)  veroffentlichte,  worauf  1852 
cine  „Allgemeiue  Formenlelire  der  Natur“ 
folgte.  In  Folge  seiner  Betheiligung  an  der 
Arbeiterbewegung  wurde  er  1851  von  seinem 
Amte  suspendirt  und  1852  durch  richterlickes 
Urthcil  entlassen,  und  batte  in  seinen  letzten 
Lebensjah^en  mit  Noth  und  Mangel  zu 
kilmpfen,  sodass  er  seine  Bibliothek  und  seine 
wissenschaftlichen  Sammlungen  verkaufen 
musste  und  die  Untersttitzung  htllfreicher 
Freunde  in  Anspruch  nahra.  Er  starb  1858 
im  Alter  von  82  Jahren. 

Xemesios,  Bischof  von  Emesa  in  Syrien, 
veroffentlichte  um  die  Mitte  des  ftlnften  Jahr- 
hunderts in  grieclpscher  Sprache  cine  Schrift 
„Ueber  die  Natur  des  Menscken* 
(dcutsch  von  Osterhammer,  1819),  worm  er 
eine  genaue  Bekanntschaft  mit  den  antiken 
Philosophen  Platon  und  Aristotcles  und  den 
Ae'rzten  Ilippokratcs  und  Galenos  zeigt,  in 
seinen  eignen  philosophischen  Anschauungen 
aber  sich  als  Eklektiker  mit  besonderer 
Ilinneigung  zu  Platon  zu  erkennen  giebt. 
Die  Seele  wird  von  ihm,  im  Anschluss  an 
Platon,  als  eine  unkdrperliche,  in  bestiindiger 
Bewegung  begriffene  Substanz  gefasst,  von 
welcher  der  Leib  seine  Bewegung  erhalt. 
Die  Seele  existirt  schon  vor  ihrem  Lcibe  und 
feiert,  oline  Uebergang  in  thierische  Leiber 
(Scelenwanderung),  nacli  dem  Tode  des  Leibes 
ihre  Auferstehung  in  der  ewig  fortdanernden 
Welt. 

NeokI£s  bless  einer  von  Epikur’s  Brltdern, 
die  auch  Anhangcr  seiner  Lehre  waren. 

IS’estdr  aus  Tarsos  in  Kilikia  wird  als 
ein  Stoiker  aus  der  Schule  des  Panaitios  im 
letzten  vorchristlicheu  Jahrhundert  genannt. 

Kettesheim,  siche  Agrippa  von 
N ettesheim. 

Ncu- Aristoteliker  heissen,  im  Gegen- 
satz  zum  arabischen  und  christlichen  Aristote- 
lismus  der  Scholastiker,  die  Erneuerer  der 
antiken  peripatctischen  Schule  wkhrend  des  so- 
genanntenZeitalters  der  Renaissance.  WShrcnd 
bei  den  vorzugsweise  unter  dem  Einflusse 
platonischer  Anschauungen  stehenden  syn- 
kretistischen  Scholastikem  des  Mittelalters 
von  Aristoteles  nur  die  Schriften  von  den 


Kategorien  und  vom  Gcdankeuausdruck  ( de 
inlcrprelatione)  bekannt  waren,  batte  sich 
seit  dem  Ende  des  zwolften  Jahrhunderts 
durch  die  Bekanntschaft  der  christlichen 
Scholastiker  mit  den  arabischen  Commcn- 
tatoren  aristotelischer  Schriften  die.  Kenntniss 
silmmtlicher  Schriften  des  Stagiriten  im 
Abendlande  verbreitet  und  durch  die  Er- 
kenntnis8  seiner  monotheistischen  Welt- 
anschauung die  Auffassung  geltend  gcmacht, 
dass  dieser  Fdrst  der  alten  Philosophen  ge- 
wissermassen  als  philosophiseher  Vorlilufcr 
Gliristi  in  Bezug  auf  natlirliche  und  wclt- 
liche  Weisheit  zu  gelten  babe.  Immcr  aber 
wirkte  wsihrend  des  scholastischen  Mittel- 
alters Aristoteles  mitseinem  mSchtigcn  Ansehen 
nur  in  der  arabischen  und  christlichen  Ver- 
kleidung,  von  welcher  derselbe  erst  durch  die  in 
der  sogenannten  Renaissance -Zeit,  wftlirend 
des  15.  und  1G.  Jahrhunderts,  vermittelten  Be- 
kanntschaft mit  dem  griechischen  llrtext  der 
aristotelischen  Schriften  befreit  wurde.  War 
nun  bereits  am  Ausgange  des  Mittelalters  inner- 
halb  der  aristotelischen  Averroistenschule 
durch  die  nacli  dem  griechischen  Aristoteles- 
Ausleger  Alexander  von  Aphrodisias  sich 
nennenden  „ Alexandristen  “ der  Bann 
des  einseitigen  scholastischen  Aristotelismus 
durchbrocken  worden ; so  gingen  anderc 
Aristoteliker  der  Renaissance  - Zeit  durch 
den  Rtlckgang  auf  den  griechischen  Urtext 
und  die  Ubrigen  griechischen  Ausleger  des 
Aristoteles  auf  die  Herstellung  eines  reinern 
Aristotelismus  aus.  Hiernach  unterscheiden 
sich  diese  Neu  - Aristoteliker  des  fllnfzehn- 
ten  und  sechzehnten  Jahrhunderts  in  beson- 
dere  Gruppen,  niimlich:  1)  als  averrois- 
tische  Aristoteliker,  zu  welchen  Nico- 
letto  Vernias  (1480  in  Padua) , Alexander 
Achillini  (gest.  1518)  in  Padua  und  Bo- 
logna, Augustinus  Niphus  (154G)  in  Bo- 
logna und  Rom,  und  mit  pantheistischer  Wen- 
dung  auch  Andreas  Caesalpinus  (gest 
1603)  in  Pisa  gehorten;  2)  als  alexan- 
dristische  Peripatetiker,  zu  denen  Petrus 
Poraponatius  (gest.  1525)  in  Padua,  Fer- 
rara und  Bologna,  Simon  Porta  aus  Neapel 
(gest.  1555),  Julius  Caesar  Scaliger  in 
Holland  (gest.  1558)  gehtfrten ; 3)  als  rci- 
n e r e Aristoteliker,  in  deren  Reihe  Gcorgios 
Scholarios,  genannt  G e n n a d i o s (gest.  14G4) 
in  Konstantinopel,  Georgios  von  Trape- 
zunt  (gest.  1486)  zu  Venedig  und  Rom,  Theo- 
dorus  Gaza  (seit  1430  Lehrer  des  Griechi- 
schen in  Italien),  Jacobus  Faber  (Stapu- 
lcnsis)  in  Paris  (gest.  1507),  LeonicusTko- 
m a e u s (gest.  1533)  in  Padua  standen ; 4)  als 
eklektische  Aristoteliker  endlich,  deren 
Reihe  Melanchthon  in  Wittenberg  (gest. 
15G0)  durch  das  Streben  eroffnet,  das  natu- 
ralistische  Element  in  der  aristotelischen 
Lehre  und  naraentlich  ihrer  Psychologic  mit 
dem  Glanben  der  evangelischen  Kirche  in 
Einklang  zu  bringen,  in  welcher  Richtung 
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Joachim  Camerarins  (gest.  1574)  und  Ja- 
cob Degen,  genannt  Scnegk  (gest  1587} 
fortwirkten. 

Neupythagoraer,  hiessen  eine  Reihe 
griechischer  und  romischer  Philosophen  der 
romischen.  Kaiserzeit,  welche  mit  besonderer 
Vorliebe  fiir  die  mystische  Seite  der  pytka- 
gorUischen  Lehre  einen  mit  platonischen, 
aristotelischen , stoischen  und  selbst  epiku- 
riiischen  Elementen  versetzten  philosophi- 
schen  Synkretismus  vortrngen,  welcher  da- 
neben  auch  orientalische,  insbesondere  Ugyp- 
tische  Anschauungen  aufnahm.  Dieser  Neu- 
pythagorUisraus  war  besonders  in  der  da- 
maligen  Weltstadt  Alexandria  wirksam,  wo 
anch  die  den  altem  Pythagoraern  Archytas 
von  Tarent  und  Ocellus  Lucanus  unterge- 
schobenen  Schriften  entstanden.  Spatere 
Schriftsteller  wissen  von  einer  ausgebreite- 
ten  pytkagorUiscken  Literatur,  von  welcher 
uns  nur  wenige  Schriften  vollstandig,  die 
meisten  nur  in  zerstreuten  Bruchstticken  er- 
halten  sind,  deren  Inhalt  jedoch  die  Unacht- 
heit  deutlich  genug  verrath.  Die  Unter- 
schiebung  solcher  pythagorUischen  Schriften 
iinter  dem  Namen  alterer  PythagorUer  hatte 
schon  ira  Zeitalter  des  Kaisers  Augustus 
begonnen  und  nahm  immer  mehr  zu,  sodass 
uns  die  Titel  von  mehr  als  siebenzig  solcheT 
ncnpythagoriiischen  Schriften  tiberliefert  wor- 
den  sind,  welche  unter  den  Namen  von  einem 
balben  Ilundert  angeblich  altpythagoraischer 
Schriftsteller  verbreitet  worden  waren.  Von 
dieser  pseudonymen  Literatur  abgesehen, 
sind  als  Ilauptvertreter  des  Neupythago- 
rai8mus  zu  nennen:  Moderatus  aus  Gades 
odcr  Gadeira  in  Phdnizien  (um  das  Jahr 
5<>n.  Chr.),  Nikomachos  aus  Gerasa  (im 
bstlichen  Palastina,  um  das  Jahr  150  n.  Chr.) 
und  besonders  der  unter  Nero  und  dessen 
Nachfolgera  lebende  Apollonios  aus  Tya- 
na,  welcher  zugleich  als  Wuudermann  die 
AVelt  durchreiste. 

Neuplatoniker  werden  diejenigen  syn- 
kretistischen  Philosophen  der  romischen  Kai- 
serzeit  genannt,  welche  gleichzeitig  neben 
dem  griechisch-jtldischen  Synkretismus  ( Phi- 
lo Judaeus),  dem  Neupythagoraismus,  dem 
ebristliehen  Gnosticismus  und  dem  pkilo- 
sophischcn  Synkretismus  der  Kirchenvater 
eiue  Vcrsetzung  platonischer  Lehren  mit 
mythologi8chen  und  mystisch  - symbolischen 
Anschauungen  der  griechisch  - orientalischen 
Volksreligionen  versuchten.  Anf  solcher 
Grundlage  entstand  in  antik-philosophischem, 
besonders  platonischem  Gewandc  ein  nach 
dem  damaligeu  wundersflchtigen  Zcitgeiste 
gemodelter  und  phantastisch  aufgeputzter 
thcosophischcr  Supranaturalismus  des  Ilei- 
denthums,  welcher  sich  mit  einer  gegen  das 
Christenthum  feindscligen  Tendenz  verband. 
Ira  Allgemeincn  gait  es  dabei  hauptsiichlich 
um  folgende  Punkte.  Zun&chst  strebte  man 
die  Vielheit  der  Gbttcr  zu  einer  dem  alien 


Gotterglauben  unbewussten  Einheit  in  Gestalt 
einer  Emanationslehre  zu  fiihren  und  aus 
morgen-  und  abendlandischen  Philosophemen 
und  Religionsanschauungen  einen  Universa- 
lismus  des  heidnischen  GUtubens  zugewinnen. 
Dabei  werden  die  Gutter  in  ihrer  Ueber- 
weltlichkeit  oder  Transscendenz  zugleich  als 
innerweltlich  wirksame  Wesen  aufgefasst  und 
gehoren  als  Landesgotter  raitsammt  den  gc- 
tallenen  Menschengeistern  zu  einer  flber- 
sinnlichen  Welt,  aus  deren  Verstand  die 
Seele  als  Weltbildner  (Urheber  der  Sinnen- 
welt)  hervorgeht  Die  Mdglichkeit  einer 
Erhebung  zu  dem  Einen  wahrhaft  Gnten 
oder  einer  Einsenkung  des  endlichen  Geistes 
in  das  Urwesen  geschieht  durch  Askese  (Welt- 
verleugnung) , Theurgie  (Gotter  - und  Geister- 
bezwingung'  und  Ekstase  (Verziickung  and 
unmittelbare  Gottesanschauung) . In  seiner  ge- 
schichtlichen  Entfaltung  lasst  sich  der  Nen- 
latunismus  unterscheiden : 1)  als  alexan- 
rinisch  - romische  Schule,  zu  welcher 
Ammonios  Sakkas  (der  Sacktrager.)  mit 
seinem  Schtiler  Origenes,  Longinos  und 
P 1 o t i n o s (gest  270),  sowie  des  letztern  be- 
deutendster  Schuler  Porphyrios  (gest 304) 
gehdren;  2)  als  sy  rise  he  Schule,  zu  wel- 
cher der  urn’s  Jahr  300  bltthende  Jambli- 
chos  rait  seinen  Schtilern  Theodorosvon 
Asine,  J u 1 i a n u s (Apostata,  der  AbtrUnnige), 
Themistios  aus  Paphlagonien  und  der 
Verfasser  der  (unter  Jamblich’s  Namen  ver- 
breiteten)  Schrift  „ liber  die  iigyptischen 
Mysterien*  gehoren;  3)  als  athenische 
Schule,  in  welcher  das  Streben  ilberwiegt, 
die  Schriften  des  Platon  und  Aristotelcs  zn 
erkliiren.  Zu  dieser  Schule  gehoren:  der 
jUngere  (von  dem  unter  Trajan  lebenden 
platonischen  Historiker  Plutarchos  aus  C’hai- 
roneia  zn  unterscheidende)  Plutarchos  ans 
Athen  (gest.  433),  dessen  Schuler  Syrianos 
aus  Alexandrien,  Syrian’s  Schuler  Proklos 
(Proculus)  aus  Konstantinopel  (gest.  485 
des  Letztern  Schuler  Marinos  aus  Flavin 
Neapolis  in  Palastina,  der  Cilicier  Simpli- 
k i o s nnd  der  letzte  Schulvorsteher  D a in  a 8 - 
k i o s in  Athen,  unter  welchem  im  Jalire  529 
durch  Edict  des  Kaisers  Justinianus  die  Schule 
von  Athen  gescldossen  wurde.  Neben  diesem 
heidnischen  Neuplatonismus  war  der  philo- 
sophische  Synkretismus  der  ebristliehen  Kir- 
chenviiter  tiberwiegend  mit  platonischen  und 
neuplatonischen  Anschauungen  versetzt,  und 
sind  als  solehe  patristische  Platoniker  und 
Neuplatoniker  J u s t i n u s der  MUrtyrer,  Cle- 
mens von  Alexandrien  nnd  dessen  Nach 
folger  Origenes,  der  Kirchenvater  Au- 
gustinus und  der  angebliche  Dionysius 
Areopagita  zu  nennen,  welcher  zu  Endc 
des  fUnften  Jahrhunderts  die  Strahlen  des 
ebristliehen  Neuplatonismus  der  Kirchenvater 
zu  einer  mystisch  - theosophischen  Weltan- 
schauung verschraolz,  welche  durch  Ver- 
mittlung  seines  Auslegers  Maxim  ns,  des 


Digitized  by  Google 


Nicolai 


623 


Nicolai 


Bekenners  (580  — 662),  dem  ersten  Neupla- 
toiiiker  des  christlichen  Abendlandes,  dem 
blinder  Johannes  Scotua  Erigena  (843  bis 
877)  Uberliefert  wurde.  Ueber  die  neuen 
Platoniker  des  Renaissance  - Zeitalters  ver- 
gleiche  der  Leser  den  Artikel  „Platonische 
Akademie*. 

\iiolni,  Christoph  Friedrich,  war 
1733  zu  Berlin  als  der  Solin  eines  JBucli- 
hindlers  geboren  und  zuerst  in  der  Schule 
des  Waisenhauses  in  Ilalle  gebildet,  nach 
dem  Besueh  der  Realschule  in  Berlin  seit 
1751  als  Bnehhandlerlehrling  zu  Frankfurt 
a.  d.  Oder  nnd  im  Verkehr  mit  einigen  SchUlern 
des  Aesthetikers  A.  G.  Baumgarten,  fur  die 
deutsche  Literaturbewegung  lebhaft  interres- 
sirt,  las  und  iibersetzte  er  Homer  und  die 
englischcn  Dichter  Milton  und  Thomson, 
vertiefte  sich  in  die  WolfFsche  Philosophic, 
in  Bayle,  Cartesius  und  Locke  und  war  un- 
versehens  aus  dem  Buchhandlerlehrling  ein 
Gelehrter  geworden.  Nachdem  der  Neun- 
zelinjahrige  im  Jalir  1752,  kurz  vor  dem  Tode 
seines  Vaters,  nach  Berlin  zurtickgekehrt 
war,  blieb  er  in  dem  von  seinem  iiltern 
Binder  ilbernommencn  BuchhAndlergeschafte 
als  Gehtllfe  und  warf  sich  daneben  auf  cine 
crfolgreiche  schriftstellerischc  Thfitigkeit- 
Auf  einen  Aufsatz  zur  Vertheidigung  Milton’s 
gegen  Gottsclied  folgten  1755  die  anonym 
verbffentlichten  „Briefe  iiber  den  jetzigen 
Zostand  der  schdnen  Wissenschaften  in 
Deutschland1*,  durcli  welche  seine  Bekannt- 
schaft  und  Freundschaft  mit  Lessing  ver- 
anlasst  wurde,  welcher  ihn  bei  Moses  Mendels- 
sohn einftlhrte.  Im  Verein  mit  beiden  gab 
Nicolai  seit  Ostern  1757  die  „Bibliothek  der 
schdnen  Wissenschaften  und  freien  Kiinste“ 
herans.  Nach  dem  im  Ilerbst  1758  plotz- 
lich  erfolgteu  Tode  seines  Bruders  rausste  er 
sich  an  die  Spitze  der  ererbten  Buchhaudlung 
stellen  und  tlbergab  die  llerausgabe  der 
^Bibliothek**  an  den  Dichter  Chr.  F.  Weisse. 
Dagegen  griiiidete  er  im  eignen  Verlag  1759 
die  Zeitschrift  „Briefe,  die  neueste  Literatur  bc- 
treffend“  (gcwbhnlich  kurzweg  die  „Literatur- 
briele“  genannt).  welche  17G5  mit  dem 
24.  Bande  geschlossen  wurdcn.  An  deren 
SteUetrat  (1765)  die  „Allgemeine  deutsche 
Bibliothek14,  welche  voile  vierzig  Jahre 
lang  als  der  Kampfplatz  fiir  die  rastlos  vor- 
schreitende  thcologische  und  philosophische 
Aufklarung  in  Deutschland  von  unermess- 
lichem  Eiufluss  gewesen  und  1775  sogar 
dutch  Beschluss  des  Berliner  Staatsraths 
offentlieh  fur  „ein  ntltzliches  Wcrku  erklart 
wurde.  Als  nach  dem  Tode  des  grossen 
Kiinigs  die  BedrUckungeu  der  Presse  durch 
den  Staatsminister  Wbllner  eintraten,  (ibcrgab 
Nicolai  die  im  Jahr  1794  in  Preussen  ver- 
botene  Zeitsclirift  dem  Buchhandler  Bohn  in 
Hamburg,  welchem  nnter  der  d&nisehen  Re- 
verting eine  grosserc  Pressfreiheit  vergonnt 
war  und  welcher  sie  unter  dem  Titel  „Neue 


Allgemeine  deutsche  Bibliothek*  fortsetzte, 
bis  sie  im  Jahr  1801  Nicolai  wiedcr  in  seinen 
eignen  Verlag  nehmen  konnte.  Sie  wurde 
erst  im  Jahr  1805  geschlossen  und  umfasst 
im  Ganzen  256  B&ndc.  Nicolai  wollte  darin 
(wie  Schlosser  in  seiner  Geschichte  des  aclit- 
zelmten  Jahrhnnderts  treffend  bemerkt),  nach 
deutscher  Art,  wie  Diderot  und  D’Alembert 
nach  franzosischer  Art,  die  neue  Aufkl&rung 
tiber  alle  Fiicher  des  Wissens  verbreiten; 
die  Franzosen  schrieben  dahcr  fUr  die 
Pariser  Welt  die  „ Encyclopedic* , Nicolai 
griindete  filr  deaitsche  Gelehrte  die  „ All- 
gemeine deutsche  Bibliothek  Die  Religion, 
die  hier  gelehrt  wurde,  ging  zulctzt  einzig 
auf  den  Glauben  an  Gott  und  Unsterblichkeit 
hinaus  und  auf  die  Mahnung  zu  tugendhaftem 
und  werktliiitigem  Wandel  und  zu  milder 
Duldsamkeit  gegen  Andersdenkende.  Das 
Wesen  der  christlichen  Offenbarnng  wnrdc 
als  tibereinstimmend  mit  der  sogenannten 
nattlrlichen  oder  Vcrnimftreligion  aufgefasst 
und  Christus  als  der  tugendhafteste  und 
weitestc  dcr  Menschen  angeuommen.  Dcr  im 
Jahr  1773  von  Nicolai  veroffcntlichte  satirische 
Roman  „Das  Leben  und  die  Meinungen  des 
Herrn  Sebaldus  Nothanker*4  hatte  cs  auf  die 
Entlarvung  der  orthodoxen  und  heuchlcrischen 
Geistlichen  der  protestantisclien  Kirche  ab- 
gesehen,  welche  (wie  es  in  dem  Buclie  lieisst) 
stets  ilire  eigne  schlechte  Sachc  zur  Saclic 
ihres  Standes,  der  Religion  und  des  all- 
machtigen  Gottes  selber  maclien.  Das  Bueli 
hatte  eine  grosse  Wirkung,  und  selbst  Lessing 
und  Wicland  sprechen  ihrcn  vollsten  Beifall 
aus.  Nicolai’s  unilberwindiicher  Hang  zu 
Dilnkel  und  Eitelkeit  hatte  indessen  zur 
Folge,  dass  sich  bei  ihm,  je  illter  er  wurde, 
urn  so  rnelir  die  Vorstellung  festeetzte,  dass 
scin  Wissen  und  Denken  die  Norm  alles 
Wissens  und  Denkens  ilberhaupt  sei.  Mit 
uner8chUtterlicher  Gemtithsruhe  gegen  alle 
Angriffe  und  Abfertigungen , die  ihm  zn  Theil 
wurden,  trat  er  alien  denjenigen  Geistes- 
richtungen  entgegen , welohe  nach  seiner 
Meinung  verhimlcrten,  ein  verihinftiger  Mann, 
ein  tUchtiger  Burger,  ein  solider  GeschUfts- 
roann  zu  werden.  So  liielt  er  sich  filr  berufen, 
im  elften  Band  seiner  „ Beschreibuug  einer 
Rei8C  durch  Deutschland  und  die  Schweiz  “ mit 
einer  Anzahl  von  (seiner  Meinung  nach)  philo- 
sophisehen  Querkdpfen  anzubinden,  welche 
sich  damals  unter  dem  Einflusse  der  sie  be- 
herrschenden  kritischen  (Kant’schen)  Philo- 
sophic einbildeten,  mit  ihrcn  „transsccn- . 
dentalen“  und  „formalcnu  Wortspielen  die 
deutsche  Sinnenwelt  auf  einen  beasem  Fuss 
zu  setzen.  Er  erklilrte  ausdrlicklich,  dass  or 
seit  langer  Zeit  von  einem  unwiderstehlichen 
Triebe  besessen  sei,  unangenehme  Wahrheitcn 
Offentlich  und  offenherzig  herans  zn  sagen, 
wenn  er  sie  fiir  niitzlich  und  noting  halte. 
Danim  liielt  er  es  denn  auch  fiir  PHicht,  sich 
nachdrtlcklich  gegen  die  Missbrauche  zu  er- 
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kliiren,  welckc  damals  mit  der  spitzfindigen 
„ transscendentalen  formalen  Philosophie“ 
und  ilircr  dunkeln,  geschraubten  und  zweck- 
los  unbestimmten  8chul  - Spraclie  getrieben 
werde.  Er  fand  es  unertraglich , dasa  jetzt 
bartlose  jungc  Leute,  die  noch  nicht  wussteu, 
was  rechts  und  links  sci,  wie  Mticken  an 
einem  warmen  Sommertage,  in  Deutschland 
als  Pbilosophaster  herumschwarmten  und  den 
Dttnkcl  besiissen,  als  Ober-  und  Unteraufseher 
der  dreissig  Miilionen  Deutschen  eingesetzt 
zn  sein  und  mit  ihren  transsceudentalen 
Ilirngespinnsten  dieselben  ieiten  zu  konnen. 
Die  llerrn  Fichte,  Niethammer,  Schaumann, 
Grade,  Ueidenreicli,  Goess,  Westphal,  Schelling 
bekamen  demgemkss  von  dem  Berliner  Aus- 
spender  unangenehmer  Wahrheiten,  eiu  jeder 
sein  Theil,  ofFenherzig  herausgesagt.  Indessen 
darf  uns  die  Thatsache,  dass  Nicolai’s  ge- 
sundcrMenschenverstand  mit  seinen  Urtheilen 
fiber  philosophische  Querkopfe  und  fiber  das, 
was  sich  in  Fichte’s  Tagen  als  kritische 
Philosophic  und  Wissenschaftslehre  mit  dem 
Anspruch  auf  den  hochsten  Tiefsinn  breit 
maclite,  entschieden  auf  der  rechten  Fahrte 


war,  nicht  hindern  zugleich  anzuerkennen, 
dass  der  Mann,  den  die  8chiller-Goetke’scken 
Xenien  als  einen  Leerkopf  bezeichneten, 
von  dem  eigentlichen  Gehalt  und  der  Trag- 
weite  des  kritischen  Lebensvverkes  Kant’s 
keine  Ahnung  hatte.  Dass  er  nichts  desto- 
weniger  in  vielen  Stttcken  den  Nagel  auf 
den  Kopf  traf,  mdgen  folgende  Auslassungeu 
beweisen.  Mehrere  kritische  Philosophen  (so 
liess  er  sich  vernehmen)  behaupten  gerade 
heraus,  Wahrheit  liege  einzig  und  allein  in 
den  Verstandesbegrift’en  der  Philosophic  be- 
graben,  und  sie  dUrften  nur  die  Hand  an  den 
E'uner  legen,  um  die  reinen  Begriffe  nach 
vorgeschriebener  Weise  abzuhaspeln,  in  eine 
beliebte  Form  zu  giessen  und  alle  menscli- 
Iiche  Kenntuisse  auf  Satze  zurUckzufilhren, 
welchc  bios  formal , unbedingt , durch  sich 
selbst  festgesetzt  seien.  Wie  nun  aber,  wenn 
ein  soldier  unbedingter  Grund  dem  mensch- 
lieken  Verstande  ttberhaupt  nicht  gegeben 
wire?  wenn  wir  unserer  Natur  nach  uns  der 
unbedingten  Wahrheit  durch  Philosophiren 
zwar  n&liern,  sie  aber  auch  durch  tausend 
Systeme  docli  niemals  erreichen  konuten? 
wenn  alle  philosophische  Systeme  nichts  als 
menschliche  Vorstellungsarten  wdren  und  ins- 
besoudere  jedes,  um  Andern  mitgetheilt  zu 
werden,  durch  die  Sprache  gehen  mUsste? 
Bis  jetzt  scheint  die  Theorie  dies'er  Herren 
nicht  entdeckt  zu  liaben , dass  sich  der 
mensehliclie  Geist  nicht  eine  lange  Reihe  von 
Jahren  hindurch  in  eine  und  dieselbe  Form 
giessen  lilsst,  dass  vielmehr  auch  die  Form 
der  Philosophic,  wie  schon  die  alte  Gellert’- 
sche  Fabel  vom  Ilute  zeigt,  immer  verknder- 
lich  ist.  Vor  dem  grossen  Guckkasten  der 
Welt  stehen  die  Philosophen  und  gucken 
jeder  durch  sein  Glas,  ob  sie  etwas  von  der 


transscendentalen  Welt  erblicken  mochten, 
und  jeder  sieht  durch  sein  Glas  die  Dinge 
anders  gefhrbt.  Jeder  streitet  mit  dem  anderu 
gar  ritterlich  und  guckt  dabei  fieissig  durch 
sein  eignes  Glas  und  iibcrzeugt  sich  immer 
melir  durch  Anschauungen  und  durch  SchlUsse, 
dass  alle  Andern  falsch  sehen  und  nicht 
wissen,  was  sie  reden.  Ich  denke,  Alle  liaben 
Recht  und  Alle  Unrecht,  und  das  wfirden 
sie  Alle  deutlicher  einsehen,  wenn  es  nar 
Jedem  gefiele,  in’s  Glas  des  Andern  zu 
gucken,  ehe  sie  stritten.  Gefiele  es  ihnen 
einmal,  den  Grad  der  Wahrheit  und  den 
Grad  derTkuschung  zu  wflrdigen,  die  in  jedem 
Systeme  verhilltnissmkssig  zu  finden  sind; 
zu  tlberlegen,  dass  alle  Dinge  von  verscliie- 
denen  Seiten  konnen  betrachtet  werden  und 
sehr  verschieden  aussehen,  je  nach  dem  ver- 
schiedenen  Gesichtspunkt , aus  dem  man  sie 
ausieht;  so  wfirde  nieht  Jeder  laut  verkflnden, 
bei  ihm  allein  werde  — die  Seife  gekocht! 
Ich  glaube  so  wenig  an  eine  allein  selig- 
machende  Philosophic,  als  an  eine  allein 
seligmachende  Kirche.  Was  ich  aber  den 
kritischen  Philosophastern  nicht  vergessen 
kann,  ist  dies,  dass  sie  in  dieaer  Sin nen welt, 
wo  doch  Erfahrung  Alles  ist,  auf  ihre  von 
der  Erfahrung  unabhangigen  Satze  und  anf 
sich  selber  beruhenden  Gesetze  Alles  banen 
und  dabei  mit  sproder  Verachtung  auf  die 
wirkliche  Erfahrung  herabsehen,  ihre  trans* 
scendentalen  Hirngespinnste  aber  als  all- 
geraeingfiltig  ausschreien,  wie  ein  Quacksalber 
einerlei  Pilaster  auf  alle  Wunden  legt  — 
In  seinem  Widerwillen  gegen  alle  gelehrte 
Terminologie  hatte  der  Chorftthrer  der  Ber- 
liner Aufklarung  die  Kant’schen  Bezeieh- 
nungen  „a  priori “ ffir  dasjenige,  was  der 
menschliche  Geist  von  vornherein  aus  sich 
selbst  und  vor  aller  Erfahrung  und  unab- 
hiingig  von  derselben  zur  Erkenntuiss  hinxu- 
briichte,  und  „a  posteriori “ ftlr  das  erst 
hinterher  aus  der  Erfahrung  Gewonuene  mit 
„vonvornigM  und  „von  hintenig*4  iibersetzt 
und  machte  von  diesen  Ausdrilcken  in  einem 
burlesken  Romane  Gebrauch,  den  er  unter 
dem  Titel  „Leben  und  Meinungen  Sempro- 
nius  Gundiberts  eines  deutschen  Philosophen** 
(1798)  gegen  Fichte  verOffentlichte.  Der  Held 
dieses  Buches  war  aus  einem  Leinweber 
(Fichte’s  Vater  war  ein  solcher)  und  aus 
einem  Magister  zusammeugesetzt  und  ein 
Anhknger  der  *vouvornigen  Vernunft  nnd 
Vonvornenphilosophiew.  Nach  seiner  Meinung 
wkre  das  Ilandeln  der  Philosophen  Nichte 
als  rein  unbedingtes  Denken  von  vornherein, 
reine  Form  ohne  erfahrungsmiissiges  An- 
schauen.  Die  neuen  deutschen  Philosophen 
von  der  Art  Fichte’s  liaben  ihre  Vernunft 
ausgestiiubt,  indem  sie  alle  Erkenntnias,  die 
durch  die  Sinne  kommt.  davon  abgeiogen 
liaben  und  vor  der  Erfalirung  sich  wie  vor 
der  Pest  litlteu.  Das  Geliirn  des  Dr.  Mood- 
schein  (w’orin  der  im  Jahr  1798  in  Jena  ver- 
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hintenphilosophie4*  rtthmte 
an  Nicolai  diesen  Roman 


storbene  Dr.  Oberreit,  cin  eifriger  Fichtianer 
verstanden  war)  war  von  vom,  wo  die  Denk- 
formen  und  die  transscendentalen  Deductionen 
aus  8ich  selbst  herstammen,  gar  ergiebig  und 
mild;  aber  von  liinten,  wo  der  Fleiss,  das 
Studiren  und  die  Fahigkeit,  Anderer  Ge- 
danken  zu  fa^sen  und  dadurch  etwas  zu 
lemen,  iliren  Sitz  haben,  war  dasselbe  knb- 
chern  und  starr.  Seitaem  nun  die  reine 
Form  vorschreibt,  wie  es  in  der  Sinnenwelt 
nnbedingt  und  oline  sinnliche  Erfalirung  in 
Deutschland  gehen  soil,  webt  Gundibert  Lein- 
wand  und  Damast,  viele  Jalire  lang  ntitzlich 
zu  gebrauchen,  und  die  Herrn  Vonvornphilo- 
aophen  schreiben  Biicher,  die  in  einem  halben 
Jahre  den  Weg  aller  Makulatur  gehen.  Auf 
den  letzten  Lumpen  von  Gundibert’s  Leiu- 
wand  konnen  noch  nach  vierzig  Jahreu  die 
tiefsinnigsten  Lehren  der  kritisehen  Philo- 
sophic gedruckt  werden,  wofern  sie  vierzig 
Jahre  daucrn  sollte.  Der  Geschichtsschreiber 
Johannes  Mttller  als  Liebhaber  der  „Von- 

in  einem  Brief 
nesen  JKoman  als  ein  Meister- 
stflck  in  seiner  Art  und  koffte,  diese  Schrift 
solle  viel  dazu  beitragen,  durcli  die  Geissel 
des  Lacherlichen  eine  philosophische  Raserei 
zu  verscheuchen , welche  zur  ungelegensten 
Zeit,  da  die  Kflpfe  schon  anderweitig  ver- 
sckroben  waren,  erschienen  sei,  um  das  Maass 
der  Verwiming  voll  zu  machen.  Fichte  re- 
vangirte  sich  ftlr  diese  Schrift  mit  der 
Gegenschrift  „Friedrich  Nicolai’s  Leben  und 
sonderbare  Meinungen44  (1801).  In  zwdlf 
Kapiteln  wurde  Herr  Nickel  der  Leerkopf 
zum  Dank  dafttr,  dass  er  Fichte’n  unter  die 
Querkdpfe  gerechnet  hatte,  als  vollendcte 
Darstellung  einer  absolute^  Geistesverkehrt- 
heit,  als  vollendetes  Beispiel  einer  radicalen 
Geisteszerrtittung  und  Verrilckung  in  seinem 
Zeitalter  behanaelt  und  der  Nachwelt  als 
Muster  seiner  Gattung  Uberliefert.  Im  Zeit- 
alter der  philosopbischeu  Iiomantik,  welches 
auf  die  Blilthezeit  der  deutschen  Aufkliirung 
gefolgt  war,  hatte  sich  Nicolai  tlberlebt  und 
das  jilngere  Geschlecht  war  ihm  iiber  den 
Kopf  gewachsen.  Er  starb  1811  zu  Berlin. 

F.  L.  6.  von  Gticking,  Friedrich  Nicolai’s  Lobeu 

und  literarischer  Nachlass.  1820. 

Nicolaus  von  Autricuria  oder  Al- 
tricnria  wrar  als  Baccalaureus  der  Tlieo- 
logie  zu  Paris  im  Jahr  1348  auf  Anstiften 
Roms  von  der  Pariser  Universit&t  zum 
Widerrufe  verschiedener , auf  die  nomina- 
listische  Anschauungsweiso  Occam’s  gegrtiu- 
deier  Satze  gendthigt  worden.  Die  anstdssigen 
Bebauptungen  desselben  waren  haupts&cklich 
folgende : Aus  dem  Sehen  kdnnen  wir  nicht 
folgern,  einen  Gegenstand  gesehen  zu  haben. 
Die  Welt  mit  alien  ihren  Theilen  ist  ewig, 
und  es  kann  vom  Nichtsein  zum  Sein  kein 
Uebergang  gedacht  werden.  In  den  Natur- 
vorg&ngcn  giebt  es  Nichts,  als  Bewegung, 
d-  hi  Verbindung  und  Trennung  der  Atome. 

Hu4«vrterbach. 


Wenn  wir  annehmen,  dass  etwas  die  Ursache 
eines  Andern  sei,  so  kdnuen  wir  doch  nie- 
mals  sicher  wissen,  dass  letzteres  aus  ersterm 
ohne  Dazwischentreten  Gottes  erfolge.  In- 
dem  wir  den  Begriff  Gottes  als  aller wirk- 
lichsten  Wesens  haben,  sind  wir  noch  keines- 
wegs  gewiss,  dass  ein  solches  Wesen  existire. 
Am  Besten  lasst  man  in  der  Philosophic  den 
Aristoteles  und  Averroes  ganz  bei  Seite  und 
wendet  sich  direct  an  die  Dinge  selbst,  also 
an  die  Erfalirung. 

iVicolaiis,  genannt  Bonettus  oder 
Bone  tin  s,  war  ein  Minorit  (Franciskaner- 
moncli)  aus  derzweiten  Hillfte  des  filnfzehnten 
Jalirhunderts  und  Professor  in  Venedig  und 
hat  ausser  einer  verloren  gcgangenen  Schrift 
„Topica“  aucli  Commentare  tiber  die  vier 
Biicher  der  „Sentenzenu  des  Petrus  Lom- 
bardus  (Peter’s  von  Novara)  und  zu  ver- 
schiedenen  uaturwisseuschaftlichen  Werken 
des  Aristoteles,  sowie  zu  der  Metapkysik 
und  den  Kategorien  desselben  verfasst,  welche 
1493  gedruckt  wurden.  Er  vertritt  darin  als 
Scotist  (Anhknger  des  Duns  Scotus)  einen 
extremen  Realismus  in  Bczug  auf  die  Auf- 
fassung  der  Bedeutung  der  Universalien 
(Allgemeinbegrilfe),  indem  er  den  Kategorien 
selbststandige  Existenz  zuschreibt. 

\icolaiiM  de  Clamangis  (Nicolaus 
Clamangius)  war  1360  zu  Clemanges  in 
der  Diocese  Chalons  geboren,  seit  seinem 
zwolften  Jahre  im  Collegium  von  Navarra 
zu  Paris  gebildet,  hielt  seit  1381  als  Mayister 
artium  dort  Vorlesungen,  studirte  seit  1386 
unter  Peter  d’Ailly  (Petrus  de  Alliaco)  und 
(Johannes  Charlier  aus)  Gerson  Theologie 
und  war  1393  Rector  der  Pariser  Universitiit. 
SpUter  war  er  nacli  mancherlei  misslichen 
Lageu,  in  die  er  durcli  seine  Anhkuglichkcit 
an  den  Papst  Benedict  XI U.  gekommen  war, 
bei  den  Kanonikern  in  Laugres  Scliatz- 
meister  geworden  und  starb  im  Jahre  1440 
im  Collegium  von  Navarra  zu  Paris.  Seine 
Schriften  waren  kauptsfteklich  kirchenpoli- 
tischen  Inhaltes  und  zeigeu  ilin  nach  seinen 
philosophischen  Anschauungen  als  einen  An- 
hanser  des  Nomiualisten  Occam. 


Cldmangos,  sa  vie  et  scs 


l&nger 

A.  MUntz,  Nicolaus 
dcrits.  1846. 

IN'icolaiis  von  Cusa  (Cusanus)  liiess 
eigentlich  Nicolaus  Chrypffs  (Krebs) 
und  war  als  der  Sohn  eines  Winzers  und 
Fischers  1401  im  Dorfe  Kues  (Cues)  am 
linken  Moselufer,  der  Bezirksstadt  Bcrnkastel 
gegenilber,  geboren  und  hatte  der  Erbc  des 
vaterlichen  Gewerbes  werden  sollen.  Da 
jedoch  der  herauwachseude  Kuabe  bei  vie- 
leu  Gelegenheiton  seine  Abneiguug  dagegen 
an  den  Tag  legte  und  vom  tlberstrengcn 
Vater  dafilr  Misshandlungen  zu  erdulden 
hatte , so  floli  er  aus  dem  elterlichen 
Hause  und  fand  in  der  Eifel  eine  Zuflucht 
bei  dem  Grafen  Theodorich  von  Mander- 
scheid,  welcher  ihn  als  ^Famulus*  in  sein 
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Haus  aufnahm  und  als  er  die  geistigen  An- 
lagen  und  den  grossen  Wissenstrieb  de§  Kna- 
ben  wahrnahm,  ihn  in  die  Schule  der  geist- 
lichen  Brtider  des  gemeinsamen  Lebens  zu 
Deventer  (in  Ober-Yssel)  sandte.  In  dieser 
damals  beriibmten  Lehr-  und  Bildungs-An- 
stalt,  aus  welcher  auch  der  bertlhmte  Tho- 
mas von  Kempen  hervorging,  hat  er  wahr- 
scheinlich  jenen  sonst  nicht  niiher  bekann- 
ten  Freund  Pa  ulus  gcwonuen,  welcher 
sp&ter  als  Naturforscher  in  Florenz  lebte 
und  sclion  frtlh  in  Nicolaus  die  Liebe  zu 
den  mathematischen  Studien  weckte,  wie  er 
auch  demselben  seine  ersten  grbssern  ma- 
thematischen Schriften  durchsah.  Nachdem 
sich  der  fleissige  und  strebsame  Nicolaus  in 
hohem  Grade  die  Liebe  und  Achtung  seiner 
Lehrer  in  Deventer  erworben  hatte,  sorgte 
sein  graflicher  Gonner  auch  fur  die  weitere 
gelehrte  Ausbildung  des  Cusaners,  indem  er 
ihm  die  Mittel  gab,  die  damals  bltlhende 
Kechtsschule  in  Padua  zu  beziehen.  Hier 
trieb  Nicolaus  das  Studium  des  Kirchen- 
rechts  mit  so  glknzendem  Erfolge,  dass  er 
im  Alter  von  dreiundzwanzig  Jaliren  Doctor 
des  kanonischen  Rechts  oder  „ Decretorum 
doctor u,  wie  er  sich  selbst  in  seiner  ersten 
grossern  Schrift  nannte,  wurde.  Walir- 
8cheinlich  war  es  auch  in  Padua,  wo  er  den 
durch  gelehrte  Bildung  und  sittlichen  Cha- 
rakter  ausgezeichneten , nur  urn  drei  Jahre 
iiltern  Julian  CUsarini,  den  spiitern  pMpst- 
lichen  Legaten  und  Cardinal,  kennen  lernte, 
den  er  seiuen  Lehrer  nennt  und  dem  er 
spiiter  seine  ersten  philosophischen  Schriften 
widmete.  Nacli  seiner  im  Jahre  1424  er- 
folgten  Rtickkehr  in  die  Heimath  begann  er 
die  Laufbahn  eines  Sachwalters;  als  er  je- 
doch  in  Folge  eines  Formfehlers  zu  Mainz 
den  ersten  Prozess  verloren  hatte.  gab  er 
den  Stand  des  Rechtsgelehrten  aut  und  be- 
gann sich  fUr  die  geistliche  Laufbahn  vor- 
zubereiten.  Er  trat  in  den  Augnstinerorden, 
verwaltete  seit  1431  als  Diaconus  ein  Pre- 
digtamt  und  wurde  nach  erhaltener  Prister- 
weihe  Dechant  der  Kirche  zum  heiligen 
Florin  zu  Coblenz  am  Florinsmarkte,  welche 
gegenwiirtig  als  preussische  Garnisonskirche 
benutzt  wird.  In  demselben  Jahre  (1431) 
hatte  die  grosse  Kirchenversammlung  zu 
Basel  begonnen,  deren  Aufgabe,  eine  allge- 
meine  Reform  der  Kirche  und  llerstellung 
der  Einheit  und  des  Friedens  unter  den 
christlichen  Volkern  zu  Stande  zu  bringen, 
der  Cusaner  mit  regster  Theilnahme  verfolgt 
hatte.  Durch  seinen  Freund,  den  p&pst- 
lichen  Legaten  Caesarini,  welcher  die  Ver- 
handlungen  des  Concils  leitete,  dorthin  be- 
rufen/  traf  Nicolaus  im  August  1432  in  Basel 
ein  und  vollendete  dort  zu  Ende  des  Jahres 
1433 sein  erstes  Work  „De  concordanlia 
cat  ho  Ilea1*  (vom  katkoliseken  Einklange) , 
worin  er  zuerst  von  der  mystischen  Einheit 
der  Kirche,  dann  von  der  allgemeinen  Kir- 


chenversammlung und  zuletzt  vom  Staate, 
d.  h.  vom  heiligen  rdmiseken  Reiche  handelt 
Unter  dem  katkoliseken  Einklange  versteht 
er  das  Verhkltniss  zw’ischen  dem  Einen  Herni 
und  den  ihm  Untergebenen.  Durch  die  Ver- 
einigung  mit  dem  Sohne  im  heiligen  Geiste 
gelangen  wir  zur  Quelle  des  Lebens  und 
bilden  so  untereinander  einen  grossen  Ein- 
klang,  die  Kirche.  Als  Abbild  der  gott- 
lichen  Dreieinigkeit  ist  die  Kirche  eine  drei- 
fache,  die  trimphirende,  die  scklafende  und 
die  streitende,  welche  sich  zu  einander  ver- 
halten,  wie  Geist,  Seele  und  Leib  im  Men- 
schen.  Da  die  Kirche  eine  Einstimmung  und 
gleichsam  eine  Bruderschaft  ist,  so  ist  Tren- 
nung  und  Spaltung,  die  hartnackige  EThebung 
der  eignen  Ansicht  tlber  die  Kirche,  ihr  ge- 
rader  Gegensatz.  Dabei  kann  tibrigens  eine 
Verscliiedcnheit  der  Ansichten,  sofern  sie 
nur  von  Hartnackigkeit  sich  frei  erhilt, 
immerhin  mit  der  kirchlichen  Gemeinscbaft 
bestehen.  Der  triumphirenden  Kirche,  die 
aus  Gott,  den  Engeln  und  den  seligen  Gei- 
stern  besteht,  sind  Sacramente,  Pristerthum 
und  Volk  in  entsprechender  Ordnung  als 
die  drei  Bestandtheile  der  streitenden  Kir- 
che untergeordnet.  Wie  die  Sacramente  eine 
fortlaufende  Stufenfolge  bilden,  so  giebt  es 
auch  im  Pristerthume  eine  solche  Abstufung 
vom  Laien  bis  zum  Papste.  Der  Stulil  Petri 
bildet  den  Einheitspunkt  und  ist  der  Aus- 
druck  des  Gesammtwillens  und  so  die  Seele 
des  ganzen  Korpers  der  Kirche.  Wer  daher 
mit  dem  Stuhle  Petri  nicht  verbunden  ist, 
steht  ausserhalb  der  Kirche.  Eine  allge- 
meine  Kirchenversammlung  ist  eine  solche, 
die  vom  Papste  oder  seinen  Legaten  mit 
alien  Bischofen  bffentlich  und  mit  voller 
Redefreiheit  gekalten  wird.  Oft  zwar  wer- 
den  auch  Patriarchal  - Concilien  des  Papstes 
allgemeine  genannt;  sie  sind  aber  nur  die 
obersten  unter  den  Localconcilien  und  haben 
ihr  Vorrccht  darin,  dass  unter  alien  Provin- 
cialconcilieu  die  Entscheidung  des  Papstes 
und  seines  Patriarchalconcils  in  Glaubens- 
sachen  die  sicherste.  wiewokl  ein  allgemeines 
Concil  noch  unfehlbarer  und  sicherer  ist. 
Heutzutage  ist  jedoch  leider  das  Concil  der 
allgemeinen  Kirche  und  das  Patriarchalconcil 
des  rdmiseken  Stuhles  eines  und  dassclbe, 
da  die  gauze  Kirche  zu  einer  rdmiseken 
Patriarchalkirche  herabgesunken  ist.  Aus 
vorhandenen  Urkunden  ist  zu  ersehen,  dass 
in  den  allgemeinen  und  andern  Concilien,  in 
w-elchen  der  Papst  prksidirte,  die  Beschltlssc 
nicht  durcli  die  Autoritftt  des  Papstes,  son 
dem  durch  die  einstinunigen  Beschlttssc 
simintlicher  Bischdfe  gefasst  werden.  Aber 
ihre  verbindende  Kraft  erhaltcn  die  Be- 
schliisse  eines  Concils  erst  durch  die  Ent- 
scheidung des  Papstes  und  seine  VrerkUn- 
digung  der  Beschlttsse  des  Concils.  Ein  iB> 
gemeines  Concil  der  ganzen  Kirche  steht 
unstreitig  tlber  den  Patriarchen  und  dem 


Digitized  by  Google 


Nicolaus 


627 


Nicolaus 


Papste;  aber  kein  allgemeincs  Concil  wird 
die  Privilegien  des  rbmischen  Stuhles,  wie  sie 
dutch  anare  Concilien  bereits  festgestellt 
sind,  anfheben  wollen.  Und  wenn  ein  Con- 
cil dem  waliren  und  einzigen  Papste  die 
Anstibung  der  freien  Administration  auf  bc- 
stimmte  Zeit  oder  nach  Belieben  nehmen 
kann,  so  ist  gleichwohl  der  Papst,  unbe- 
schadet  jener  Suspension,  im  Formn  des  Ge- 
wissens,  wo  er  eiue  besondere  Gewalt  von 
oben  hat,  solange  er  Papst  ist,  auch  wahr- 
liaft  absolut,  und  auf  diese  Gewalt  darf  die 
Suspension  nicht  ausgedehnt  werden.  Unter. 
alien  Regierungen  hat  die  Monarchic  den 
Vorzug  und  unter  diesen  die  Wahl -Monar- 
chic; denn  auch  der  edelste  Stamm  artet 
oft  8chncll  aus.  Der  FUrst  muss  auch  den 
Gesetzen  gehorchen  und  durch  diese  belehrt 
den  ganzen  Staat  beleben.  Wie  der  Stell- 
vertreter  Christi  sich  nach  Christus  zu  bilden 
hat,  so  blicke  auch  der  Fllrst  auf  Christus 
bin  und  erwSge,  das3  ebenso,  wie  Christus 
Gott  und  Mensch  zugleich  ist,  sich  auch 
jede  FUrstenmacht  aus  einem  gdttlichen  und 
inenschlichen  Elemente  erhebt.  Darum  exi- 
stirt  in  der  katholischen  Welt  Ein  mit  der 
Ftllle  der  Gewalt  die  Andern  ilberragender 
Herrscher,  welcher  in  dieser  leiblichen  Mo- 
narchic dem  romischen  Papste  gleich  ist, 
unbeschadet  der  Verschiedenheit,  welche  zwi- 
Bchen  dem  Leiblichen  und  Geistlichen  besteht. 
Die  ttberkommene  Ansicht,  dass  der  Kaiser 
Konstantin  der  Grosse  ftlrstlichc  Rechte  tlber 
Land  und  Leute  dem  romischen  Papste  Syl- 
vester und  alien  seinen  Naehfoigern  tiber- 
geben  und  gewisse  Landereien  geschenkt 
babe,  ist  in  keiner  geschichtlichen  Urkunde 
nachzuweisen.  Auch  haben  die  Churftirsten 
keineswegs  vom  romischen  Papste  die  Wahl- 
befugniss,  so  dass  sie  ohnc  ihn  dieselbe  nicht 
besissen,  oder  er  ihuen  dieselbe  nehmen 
kdnnte.  Die  kaiserliche  Maeht  ist  ihrer  in- 
nern  Natur  nach  unabhangig  und  unter- 
scheidet  sich  ursprtlnglich  und  wesentlich  von 
der  geistlichen  und  priesterlichen  Gewalt; 
sie  ist  unmittelbar  von  Gott  abh&ngig.  In 
Bezug  auf  die  Regierungsrechte  ist  der  Papst 
nicht  tlber  dem  Kaiser ; in  Sachen  des  Glau- 
bens  ist  ihm  das  Priesterthum  und  der  Papst, 
wie  die  Seele  dem  Kbrper,  Ubergeordnet. 
Darum  setze  sich  der  Kaiser  in  keiner  Weise 
der  lidhern  kirchlichen  Gewalt  gleich;  denn 
der  Staat  wird  durcli  das  Priesterthum  er- 
leuchtet,  wie  der  Mond  von  der  Sonne, 
wiewohl  beide  von  Gott  gcscliaffen  sind. 
Nur  so  gelangt  der  Staat  zu  Gott  als  zu  seinem 
Ziele,  auf  dem  rechten  Wege,  welcher  Christus 
ist.  — Zeigen  uns  diese  Anslassungen  den 
Cusaner  auf  dem  Hbhepunkt  eincr  freisinnigen 
kirchenpolitischen  Auffas3ung,  so  ftlhrten  ihn 
die  weitern  Erfahrungen,  aie  er  bei  den 
Verhandlungen  des  Basler  Concils  machtc, 
schon  nach  wenigen  Jahren  zu  einer  Aenderuug 
seiner  Anschauungen  in  Betreff  der  Stellung 


des  Papstes  zur  Kirche  und  zum  allgemeinen 
Concil.  Abgesehcnvon  zweian  die  bOnmischen 
Hussiten  gerichteten  Sendschreihen , die 
Nicolaus  im  Jahr  1433  abgefasst  hatte,  urn 
ihren  Fordernngen  gegenflber  die  GrunusUtze 
der  katholischen  Kirche  darzulcgen,  istnns  tlber 
die  sonstige  Wirksamkeit  de3  Cusaners  bei 
den  ilbrigen  Verhandlungen  des  Coucils  Nichts 
bekannt.  Ein  Aufsatz,  den  er  „ tlber  die 
Verbesserung  des  Kalenders“  (1436)  der  Ver- 
sammlung  vorlegte,  hatte  keinen  Erfolg.  Erst 
tlber  huudert  Jahre  spilter  wurde  die  von 
Nicolaus  vorgeschlagene  Verbesserung  des 
julianischen  Kalenders  durch  den  Papst 
Gregor  XIII.  wirklich  durchgeftlhrt.  Als  sich 
die  Mehrzahl  der  zu  Basel  versammelten 
Vater  der  Kirche  in  einer  immer  offencr 
und  riicksichtsloser  hervortretende  Opposition 
gegen  den  Papst  setzten  und  im  Jahr  1437 
einen  forralichen  Process  gegen  denselben 
einleiteten,  trennte  sich  die  an  einer  Ans- 
gleichung  der  Differenz  verzweifelnde  Minder- 
zahl  der  Baseler  Pralaten  im  Mai  des  ge- 
nannten  Jahres  von  der  Versammlung  und 
begab  sich  nach  Rom.  Unter  dieser  Minder  - 
heit  befand  sich  auch  Nicolaus.  Im  September 
erklUrte  der  Papst  Eugen  IV.  die  Baseler 
Versammlung  fiir  aufgelbst  und  ihre  Be- 
•schlllsse  fUr  nichtig.  Elie  das  von  ihm  nach 
Ferrara  vcrlegte  Concil  noch  erbffnet  wurde, 
hatten  die  zu  Basel  Versammelten  unter  dem 
Vorsitze  des  Cardinal-Erzbischofs  von  Arles 
den  Papst  Eugen  suspcndirt.  Sie  erklUrten 
weiterhin  das  Concil  von  Ferrara  fUr  ein 
blosses  papstliclies  Conventikel.  Die  Baseler 
Pralaten  hatten  eine  Gesandtschaft  nach 
Konstantinopel  geschickt,  urn  dort  wcgen 
einer  Vereinigung  der  griechischen  mit  der 
abendhindischen  Kirche  Verhandlungen  an- 
zukntipfen.  Um  den  Baseler  Gesandten 
womoglich  zuvorzukommen,  ging  im  August 
1438  eine  papstliche  Gesandtschaft  in  einem 
Drcirudcrer  von  Venedig  aus,  tlber  Creta 
nach  Byzanz.  Wegen  seiner  Kcnntniss  der 
riechischen  Sprache  war  der  Cusaner,  der 
em  Papste  durch  den  Cardinal  Casarini 
empfohlen  worden  war,  dcr  Gesandtschaft 
beigcgeben.  Indessen  lichtetcn  die  papst- 
lichen  Abgesandten  schon  im  December  wieder 
die  Anker  und  landeten  im  Februar  1439  in 
Venedig,  von  wo  aus  sich  der  Cusaner  in 
sein  Dechanat  nach  Coblenz  zurtlekbegab. 
Ausser  einem  Exemplar  der  Schrift  des 
Johannes  Damascenus  tlber  „Die  Quelle  der 
Erkenntniss**  hatte  Nicolaus  den  Plan  zu 
einem  ncuen  Werke  mit  in  die  Heimath  ge- 
bracht.  „Ich  hatte  (so  schreibt  er)  viele 
Versuche  gemacht,  die  Ideen  tlber  Gott  und 
Welt,  Christus  und  Kirche  in  Einer  Grund- 
anschauung  zu  vereinigcn,  ohne  dass  es  mir 
gelingen  wollte,  bis  sich  endlich  wahrend 
raeiner  Rtlckkehr  aus  Griechenland  zur  See, 
wie  durch  eine  Erleuchtnng  von  Oben,  mein 
Geistesblick  zu  derjeuigen  Anschauung  er- 

40* 


Digitized  by  Google 


Nicolaus 


6*28 


Nicolaus 


bob,  in  welcher  Gott  als  hdchste  Einheit  alier 
Gegensatze  erscheintM.  Die  geplante  Ver- 
bindung  zwisclien  der  grieehischen  und  latein- 
nischen  Kirche  kam  erst  zu  Florenz,  wohin 
der  Papst  Eugen  1439  sein  Coucil  verlcgt 
hatte,  iu  den  ersten  Sitzungen  zu  Stande  und 
wurde  im  Juli  dieses  Jahres  feierlich  ver- 
kbndigt,  nur  dass  sicb  die  griechische  Geist- 
liclikeit  und  das  Volk  mit  dem,  was  ihr 
Kaiser  mit  seiner  Hofgcistlichkeit  bewilligt 
hatte,  hinterher  nicht  einverstanden  erklarte. 
Seit  December  1439  war  Nicolaus  von  Cusa 
Probst  des  Klosters  der  Cauoniker  zu  Mllnster- 
Mainfeld  in  der  Eifel.  In  dieser  kloster- 
licben  Einsamkeit  vollendete  er  sein  erstes 
pbilosopbische8  Hauptwerk  unter  dem  Titel 
„De  docta  ignoranlia“  (Vom  gelehrten 
Nichtwissen),  welches  er  am  12.  Februar  1440 
seinem  Freunde,  dem  Cardinal  CUsarini 
widmete.  Mit  einer  entschiedenen  Abneigung 
gegen  die  aristotelisch  - scholastische  Philo- 
sophic und  Theologie  suchte  er  durch  seine 
Grundanschauung  von  Gott,  als  der  Einheit 
alier  Gegensiitze,  die  Hohen  der  Mystik  zu 
erklimmen  und  wurde  durch  seine  wissen- 
schaftliche  FortfUhrung  der  vom  angcblichen 
Areopagiten  Dionysius  ausgegangenen  und 
von  Johannes  Scotus  Erigena  auf  abend- 
l&ndischen  Boden  verpflanzten  mystischen 
Theologie  am  Ausgange  des  Mittelalters  der- 
jenige  Denkcr,  welcher  alle  Geistesrichtungen 
des  Mittelalters,  die  scholastische,  mystische 
und  naturalistische,  zu  Einem  Brennpnnkte 
zusammenfasste_und  dadurch  recht  eigentlich 
abschloss. 

Nebenbei  war  der  Cusancr  in  den  Jahren 
1439—42  auf  den  deutschen  Keichstagen  ftlr 
die  rdmischc  Sache  th&tig.  Auf  dem  Reichs- 
tag zu  Mainz  im  Frtthjahr  1439  fanden  sich 
die  pUpstiichen  Legateu  erst  ein,  als  die  Ab- 
gesandten  des  Baseler  Concils  bereits  abgercist 
waren.  Nicolaus  sollte  die  Sache  des  Papstes 
Eugen  auf  dem  Reichstagc  fUhren , fand 
jedoch  bei  der  unter  den  Abgesandten  der 
Fllrsten  zu  Gunsten  des  Baseler  Concils 
herrschenden  Stimmung  wenig  Anklang. 
Nachdem  die  Baseler  Priilaten  den  Grafen 
Amadeus  von  Savoyen  zum  Papst  erw&hlt 
und  dieser  den  Namen  Felix  V.  angenommen 
hatte,  trat  auf  dem  nachsten  Reichstage,  der 
nach  dem  Regierungsantritte  des  Kdnigs 
Friedrich  III.  (1441)  in  Mainz  gehaltcn  wurde, 
Nicolaus  abermals  ftlr  die  Sache  des  Papstes 
Eugen  und  gegen  die  Baseler  Beschltlsse  iu 
die  Schranken  und  brachte  es  dahin.  dass 
sich  der  franzOsische  Hof  ftlr  Eugen  erklarte. 
Im  Jalir  1442  trat  der  Unermlidetc  als  Legat 
Eugen’s  auf  dem  Reichstage  zu  Frankfurt 
von  Neuem  in  die  Schranken;  einem  drei- 
tUgigcn  Vortrag  des  Erzbischofs  von  Palermo 
zu  Gunsten  des  Gegenpapstes  Felix  setzte 
der  Cusaner  einen  dreitiigigen  Vortrag  ent- 
egcn.  und  in  Folge  dessen  erkanntc  der 
eutsclic  Kaiser  nunmehr  Eugen  als  recht- 


m&ssigen  Papst  an.  Im  Jahre  1443  endigte 
die  Baseler  Kirchenversammlung , aber  erst 
1449  legtc  der  Gegenpapst  Felix  seine  zweifel- 
liafte  Wtirde  nieder.  Nachdem  der  Cusaner 
im  Auftrag  Eugen’s  mehrraals  die  Kloster 
am  Rhein  und  an  der  Mosel  visitirt  und  in 
denselben  Reformen  eingefUhrt  liatte,  wurde 
er  144C  Archidiaconus  von  Ltittich  und  nach- 
dem sein  Freund,  der  Bischof  von  Bologna, 
Thomas  Sarzano  1447  als  Nicolaus  V.  den 
piipstlichen  Stuhl  eigenommen  hatte,  erhob 
ihn  dieser  1448  zur  Wtirde  eines  Kardinal- 
presbyters  an  der  Kirche  des  heiligen 
„ Petrus  in  den  Ketten44  zu  Rom  mit  dem 
Auftrag,  sich  den  Cardinalshut  in  Rom  selbst 
zu  holen.  Nach  langer  Weigemng  nahm  er 
die  ueue  Wtirde  an,  sagte  seinem  greisen 
Vater  und  seinen  Geschwistern  in  Cues 
Lebewohl  und  reiste  im  Herbst  1449  nach 
Rom.  Mittlerweile  hatte  er  wShrend  eines 
gelegentlichen  Aufenthaltes  in  Mainz  (1445) 
die  kleine  Sclirift  y,De  quaerendo  Dettm * 
(Vom  Suchen  nach  Gott)  und  1449  gegen 
oinen  von  dem  Heidelberger  Theologen  Venck 
ausgegangenen  Angriff  auf  die  Schrift  „Vom 
gelehrten  Nichtwissen 44  seine  „ Apologia* 
veroffentlicht,  welche  in  Form  eines  Berichtes 
abgefasst  ist,  den  er  tlber  eine  mit  einem 
Schuler  gehabte  Unterredun^  giebt.  Im 
August  und  September  1450  finden  wir  den 
neuernannten  deutschen  Cardinal  in  dem 
stillem  Camaldulenserkloster  Val  de  Castro 
bei  der  Stadt  Fabriano  in  der  Mark  Ancona 
mit  der  Abfassung  von  vier  kleinen  Schriften 
in  dialogischer  Form  beschhftigt,  von  welchen 
zwei  kleine  Dialoge  Uber  die  Weisheit,  ein 
dritter  grosserer  Uber  den  Geist  una  ein 
vierter  „tiber  statische  Experimente44  handeln. 
Sie  sind  unter  dem  Titel  „Idiotau  zu  einem 
Ganzen  zusammengefasst.  Der  Ungelehrte 
(Idiot)  unterredet  sich  mit  dem  Gelehrten 
als  Sprecher  (Orator)  und  entwickelt  diesem, 
wie  er  durch  die  Uberall  sich  befindenden, 
von  Gottes  Finger  geschriebenen  Bilcher  zum 
Wissen  seines  Nichtwissens , zur  wahren 
Weisheit  gelangt  sei.  Er  geht  vom  Z&hlen, 
WUgeu  und  Messen  aus,  imi  darzuthun,  dass 
das  Einfache  durch  Maass,  Zahl  und  Ge- 
wicht  nicht  erreicht  wird.  So  wird  auch 
dasjenige,  in  welckem,  durch  welches  und 
aus  welchem  Alles  ist,  unfassbar  als  ein 
Unerrcichbares  erfasst,  und  dies  ist  cben  die 
hdchste  Weisheit  und  eine  unendliche,  nicht 
zu  erachonfende  Nahrung  fUr  unsern  Geist 
und,  wie  uer  Magnet  fUr  das  Eisen.  von  un- 
endlicher  Anziehungskraft  ftlr  aeuselben. 
Indem  nun  im  zweiten  Dialog  iiber  die 
Weisheit  untersucht  wird,  wie  man  sich  von 
diesem  Unfassbarcn  einen  Begriff  macben 
konne,  wird  Gott  unter  Zuzienung  geou>e- 
trischer  Anschauungen  als  das  absolut  Groastc 
bestimmt.  Im  dritten  Dialog  „vom  Gelate** 
koinmt  zu  dem  Idioten  und  dem  Gelehrten 
noch  ein  Philosoph  hiuzu,  der  auf  seinen 
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Reisen  aoch  nacli  Rom  komrat  und  vom  Ge-* 
lehrtcn  znm  Idioten  geflihrt  wird,  wclchen 
Beide  in  einem  unansehnlichen  Kellergeschosse 
rait  dem  Verfertigen  von  LSffeln  bcschUftigt 
finden.  Diese  letztcrn  bilden  den  Ausgaugs- 
pnnkt  ftir  das  Gesprftch.  Der  Lbffel  hat  sein 
irbild  nur  in  meinem  Geiste.  Um  dieses 
innerlich  gegenwilrtige  Bild  sinnlich  dar- 
zustellen,  forme  ich  ein  Stilck  ITolz  durch 
Beschneiden  und  Aushdlen,  bis  die  Form  des 
Ldffels  so  gut  als  mbglich  znm  Vorscbein 
kommt  Diesem  wird  dann  der  Name  bei- 
gelegt.  Die  Urbilder  der  Dinge  sind  die 
Ideen,  als  vorbildliche  und  unmittelbare 
Wahrheit  der  Formen  im  Geiste.  Die  un- 
endliche  Form  aller  Formen  aber  ist  Gott. 
Das  GesprSch  schliesst  mit  einem  Beweis  fttr 
die  Unsterblichkeit  des  Geistes.  Mit  dem 
vierten  Dialoge,  welcher  „von  den  statischen 
Versuchenw  handelt,  beginnt  die  Reihe  der 
von  Nicolaus  verbffentlichten  mathematischen 
Abhandlungen  verschiedenen  Inhalts,  welche 
1460  mit  der  Abbandlung  „(lber  die  mathema- 
tische  Vollendung44  schliesst , nachdem  der- 
aelbe  w&hrend  der  drcissiger  Jahre  neben 
der  „Verbes8eruDg  des  Kalenders44  seine 
astronomische  Bildung  durch  Aufsiitze  liber 
die  Verbesserang  der  Alphons’schen  Tafeln 
nnd  ilber  die  Fixsterne  beurkundet  hatte. 
Wie  er  tlberhaupt  schon  frtthe  die  Elemente 
Enklid’s  und  die  Schriften  des  Archimedes 
stndirt  hatte  ^ so  zeigt  er  auch  eine  grosse 
Belesenheit  in  der  sp&tern  mathematischen 
nnd  astronomischen  Literatur  und  blieb  fort- 
wihrend  mit  Mathematikern  und  Astronomen 
seiner  Zeit,  z.  B.  mit  Peurbach  und  Regio- 
montanus in  xegem  Verkehr.  Mit  seinen 
mathematischen  und  astronomischen  Schriften 
erfiffnete  er  die  Reihe  der  grossen  Matlie- 
matikeT  und  Astronomen  des  Renaissance- 
Zeitalters,  welche  die  exacten  Wissenschaften 
anfdieBahn  ihrer  gliinzenden  Erfolge  ftlhrten. 
Giordano  Bruno  nennt  den  „gbttlichen 
Cusaner44  den  Erfinder  der  herrlichsten  Ge- 
heimnisse  der  Geometrie.  Und  das  hundert 
Jahre  spater  (1543)  erschienene  welthistorische 
Werk  des  Copernikus  ist  eine  systematische 
Verwerthung  der  von  Nicolaus  von  Cusa 
anfgestellten  S&tze  liber  die  Bewegung  der 
Erae.  Sein  BegrifF  des  unendlick  Kleinen 
berechtigt  dazu,  den  Cusaner  als  den  ersten 
Erfinder  der  spater  sogcnannten  Analysis 
‘1®  Unendlichen  anzusehen.  Er  erklttrt  aus- 
drflcklich  das  unendlich  Kleine  als  ein 
wichtiges  Htllfsmittel  zur  Erfindung  der  Ge- 
beimnisse  der  Mathematik.  Wer  einsieht, 
das  Grosste  und  Kleinste  zusammenfhUt, 
'ler  sieht  darin  Alles  und  ist  im  Stande,  sicli 
die  Kenntniss  der  Messung  ganz  entgegen- 
gesetzter  Grbssen  zn  verscliaffen,  die  bisher 
fa  incommensurabel  galten.  Nicht  Kepler, 
»udern  der  Cusaner  nat  von  der  Idee  des 
Enendlichcu  die  erste  Anwcndung  auf  den 
Ereis  gemacht,  indem  er  diesen  als  ein  Vieleck 


von  unendlich  vielen  Seiten  auffasste.  Damals 
war  das  mit  blossom  Nilherungswerthe  be- 
stiramte  Archimedische  Verhslltniss  des  Um- 
fangs  zum  Durchmesser  des  Kreises  allein 
bekannt,  nnd  csist  das  Verdienst  desCusancrs, 
den  Weg  gezeigt  zu  haben,  auf  welchem  man 
die  grdsstmbglichste  Genauigkeit  in  der  Be- 
stimmung  dieses  Verhaltnisses  erreichen  kann. 
Ueberhaupt  bildet  die  mathematische  An- 
schauung  die  Grundlage  und  den  Ausgangs- 
punkt  des  ganzen  cusanischen  Systems.  In- 
dem er  das  in  dcr  Sclirift  „ilber  das  gelehrte 
Nichtwissen44  aufgcstellte  Princip  von  der 
„Coincidcnz  der  Gegensatze44  mathcmatisch 
beweist,  sagt  er  mit  klarcn  Worten,  dass 
nur  so  eine  reste  Grundlage  gewonnen  werden 
konne. 

Im  Jahr  1450  wurde  Nicolaus  zum  Bischof 
von  Brixcn  in  Tyrol,  zugleich  mit  dem  Auf- 
trag  ernannt,  die  Kldster  Deutschlands  zu 
reforrairen.  Nachdem  er  sicli  dem  pftpst- 
liclien  Auftrage  unterzogen  und  whhrend  des 
Jahres  1451  Deutschland  und  die  Nieder- 
lande  durchreist,  auch  mehrere  Provinzial- 
synoden  in  Mainz,  K6ln  und  Magdeburg  ge- 
halten  hatte,  nahra  er  von  seincm  bischdf- 
lichen  Stuhl  in  Brixen  Besitz.  Obwohl  sein 
bischofliches  Wirken  ein  unruhevolles  war, 
so  fand  er  dock  nocli  Zeit,  seine  schrift- 
stelleri8chc  Thatigkeit  fortzusetzen.  Im  Jahr 
1453  war  die  alte  Hauptstadt  des  griechischen 
Reiches  den  Ttlrken  crlegen  und  der  Ilalb- 
mond  prangte  als  Siegeszeichen  auf  der 
Kircbe  der  heiligen  Sophia.  Unter  dem 
fri8chen  Eindruck  der  Nachrichten  tlber  die 
bei  der  Erobernng  Konstnntinopels  durch  die 
siegestrunkenen  osmanisclien  Horden  ver- 
tlbten  Grausamkeiten  entstand  zwischen  Mai 
1453  und  Februar  1454  die  merkwtirdige 
Sclirift  des  Cusaners  „ De  pace  sive  con- 
cordantia  fideiu  (Vom  Frieden  und  Einklang 
des  Glaubens),  worin  er  sich  zu  dem  Ge- 
danken  einer  allgemeinen  Glaubenseinigung 
erhebt  und  aus  dem  Koran  das  wahre 
Evangelium  darthun  zu  kbnnen  meint.  Er 
lasst  namlicli  Abgesandte  aller  Religions- 
parteicn,  Christen  aller  Bekenntnisse,  Juden, 
Ttlrken,  Araber,  Perser,  Indier,  Tartaren 
sich  im  Wcchselgespr&ch  mit  dem  gbttlichen 
Worte,  mit  den  Apostcln  Petrus  und  Panins 
liber  die  wesentlichen  Punkte  des  Glaubens 
und  der  Religionstibung  allmalig  in  der 
Art  verstlindigen , dass  die  Ueberzeugung 
gewonnen  wird:  „Es  ist  nur  eine  cinzigo 
Religion  in  der  Mannigfaltigkeit  der  Ge- 
brjinche;  bei  aller  Verschiedenlieit  im  Aus- 
druck  ist  sie  dock  nur  Eine  in  ihrem  Sinne. 
Gott  hat  verschiedenen  Volkern  verschiedene 
Propheten  geschickt,  um  sie  in  ihrer  Art  in 
der  Religion  zu  unterrichten.  Nur  dadurch, 
dass  die  Vblker  in  dieser  Verschiedenlieit 
die  Einheit  nicht  erkennen  und  den  Inhalt 
liber  dcr  Form  vergessen,  haben  sie  sich  in 
verschiedene  und  cinander  entgegengesetzte 
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Religionsgenossenscliaften  gespalten.  Und 
doch  vcrehren  Griechen,  Italiener.  Arabcr, 
Judcn  und  Scythen  alle  die  gleiche  Wahr- 
heit,  und  selbst  die  Polytheisten  verehren  in 
ihren  vielen  Gottem  nur  die  Eine  Gottlieit. 
Einc  Verschiedenheit  waltet  nur  im  Ausdruck 
und  in  der  Form;  der  religidse  Inhalt  ist 
derselbe.  In  alien  Religionen  lasscn  sich 
Spuren  der  gottlichen  Dreieinigkeit  entdccken, 
und  die  Menschwerdung  des  Sohnes  Gottes 
liisst  sich  leicht  alien  VOlkern  aus  den 
Principien  ihrer  Religion  zur  Ueberzeugung 
bringen.  Darum  mtisste  sich  (lurch  einige 
weise  und  erleuchtete  Manner  leicht  eine  Ver- 
einigung  aller  Religionen  anbahnen  lassen, 
wenn  man  nur  in  den  Uussern  Gebrauchen 
keine  Uebereinstimmung  verlangt  und  die 
bildliche  Bedcutung  des  Polytheismus  nicht 
vcrgisst44.  Einer  vom  Cusaner  im  Jahr  145.3 
(lem  Papste  Nicolaus  V.  iibergebenen  Schrift 
„Ubcr  die  mathematischen  Coraplemente44  war 
ein  Anhang  „Ubcr  die  theologischen 
Complemented  beigefUgt,  in  welcher 
Nicolaus  die  mathematischen  Figuren  auf  das 
theologische  Unendliche  Ubertrug.  Er  hatte 
damals  ein  dieser  Schrift  jetzt  nicht  mehr 
beiliegendes  Bild  entworfen,  woraus  man  auf 
das  ZuverlUssigste  wie  mit  Augen  sehen 
konnc,  wie  das  unendliche  Sehen  Gottes 
Alles  zumal  so  schaut,  dass  es  zugleich  jedes 
Einzelne  besonders  schaut.  Er  hatte  diese 
schOne  und  aufklarende  Veranschaulichung 
zu  vervielfaitigeu  und  Copien  davon  der 
Schrift  „Vom  Sehen  Gottesw  beizulegen  ge- 
dacht.  „Der  unendliche  Kreis  (so  sprach 
er  sich  zur  Erlfluterung  des  Bildes  in  jener 
Abhandlung  aus)  umfasst  alle  mbgliche  Be- 
zeichnungen  Gottes  in  sich.  Die  ganze  Lehre 
vonGott  ist,  wie  dieser  Kreis,  in  welchem  Alles 
Eines  ist.  So  ist  das  Sehen  in  Gott  sein  Wesen. 
Wie  Gott  das  Maass  seiner  selbst  und  aller 
Dinge  ist,  so  ist  seine  Anschauung  durch 
den  Menschen  und  das  eigne  Sehen  Gottes 
in  ihm  selbst  Eins  und  dasselbe.  Dass  Gott 
die  Anschauung  des  Sehenden  ist,  heisst 
soviel  al8  dass  Gott  Alles  sieht.  Sich  er- 
schauend  schaut  er  zumal  alles  Erschaffene 
nicht  im  Unterschiede,  nilmlich  sich  und 
Andercs,  sondern  im  Anschauen  des  Er- 
schaffenen  schaut  er  sich  selbst  an.  So  ist 
das  Schauen  Gottes  das  vollkoramenste:  die 
Geschopfe  werden  nur  vollkommen  geschaut 
im  Schopfer  ihrer  Ursache,  und  der  Schopfer 
schaut  in  den  Geschdpfen  sich  selbst.  Sehen, 
Schafien,  Denken,  Wollen,  Thun  sind  in 
Gott  Benennungen  des  unendlichen  Kreises. 
Diese  Gedanken  sind  der  SchUissel  zu  der 
Schrift  „De  visione  Dci“ , die  er  im  Jahre 
1453  (lem  Abt  und  den  BrUdern  der  Bene- 
(lictiner  - Abtei  zu  Tegernsee  in  Bayern 
widmete  und  zugleich  mit  dem  obenerwUhnten 
Bilde  des  Allschenden  flbersandte,  woraus 
sich  der  Nebcntitel  dieser  Schrift  „De  icone“ 
'vom  Bilde)  erklUrt.  Indem  er  seine  Leser 


damit  in  das  Gebiet  der  mystischen  Gottes- 
lehre  zu  erheben  sucht,  will  er  dabei  dreierlei 
festgehalten  wissen.  Zunachst,  dass  an  diesem 
in  der  Abbildung  wahrnehmbaren  Blicke 
Nichts  vorkommen  kann,  was  nicht  im  wirk- 
lichen  Sehen  Gottes  vollkommener  und  zu- 
treffender  ware.  Ftlr’s  Zweite,  dass  das 
gottliche  Sehen  nicht  nach  den  BeschafTen- 
lieiten  und  Erregungen  unserer  Sehwerkzeuge 
sich  verandert  und  beschrankt,  sondern  zu- 
gleich und  cinmaliges  Sehen  ist,  alle  und  jede 
Art  des  Sehens  in  sich  begreift  und  von  jeder 
Ver8chiedenheit  frei  ist.  Als  Folgesatz  hier- 
aus  ist  drittens  zu  beachten,  dass  die  Eigen- 
schaften  Gottes  keine  Verschiedenheit  von 
Bestimmungen  sind,  sondern  alle  miteinandcr 
zusammenfallen.  So  grosse  Frende  nun  aber 
die  Schrift  „Vom  Sehen  Gottes14  unter  den 
BrUdern  in  Tegernsee  auch  hervorgebracht 
hatte,  so  hatten  sie  doch  mit  Schwierigkeiten 
des  Verstandnisses  zu  kampfen  und  da  sie 
sich  eines  persdnlichen  Besuches  ihres  Bi- 
schofes  nicht  erfreuen  sollten,  so  hoffen  sie 
von  ihm  bald  eine  gute  Brille  zu  erhalten, 
womit  sie  eine  feine  Mahnung  an  die  baldige 
Vollendung  der  den  BrUdern  angekUndigten 
Schrift  „De  beryllo"  ausdrflekten.  Weil  die 
ersten  Brillen  aus  dem  weissen  und  durch- 
sichtigen  Beryll  - Steine  angefertigt  waren, 
so  nahm  davon  das  deutsche  Wort  „BrUle“ 
seinen  Ursprung,  und  dem  Cusaner  ist  auch 
filr  (las  Geistesauge  eine  solche  Brille 
wUnschenswerth , die  er  darum  mit  dieser 
gegen  Ende  des  Jahres  1454  vollendeten 
kleinen  Schrift  seinen  Lesern  geben  wollte. 
Als  diese  Brille,  die  den  Geistesblick  zu 
deutlicherem  Sehen  scharfe,  sollten  die  geo- 
metrischen  Figuren  dienen,  mittelst  deren 
er  den  leitenaen  Gedanken  seiner  Gottes- 
anschauung,  das  Princip  vom  „ Zusammen- 
fallen der  Gegensatze44  (aes  Grossten  und  des 
Kleinsten)  zu  veranschaulichen  sucht  Er 
mustert  dabei  die  alten  Philosophen,  denen 
diese  Brille  fehlte,  wahrend  sie  der  heilige 
Dionysius  (der  sogenannte  Areopagite)  be- 
sass.  Zur  Besprechung  einiger  Bedenken, 
die  gegen  einzelne  Aufstellungen  des  BrixeneT 
Bischofs  erhoben  worden  waren,  wurde  von 
demselben  im  Winter  1454 — 55  ein  Gesprtch 
Uber  (las  Seinkiinnen  unter  dem  barbarischen 
Titel  „ Dialogue  de  possest“  verfasst,  worin 
sich  der  Prior  Bernhard  von  Tegernsee,  ein 
diesem  befreundeter  Abt  Johann  und  der 
Cardinal  - Bischof  Nicolaus  unterreden.  Die 
darin  entwickelten  Grundgedanken  sind:  Gott 
ist  das  Seinkiinnen,  der  Alles  Kbnende;  er 
ist  Alles  dasjenige  wirklich,  von  welchem 
das  Seinkonnen  ausgesagt  werden  kann.  Die 
Sonne  ist,  was  sie  selber  sein  kann;  aber 
sie  ist  nicht  Alles,  was  Uberhaupt  sein  kann. 
Darum  ist  Gottes  AUmackt  durch  die  Schdpfung 
keineswegs  erschopft.  Aus  dem  Gedanken  des 
SeinkUnnens  lasst  der  Verfasser  auch  Qbcr 
die  gbttliche  Dreieinigkeit  ein  Licht  fallen: 
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denn  weder  die  Einheit  Gottes,  noch  die 
Dreieinigkeit  sind  nach  den  Lehren  des  ge- 
lehrten  Nicht  wissens  eine  mathematische,  son- 
dern  eine  lebendige  Einheit  und  Dreieinigkeit, 
da  der  Unaussprechliche  alle  Begriffe  fiber- 
steigt.  Darauf  folgten  im  Jahr  1455  die 
beiden  kleinen  Schriften  „Vom  Hohepnnkt 
der  Betrachtung  {de  apice  theoriae),  ein 
Dialog  des  Cardinals  mit  seinem  Sccret&r 
und  vertrauten  Freunde  Peter  von  Erkelenz, 
und  das  an  einen  in  das  pliilosopliische 
Studium  cinzufUhrenden  Bekannteu  (vielleicht 
eben  diesen  Secretilr)  gerichtete  „Competi- 
dium“ , worin  der  Leser  mit  einer  Analyse 
der  Sinueserkenntniss  belelirt  und  durcli 
die  weitern  Stufen  des  Erkennens  bis  zum 
eigentlicken  Schauen  Gottes  hingeftihrt  wird. 

Als  im  Jahr  1458  der  gelehrte  und  geist- 
volle  Aeneas  Sylvius  als  Pius  II.  den  apo- 
stolischen  Stuhl  bestiegen  hatte,  betraute  er 
den  Biscliof  von  Brixen  mit  wiclitigen  Sen- 
dungeu  und  ernanntc  ihn  sogar  im  folgenden 
Jahre,  w&hrend  er  selber  auf  dem  Ffirsten- 
congress  zu  Mantua  einen  Kreuzzug  gegen 
die  damals  vordringenden  osmanischenTfirken 
redigte,  fiir  die  Zeit  seiner  Abwesenheit  zum 
tatthalter  von  Korn.  WUhrend  dieser  Zeit 
verfasste  der  Cusaner  eine  umfangreichc,  aus 
drei  Bfichern  bestehende  Schrift  „De  cri- 
hatione  A Ichor  ani “ (liber  die  Sichtung 
des  Koran),  von  welchem  er  bereits  in  Basel 
eine  Uebersetzung  besesscn  und  eine  ahnliche 
wihrend  seines  Aufenthaltes  zu  Constanti- 
nopel  in  einem  Dominikanerkloster  kennen 
gelernt  hatte.  Das  Werk  ging  von  dom  Ge- 
danken  aus,  dass  auch  der  Koran  christliche 
Elemente  enthalten  miisse  und  deshalb  dazu 
dienen  konne,  die  Gbttlichkeit  des  Christen- 
thums  darzuthnn,  wenn  man  nur  die  Schlacken 
muhammedanischer  Beimischung  ausscheide. 
Nacli  der  Beendigung  des  Congresses  zu 
Mantua  wurde  der  Bisehof  Nicolaus  seiner 
Didcese  wiedergegeben.  Indem  er  jedoch  mit 
dem  Papste  Pius  fortwsihrend  durch  feste 
Freundschaft  verbunden  blieb,  verfasste  er, 
sei  es  nun  in  Auftrag  des  Papstes  oder  aus 
eignem  Antrieb,  den  noch  handschriftlich  auf 
der  Staatsbibliothek  zu  Milnchen  befindlichen 
„Entwurf  zu  einer  Gencralreform  der  Kirche*. 
Diese  merkwtirdige  Schrift  zeigt  uns  den 
Cusaner  als  einen  der  wenigen  kirchlichen 
Wfirdentr&ger  seiner  Zeit,  welcher  nicht  ver- 
gass,  was  in  den  dreissiger  Jahren  des 
15.  Jahrhunderts  in  Basel  zum  Heil  derKirche 
beschlossen  worden  war,  und  der  jetzt  am 
Abend  seines  thiitigen  und  vielbewegten  kirch- 
lichen  Lebens  in  manchcn  freimfithig  milden 
Worten  seiner  Gegenwart  zu  Gemllthe  flihrte, 
wie  ear  Vieles  und  gerade  am  Sitze  des 
Obernauptes  der  Kirche  noch  zu  bessern  sei, 
und  dabei  mit  weitern  und  freiem  Blicke  das 
Wohl  der  ganzen  Kirche  umfasste,  in  wel- 
eher  er  mit  ilcht  katholischem  Sinue  die 
* Mutter  als  geistig  - sittlichen  Ileils  erkanntc. 


In  das  Jahr  1460  fM.llt  die  Abfassung  zweier 
Btlcher  tiber  das  Globusspiel  {de  ludo  globi). 
Der  junge  bayrische  Herzog  Johann  hielt 
sich  zu  seiner  weitern  Ausbildung  damals  in 
Rom  auf,  wo  es  dem  Cardinalbischof  von 
Brixen  unlilngst  gelungen  war,  ein  recht 
eigentliches  „ Weisheitsspiel*  zu  ersinnen, 
durch  welches  sich  tibersinnliche  Wahrheiten 
passend  verauschaulichen  liessen.  Eine  Kugel, 
die  durch  Anstossen  in  Folge  des  schwereren 
Gewichts  der  einen  Seite  in  eine  spiral- 
formige  Bewegung  gebracht  wird,  soli  sich 
auf  eine  Fliiche  von  zelin  spiralfbrmigen 
Kreisen  so  viel  als  moglich,  dem  im  Mittel- 
punkte  dieser  Kreise  befindlichen  Konig 
(Christus)  nahern.  Derjenige  Spieler,  dessen 
Kugel  diesem  Mittelpunkt  am  Nfichsten  kommt, 
gewinnt  nacli  der  Zahl  der  Kreise,  welche 
seine  Kugel  durchlaufen  hat.  Die  durch- 
laufenen  Kreise  der  Spieler  wcrden  zusammen- 
eziihlt,  und  wer  es  iun  Billdesten  auf  34  Kreise, 
ie  Zahl  der  Lebensjahre  Christi  bringt,  ist 
Sieger.  Dieses  Globusspiel  hatte  in  weitern 
Kreisen  und  auch  bei  dem  Herzog  Johann 
Beifallgefunden,  und  der  Cusaner  versuchtnun, 
nach  Anleitung  dieses  von  ihm  erfundenen 
Spiels  im  ersten  Buehe,  welches  ein  Gesprftch 
zwischen  ihm  und  dem  Herzog  Johann  ent- 
halt,  eine  Durchftlhrung  des  christlichen 
Grundgedankens , dass  Christus  der  Kbnig 
und  Mittelpunkt  des  ewigen  Lebens  sei.  Das 
Spiel  (sagt  Nicolaus)  bezeichnet  in  der  Be- 
wegung des  Globus  die  Bewegung  unserer 
Seele  aus  dem  Bereiche  ilircs  irdischen 
Wirkens  in  das  Reich  desjenigen  Lebens, 
worin  Rnlie  und  ewige  Seligkeit  ist  und  in 
dessen  Mittelpunkt  unser  Konig  Christus  als 
Lebcnsspender  thront.  Daran  wird  mit 
grosser  Geistesfrische  die  pliilosopliische  Er- 
orterung  der  Begriffe  von  der  Mdglichkeit 
des  Scins,  von  der  Bewegung,  von  der  Scele 
des  Menschen  nach  ihrem  Unterschiede  von 
der  Thierseele  und  vom  Menschen  als  einer 
vollkommenen  kleinen  Welt  angekniipft.  Ein 
zweites  Buch  „ tiber  das  Globusspiel M ent- 
hiilt  ein  Gespriich  des  Cusaners  mit  einem 
andern  bayerischen  Prinzen,  dem  jungen 
Herzog  Albert,  welcher  bei  seinem  Vetter 
Johann  die  erste  Schrift  fiber  das  Globus- 
spiel kennen  gelernt  hatte,  aber  die  mystische 
Bedeutung  der  Kreise  in  der  Region  des 
Lebens  nicht  verstanden  zu  liaben  bekennt. 
Um  dies  zu  verstehen,  soil  er  sich  den  Satz 
merken:  „Nichts  kann  grosser  oder  kleiner 
sein,  als  das,  welches  in  Allem  ist  und  in 
welchem  Alles  ist  und  welches  darum  das 
Urbild  von  Allem  ist.  Alle  Dinge  sind  noth- 
wendig  die  Abbilder  dieses  Einen  Urbildes. 
Das  Leben  Christi  ist  das  Urbild  fttr  Alle, 
die  in  der  Region  der  Lebenden  sind,  und 
dieses  Leben  wird  in  der  runden  Figur  vor- 
gezeichnet.  Indem  alle  Kreise  das  gleiche 
Centrum  haben,  sind  sie  das  Bild  der  immer- 
wUhrendcn  Bewegung  des  unendlichen  Lebens, 
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deren  Mittelpunkt  Christus  ist.  Die  lebens- 
reicheren  Bewegungen  werden  durcli  die 
dem  Lebensmittelpunktc  n&hern  Kreise  bc- 
zeiehnet;  dieser  selbst  aber  kann  weder 
grosser,  nocli  kleiner  sein.  Wo  Mittelpunkt 
und  Umkreis  zusamraenfallen , ist  die  Be- 
wegung  die  grosste  (unendliclie)  und  zugleicb 
die  kleinste,  d.  h.  eben  das  ewige  Leben. 
Jede  lebendige,  vernUnftige  Bewegung  will 
den  Grund  ihres  Lebcns  erkennen  und  in 
dicsem  Wissen  unsterblicheNabrungfinden. — 
Wcitere  Frtlchte  der  Mussestunden,  die  der 
Cusaner  im  Jalir  1463  zu  Rom  im  Umgange 
mit  seinem  pfipstliehen  Freunde  genossen 
liatte,  waren  einige  kleinere  verloren  ge- 
gangene  Scbriften  und  sein  letztes  pliilo- 
sophisebes  Hauptwerk  „von  der  Jagd  auf 
die  Weisbeit44  (Be  venatime  sapientiae), 
welcbes  ausdrilcklich  von  ibm  in  der  Absicbt 
niedergescbricben  war,  die  Ausbeute  seines 
Jagens  nacb  der  Weisbeit  nunmebr  in  seinem 
gegenwUrtigen  Greisenalter  in  zusammen- 
gefasstcr  Gestalt  der  Nacbwelt  zu  tlberliefern. 
Ein  unserer  Natur  angebornes  Streben  (sagt 
er)  treibt  uns  niebt  bios  zum  Wissen,  sondern 
zum  Erwerb  eines  scbmackhaftcn  Wissens, 
d.  h.  eben  zur  Weisbeit,  und  das  wabrhafte 
Pbilosophiren  nenne  icb  die  Jagd  auf  die 
Weisbeit.  — Die  letzten  Lebensjabrc  des 
Biscbofs  von  Brixen  waren  durcli  Zerwtirf- 
uisse  mit  dem  Erzberzog  Sigismund  getrtlbt, 
die  trotz  wiederbolter  Vermittelungs-Versucbe 
zu  keiner  Vereinigung  ftihrten.  Endlicb 
liatte  der  Cusaner  im  Jabre  1464  den  Kaiser 
um  Scblicbtnng  des  Streits  gebeten,  welcbe 
endlich  mit  der  Wiedereinsetznng  des  Car- 
dinals in  sein  Bistbum  erfolgte.  Aber  diese 
frobe  Botscbaft  erlebte  der  Cusaner  nicht 
mebr.  Er  liatte  den  Papst  nacb  Ancona  be- 
gleitet,  wo  dieser  die  Ausftlhrung  eines 
Krcuzzugs  gegen  die  TUrken  persdnlicb  be- 
_ treiben  wollte,  und  wurde  von  diesem  nacb 
Livorno  gesandt,  um  dort  das  Auslaufen  der 
gcnucsiscben  Flotte  zu  bescbleunigen.  Auf 
aer  Reise  dortbin  wurde  er  zu  Todi  plotz- 
_ lich  von  einer  so  lieftigen  Krankbeit  be- 
fallen, dass  er  in  der  Wobnnng  des  Biscbofs 
von  Todi  sein  Testament  maclite  und  nacb 
wenigen  Tagen  (am  11.  August)  1464  starb. 
Es  gesebab  dies  vier  Tage  vor  dem  Tode 
seines  papstlicben  Freundes,  dessen  letztc 
Amtsbandlung  die  Best^tigung  desTestamentes 
war,  worin  der  Cusaner  die  Stiftung  und 
Dotation  eines  Hospitals  in  seinem  Geburts- 
orte  Cues  bestimmt  hatte.  Die  sterblichen 
Uebcrrc8te  des  denkwtlrdteen  Mannes  wurden 
zu  Rom  beigesetzt;  das  Ilerz  des  Cardinals 
aber  wmrde  nacb  Cues  gebraebt,  wo  es  im 
Clior  der  Hospitalkircbe  in  einer  doppelten 
Kapsel  verschlossen  ruht.  In  die  grossen 
kupfemen  Platte,  welcbe  die  Stelle  bezeiebnet, 
ist  des  Cusaner8  Bildniss  in  Lebcnsgrdsse 
eingegraben  und  mit  einer  lateiniscben  Um- 


schrift  versehen.  Auch  seine  Bibliotkek  war 
dem  Hospital  vermaebt  worden. 

Als  Philosoph  steht  der  Cusaner  ahnlicb, 
wie  Johannes  Scotus  Erigena  am  Eingange 
des  Mittelalters,  als  eine  geistige  Riesengestalt 
am  Ausgange  desselben.  Was  er  in  der 
philosophischen  Ueberlieferung  des  Alter- 
tliums  Wahres  erkannte,  bat  er  neben  den 
Anrcgungen,  die  er  cinzclnen  Kirchenviitern 
verdankte,  zugleicb  mit  der  besten  Errungen- 
sebaft  des  pbilosopbischen  Geistes  im  Mittel- 
alter  als  wesentliche  Bestandtheile  seinem 
eignen  pbilosopbischen  Gedankenbau  ein- 
verleibt,  welcber  wie  einer  der  gewaltigen 
Dome  des  Mittelalters,  die  Offenbarung  des 
dreieinigen  Gottes  im  All  durch  die  Schopfung 
und  in  der  Menschengeschichte  durch  die 
Erscheinung  des  Gottmenschen  anschaulich 
macben  sollte.  Gott,  Welt  nnd  Christns 
sind  die  Angelpunkte  seines  Systems,  dessen 
Grundgedanken  folgende  sind:  Da  der 

menschliche  Geist  als  das  Ebenbild  Gottes 
an  der  Fruchtbarkeit  der  schdpferischen 
Natur  raiigliclist  Theil  niramt,  so  entwickelt 
er  aus  sich  Begriffs-  und  Verstandeswesen. 
in  Aehnlicbkeit  der  wirklichen  Wesen,  und 
diese  Entfaltung  einer  begrifflichen  Welt  aus 
unserin  sie  umfassenden  Geiste  ist  um  des 
Geistes  selber  willen  da  und  der  Grund  des 
nattlrlichen  Verlangens  in  uns,  die  Wissen 
sebaften  zu  vollenden.  Das  Erste  aber,  was 
sicli  bei  der  Entfaltung  der  begrifflichen 
Dinge  zeigt,  ist  die  Zahl,  ohne  welche  far 
den  Verstand  Nichts  da  zu  sein  vermag.  Die 
Zabl  ist  das  Urbild  der  Dinge,  wie  aer  Be- 
griffe,  aber  niebt  die  mathematische  Zabl, 
sondern  die  gdttliche  Zabl,  deren  blosses 
Bild  die  matbematisebe  Zabl  ist.  Auf  diesem 
Wege  betrachtet  der  Geist,  als  in  seinem 
eignen  Bilde,  seine  Einheit^  die  seine  Wesen- 
beit  ausmacht.  Diese  Einheit  aber  stellt 
sicli  durcli  die  Zabl  als  eine  in  vier  Einheitcn 
unterschiedene  beraus,  wovon  die  erste  durch- 
aus  einfacb,  die  zweite  die  Wurzel  der  andern, 
die  dritte  das  Quadrat  und  die  vierte  die 
Kubikzahl  der  zweiten  ist.  Von  diesen  vier 
geistigen  Einheiten,  die  den  vier  Weisen  des 
Scins  entspreeben,  nennt  der  Geist  die  erste 
Gott,  die  andere  Geist,  die  dritte  Seele,  die 
vierte  Korper.  Die  erste,  gdttliche  Einheit 
geht  aller  Vielheit  voran  and  ist  in  ihrer 
Maclit  unendlieb  grosser,  als  jede  mflglicbe 
Zabl,  da  sie  in  ihrer  Einfachhcit  alle  Zahlen 
befasst.  Zu  ihr  erhebt  sich  der  Geist,  indem 
er  auf  seine  eigne  Einheit  zurtickgeht,  durch 
die  geistige  Anschauung  oder  beschauliehe 
Erkenntniss.  Die  zweite  geistige  Einheit 
kann  niebt  schlecbthin  einfacb  sein,  sondern 
nur  geistig  zusamraengesetzt,  da  sie  aus  der 
ersten  Einheit  herabsteigt  und  sicli  zu  Anderem 
binbewegt.  Die  dritte  Einheit,  die  Seele, 
bringt  die  Einheit  des  Geistes  oaer  der  Ver* 
nunft  zur  Entfaltung.  Wie  wir  aber  die 
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erstc,  einfaclie,  gdttlichc  Einheit  nicht  an 
sicli,  sondcrn  in  der  Vernunft,  und  die  zweite, 
geistige  Einheit  nicht  an  sicli,  sondern  in 
der  Seele  schauen;  so  sehauen  wir  die  Kraft 
und  Einheit  der  Seele  nicht  an  sich,  sondern 
in  ihrer  leiblichen  Entfaltung  auf  sinnliche 
Weise.  Darnm  ist  auch  die  letzte  Einheit 
die  entfaltetste  und  zusaramengesetzteste, 
und  die  sinnliche  Zalil  steigt  dnrch  den  Ver- 
stand  der  Seele  und  den  Geist  zu  Gott  hinauf. 
So  erhalten  wir  drei  Welten  im  All,  wovon 
die  erste,  dem  Mittelpunkte  nalier,  rein 
geistig,  und  die  letzte,  den  Umkreise  ver- 
wandtere,  grobsinnlich  ist,  wiihrend  die  mitt 
lere  eine  zwischen  rein  geistigen  und  grob- 
sinnlichen  Wesen  in  der  Mitte  stehende  Natur 
hat.  Aber  Allcs  ist  in  der  ersten,  Alles  in 
der  zweiten,  Allcs  in  dor  dritten  Welt,  in  jeg- 
licher  aber  auf  besondere  Weise.  In  diesen 
drei  Weltkreisen  erkennen  wir  die  Abstnfungen 
des  Alls,  den  vierfachen  Portschritt  von  der 
hdchsten  Einheit  aus.  Aus  diesem  Allen  geht 
liervor,  dass  das  schlechthin  Grosste  Eines 
ist  und  dass  dasjenige,  was  des  Mehr  oder 
Minder  f&hig  ist,  weil  nnr  in  der  Vielheit, 
darum  nur  in  der  Zahl  da  scin  kann.  WUrde 
also  die  Zahl  hinweggenommen  oder  wRre  sie 
selbst  unendlich;  so  wUrde,  weil  die  unend- 
liche  Zahl  den  Begriff  der  Zahl  anfhebt,  mit 
dem  Unterschiede,  dem  Verhiiltniss,  der  Ord- 
nung  und  Harmonie  zugleich  die  Vielheit  der 
Dinge  selbst  aufhdren.  Die  unendliche  Ein- 
heit ist  also,  ohne  selbst  Zahl  zu  sein,  als 
das  schlechthin  Kleinste,  der  Grund  und  An- 
fang  aller  Zahl,  als  das  schlechthin  Grdsste 
dagegen  deren  Ende  und  Grenze;  sie  ist 
daher  auch  das  Ziel  und  Bestimmung  aller 
Dinge  und  Wissenschaften.  Nichts  ist  im 
Weltall,  das  sich  nicht  einer  besondern  Eigen- 
thtiralichkeit  erfretite;  jedes  Einzelding  ist 
dureh  die  harmonischen  Verhaltnisse  und 
Bedingungen,  die  es  dazu  maclien,  mit  sich 
selbst  Bins  und  in  seiner  Weise  vollkommen. 
Konnen  darum  koine  zwei  Dinge  im  All  sicli 
in  Allem  gleich  sein,  so  kann  dicse  Welt 
unmoglich  Etwas  zum  festen  und  unbeweg- 
lichen  Mittelpunkte  haben;  sie  kann  nn- 
mdglicli  zwischen  einem  kdrperlichen  Mittel- 
punkt  und  Umkreis  eingeschlossen  sein.  Noch 
auch  kann  die  Erde  Mittelpunkt  sein,  sondern 
sic  bewegt  sich  gleich  andern  Sternen  und 
beschreibt  in  ihrer  Bewegung  nicht  den  klein- 
sten  Kreis.  Gott  ist  daher  allein  die  Mitte 
der  Welt,  aller  SphUren  und  alles  dessen, 
was  in  der  Welt  ist,  wie  er  auch  zugleich 
der  unendliche  Umkreis  von  Allem  ist;  denn 
auch  jeder  Theil  des  Ilimmels  ist  nothwendig 
in  Bewegung.  Arithmetik  und  Geometrie, 
Musik  und  Astronomic  sind  die  wunderbare 
Wissenschaft,  welche  Gott  in  seinem  Kunst- 
werke,  der  Schbpfung,  nicdergelegt  hat  und 
welche  vor  Allem  in  tier  Anordnung  tier  Ele- 
mente  hervortritt.  Durch  die  Wissenschaft 
der  Zahl  hat  cr  sie  aneinandergereiht ; durch 


die  Wissenschaft  des  Maasses  hat  er  ilmen 
Gestalt  gegebeti;  durch  die  Musik  hat  er 
ilire  Verluiltnisse  dergcstalt  gcordnet  und 
abgewogen,  dass  kein  Element  vollig  in  das 
andere  auflbsbar  und  Gottes  Sein  allein  ein 
schlechthin  losgeldstes  oder  absolutes  ist; 
durch  die  Astronomic  cndlich  hat  Gott  die 
Sphliren,  Sterne  und  Gegenden  der  Sterne 
so  geschaffen,  dass  mit  der  Verschiedenheit 
aller  unter  einander  auch  die  Uebercinstim- 
mung  ofFenbar  sei.  Sonach  ist  der  Gipfel 
des  Ganzen  das  Kdnncn  selbst,  das  Allem 
vorhergeht  und  welchem  Nichts  hinzugefUgt 
werden  kann.  Allc  Dinge  sind  Nichts  an- 
ders,  als  Erscheinungen  ties  Kdnnens  selbst. 
Nichts  ist  geworden  und  wird  werden,  was 
nicht  werden  konnte  oder  werden  kann. 
Das  Werdenkdnnen  bezieht  sicli  somit  auf 
etwas  ihm  Vorangehendes,  welches  als  sei- 
ches weder  werden  kann,  noch  geworden 
ist,  also  nothwendig  ewig  und  mit  dem 
Wirkenkonnen  eins  ist.  Im  Wirkenkbnnen 
ist  Alles,  was  werden  kann  oder  geworden 
ist,  auf  eine  vorgiingige  Weise  enthalten. 
Das  Ewige  aber  ist  Alles,  was  cs  sein  kann, 
wirklicli,  und  es  kann  weder  grosser  noch 
klciner  sein,  als  es  wirklicli  ist,  noch  kann 
es  ein  Anderes  werden,  als  es  ist.  Es  kann 
nicht  in  den  endlichen  Dingcn  gefunden 
werden,  ist  also  unendlich,  und  kann  als 
solches  nicht  von  uns  begriffen  werden. 
Darum  ist  all’  unser  Wissen  von  einem 
Nichtwissen  begleitet,  und  in  der  Anerken- 
nung  des  Unbegreiflichen  geht  unser  Geist 
ilber  sein  begreifendes  Erkennen  liinaus  durch 
ein  einfaches  geistiges  Schauen*  Denn  ein 
Wissen  von  Gott  ist  nnr  mdglich,  sofeni  er 
unsern  Geist  im  Glauben  durch  das  Liclit 
seiner  Gnade  erleuchtet,  und  im  Glauben 
ist  das  UnbegTcifliche  gewisser,  als  irgend  * 
etwas,  ja  die  Gewissheit  selbst.  Das  walir- 
haft  unendliche  Sein  kann  nun  aber  kein 
andres  Sein  in  der  Art  ausser  sich  haben, 
dass  dieses  einen  Gegensatz  zu  ilira  bildetc. 

In  Gott  ist  vielmehr  Alles  dasselbe,  und  ob- 
wohl  er  Ursache  von  Allem  ist,  so  ist  er 
docli  mit  keinem  Andern  weder  dasselbe, 
noch  ein  davon  Verschiedenes.  Denn  da  er 
jede  Form  wirklicli  ist,  so  kann  keine  Form 
ausser  ihm  sein,  und  das  schlechthin  sich 
selbst  Gleiche  ist  Anfang,  Mitte  und  Ende 
jeder  Form,  die  Wirklichkeit  jedes  Ver- 
mdgens.  Er  giebt  Allem  das  Sein,  denn  die 
Formen  der  Dinge  entstehen  durch  ein  Nie- 
dersteigen  der  hdchsten  Form.  Darum  ist 
die  unendliche  Einheit  auch  das  Ziel  mid 
die  Bestimmung  aller  Dinge;  sofern  sie  aber 
Alles  bestimmt,  unterscheidet  und  zu  seinem 
Ziele  ftthrt,  ist  sie  wesentlich  Geist,  und  der 
Geist  schaut  das  Kdnnen,  die  Gleichheit  dcs- 
selben  und  die  Einigung  beider  als  den  drei- 
einigen  Urgrund,  (lurch  welchen  Allcs  ist. 
Das  ewige  Konnen  hat  ein  ewiges  FUrsich- 
sein  als  Vater;  von  ihm  wird  das  Wort  oder 
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die  schopferische  AUmacht  selbst  gezengt 
als  der  Sohn,  damit  er  Alles  sei,  was  der 
Vater  vermag,  und  aus  beiden  gelit  der  Geist 
hervor  als  das  Band  der  Allmacht  und  des 
Allm&ehtigen.  Indem  das  Wort  als  der  er- 
zeugte  und  Alles  in  sich  befassende  geistige 
Grand  sich  und  Alles  in  dem  Erzeugenden 
erkcnnt,  das  Begreifen  aber  in  dem  Zeugen- 
den  und  Erzeugten  gemeinschaftlich  ist,  so 
gelit  aus  der  vollkommenen  Gleichheit 
beider  in  Gott  als  Drittes  das  absolut  Gute 
hervor,  die  absolute  Liebe  und  Seligkeit 
Sofern  das  Werdenkonnen  durch  das  Wirken- 
konnen  aus  dem  Nichts  hervorgebracht  ist, 
nennen  wir  es  ersehaffen.  Das  aus  dem 
Nichts  hervorgebrachte  Werdenkdnnen  ist 
die  Materie;  sie  ist  selber  nichts  Wirkliches, 
sondern  was  wird,  das  wird  aus  der  Materie, 
weil  es  werden  konnte.  Alles  Gewordene 
ist  Darstellung  und  Bild  des  nicht  werden- 
konnenden  Ewigen.  Darum  ist  die  geschaf- 
fene  Welt  keine  andere,  als  die  Welt,  welche 
in  Gott  ist ; sie  ist  nur  durch  die  Schopfung 
in  ihr  cignes  Sein  tlbergesetzt  worden , worin 
sie  eben  geworden  ist,  wie  sie  werden  konnte. 
Durch  den  Willen  Gottes  aber  ist  alles  Ge- 
schaffenc  geschafFen  worden  und  jedes  Ge- 
schopf  ist  eine  Absicht  des  allmachtigen 
Willens.  Das  All  aber,  d.  h.  Alles,  was  nicht 
Gott  selbst  ist,  kann  auch  nicht  unendlich 
sein,  obwolil  es  oline  Grenzen  ist;  es  kann 
nicht  grosser  sein,  als  es  ist,  weil  seine  Mog- 
ligkeit  oder  Materie  sich  nicht  weiter  er- 
strcckt.  Jegliches  Geschopf  im  All  nimmt 
Alles  dergestalt  in  sich  auf,  dass  in  ihm 
Alles  auf  eingeschrilnkte  und  eigenthilmliche 
Weise  das  Ganze  selbst  ist.  Also  ist  auch 
Gott  in  Jeglichem  und  jegliches  Wirkliche 
ist  unmittelbar  in  Gott.  Die  Einheit  des  All 
bestcht  aber  in  dreifacher  Seinsweise,  niim- 
licli  in  der  Mbglichkeit  oder  unbedingten  Notli- 
wendigkeit,  in  der  eingeschr&nkten  Nothwen- 
digkeit  oder  Wirklichkeit  und  in  der  Ver- 
cinigung  beider  oder  dem  Bande  der  Mdg- 
lichkeitund  Wirklichkeit.  Demgernkss  gliedert 
sich  das  All  in  die  drei  Reiche  der  geistigen, 
der  sinnlichen  und  der  mittlern  Welt,  d.  h. 
in  die  Welt  der  reinen  Geister  oder  Engel, 
in  die  Welt  der  Kbrper  und  in  die  Welt  der 
Mcii8chen.  Indem  sich  in  der  verntinftigen 
Seele  des  Menschen  die  lidchste  Stufe  der 
kbrperlichen  Natur  mit  der  untersten  Stufe 
der  geistigen  Natur  verbindet , ist  der 
Menscii  die  Welt  im  Kleinen  und  seine  Seele 
eine  einheitlicho  Kraft,  die  in  ihrer  Weise 
Alles  in  sich  befasst,  Alles  aus  sich  ent- 
wickelt  und  Alles  in  sich  (lberbildet.  Dem- 
gemass  spiegelt  auch  die  Seele  in  sich  die 
ottliche  Dreiheit  ab,  weil  in  ihr  das  Werden- 
dnnen,  das  Wirkenkbnnen  und  deren  Band 
leichin&ssig  auftreten.  In  diescr  Weise  ist 
er  Mensch  das  Maass  der  Dinge ; der  unter- 
sten Weise  des  Seins  im  Menschen  entspricht 
der  Sinn,  der  mittlern  die  Einbildungskraft 


und  der  Verstand,  der  hochsten  Weise  oder 
der  absoluten  Nothwendigkeit  entspricht  die 
Vernunft.  Da  die  raensehliche  Natur  die 
geistige  und  die  sinnliche  Natur  in  sich  ver- 
einigt  und  als  eine  Welt  im  Kleinen  Alles 
in  sich  schiiesst,  so  wiirde  sie,  zur  Einigung 
mit  Gott  erhoben,  die  Flillc  aller  Vollkora- 
menheit  des  Alls  und  der  Einzeldinge  sein, 
sodass  in  der  Menschheit  Alles  seinen  hoch- 
sten Grad  erreichen  wiirde.  Ist  es  nun  aber 
nicht  mdglich,  dass  rnehr  als  Ein  wahr- 
hafter  Mensch  zu  solcher  Einigung  mit 
Gott  emporsteigt ; so  wiirde  ein  solcher 
Mensch  zugleich  Gott  und  Mensch  sein,  die 
Vollendung  des  Alls  und  in  Allem  der 
Erste,  in  welchem  die  kleinste,  die  grosste 
und  die  mittlere  Natur,  mit  der  absoluten 
Grosse  vereint,  so  zusammenfallen  warden, 
dass  er  die  Vollkommenheit  Aller,  also  der- 
jenige  ware,  durch  welchen  Alles  den  An- 
fang  und  das  Ziel  seiner  Einschrankung 
empfangen,  also  Alles  aus  dem  schlechthin 
Grossten  in  das  Sein  der  Einsckr&nkung 
heraustreten  und  zu  dem  schlechthin  Grossten 
zurtlckgefiihrt  werden  wiirde,  als  durch  den 
Anfang  des  Ausflusses  und  das  Ziel  der  Rflck- 
kehr.  Und  weil  jener  Mensch  in  der  grossten 
Gleichheit  des  Seins  durch  die  Einigung  be- 
stelien  wiirde;  so  wiirde  er  der  Sohn  Gottes 
sein,  oline  darum  aufzuhbren,  der  Sohn  des 
Menschen  zu  sein.  Dieser  in  der  FUlle  der 
Zeit  erschienene  Gottmensch  ist  Jesus  Christus, 
dcr  sich  durch  seine  Wahrheit  und  durch 
seine  Thaten  als  solcher  bewkhrt  hat  und 
durch  seinen  Tod,  seine  Auferstehung  und 
Himmelfahrt  der  Erloser  und  Erneuerer  des 
gefallenen  Menschengeschlechts  geworden  ist 
Nur  in  Gemeinschaft  mit  ihm  vermdgen  wir 
zur  Kindschaft  Gottes  zu  gelangen,  und  in 
diesc  Gemeinschaft  werden  wir  durch  Glaubc, 
Hoffnung  und  Liebe  eingefiihrt,  wovon  der 
erstere  oline  die  beiden  andern  kein  wahrcr 
und  vollkommener  sein  kann.  In  der  Ge- 
meinschaft an  diesem  durch  Hoffnung  und 
Liebe  wirksamen  Glauben  an  Christus  und 
in  der  Entfalhing  der  Einen  Gnade  Christi 
in  unendlicher  Vielheit  besteht  die  Kirchc. 
Ihrem  Wesen  nach  unsichtbar,  ist  sie  als  in 
die  Erscheinung  fallende  an  sichtbare  Zeichen 
gebunden  und  muss  als  solche,  urn  in  ihrer 
Art  vollkomraen  zu  sein,  auch  ein  sichtbares 
Ilaupt  liaben.  Dies  ist  Petrus  und  daher  die 
Kirche  Nichts  anders,  als  die  Einheit  im 
dffentlichen  Bekenntnisse  Petri.  Wohl  zu 
unterscheiden  ist  aber  zwischen  der  in  Petrus 
gegrtlndeten  Vollgewalt  der  kirchlichen 
Ordnung  und  dem  jedesmaligen  Inhaber  der- 
selben.  Der  Papst  als  Nachfolger  Petri  bat 
iiber  die  von  aiesein  gegrttndete  Ordnung 
keine  Gewalt;  nicht  der  Papst  ist  der  Principal 
der  Kirche,  sondern  er  wird  als  Sohn  aer 
Kirche  zu  dem  schon  vorhandenen  Principal* 
erhoben.  Des  Papstes  Beruf  ist  Auferbauung 
der  Kirche  durch  zeitgemasse  Anordnungen 
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im  Geiste  der  kirchlichen  Einheit.  Der 
Primat  des  romischen  Stuhles  folgt  nicht  bios 
aus  dem  Privilegium  Petri  vor  den  andern 
Aposteln,  deren  Haupt  Petrus  war,  sowie  der 
romiscke  Bischof  das  Haupt  der  Bischdfe; 
sondern  aucli  aus  dem  Range  der  Stadt  Rom, 
und  es  ist  ein  gdttlicher  Wink,  dass  da,  wo 
vorher  das  Haupt  des  Aberglaubens  war, 
nun  das  Haupt  der  Heiligkeit  sei. 

Die  Lehre  des  Nicolaus  von  Cusa  wurde 
die  Quelle  flir  eine  philosophische  Richtung, 
welche  in  der  Renaissance  - Zeit  eine  be- 
deutende  Rolle  spielte,  und  im  Hinblick  auf 
deren  Vertreter  kann  man  von  einer  cusa- 
nischen  Schule  sprechen.  Jacques  L e 
Fevre  d’E tuples  (. Jacobus  Faber  Stapu- 
lensis ) hat  als  Lehrer  der  Philosophic  an  der 
Pariser  Sorbonne  bis  zum  Jalir  1507  im  Sinn 
und  Geist  der  cusanischen  Philosophic  ge- 
lehrt  und  die  Werke  des  Cusaners  heraus- 
gegeben,  (Paris,  1514)  obwohl  diese  Ausgabe 
weniger  vollstAndig  ist,  als  die  Baseler  vom 
Jahr  1565.  Faber’s  Schiller  Charles  B o u i 1 1 6 
(Carolus  Bo  villus  1470 — 1553)  hat  die 
cosanische  Lehre  zum  Ausgangspunkt  seiner 
eignen  philosophiscben  Forschung  gemacht, 
ohne  seine  SelbstAndigkeit  aufzugeben.  In 
der  zweiten  IlAlfte  des  sechzehnteu  Jahr- 
hunderts  ist  die  Denkweise  des  Cusaners  auch 
auf  die  philosophische  Entwickelung  des  Gior- 
dano Bruno  von  Einfluss  gewesen,  obwohl 
8ich  dieser  vom  kirchlichen  Dogma  vollstAndig 
cmancipirte. 

F.  A.  Scharpff,  der  Cardinal  Nicolaus  von  Cusa 
(1843);  des  Cardinals  und  Biscliofs  Nicolaus 
von  Cusa  wichtigsto  Schriftcn  in  doutschcr 
Ucbersetzung  (1862);  der  Cardinal  Nicolaus 
von  Cusa  als  Roformator  in  Kircho,  Reich 
und  Philosophic  des  fiinfzehnteu  Jahrhundcrts 
(1871). 

Fr.  J.  Clemens,  Giordano  Bruno  und  Nicolaus 
von  Cusa.  1846. 

R.  Zimmermann,  der  Cardinal  Nicolaus  von  Cusa 
als  Vorganger  Leibnizcns  (1852).  Auch  auf- 
genommen  in  dessen  „Studion  und  Kritikcn“ 
I,  61  — 83. 

Nicolaus  de  Orbellis,  auch  Nicolaus 
Dorbellus  gcnannt,  war  zu  Angers  in  Frank- 
wich  geboren,  in  den  Franziskanerorden  ge- 
treten,  hatte  im  Sinne  des  Duns  Scotns  in 
Poitiers  Theologie  und  Philosophic  gelehrt 
und  starb  1455  im  Minoritenkloster  zu  Angers. 
Ausaer  einem  Commentar  oder  Compendium 
ro  den  „Sentenzenu  des  Petrus  Lombardus, 
welches  1503  gedrnckt  wurde,  hat  er  Commen- 
tare  zu  verschiedenen  naturwissenschaftlichen 
Bflchern  des  Aristoteles,  sowie  zu  dessen 
Metaphysik  und  Ethik  und  zur  Schrift  liber 
die  Seele  verfasst.  Sein  Buch  „ Logicae 
brews  expositio  secundum  Scolum1* , welches 
went  1482  und  spAter  nocli  dfter  unter 
underm  Titel  gcdruckt  wurde,  ist  ein  fUr  die 
Jugend  vcrfasster  umschreibender  und  zum 
Theil  im  Einzelnen  reichlich  belehrender 


Commentar  zu  den  „ Summulac  logicales “ des 
Petrus  IIispanti8. 

Nicolas  d’Oresnic  (Nicolaus  Ores- 
mius)  war  zu  Caen  in  der  Normandie  ge- 
boren, 1355  Grossmeister  des  Collegiums  von 
Navarra  in  Paris,  dann  Decan  zu  Rouen, 
1360  Lehrer  Carl’s  V.  und  scit  1377  Bischof 
von  Lisieux  (im  Departement  Calvados),  wo 
er  1382  starb.  In  seiner  vorwaltend  theo- 
logischen  ThAtigkeit  war  er  ein  Vertreter  der 
nominalisti8cheu  Richtung  des  Wilhelm  von 
Occam.  Daneben  hat  er  mehrere  Schriften 
des  Aristoteles  tibersetzt  und  in  seiner  Schrift 
„ De  mutationc  monetarum " freie  Ausichten 
liber  Volkswirthschaft  entwickelt. 

Nicole,  Pierre,  war  1625  zu  Chartres 
als  der  Solin  eines  Advokaten  geboren,  hatte 
in  Paris  Theologie  studirt  und  sich  mit  der 
Cartes! anischen  Philosophic  bekannt  gemacht. 
Nachdem  er  Baccalaureus  geworden  war, 
schloss  er  sich  1650  den  jansenistischen  Ein- 
siedlern  im  Port  Royal  zu  Paris  an,  welche 
ebenso  die  Moral  der  Jesuiten , wie  den 
skeptischen  Eudftmonismus  Montaigne’s  be- 
kiimpften,  und  trat  insbesondere  mit  A.  Arnauld 
in  engere  Verbindung.  Nachdem  er  in  den 
Jahren  1671 — 74  eine  Sammlung  moralisch- 
psychologischer  AufsAtze  zur  Analyse  des 
men8chlichen  Herzens  und  seiner  Gefiihle  unter 
dem  Titel  Essais  de  morale  (in  6 BAnden) 
veroffentlicht  hatte,  fllichtetc  er  1679  vor  den 
Verfolgungen  der  Jesuiten  in  die  spanischen 
Niederlande  nach  Lllttich  (Liege),  lebte  seit 
1683  mit  angegriflener  Gesundheit  wieder  in 
Paris  und  starb  dort,  nachdem  er  1687 
„ Reflexions  morales “ Ubcr  die  sonnt&gliclien 
Evangelien-  und  Episteltexte  in  vier  Biinden 
verbffentlicht  hatte,  im  Jahr  1695.  Unter 
dem  Namen  Wilhelm  Wendrock  hat  er  Pascal’s 
beriihmte  „ Retires  provinciates w in’s  Latei- 
nische  tibersetzt 

Nicolettus,  Paul  us,  ofters  auch 
Paulus  Venetus  genannt,  war  zu  Udine 
in  Friaul  geboren  und  in  einem  Augustiner- 
kloster  zu  Venedig  erzogen  (daher  sein 
Beiname  „ Venetus1*),  hatte  seit  1390  in 
Oxford  studirt,  in  Paris,  Siena,  Parma, 
Bologna  nnd  Padua  mit  Beifall  gelehrt  und 
starb  1428  in  Padua.  Ausser  theologischen 
Schriften  hat  er  auch  Comraentare  zu  ver- 
schiedenen naturwissenschaftlichen  und  lo- 
gischen  Schriften  des  Aristoteles,  sowie  eine 
„Summa  philosophiac  naturalist  (1491)  cine 
„Logica  parva11  und  cine  „Lo(fica  magna(t 
nnd  eine  Schrift  „ Dubia  circa  philosophiam  “ 
(1493)  verfasst,  welche  unter  dem  Titel 
„ Quadratura(<  1498  neu  gedruckt  wurde. 
Er  stelit  in  diesen  Schriften  auf  dem 
Hohepunkte  des  ilppigsten  Wuchems  der 
scliolastischcn  Logik  und  ihrer  casuistischen 
Spitzfindigkciten.  In  der  letztgenanntcn 
Schrift  giebt  er  eine  Erbrtcrung  derSophismen 
(Trugschlllsse)  nach  folgendcn  vier  Gesichts- 
punkten  geordnet:  ob  eine  und  dieselbe 
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Folgerung  zugleich  eine  gute  und  cine 
schlechte  sein  konne,  ob  eiu  und  dasselbc 
Urtheil  zugleich  walir  und  falsch  sein  konne, 
ob  widersprechende  Begriffe  von  einander 
ausgesagt  wcrdeu  konnen  und  ob  wider- 
sprechende Gegcnsatzc  gleichzeitig  walir  und 
unwahr  sein  konnen. 

Kiefltammer,  Friedrich  Immanuel, 
war  1760  zu  Beilstein  in  Wlirtemberg  gc- 
boren,  auf  schw&bischen  Gymnasien  gebildet, 
hatte  dann  in  Jena  Theologie  studirt  und 
mit  einer  lateinischen  Abhandlung  „ liber  die 
wahrc  Gruudlage  der  Offenbarung  “ 1792  die 
Wtirdc  cines  Magisters  der  Philosophic  er- 
worben.  Als  Privatdoccnt  in  Jena  trug  er 
die  Grundsiitze  der  Kant’schen  Philosophic 
vor  und  wurde  bald  darauf  ansserordent- 
iicher  Professor  in  der  dortigen  theologischen 
Faknltiit.  Durch  die  kleine  Schrift  „Ueber 
den  (Fichte’schen)  Versuch  einer  Kritik  aller 
Offenbarung  “ (1792)  war  er  mit  Fichte  in 
ein  naheres  Verhaltniss  getreten  und  ver- 
bfTentlichtc  weiterhin  auf  Fichte’schem  Stand- 
punkt  folgende  Schriften:  „Ableitung  des 
moralischen  Gesetzes  aus  der  Form  der  reinen 
Vernunftw  (1793),  ferner:  „Ueber  Religion 
als  Wissenschaft41  (1795)  und  „ Versuch  einer 
Begrllndung  des  vernunftmassigen  Offen- 
barungsglaubens*  (1798),  worin  er  eine 
deutsche  Ueberarbeitung  seiner  lateinischen 
Magistcrdissertation  gab.  Zugleich  gab  er 
seit  1795  sein  philosophisches  Journal  lieraus, 
an  welchem  seit  1797  Fichte  selbst  als  Mit- 
redacteur  sich  betheiligte,  und  veroffentlichte 
1799  aucli  seinerseits  eine  Vertheidigungs- 
schrift  in  Betreff  der  Forberg  - Fichte’schcn 
Aufsatze,  welche  die  Anklage  wegen  Atheis- 
mii8  zur  Folge  gehabt  hatten.  Im  Jahr  1803 
zugleich  mit  Schelling  nach  Wtirzburg  be- 
rufen,  wo  er  zugleich  Oberpfarrer  wurde, 
kam  er  nach  der  Abtretung  Wiirzburgs  (1805) 
als  Kreisschul-  und  Consistorialrath  nach 
Bamberg,  wo  er  nach  der  Schlacht  bei  Jena 
seincm  Freunde  Hegel  die  Stelle  als  Zeitungs- 
redacteur  vermittelte,  w&hrend  er  selbst  schon 

1807  als  Studien-  und  Oberconsistorialrath 
nach  MUnchen  versetzt  worden  war,  wo  er 

1808  mit  der  Schrift  „Der  Streit  des  Philan- 
thropismus  und  Humanismusw  gegen  die  ein- 
seitig  empirische  und  utilistische  Zeitrichtnng 
im  Gebiete  der  Erziehung  in  die  Schranken 
trat.  Er  starb  1818  in  MUnchen. 

Nieuwentyt.  Bernhard  van,  war 
1054  zu  Westgraafdyk  im  ndrdlichen  Holland, 
als  der  Sohn  eines  protestantischen  Geist- 
lichen  geboren,  hatte  Medicin  und  Mathematik 
studirt  und  sich  mit  der  Philosophic  des 
Cartesius  vertraut  gemacht  und  ist  als  Bllrger- 
meister  der  Stadt  Purmerende  am  Nordkanal 
bei  Amsterdam  im  Jahr  1748  gestorben. 
Von  mathematischcn  und  medicinischen  Schrif- 
ten abgesehen,  hat  er  ein  Werk  „Hct  rcgt 
gebruyk  der  tveereld  beschoiuringc “ (rechter 
Gebrauch  der  Weltbetrachtung)  1710  (in’s 


Franzdsischc  ttbersetzt  durch  Noguez,  1725, 
deutsch  mit  Anmerkungen  von  J.  A.  Segncr, 
1747)  veroffentlicht,  worin  er  auf  pliysiko- 
theologischem  Wege  (aus  der  Einrichtung 
dcr  Natur  und  insbesondere  der  Natur  des 
Menschen)  das  Dasein  Gottes  zu  beweisen 
sucht.  Eine  ebenfalls  in  hollilndischer  Sprache 
verfasste  Widerlegung  des  Spinoza  erschicn 
erst  nach  seinem  Tode,  im  Jahr  1720,  im 
Druck.  Aus  ersterm  AVerke  hat  Chateau- 
briand in  seinem  „ Genic  du  christimume,, 
einen  Auszug  gegeben. 

j\ifo,  Agostino,  siehe  Niphus  (Au- 
gustinus). 

Rigidius  Fiftiilus,  war  ein  Freund 
Cicero’s  und  in  verschiedenen  6ffentlichen 
Stellungen  als  Staatsmann  in  Rom  thatig  und 
ist  nach  CSsar’s  Sieg  liber  die  Pompejaner 
im  Jahr  45  vor  Chr.  in  der  Verbannung  ge- 
storben. Er  er8cheint  in  den  Schriften  Cicero’s 
als  ein  nahmhafter  Gelehrter  seiner  Zcit,  der 
sich  neben  der  Mathematik  und  Naturwissen- 
schaft  auch  mit  Astrologie  und  Wahrsagerei 
beschiiftigte  und  von  Cicero  als  Ernenerer 
der  pythagoreischen  Philosophic  bezeichnet 
wird,  ohne  dass  jedoch  liber  seine  Lehren 
Naheres  berichtet  wllrde. 

Mgri,  Petrus,  war  ein  Deutscher  von 
Geburt,  welcher  ursprlinglich  Schwarz  hiess 
und  nach  damaliger  Gelehrtensittc  seinem 
Namen  eine  latinisirte  Form  gab , auch 
Niger  Alfonsus  genannt  wurde.  Er  hatte  die 
Universitaten  Montpellier,  Salamanca,  Frei- 
burg und  Ingolstadt  besncht  und  spater  zu 
Regensburg  und  Wiirzbnrg  gelehrt.  Nach- 
mals  wurde  er  vom  Konig  Matthias  Corvinus 
von  Ungarn  nach  Ofen  berufen,  wo  er  auch 
starb.  Er  verflffentlichte  1481  unter  dem 
Titel  „ Clypeus  Thomistarum  adversus  omnes 
doctrinac  doctoris  angelici  obtrect<tiores“ , 
worin  er  sich  als  Vertheidiger  der  tho- 
mistischen  Lehre  gegen  die  nominalistischen 
Anschauungen  von  DunsScotus,  Franciscusde 
Mayronis,  Petrus  Aureolus,  Wilhelm  Occam, 
Gregorius  von  Rimini  mit  verbissener  Polemik 
\vendet.  In  seinen  eignen  realistischen  An- 
schauungen steht  er  dem  Hervaeus  Natalis 
am  N&chsten. 

\igrinus  wird  im  lukianischen  Dialog 
*Nigrinu8M  als  ein  in  Rom  lebender  Platoniker 
des  zweiten  Jahrhunderts  cingeftlhrt,  nur 
aber  dass  die  Reden,  die  ihm  Lukianos  in 
den  Mund  legt,  ebensogut  von  einem  Musonius 
oder  Epiktetos  gehalten  sein  kOnnten. 

MkanOr  wird  unter  den  unmittelbaren 
Schlllern  Epikur’s  genannt. 

IVik^plioros  lileiiiniidiVs  hat  um  die 
Mitte  des  dreizehnten  Jahrhunderts  als  Monch 
zur  Zeit  des  Kaisers  Theodoros  Laskaris  in 
Konstantinopel  gelebt  und  in  griechischer 
Sprache  eine  , , Epitome  logicae  et  physicae 
doctrinae  Aristotelis ,f  verfasst  (griechiach 
mit  lateiuischer  Uebersetzung  1650  in  Augs- 
burg gedruckt),  worin  die  aristotelische  Logik 
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fllr  den  Schnlgebrauch  dargestellt  wird. 
Ausserdem  hat  er  einen  Commentar  ilber  die 
„Einleitung  des  Porphyriosu  hinterlasscn, 
welcher  1542  in  Basel  gedruckt  wurde.  Das 
ihro  falschlicli  zugeschriebene  „ Syntagma 
synopticum  philosophiae “ (1542  in  Basel  ge- 
dmckt)  ist  wahrscheinlich  von  Gregorios 
Aneponymos  verfasst. 

Sikolaos  von  Damascus  (Nicolaus 
Damascenus)  war  um  das  Jahr  G4  v.  Clir. 
zu  Damaskos  in  Syrien  geboren  und  lebte 
sp&ter  am  Hofe  des  jtldisclien  Kbnigs  Ilerodes 
des  Grossen,  als  dessen  Vertrauter,  und  kam 
in  dessen  Gefolge  zweimal  nacli  Rom,  wo  er 
sich  die  Gunst  des  Kaisers  Augustus  erwarb. 
Von  Athenaios  wird  er  als  Anhiinger  der 
eripatetischen  Lehre  bezeichnet*  von  seiner 
clirift  „tiber  des  Aristoteles  Philosophic  M 
bat  sich  jedoch  Nichts  erhalten.  Dagegen 
sind  die  Bruchstticke  seiner  historischen 
Schriften,  um  deren  willen  er  vom  jildischen 
Geschichtschreiber  Josephos  der  Parteilich- 
lichkeit  fllr  Herodes  beschuldigt  wurde,  ge- 
sammelt  und  herausgegeben  worden. 

\ikolochos  aus  Rhodos  wird  bei  Dio- 
genes Laertios  als  ein  Schuler  des  Pyrrho- 
nikers  Timon  aus  Phlifts  (im  dritten  vor- 
christlichen  Jahrhundert)  genannt. 

iVikoiiiac  hoH  hiess  der  Sohn  des  Aristo- 
teles von  seiner  zweiten  Gattin  Herpyllis  aus 
Stageiros,  an  welchen  die  aristotelische  Haupt- 
sclirift  fiber  die  Ethik  gerichtet  ist,  die  da- 
her  gewbhnlich  Nikomachische  Ethik  genannt 
wird,  zur  Unterscheidung  von  dersogenannten 
Eudemischen  Ethik. 

Kikoniaclios  aus  Gerasa  in  Palitstina 
tlberm  Jordan  gebUrtig,  wird  bei  Porphyrios 
als  angesehener  neupythagorkischer  Schrift- 
steller  aus  der  ersten  Ilklfte  des  zweiten 
christlichen  Jahrhunderts  mit  mehreren  Wer- 
ken  Uber  die  Zahlenlehre  namhaft  gemacht. 
Von  seiner  Schrift  „Theologumena  arilh- 
metica”,  worin  die  pythagoreische  Zahlen- 
lehre auf  Physik,  Moral  und  Theologie  an- 
gewandt  wird,  hat  uns  der  Patriarch  Photios 
AuszUge  mitgetheilt.  Der  Diimoneuglaube 
wird  darin  bereits  mit  der  jildischen  Lehre 
von  den  Engeln  in  Verbindung  gebracht. 

iVikostratos  war  der  Name  zweier  sonst 
nnbekannter  Stoiker,  von  welchen  der  eine 
im  letzten  vorchristlichen  Jahrhundert,  der 
andere  im  ersten  christlichen  Jahrhundert 
lebte.  Aus  einer  Erlauterungsschrift  des 
Letztern  Uber  die  aristotelischen  Kategorien 
finden  sich  AnfUhrungen  in  einer  ahnlich  cn 
Schrift  des  Neuplatonikers  Simplikios. 

Niphus,  Augustinus  (Agostino  Nifo) 
war  1472  in  einem  Stadtchen  in  Campanien 
geboren  und  durch  einen  Biirger  von  Suessa 
(in  der  Terra  di  Lavoro)  mit  dessen  Kindern 
erzogen,  deshalb  selbst  als  Suessanus  be- 
zeichnet.  Zu  Padua  wurde  er  durch  den 
Averroisten  Nicolctti  Vernias  mit  Averroes 


und  Aristoteles  bekannt  gemaclit  und 
lehrte  seit  1492  in  Padua,  Pisa,  Bologna, 
Salerno  und  Rom  die  peripatetische  Philo- 
sophic. Als  Arzt,  Astrolog  und  Philosoph 
hat  er  sich  einen  solchen  Rulim  erworben, 
dass  ihm  der  Papst  Leo  X.  den  Namen  und 
das  Wappen  der  Medici  zu  fiihren  erlaubte. 
Im  Auftrag  dieses  Papstes  verfasstc  er  gegen 
die  von  Pomponazzo  im  Jahr  1510  vcrOffent- 
lichte  Schrift  „de  immortalitate  animae “ 
eine  Gegenschrift  unter  dem  Titel  „ Tractalus 
de  innnortalitate  animae  contra Pomponatium” 
(1521).  Schon  frUher  hattc  er  in  der  Schrift 
„ De  infel/ectu  et  daemonibus”  (1503)  die 
averroistische  Ansicht  von  der  Einheit  des 
Intellects  in  alien  Menschen  zu  entwickeln 
gesucht.  Weiterhin  gab  er  jedoch  diesc  Lehre 
auf  und  schloss  sich  in  der  Psycliologie  den 
platonischen  und  ftltem  scholastischen  An- 
schauuugen  an.  Ausserdem  hat  er,  von 
seinen  zahlreichen  naturwissenschaftlichen 
und  politischen  Schriften  abgeseheu.  ^Commen- 
tarii  super  Aristotelis  libros u (d.  li.  Uber  die 
avcrroistischen  Paraphrasen  und  Erklarungen 
der  aristotelischen  Schriften),  femer  „De 
infinitate  primi  moioris  (1504),  Dialeclica 
ludicra  (1521)  und  De  pulchro  et  amorc 
(1539)  veroffentlicht.  Er  starb  zwischen 
1545—50  in  Rom.  Seine  „ Opera”  wurden 
zu  Venedig  1559  in  sechs  BUnden  gedruckt. 
Seine  „ Ojruscuta  moralia  etpolitica “ wurden 
1045  zu  Paris  besonders  gedruckt.  In  Bc- 
zug  auf  den  Genuss  der  GUter  des  Lebens 
und  der  Gesclilcchtsliebe  trug  er  sehr  freic 
Anschauungen  vor. 

Xizolius,  Marius,  war  1498  zu  Bres- 
cello  im  Gcbiete  von  Modena  geboren  und 
durch  das  eifrige  Studium  des  Cicero,  woraus 
sein  philologischer  „ Thesaurus  Ciceroni  anus* 
hervorging,  mit  der  Philosophic  der  Altcn 
bekannt  geworden.  Anfangs  lehrte  er  in 
Parma  und  trat  hier  in  der  Schrift  „De 
veris  principiis  et  vera  ratione philosophandi 
contra  pseudophilosophos  libri  yuatuor “ 
(1553)  mit  Ubcrwiegend  nominalistischen  An- 
schauungen gegen  die  Autoritiit  des  Aristoteles 
und  die  Barbarei  der  Scholastik  hervor.  Er 
hat  es  darin  auf  eine  Ausscheidung  der 
Metaphysik  und  Dialektik  aus  dem  Kreis  der 
Wissenschaften  abgeseheu  und  will  an  die 
Stelle  jener  die  Rhetorik  treten  lassen,  wrelclie 
sich  zur  Philosophic  wTie  der  Leib  zur  Scele 
verhalte.  Er  empfiehlt  zugleich  die  RUckkehr 
zur  Erfahrungsforschung  und  die  Methode 
der  Induction,  in  welcher  vom  Bekannten 
ausgegangen  und  vom  bekannten  Einzelnen 
auf  das  Ganze  geschlossen  werde.  Dadurch 
hat  er  der  durch  Franz  Bacon  eroffneten 
naturalistischen  Richtung  in  der  Philosophic 
vorgearbeit.  Das  im  siebenzehnten  Jahr- 
hundert verschollene  Werk  des  Nizolius 
wurde  durch  den  j ungen  Leibniz  im  Jahr 
1070  nen  herausgegeben  und  mit  Vorrede 
begleitet.  In  spatem  Jahren  hat  Nizolius  an 
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der  Universitfit  zu  Sabioncta  gelchrt,  wo  er 
um  das  Jahr  1575  starb. 

Noiiiiiialistcn , siehe  Mittelalterlicbe 
Philosophic  (S.  605). 

Norris,  John,  war  1657  als  der  Sohn 
einc8  Geistlichen  zu  Collingbornc  - Kingston 
in  Wiltshire  geboren,  in  Winchester  und 
Oxford  gebildet  und  hatte  schon  frtlh  eine 
bcsonderc  Vorliebe  fdr  Platon  gcwonnen. 
Als  Anhiinger  der  Lehre  von  Malebranche, 
welchcn  er  als  Galilei  dcr  intellectuellen  Welt 
bezeichnet,  und  als  Gegner  von  Locke  schloss 
er  sich  an  den  mystischen  Platoniker  Henry 
More  an.  Seit  1691  lebte  er  als  Rector  in 
Bemerton  bei  Old-Sarum  in  der  Grafschaft 
Wilts,  wo  er  1711  starb.  Ausser  zahlreichen 
mystisch  - theologischen  Schriften  hat  er 
folgende  Werke  verbffentlicht,  welche  die 
Philosophic  bertlhren.  Die  „ Cursory  reflec- 
tions“ (1690)  hamlcln  liber  Locke’s  Buch 
vom  menschlichen  Verstand.  In  den  „ Letters 
concerning  the  love  of  God“  (1695)  wird 
seine  mystische  Theorie  im  Sinne  der  Frau 
von  Guyon  entwickelt.  Die  Schrift  „An 
account  of  reason  and  faith  in  relation  to 
the  mysteries  of  Christianity “ (1697)  ist  gegen 
Toland’s  Schrift  liber  das  Christenthum  ohne 
Geheimniss  gerichtet,  die  im  Jalire  vorher 
anonym  erschienen  war.  Sein  philosophisches 
Hauptwerk,  worin  er  sich  an  Malebranche 
anschliesst,  erschien  nnter  dem  Titel  „ An 
essay  towards  the  theory  of  the  ideal  or 
intelligible  world “ 1701  und  1704  in  zwei 
Biinden.  Dasselbe  hatte  auf  die  Anschauungen 
von  Arthur  Collier  und  Berkeley  grossen 
Einfluss.  Spilter  gab  er  noch  ein  philo- 
sophisches Gesprilch  liber  die  natllrliche  Un- 
sterblichkeit  der  Seelc  heraus  (1708)  und  be- 
schlo8s  seine  literarische  Laufbahn  mit  einer 
Abhandlung  liber  die  christliche  Klugheit 
(1710). 

frotker,  mit  dem  Beinamen  Labeo 
(d.  h.  mit  der  grossen  oder  .breiten  Lippe), 
war  ein  Deutscher,  welcher  als  Monch  im 
Kloster  zu  St.  Gallon  in  der  Schweiz  lebte 
und  fllr  den  von  ihm  an  der  dortigen  Klostcr- 
schulc  zu  ertheilenden  Unterricht  wilhrend 
der  Jalire  1001 — 1022’ (in  welchcm  Jahr  er 
starb)  eine  Anzahl  geistlicher  und  weltlicher 
Schriften  theils  selbst  in  die  althoclulcutsche 
Prosa  Ilbersetzte,  theils  unter  seiner  Aufsicht 
llbertragen  liess.  Abgcsehen  von  der  Psalmen- 
llbersctzung  besitzen  wir  von  diesen  in  neuerer 
Zcit  mehrlach  im  Druck  herausgegebenen 
Uebersetzungen  noch  das  philosophische 
Trostbuch  (de  consolatione  philosophiac)  des 
Boetitis,  die  beiden  ersten  Bllcher  des  Werkes 
von  Marcianus  Capella  „von  der  VermUhlung 
des  Merktir  mit  der  Philologie**  und  als  die 
beiden  illtcsten  Compendicn  dcr  Logik  in 
deutscher  Sprache  die  Uebersetzungen  der 
lateinischen  Bearbcitungen  der  Aristotelischen 
Schriften  „von  den  Kategorien1*  und  rvom 
Gcdankenausdruck**  {de  interpretatione). 


NovAlis,  siehe  Hardenberg,  Fried- 
rich von. 

Rftsslein,  Franz  Anton,  war  1776 
zu  Bamberg  geboren,  wo  er  auch  seine 
Gymnasial-  und  Universitiltsstudien  machte. 
Nachdem  er  daselbst  die  philosophische 
Dotorwllrde  erworben  und  1799  die  Pricster- 
weihe  erhalten  hatte,  wnrde  er  vom  dortigen 
Gymnasium  zuerst  als  Lehrer  der  Grammatik 
und  spilter  der  Naturgeschichte,  seit  1811 
als  Professor  der  Philosophic  am  Lyceum  zu 
Dillingen  und  seit  1818  in  Aschaffenburg  ver- 
wendet,  1821  jedoch  als  Director  des  Lyceums 
wieder  nach  Dillingen  versetzt.  wo  er  1832 
starb.  Die  von  ihm  verdffentliehten  philo- 
sophischen  Schriften  sind  folgende:  Lehrbuch 
der  Kunstwissenschaft  (1819),  Gmndlinien 
der  allgcmeinen  Psychologie  (1821),  Ueber 
das  Wesen  der  Vernunft  (1822),  Grundlinien 
der  Logik,  nebst  einem  Anhange:  Begriff  und 
Eintheilung  der  Philosophic,  als  Einleitung 
in  das  Studium  derselbeu  (1824),  Ueber  das 
Vcrhiiltniss  der  Vernunft  und  Offenbarung 
in  Beziehung  auf  Erkenntniss  Gottes  (1825), 
Ueber  philosophische  Behandlnng  der  Ge- 
schichte  (1826),  Grundlinien  der  Ethik  (1829). 

In  seinen  philosophischen  Anschauungen  stand 
er  Anfangs  unter  der  von  Schelling  aus- 
gegahgenen  geistigen  Stromung,  wusste  sich 
jedoch  weiterhin  von  andern  philosophischen 
Systcmen  undStandpunkten  so  viel  anzucignen, 
um  eine  mit  der  freisinnigen  Richtung  inner- 
halb  des  Katholicismus  vertr&gliche  Philo- 
sophic auszubilden,  in  welcher  die  Gottcsidee 
als  eine  der  menschlichen  Vernunft  ein- 
geboreue,  aber  durch  die  Erziehung  erst  zu 
entwickelnde  gefasst  wird,  sodass  die  Philo- 
sophic als  Wissenschaft  von  Gott  und  seinem 
Vcrhiiltniss  zur  Welt  erscheint  und  die  der 
Gotteskunde  gegenUbertretende  Weltkunde 
sich  in  Philosophic  der  Natur,  des  Geistes 
und  der  Seele  gliedert.  Nach  seinem  Tode 
wurde  herausgegeben : Lehrbuch  der  Meta- 
pliysik,  nebst  einem  Grundriss  der  Philosophic, 
nach  der  Grundlage  von  F.  A.  Ntlsslein’s 
Vorlesungsheften  bearbeitet  von  J.  B.  Aymold ; 

I.  Metaphysik,  U.  Gescliichte  der  Philosophic 
(1836—37.) 

NOssleiu,  Georg,  war  1766  in  Bam- 
berg, als  der  ftltere  Bruder  des  vorigen, 
geboren  und  dort  gebildet  worden,  trat  als 
Doctor  der  Philosophic  1781  in  das  eniesti- 
nisclie  Priesterseminar  zu  Bamberg  und  wurde 
1793  Professor  der  Philosophic  an  der  da- 
maligen  Universitat.  In  diescr  Eigenschaft 
veroffentliehte  er  zunkchst  mehrere  lateinische 
Abhandlungen:  Ueber  den  Unterschied  der 
Erkenntniss  a priori  und  a posteriori  (1794), 
Ueber  die  Freiheit  des  Willens  (1797),  Ueber 
die  Unsterblichkeit  der  menschlichen  Seele 
(1799)  und  Thescn  aus  dcr  ganzen  Philo- 
sophic (1803),  au8scrdem  einen  „Vcrsuch  einer 
fasslichen  Darstellung  der  allgcmeinen  Ver- 
standes wissenschaft**  (1801),  eine  „Kritik  deu. 
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falschen  Ansicliten  der  Logik“  (1802)  nnd 
eine  Schrift  „ Parallelismus  der  Cultur  des 
menschlichen  Geistes  mit  der  Entwickelung 
des  Glaubens  an  Gott44  (1807).  In  seinen 
ersten  Schriften  zeigte  er  sick  von  den  An- 
schauuugen  der  kritischen  Philosopkie  beein- 
flussst,  soweit  sick  diese  mit  den  Gmndlagen 
des  Katkolicismus  vertragen  zu  kbnnen  sckien, 
verband  aber  damit  weiterhin  auck  aristo- 
teliscke  nnd  Leibniz- WolffsckeAnsckanungen 
zu  einem  verschwommenen  pkilosopkiscken 
Eklektici8mns.  Er  starb  1842  ala  Dom- 
capitular  zu  Bamberg. 

Num£nios  aus  Apamea  (in  SyTien)  lebte 
in  der  zweiten  Hiilfte  des  zweiten  clirist- 
iichen  Jakrkunderts  und  wird  bald  als  Plato- 
niker,  bald  als  Pytkagor&er  genannt.  Nack 
seiner  Auffassung  w&ren  Sokrates  und  Platon 
aus  der  Sckule  des  Pytkagoras  hervorge- 
gangen  und  kfttten  beide  eigentlick  nur  die  alte 
Weisheit  der  Brahmanen,  Magier,  Aegypter 
und  Juden  vorgetragen.  Darum  nannte  er 
den  Platon  geradezu  einen  attisck  redenden 
Moses.  Trotz  pytkagoriiiscker  Anschauungen 
tlberwiegt  bei  N fimenios  das  platonisclie  Ele- 
ment so  entsckieden,  dass  er  als  ein  Vor- 
l&ufer  der  Neuplatoniker  gelten  darf.  Er 
hatte  „Ueber  Platon’s  gekeime  Lehren44,  so- 
wie  „Ueber  die  Abweickungen  der  Akade- 
miker  von  Platon44,  ferner  einen  Commen- 
tar  zn  Platon’s  Timaios  und  ein  Buck  „Ueber 
das  Gute44  gesckrieben.  Die  alexandrinischen 
Kirchenviiter  Clemens  und  Origenes  kaben 
Bruchsttlcke  aus  den  Sckriften  des  Nftmenios 
mitgetheilt,  welcke  von  Fr.  Tliedinga  ( de 
Numenio  phi/osopho  platonico,  1875)  zusam- 
mengestellt  worden  sind.  Was  seine  Lehren 
betrifft,  so  untersckeidet  Nfunenios  ahnlich 
wie  der  jtidisck-alexandrinische  Pkilosopk 
Philon  und  die  grieckisck  - ckristlicken  Gnos- 
tiker  den  Weltbildner  ausdrUcklick  vom  ersten 
nnd  obersten  Gott,  welcher  an  sick  selbst 
und  durch  sicli  selbst  gut  ist,  reiner  Verstand 
und  Princip  des  Seienden,  welchem  aber  jeg- 
liclies  Werk  fremd  ist.  Der  zweite  oder 
weltsckaffende  Gott  ist  nur  gut  durch  Theil- 


nakrae  am  Wesen  des  ersten  Gottes  als  seines 
Vaters  und  gewinnt  das  Wissen  nur  dadurck, 
dass  er  auf  die  ilbersinnlicken  Urbilder,  die 

{jdttlicken  Ideen,  kinsckaut  und  durck  deren 
lineinbildung  in  die  Materie  die  sinnlicke 
Welt  bildet,  welche  der  dritte  oder  gewor- 
dene  Gott  genannt  wird.  In  Folge  einer 
sittlichen  Schuld,  eines  Abfalls  von  Gott, 
ist  die  Seele  aus  ikrem  unleiblicken  vorzeit- 
licken  Dasein  in  den  irdiscken  Leib  kerab- 
gestiegen.  Im  Menschen  liegt  die  verntlnf- 
tige  Seele  mit  der  vernunftlosen  fortwakrend 
im  Kampf.  Die  durck  die  Betracktung  der 
Zaklen  gefSrderte  Einsickt  ist  das  kdckste 
Gut  der  Seele,  da  sie  dadurck  allein  an  Gott 
Tkeil  nimmt.  Nack  dem  Tode  aber  wird 
die  gelauterte  und  korperfreie  Seele  mit  dem 
Urwesen  wiederum  Eins. 

\umeiiios  keisst  auck  ein  bei  Diogenes 
Ladrtius  erwaknter  Skeptiker,  von  welchem 
es  zweifelkaft  ist,  ob  er  zur  iiltern  Sckule 
des  Pyrrkon  oder  zur  jtlngern  des  Ainesi- 
demos  gekorte. 

INiiiinez,  Peter  Joliann  (lateinisck 
Nunnesius  genannt)  war  aus  Valencia  in 
Spanien  gebllrtig,  katte  im  dritten  oder  vier- 
ten  Jakrzehnt  des  seckzeknten  Jakrkunderts 
zu  Paris  unter  Petrus  Ramus  ( Pierre  de  la 
Ramee ) Pkilosopkie  studirt  und  dieselbe  nack- 
raals  zu  Valencia  und  Saragossa,  zuletzt  in 
Barcelona  neben  der  Beredsamkeit  und  der 
grieckiscken  Spracke  gelekrt.  Er  starb  1602 
in  Barcelona.  Seine  Schriften  sind:  Ano- 
nymi  compendium  de  syllogismis  (aus  dem 
Griechischen  in’s  Lateinische  flbersetzt,  1553), 
De  constitutione  artis  dialecticae  (1554), 
Institutiones  physicae  (1554),  Institutiones 
rhetoricae  (1578)  und  ein  nack  seinem  Tode 
erschienenes  Concilium  de  studio  philoso- 
phic (1621).  Auck  hat  derselbe  eine  alte 
Vila  Aristotelis  ( Darcellonae  1294)  heraus- 
gegeben.  Er  gait  in  seinem  Vaterlande  als 
Reformator  der  scholastischen  Logik.  In  der 
Topik  reducirle  er  die  159  sogenannten  „logi- 
schen  OeTteru  auf  zekn. 


o. 


Oberreit , Jacob  Hermann,  war 
1725  zu  Arbon  in  der  Schweiz  geboren , katte 
sick  seit  1740  als  Wundarzt  (Heilgeklllfe)  aus- 
gcbildet,  dann  seit  1743  in  Halle  und  Berlin 
Chirargie  studirt  und  war  1750  praktiseker 
Arzt  zu  Lindau  (auf  der  Insel  im  Bodensee) 
geworden.  Spsiter  gab  er  die  Medicin  auf 
und  besch&ftigte  sick  mit  Chemio , Pocsie  und 


Pkilosopkie,  zeigte  aber  einen  besondern 
Hang  zur  Mystik,  wesshalb  ihn  Spotter  den 
„Philosophcn  im  Bodensee44  nannten.  Er 
liatte  sick  mit  den  Schriften  von  Cartesius, 
Spinoza,  Malebranche,  Newton,  Locke,  Hume, 
Leibniz  und  Wolff  bekannt  gemackt  und  im 
Jahr  1776  cine  Schrift  rtUrsprllnglicher  Geis- 
ter-  und  Korperzusammenkang  nack  Newton’- 
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schem  Geist,  an  die  Tiefdenker  in  der  Philo- 
sophic44 veroffentlicht.  Er  Iebte  darauf  zu- 
nfichst  cine  Zeit  lang  in  ZQrich,  wo  er  mit 
J.  C.  Lavater  in  Verkehr  trat  und  eifriger 
Freimauier  wurde.  "Dort  gab  er  eine  gegen 
J.  G.  Zimmermann’s  Buch  fiber  die  Einsamkeit 
gerichtete  Schrift  unter  dem  Titel:  „ Die  Ein- 
sarakeit  der  Weltfiberwinder,  erwogen  von 
einem  lakonischen  Philanthropen 44  (1781) 
h era  us,  begab  sich  dann  zu  seinem  in  Dres- 
den angestellten  Bruder,  wo  er  mehrere 
^Beitrfige44  gegen  G.  S.  Steinbart’s  System 
der  Glfickseligkeitslehre  des  Christenthums 
veroffentlichte  (1782)  nnd  eine  Privatgesell- 
sehaft  von  Christusverehrem  grfinden  wollte, 
aus  welcher  jedoch  Nicbts  wurde.  Weiter- 
liin  hielt  er  sich  in  Hannover,  in  Leipzig, 
in  Weimar  auf,  wo  sich  Wieland  seiner  an- 
nahm,  ging  dann  nach  Jena  und  von  da 
nach  Meiningen,  wo  er  1786 — 91  als  Hof- 
philosoph  Iebte,  sich  viel  mit  Kant’scher 
Philosophic  beschfiftigte  und  eine  Reihe  da- 
rauf bezfiglicher  Schriften  veroffentlichte, 
nfimlich : Die  verzweifelte  Metaphysik  (1787); 
der  wiederkehrende  Lebensgeist  der  ver- 
zweifelten  Metaphysik  (1788);  Maassstab  und 
Compass  aller  Vernunft  in  der  allgemein 
Ziel  und  Maass  gebenden  Gleichgewichts- 
wissenschaft  aus  dem  Vollkommenheitsgrunde 
(1789);  Erzrfithsel  der  Vernunftkritik  und 
der  verzweifelten  Metaphysik  in  der  Unmdg- 
lichkeit  eines  Beweises  und  Nichtbeweises 
vom  Dasein  Gottes  aus  W esensbegriffen  (1789); 
Kritische  Spaziergange  der  Vernunft  in  cly- 
sfiischen  Feldern;  vom  Geist  der  verzwei- 
fcltcn  Metaphysik  1 1789  ; Betrachtungen  fiber 
die  Quelle  der  Metaphysik  von  alten  Zu- 
8chauern,  veranlasst  durch  Kant’s  Kritik  der 
reinen  Vernunft  (1791).  Von  Meiningen  aus 
war  dieser  scharfsinnige,  aber  verdrehte  Kopf 
nach  Jena  gekommen,  wohin  ihm  Anfangs 
noch  hin  und  wieder  von  Meiningen  aus  Geld 
geschickt  wurde.  Da  er  jedoch  damit  niemals 
umzugehen  verstanden  hatte,  so  nahm  sich 
Gothe  seiner  an  und  schickte  ihm  dann  und 
wanu  durch  Schiller’s  Hand  einige  Louisd’or, 
um  ihm  durch  anstiindige  Bekleidung  die 
Mfiglichkeit  zu  verschaffen,  fremde  Tisclie 
zu  besuchen.  Auch  ein  Klafter  Holz  wurde 
ihm  dann  und  wann  durch  Gothe’s  Vermit- 
telung  gespendet,  damit  sein  kosmopolitischer 
Verstand  iui  Winter  nicht  erfror.  War  es 
bei  dem  alten  Oberreit  lfingst  im  Oberstfib- 
chen  nicht  ganz  richtig  gewesen,  so  glaubte 
dieser  Jfinger  des  Steins  der  Weisen  alsbald 
nach  dem  Eintritt  Fichte’s  in  den  Mauern  von 
Saal-Athen  in  dessen  „ ueukritisch  - trans- 
scendentaler  Realpliilosophie44,  wie  er  die 
Wisseuschafitsiehre  nannte,  endlich  den  Stein 
der  Weisen  gefunden  zu  haben  und  suchte 
einstmals  im  Ilecht  zu  Jena  beim  Glase  Bier 
einem  ihm  gegeniibersitzenden  Strumpfwirker 
bcgreiflich  zu  machen,  dass  die  Wolle,  die 
er  verarbeite,  erst  von  ihm  selber  „con- 


struirt44  werde,  wahrend  der  gute  Maun, 
welcher  den  Wissenschaftslehrer  von  Jena 
nicht  gehdrt  hatte,  bei  seiner  Ehre  versicberte, 
die  Wolle  nicht  gemacht,  noch  von  seinen 
Schafen  genommen,  sondern  in  Apolda  ge- 
kauft  zu  haben.  Es  half  ihm  Alles  Nichta; 
der  „ im  Gehirn  co n tract e Schweizer44  biieb 
dabei,  dass  jener  die  Wolle  selbst  construirt 
haben  mfisse,  bis  dem  wackern  Strumpf- 
wirker endlich  die  Geduld  ausging  und  er 
von  seinem  Stuhle  aufspringend,  riel:  wHerr, 
nun  lass  EFs  gut  sein  oder  es  wird  hiermit 
(auf  seine  Ffiuste  zeigend)  nicht  gut.  Bin 
ich  ein  Schelm,  ein  Spitzbube,  hm?  Oder 
will  Er  wohl  das  Gerficht  unter  die  Leutc 
bringen,  ich  habe  mit  dem  Tenfel  zu  thnn 
und  konnte  hexen?  Ich  kaufe  meine  Wolle 
selber  nnd  bin  ein  ehrlicher  Mann  I44  Nacb- 
dem  dieser  excentrische  Anhiinger  Fichte’s 
im  Jahre  1796  noch  eine  „ Finale  Vernunft- 
kritik fttr  das  gerade  Herz44  in  Nttrnberg 
hatte  drucken  lassen,  starb  er  als  Dreiund- 
siebenziger  (1798)  in  Jena. 

Occam.  Wilhelm  von,  siehe  Wilhelm 
(aus  Occam  gebfirtig:. 

Oetinger,  Friedrich  Christoph, 
war  1702  zu  Goppingen  in  Wfirtemberg  als 
der  Sohn  des  damaligen  Stadtschreibers  ge- 
boren,  seit  1717  auf  den  niedern  gelehrten 
Schulen  zu  Blaubeuren  und  Bebenhausen  ge- 
bildet,  hatte  seit  1722  das  theologische  Stift 
in  Tubingen  besucht,  wo  er  wfihrend  des  den 
„Stiftlernu  vorgeschriebenen  zweijfihrigen 
philosophischen  Cursus  in  der  Leibniz-WolfT- 
schen  Philosophic  geschult  wurde,  daneben 
jedoch  mit  einigen  Freunden  eine  „philoso- 
phische  Gesellschaft44  grfindete  und  sich  baupt- 
silchlich  mit  dem  Studium  des  Malebraucuc 
beschfiftigte,  immer  jedoch  gegen  alle  philo- 
sophische  Ideen  das  Gleichgewicht  in  der 
heiligen  Schrift  suchte  und  sich  schon  frfih 
ein  eignes  „ System  von  Christo44  bildete. 
Nach  der  Vollendung  seiner  UniversitAts- 
studien  brachte  er  zehn  Jahre  als  Hauslehrer 
in  Norddeutschland  und  einige  Zeit  in  Halle 
zu,  wo  er  medicinische  Vorlesungen  h5rte 
und  sich  in  dem  Gedanken  befestigte, 
der  profanen  oder  vreltlichen  Philosophic 
eine  „Schriftphilosophie“  oder  ,,philosophia 
sacra“  entgegeuzustellen , welche  als  der 
SchlUssel  in  das  Schloss  der  heiligen  Schrift 
hineinpassen  und  dem  heiligen  Geist  die  Hand 
bieten  solle.  Er  nahm  sich  dabei  neben  dem 
schwfibischen  Mystiker  J.  A.  Bengel  auch 
den  ,,ungefibten  Schuster“  Jacob  Bfihme,  den 
Mystiker  und  Theosophen  Schlesiens,  zu  V or- 
bildern , studirte  auch  die  sogenannten 
Kabbalisten  eifrigst  und  gedachte  mit  dieseT 
8einerSchriftphilosophie  der  ganzen  modernen 
idealistisch-rationalistischen  Denkweise,  ins- 
besondere  der  Leibnizischen  Lehre  von  den 
Monaden  als  einfachen  vorstellenden  Weaen 
entgegenzutreten.  Nachdera  er  als  schwl- 
bischer  Magister  und  Pfarramtscaudidat  in 
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diesem  Sinne  bereits  zwei  Schriften  Uber 
„die  unerforschlichen  Wege  der  Herunter- 
lassung  Gottes“  (1734)  und  einen  „Abriss 
der  cvangelischen  Ordnung  zur  Wieder- 
geburt“  (1735)  hatte  an’s  Licht  treten  lassen, 
wnrde  er  1738  Pfarrer  zu  Hirsau  bei  Calw, 
verheirathete  sich,  ging  auf  mchrere  andere 
Pfarreien  tlber,  wurde  1754  Dekan  zu  Weins- 
berg  nnd  spater  zu  Herrenberg  und  lebte 
seit  1765  ala  Prftlat  in  Murrhard,  wo  er  1782 
starb.  Unter  den  Schriften,  die  er  w&hrend 
seiner  44jkhrigen  geistlichen  Wirksamkeit  zur 
Begriinduug  und  Ausbildun^  seiner  Schrift- 
philosophie  weiterhin  verdffentlicht  hatte,  sind 
oeaondera  folgende  bervorzuhebeu : „Inquisitio 
in  sensum  communem  el  rationem  pro  judi- 
candis  philosophorwn  Iheoriis  ad  normam 
scripturae  sacrae" , (1753)  „Die  Philosophic 
der  Alten  wiederkommend  in  der  gUldenen 
Zeit“,  (1762)  worin  er  in  einer  Reihe  von 
einzelnen  Abhandlungen  und  Auazllgen  aus 
Btieheru  vorzugsweise  seine  naturphilo- 
sophischen  Anschauungen  darlegte,  ferncr 
„ Swedenborg’s  und  Anderer  irdische  und 
liiinmliscke  Philosophies  (1765)  „Theologia 
ex  idea  vitae  deductac<  (1765,  in’s  Deutsche 
flbersetzt  1852)  ,.Metaphysik  in  Connexion 
mit  der  Chemie  , (1771)  „Inbegriff  der 
Grundweisheit  aus  den  Schriften  Jacob 
BiJhmeV*,  (1774)  und  „Gedanken  von  den 
Fihigkeiten  zu  empfinden  und  zu  erkenuen  “ 
(1775).  Nachdem  sich  der  im  Jahr  1788 
verstorbene  Konigsberger  Glaubenssphilosoph 
J.  G.  Haraann  in  seinen  mystisch  - theo- 
sophischen  Plugblattern  selbst  als  den  „ Magus 
aos  Norden“  bezeichnet  hatte,  wurde  Oetinger 
von  seinen  Verehrern  der  Welt  als  der 
,, Magus  aus  SUden“  verkUndet  und  die  von 
ihm  hinterlassene  Selbstbiographie  von  seinem 
Verehrer  J.  Hamberger  in  Mttnchen  (1845) 
herausgegeben.  Die  Grundgedankeu  der 
Tlieosophie  Oetinger’s  gruppiren  sich  in 
folgender  Weise. 

Der  Hauptgegenstand  der  Philosophic  der 
Alten  war  das  Lebeu  der  Dinge,  woriiber 
Hippokrates,  Pythagoras,  Platon  noch  gute 
Ideen  hatten,  wahrend  die  neuere  mechanische 
Philosophic  mit  ihrer  allzuktlustlichen  Ge- 
denkungsart  ganz  von  diesen  Ideen  ab- 
gckommen  ist.  Nichts  1st  dem  allgemeinen 
Geffthl  oder  dem  sensus  communis  klarer, 
als  das  Leben,  und  Nichts  ist  dem -Verstande 
dunkler,  als  das  Leben.  Die  crsten  Anf&nge 
aller  Dinge  sind  ein  Wirksames  und  ein 
Leidendes,  Geist  und  Materie  oder  (nach  der 
Benutzung  der  heiligen  Schrift)  Himmel  und 
Erde,  Licht  und  Finsterniss,  Etwas  und 
Nichts.  Keine  Bewegung  konnte  von  der 
geringsten  Dauer  sein  und  die  Natur  konnte 
nicht  bestelien,  wenn  nicht  die  allerkleinsten 
Theile  der  Materie  und  die  grossten  Welt- 
kOrper  im  All  durch  solche  geistige  Kriifte 
ziwammenhingen,  welche  die  Materie  innigst 
darchdringen.  Indem  die  unuuterbrochen  in 
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das  wirklich  werdende  Leben  einstrahlende 
lauterste  Kraft  im  Menschen  zur  Wirksam- 
keit  kommt,  so  vereinigt  es  sich  selbst  zu 
einem  geistlichen  Leben,  und  das  von  ihm 
durchdrungene  unedlere  Leben  heisst  nach 
der  Schrift  ein  seelisches  Leben.  Wenn  aber 
das  geistliebe  Leben  in  einem  Menschen  er- 
weekt  ist,  so  ist  er  ganz  geistlich  und  das 
Seelische  ist  auch  davon,  als  vom  Herrschenden , 
ganz  durchdrungen.  Durch  diese  Einstrahlung 
des  geistlichen  Lebens  entatehen  im  Menschen 
allgemeiue  Vorempfinduugen,  unmittelbares 
Gefiihl  des  Rechts  und  Unrechts  und  ein  Be- 
weggruud,  das  Nothwendigste,  Ntttzlichste 
und  Einfkltigste  vor  dem  Andern  zu  tliun. 
Dieser  „sensus  communis “ ist  das  Filhlungs- 
werkzeug  der  allgegenwiirtigen  Weisheit  und 
wird  erst  durch  die  heilige  Schrift  standhaft 
gemacht  zur  Werkst&tte  des  heiligen  Geistes. 
Die  Natur  weiset  uns  auf  die  heilige 
Schrift  und  diese  wiederum  auf  die  Natur. 
Aber  tlber  Leibniz  und  Wolff  hat  man  den 
Geschmack  an  der  Grundweisheit  der  heiligen 
Schrift  verloren,  auf  deren  Grundbegriffe  die 
„ philosophia  sacra “ lossteueru  muss,  um  ftlr 
Studirte  und  Unstudirte  ndtzlich  zu  sein. 
Die  wahre  Philosophia  sacra  oder  die  wahre 
Metaphysik  heiliger  Schrift,  worin  Alles  in 
Jedem  und  Jedes  iu  Allem  ist,  kann  nur 
derjeuige  liaben,  welcher  Schrift,  Natur, 
Clm8tus  und  seinen  eignen  Geist  zusamraen- 
nimmt;  sie  erscheint  aber  freiiich  in  den 
Verstilndnissen  der  heutigen  Weltweiscn,  ab- 
8onderlich  der  Idealisten,  als  ungereimt.  Nach 
den  Idealisten  ist  Christus  nicht  gekommeu 
in  Wasser,  Bint  und  Geist,  sondern  allein  iu 
Geist;  Christi  Leib  wUre  nur  ein  Scheiuding 
und  er  w&re  im  Innersten  lauter  geistlich 
Wesen.  Nach  dem  Idealismus  ist  die  Materie 
nur  ein  Scheiuding;  die  Welt  ist  innerlich 
lauter  Geist  vermiige  der  Monadeti,  und  ihr 
korperlich  Wesen  nur  darum  kcirperlich,  weil 
Gott  sich  es  so  repriisentirt.  Es  ist  ihnen 
nicht  zu  verdenken,  und  ich  weiss,  wie  viele 
Jalire  ich  ein  Idealist  gewesen  bin;  Nichts 
als  Jesu  Worte  haben  mich  entzaubert.  Der 
Philosophen  Systeme  geben  dem  Verstande 
niemals  Gentlge,  weil  sie  entweder  zu 
immateriell  oder  zu  materiell  anfangen.  Denn 
Malebranche,  Leibniz,  Wolff,  Plouquet  wollen 
Alles  aus  dem  Idealismo.  Lamettrie,  Bagliv^ 
Boerhave  und  die  Medici  und  Mechanici 
Alles  aus  dem  Materialismo  deduciren;  ja 
etlichc  Materialisten  ftlhreu  sensitive,  in- 
tellectible  und  wollende  Nervenfibcrn  ein; 
Newton,  Cluver,  Swedenborg  und  der  Philo - 
soph  von  Sanssouci  (Friedrich  der  Grosse) 
participireu  an  Beiden;  sie  sind  die  Kltlgsten 
und  treffen  es  doch  nicht.  Warum  zanken 
sich  also  Idealisten  und  Materialisten  so  sehr? 
Sagt  nicht  Gott  deutlich,  dass  Idealismus  und 
Matcrialismus  d.  h.  Licht  und  Finsterniss 
zusammengehdrcn,  dass  keins  ohne  das  andere 
kbnne  modificirt  werden?  Das  kann  freiiich 
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kein  Idealist  glauben,  weil  er  die  ersten 
Grtinde  in  lauter  Licht  ohne  Finstemiss 
setzt.  Denken  ist  nicht  das  Erste  und  Sein 
ist  nickt  das  Erste,  sondern  Leben  und  Be- 
wegen.  Das  ewige  Leben  und  die  ewige 
Selbstbewegung  sind  die  ersten  und  hochsten 
Ideen  von  Gott  als  einem  Geist,  und  die 
ewige  Geburt  Gottes  aus  dem  Verborgensten 
der  Gottheit  ist  eher  zu  fassen,  als  der  Ver- 
stand.  Die  Metaphysik  der  heiligen  Sohrift 
muss  man  mit  aus  der  Chemie  lernen,  und 
BUcher  sollte  kein  Philosopbus  schreiben  ohne 
die  Alchcmie:  sonst  kommt  sein  Idioma  ganz 
ab  von  der  Herrlichkeit  Gottes,  und  er  wird 
seine  beste  Weisheit  im  Unglauben  ver- 
stecken  oder  Holz,  Hen  und  Stoppeln  linden. 
Die  verborgene  WissenschaftderMagie  wissen 
in  unserm  Seculo  nur  wenig  Mensclien  mehr. 
Der  Magus  aber  weiss,  dass  das  Chaos  der 
inwendigen  Krilfte  uuerschopflich  sei  und 
dass  aus  der  chaotischen  Materie  viel  Wunder- 
dinge  herauszruziehen  sind,  wenn  man  anders 
der  Natur  gemiiss  handelt.  Korperlichkeit 
ist  die  hochste  Eigenschaft;  ohne  solch  Salz 
ist  der  Geist  kein  perfecter  Geist,  sondern 
nur  der  Anfang  des  Geistes.  Die  Materie 
wird  nicht  Geist,  aber  der  Geist  sondert  sich 
aus  der  Materie;  der  Geist  ist  das  Recht  der 
Natur,  wie  man  es  nennt.  Leiblichkeit  ist 
das  Ende  der  Wege  Gottes.  Leibhaftig  sein 
ist  cine  Realitftt  oder  Vollkommenheit,  wenn 
sie  nUmlich  von  den  der  irdischen  Leiblich- 
keit anhangendeu  Mangeln  gereinigt  ist. 
Diese  Mangel  sind  die  L'ndurchdringlichkeit, 
der  Widerstand  und  die  grobc  Vermischuhg. 
Alles  dies  scheint  den  GrundsUtzen  der  re- 
cipirten  Weltweisheit  entgegen;  aber  die  ge- 
lhuterte  Lehre  der  heiligen  Schrift  kehrt 
sich  nicht  daran.  Die  Alten  haben  sich  Gott 
als  reinste  Thiitigkeit,  als  einc  unendliche 
Gcbilrung  seiner  selbst  aus  sich  selbst  in 
sich  selbst  conciphrt,  und  dies  ist  die  wahre 
Idee  von  Gott  und  von  der  Offenbarung  seiner 
Herrlichkeit  nach  der  Kraft  des  unaufldslichen 
Lebens,  welche  der  heiligen  Dreicinigkeit 
entgegen  kommt.  Gott  ist  nicht  nur  eine 
ewige  Vorstellungskraft  der  Welten,  sondern 
seiner  selbst  durch  die  zelin  Ausgange  als 
Vater,  Sohn  und  Geist,  in  dem  Wohnhaus 
dcr  sieben  Geister,  welches  ist  die  Herrlich- 
kcit  Gottes.  Gott  ist  die  unergrtlndliche 
Tiefe,  derAensof,  (siehe  die  Artikel  Kabbal  a h 
und  JacobBohme)  dcr  in  sich  selbst  wohnt, 
der  Ungrund.  Von  fliescm  gehen  zehn 
Sephirot  oder  Abglilnze  aus.  Durch  die  erste 
Ausstrahlung,  die  Krone,  tritt  Gott  als  einc 
unermessliche  Peripherie  der  Ausbreitung 
seines  iunerstcu  Punktes  zu  seiner  Selbst- 
offenbarung  heraus;  durch  die  andere,  die 
Weisheit,  beschanet  er  sich  in  sich  selbst; 
durch  die  dritte,  den  Verstand,  gicbt  er  die 
Unterscheidung  der  vorweltlichcu  Original- 
ideen  in  sich  selbst  hervor;  durch  die  vierte, 
Griisse,  breitet  er  in  sich  selbst  seine  KrUfte 


aus;  durch  die  fttnfte  intendirt  und  fasst  er 
sie  wieder  zusammen;  durch  die  sechste, 
Lieblichkeit,  setzt  er  die  Extension  und  die 
Intension  aus  dem  Streit  in  die  lieblichste 
Schbnlieit;  durch  diesiebente,  Ueberwindung, 
bringt  er  zu  Stande,  dass  der  Streit  der  ver- 
zehrcnden  Kr&fte  mit  den  erhaltenden  in  den 
Sieg  Ubergehe ; durch  die  aclite,  Herrlichkeit, 
geht  es  n&her  zur  Ruhe;  durch  die  neunte. 
Bestand,  bekommt  Alles  seinen  Verstand  unu 
haben  liier  alle  Sensoria,  alle  reflexiven 
KrUfte  ihre  Wnrzel;  endlich  durch  die  zehnte 
Ausstrahlung,  $as  Konigreich,  kommt  die 
Gottheit  aus  dem  wirklich  fortschreitenden 
Uebergang  zur  Ruhe  oder  zur  ewigen  Fassung, 
zum  Sabbath,  und  da  wird  das  Geheimniss 
Gottes  auch  das  Geheimniss  Christi.  Die 
ersten  drei  Sephirot  sind  unzertrennlich  mit 
einander  vereint  und  bedeuten  die  Dreiheit 
der  Personen  im  gdttlichen  Wesen.  Die  drei 
sind  zugleich  als  eine  ewige  Selbstbewegung 
des  gottlichen  Lebens;  eine  Geburt  aber  in 
des  Vaters  Schooss  sind  die  SelbstUndigkeit, 
die  Selbsterkenntniss  und  die  Liebe.  In 
Gottes  SelbstUndigkeit,  ist  eine  besondere 
Selbstbewegungsquelle,  und  in  dieser  ist  der 
Grund  des  gottlichen  Feuers  aus  der  Tiefe 
des  magischen,  d.  h.  selbst  begehrenden, 
attrahirenden  Widens,  welcher  Wesen  oder 
Stoff  zu  etwas  macht.  Als  ewige  Selbst- 
bewegung in  der  Herrlichkeit  giebt  sich  Gott 
durch  Zusammenziehung  in  sich  selbst  und 
Wiederau8dehnung  seines  Wesens  solche  der 
Creatur  nSher  kommende  Eigenschaften,  da- 
mit  er  sich  in  ihr  mit  seiner  Gttte  mittheilen 
konne  im  Geist  und  Leben.  Die  Kraft  in 
der  Creatur  ist  mit  der  Kraft  ansaer  der 
Creatur  eine  einige  unaufldslichc,  aber  nicht 
untheilbare  Kraft.  Diese  Kraft  ist  der  gOtt- 
liche  Raum  und  dieser  Raura  ist  die  wahre 
Snbstanz,  wrorin  alle  lntelligenzen  und  Geister 
ihr  Bestehen  haben.  Sie  ist  intelligible  Ans- 
dehnung,  durch  welche  wir  sehen,  denken, 
leben,  uns  bewegen  und  sind.  Sie  ist  un- 
geschaffen,  nimmt  aber  creatUrliche  Art  an 
sich,  nm  sich  innigst  vcreinigen  zu  kdnnen 
mit  der  Creatur.  Alle  Geburten  der  Dinge, 
alle  Samen  entstehen,  indem  Gott  das  Licht 
aus  der  Finstemiss  hervorruft,  indem  er  die 
irreguUre  Selbstbewegung  zur  Regnlarite 
bringt.  Die  Finstemiss  ist  die  * erste  Materie** 
der  Alton'  sie  ist  actu  [in  Wirklichkeit]  noch 
Niclits,  aber  pot  estate  [der  Mdglichkeit  nachj 
Alles,  wenn  sie  durch  den  Geist  Gottes  b<- 
wirkt  wird.  Aus  dieser  ersten  Materie  geht 
die  Generation  der  Dinge  hervor.  Das  Mittel 
zwischcn  Geist  und  Materie  ist  die  von 
J.  Boh  me  sogenannte  „Tinctur“.  Es  ist  nur 
Eiu  Ens  penetrabile,  nur  Eine  Tinctnr  im 
llimmel  und  auf  Erdeu ; aber  sie  hat  maneber- 
lei  Arten  nach  jedes  Dinges  eigenthamlichem 
Wesen;  in  Thieren  ist  sie  anders,  als  in  dem 
Mensclien,  in  Steinen  und  Edelsteinen  auch 
wieder  anders.  Durch  die  Tinctnr  wirkt  der 
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Geist  im  Leib;  denn  der  Geist  ist  in  der 
.Tincturtreibend,  scheinend,  grltnend,  bltlhend ; 
8ie  ist  Gottes  unmittelbares  Werkzeug  zu  den 
Gebnrten  der  Dinge.  Sie  ist  von  Ewigkeit 
in  Gott  gewesen,  aber  sie  hat  sich  in  alle 
Dinge  eingebildet.  Geist  nnd  Stoff  sind  in 
Einem  beisammen ; jede  Creator  hat  dcmnach 
einen  Lebensgeist  oder  Spiritus  rector,  wie 
ibn  die  Cheraisten  nennen;  dieser  bildende 
Geist  ist  eines  jeden  Leibes  innerstes  Dine, 
worin  seine  Einheit  bcstehet.  Diese  Grnnd- 
begriffe  hat  schon  Demokritus  gehabt,  und 
Hippokrates  hat  sie  von  jenem  gelernt;  daher 
Hippokrates  dieses  znm  Gmnd  aller  seiner 
Philosophic  annimmt,  dass  Alles  aus  fenriger 
Erde  und  aus  Geistwasser  bestehe  und  also 
eine  Wirkung  und  Gegenwirkung  oder 
Sympathie  alter  Dinge  gegen  einander  sei. 
Die  Seele  des  Menschen  ist  kein  einfach 
Ding,  keine  Monade,  sondern  ein  „Bad  der 
Geburt  “,  sie  wird  aus  KrUften  von  Gott 
essentificirt  und  durchdringt  so  ats  ein  hochst 
actives  Wesen  alle  Kammern  des  Leibes  als 
eine  Leuchte.  Sie  ist  ein  unsichtbaTcs  Band 
der  ur8prtlnglichen  und  im  Streit  stehenden 
Kr&fte,  ein  ewiger  Fortschritt  des  Umlaufs 
in  sich  und  ausser  sich,  welcher  durch  eine 
ewige  Assistenz  Gottes  in  dieser  Wirkung 
erhalten  wird.  Ihre  erste  Wirkung  ist  nicht 
denken,  sondern  sich  selbst  offenbaren.  Diesen 
Trieb,  sich  zu  offenbaren,  heisst  man  den 
Willen,  noch  ehe  der  Yerstand  vorg&ngig 
ist.  Wenn  der  Wille  in  sich  selber  geht,  so 
bringt  er  aus  seiner  Verborgenheit  das  Bild 
seiner  selbst  durch  eine  Vervielfkltigung  der 
in  einander  laufenden  Kr&fte  hervor.  Er 
wird  sich  selbst  zu  einem  Spiegel,  in  welchem 
die  Finsterniss  vergehet;  es  entsteht  nicht 
nnr  eine  Welterkenntniss,  sondern  es  wcrden 
auch  aus  dunkeln  klare  Bcgriffe.  Auf  diese 
Art  gebiert  sich  die  Kraft  zu  unterscheiden 
nnd  aus  dieser  die  Kraft,  zu  veTgleichen  und 
sich  selbst  zu  verstehen,  liber  sich  selbst  zu 
denken  und  sich  in  einer  Acquiescenz  zu  er- 
freuen,  kurz  eine  Kraft,  sich  gegen  sich  und 
Anderc  zu  offenbaren.  Die  Creator  hat  den 
Charakter  der  Freiheit  von  Gott  in  deT 
Selbstbewegung  empfangen,  durch  welche 
ein  Ding  seinen  Zustand  aus  sich  selbst  ohne 
Bswegung  von  einem  andern  verilndert,  und 
diese  thatige  Kraft  aus  sich  selbst  ist  in  den 
Seelen  der  Wille,  eine  Wirkung  der  frei- 
thatigen  Kraft,  welche  in  sich  selber  geht, 
damit  sie  sich  ausser  sich  offenbaren  konne. 
Die  Seele  ist  ein  umgestaltsames  Wesen  aus 
Finsterniss  in’s  Licht  und  umgekehrt;  dadurch 
whd  die  Seele  ein  sich  selbst  offenbarendes 
Wesen  ihrer  endlichcn,  natUrlichen  Finsterniss 
oder  ihres  von  oben  einleuchtenden  Lichtes. 
Wann  nun  die  Seele  durch  die  Affecte  in 
UBordentliche  Entzlindung  geriith,  so  wird 
ale  finster,  and  der  Geist  nimmt  auch  Theil 
daran.  So  wurde  ein  Gesetz  erfordert,, 
damit  die  zwei  Prinzipien  im  Menschen, 


Licht  und  Finsterniss,  Geist  nnd  Fleisch 
in  ihrer  Coordination  bestehen;  aber  wegen 
der  gar  zu  groben  Verhartung  und  De- 
generation dieser  Prinzipien  war  das  Ge- 
setz zuletzt  nicht  mehr  fahig,  diese  Coor- 
dination herzustellen.  Ein  jeder  Geist,  der 
nicht  bekennt  Jesum,  der  in’s  Fleisch  ge- 
kommen,  ist  nicht  von  Gott;  er  hat  etwas 
vom  Widerchrist,  er  bleibt  ein  Zweifler,  ein 
Pyrrhonist,  Aber  wir  sind  ja  gbttliclien 
Geschlechts  und  zu  Gottes  Bilde  geschaffen. 
Dieses  Bild  sind  die  obern  Seelenkrafte , worin 
wir  seine  Gleicliheit  fassen  sollen,  und  ob- 
wohl  dieses  Bild  in  alien  Menschen  von 
Natur  ist,  so  werden  wir  doch  eben  dadurch 
liber  die  Natur  erlioben,  indem  Gott  seine 
Gnade  und  Liebe  darein  ausgiesst.  Nur 
aber  ist  die  eine  Seele  es  mehr  fhhig,  die 
andere  weniger,  je  nachdem  sie  Gott  stille 
halt  Solche  erftfnren  dann  die  Geburt  des 
Sohnes  und  die  Liebe  des  heiligen  Geistes. 
Der  empfangene  Geist  ist  dann  nicht  in  uns 
durch  blosse  Allgegenwart,  wie  in  alien 
Menschen  und"  auch  in  der  Hdlle,  sondern 
durch  eigenthllmliche  Wiedergeburt;  er  ist 
eine  Wohnung  Gottes,  eins  mit  dem  allgegen- 
wartigen  Geist  und  doch  durch  eine  Geburt 
in  uns  unterschieden.  Im  Geist  ist  erst  die 
wahre  Freiheit  der  Seele;  der  bios  thierische 
Mensch  ist  kein  completes  Wesen;  er  muss 
erst  erganzt  werden  durch  den  Geist  aus 
dem  Wortc  Gottes.  Das  Wort,  Leben  und 
Licht  muss  vor  den  seligen  Geistern  aus 
alien  gereinigten  Geschopfen  hervorstrahlcn. 
Weil  nun  aber  jetzo  schlipfrige  Zeiten  sind, 
so  hat  Gott  nns  den  Swedenborg*)  zu 
Hlilfe  geschickt,  um  durch  ihn  der  scepti- 
schen  zweifelvollen  Erde  ein  ncues  ansscr- 
ordentliches  Licht  anzuzllnden.  Swedenborg 
ist  kein  Fanaticus;  denn  crstlich  ist  er  ein 
sehr  geometrischer  Geist,  hernach  bat  er 
sich  nicht  angcdrungen,  einen  Schwung  in’s 
Uebernatllrliche  zu  tliun ; was  kann  er  daftlr, 
dass  ihn  der  Ilerr  zu  einem  Werkzeug  er- 
sehen  , die  Philosophic  in  Ansehnng  der  Figur 
der  Seele  zu  verbessern  und  eben  dadurch 
die  unsichtbaren  Dinge  den  Philosophen  knnd 
zu  thun?  Aber  Swedenborg  solltc  uns  nur 
die  zwei  Punkte  von  der  Seele  und  dem 
Zustande  nacli  dem  Tode  dcutlich  machen. 
Das  hat  er  gethan;  aber  er  meinte,  der 
Herr  habe  ihn  berufen,  eine  neuc  Gemeine 
zu  stiften  und  die  Schrift  hicroglvphisch  nacli 
seinen  Visionen  zu  erklaren;  (fas  war  sein 
Unsinn  und  Wahn. 

K.  A.  Auberten,  die  Theosophic  Fr.  Chr.  Oe- 

tinger’s  nacli  iliren  Grundziigen.  Mit  einem 

Vonvort  von  H.  Rothe.  1847. 

Oinomaos,  aus  Gadara  wird  als  ein 
kynischer  Freigeist  aus  der  Zeit  des  Kaisers 
Hadrian  genannt.  Er  hatte  in  einer  Schrift 
gegen  die  Goeten  (Gaukler),  aus  welcher  uns 

*)  Siehe  den  Artikel  Kant,  S.  468. 
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derKirchenvater  Eusebios  von  Cksarea  Brucb- 
sttlcke  aufbewahrt  bat.  einen  freimUthigen 
Kampf  ge gen  die  heianischen  Orakel,  die 
trUgeriscben  Ktinste  des  Aberglaubens  und 
den  stoischen  Fatalisnms  erflffnet,  wodurch 
er  sich  den  Vorwurf  des  frommen  Kaisers 
Julian’s  des  Abtrttnnigen  zuzog,  die  Ehrfurcht 
vor  den  Gdttern  untergraben  und  alle  gbtt- 
liche  und  menschliclie  Gesetze  mit  Fllssen 

Setreten  zu  ltaben.  Dagegen  erkliirte  nun 
>inomaos  die  ibm  als  eine  unmitteibare  und 
durch  sicb  selbst  gewisse  Thatsacbe  unsers 
Bewusstseins  geltende  Freibeit  des  Willens 
als  die  Gruudlage  des  sittlichen  Lebens  und 
forderte  Reue  und  sittliche  Besserung  vom 
Men8chen.  Darum  wolltc  er  aucb  den  w&hren 
Kynismus  nicht  mit  den  Meinungen  des  An- 
tistbenes  und  Diogenes  verwecliselt  wissen 
und  setzte  die  Absicht  und  das  Ziel  der 
Philosophic  in  die  Gliickseligkeit,  diese  aber 
in  ein  der  Natur  gemksses  Leben. 

Oinopides  aus  Chios  wird  bei  Diogenes 
Laertios  und  Stobaios  als  ein  Stoiker  aus 
unbekanntem  Zeitalter  erw&hnt,  welcber 
Feuer  und  Luft  fUr  die  Grundelemente  der 
Diuge  erklkrte. 

Okellos  aus  Lukanicn  (in  Unteritalien) 
blUhte  um  das  Jahr  5<X)  vor  Cbr.  als  einer 
der  altern  Pythagoriier,  von  denen  die  Grund- 
anschauungen  der  Scbule  weiter  gebildet 
wurden.  Die  ihm  beigelegte  Scbrift  „Ueber 
die  Natur  des  Alls4*  ( Ocelli  Lucani  de 
rerum  nalura,  edidil  A.  F.  IF.  Rudolf  \ 1801) 
verrftth  sicb  durch  die  darin  gehrauchten 
platonischen  und  arisfotelischen  Kunstworter, 
sowie  durcb  ihre  philosopbiscben  Anscbau- 
ungen  als  ein  Erzeugniss  der  seit  dem  ersten 
Jahrlmndcrt  der  rbmischcn  Kaiserzeit  in 
Alexandrien  auftauchenden  neupythagoriii- 
schen  Scbule.  Es  wird  darin  von  vornherein 
mit  Aristoteles  das  All  als  ungewordeu  und 
unverg&nglich  erkl&rt,  mit  den  Stoikern  aber 
zwi8chen  Gott  und  Materie,  als  dem  unver- 
finderlich  Wirkenden  und  dem  verUnderlicb 
. Leidenden,  unterscliiedcn.  Die  Welt  unter’m 
Monde  ist  von  der  bimmlischeu  Welt  ab- 
hftngig,  welche  vorzugsweise  durch  die  Sonne 
die  irdischen  Verilnderuugen  bewirkt.  Alles 
Werdensetzt  eine  greifbare  korperliche  Unter- 
lage  voraus,  welche  von  den  verscluedenen 
Eigeii8chaften  derDinge,  die  daraus  werden 
sullen,  noch  keine  besitzt,  der  Mdglichkeit 
nacb  jedoch  Alles  in  sich  trilgt.  Unter  den 
irdischen  Dingen  kommt  den  Elementen  die 
geringste,  den  Pflanzen  eine  mittlere,  den 
Thieren  die  grosste  Ver&udcrliclikeit  und 
darum  aucb  Verg&nglichkeit  zu.  DafUr  aber 
bat  den  Thieren  die  Gottbeit  zugleich  mit 
der  Fortpflanzung  die  UnverUnderlielikeit  der 
Gattungen  verliehen. 

Oken , Lorenz,  biess  ursprUnglicb 
Okenfuss  und  war  1779  zu  Offenburg  im 
Badwchen  als  der  Sobn  nnbemittelter  katho- 
liseber  Eltern  geboren,  hatte  in  GSttingen 


Medicin  studirt  und  lehrte  seit  1802  daselbst 
als  Privatdocent.  Schon  damals  hatte  e^, 
durch  die  Schelling’sche  Natnrpbilosophie 
in  itch  tig  angcregt,  den  Plan  zum  Grundriss 
eines  Systems  der  Naturpbilosopbie  entworfen, 
dessen  Ausarbeituug  ibn  fast  zebu  Jabre  lang 
bcschilftigte.  Um  das  Publikum  vor  dem 
Erscbeinen  des  Gruudrisses  selbst  einstweilen 
mit  dein  Inhalte  desselben  bekannt  zu  machen, 
verbffentlicbte  Oken  im  Jabre  1803  die  kleine 
Scbrift  „Uebersicbt  des  Grundrisses 
des  Systems  der  Naturphilosophie 
und  der  da  mit  entstebenden  Theo- 
rie  der  Sinneu,  woriu  er  gegen  die  Tren- 
nung  von  Speculation  und  Empirie  sicb  er- 
klart  und  einen  Aufbau  der  Naturwissenschaft 
auf  mathematiseber  Grundlage  fordert.  Das 
Leben  der  Natur  erscheiut  ibm  als  innerbalb 
dreier  Potenzen  eingeschlossen , deren  erste 
die  Ellipse  zu  ihrern  Grundschema  babe.  In 
der  zweiten  Potenz  erscbeinen  Parabel,  Hy- 
perbel  und  Eiform  als  die  Gruudformen, 
unter  weleheu  der  Magnetism  us,  der  Elek- 
trismus  und  der  Chemismus  erscbeinen.  Die 
dritte  Potenz  Yerbindet  und  ordnet  die  beiden 
andern  und  bescliliesst  die  Perioden  der 
Sebopfung  in  der  Stufenreibe  des  Galva- 
nismus,  des  Vegetatismus  und  des  Tliier* 
lebens,  Die  Thierwelt  ist  als  ein  Tbier  za 
betraebten,  in  welchem  sicb  die  Sinne  stufen- 
weis  entwickeln,  bis  alle  mit  gleicher  Energie 
geschaffen  sind.  Die  einzelnen  Thierklassen 
sind  Nichts  anders,  als  Darstellungen  der 
Sinne8organe.  Bei  den  Infusorien  oder  t’r- 
thieren  zeigt  sich  der  Sinn  liur  erst  in  scinen 
robesten  AnfUngen ; den  Insecten  kommt  der 
Lichtwarme8inn  zu,  den  Molluskeu  der  Schwer- 
kraftssinn  oder  Tastsinn.  Dem  Magnetismns 
entspricht  der  Hbrsinn,  der  die  Vdgel  ebarak- 
terisirt.  Dem  Elektrismussinn  oder  Gerucbs- 
sinn  entspreeben  die  Fische,  dem  Chemismus 
oder  Geschmackssinn  die  Amphibien.  Die 
Thiere  der  dritten  Potenz  besitzen  alle  Sinne, 
nur  im  hohern  oder  niedem  Gleicbgewicht; 
der  Mcnscb,  als  die  Totalitilt  des  Thierreichs, 
bringt  Erzcugnisse  der  Kunst  bervor,  in 
deren  Reihe  die  Philosophic  die  hOcbste 
Stufe  einnimmt.  In  der  Scbrift  tlber  ^Die 
Zeuguug**  (1805)  stellte  er  zuerst  die  bald 
zu  allgemeiner  Ancrkennung  gelangte  Le^re 
auf,  dass  alle  organische  Wesen  aus  Blks- 
cben  oder  Zellen  entstehen  und  besteben. 
Diese  Blascben  vereiuzelt  und  in  ibrem  ersten 
Entstehen  bctrachtet,  sind  die  infusoriale 
Masse  oder  der  Urscbleim,  woraus  sich  alle 
grossern  Organismcn  gestalten.  Hire  Er- 
zeugung  ist  daber  Nichts  anders,  als  eine 
gesetzmiissige  Zusammenh&ufung  von  Infu- 
sorien ; das  Infusorium  selbst  aber  ist  seinem 
ganzen  Wesen  nacli  nirgends  Thier,  sondern 
nur  der  Urstoff  der  individuellen  Organisa- 
tion der  Pflanze  und  des  Thiers,  oder  ge- 
nauer  (wie  er  sich  drei  Jabre  spater  aus- 
drtlckt)  BUlschen,  die  im  Wasser  zu  Thifercn, 
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in  der  Lnft  zu  Pflanzen  determinirt  werden. 
Es  sind  daher  drei  Klassen  von  lebendigen 
Wesen  zu  unterscheiden : die  organischen 
Elemente,  die  Pflanzen  und  endlich  dieThiere, 
deren  Spitze  der  Mensch  ist.  Nur  durch 
Aufnahme  von  Urtbierchen  (organischen  Ele- 
menten)  ern&hrt  sich  der  hohere  Organismus 
nnd  w&chst.  Ebenso  ist  nur  vermoge  ihrer 
die  Entstehung  eines  neuen  Thiers  oder  eines 
neuen  Menschen  zu  erkl&ren.  Nachdem  das 
Universum  einmal  erschaffen,  ist  alles  Ver- 
ehen  Analysis  (Auflosung).  alles  Entstehen 
ynthesis  (Verbindung).  alles  Sterben  der 
Thiere  also  eine  Rednction  auf  ihre  Urstoffe, 
die  Infusorien , deren  Summc  unverilnderlich 
feststeht.  Wo  die  Infusorien  hervortreten, 
ist  daher  Sterben,  F&ulniss.  Das  Samen- 
bilden  und  die  Schwangerschaft,  das  Zeugen 
and  Geb&ren  sind  eine  und  aieselbe  Zcr- 
tellung  des  Thiers,  ein  Zerfliessen  der  Alten 
in  die  Jungen,  das  walire  Absterben.  Der 
Trieb  zur  Begattung  ist  daher  kein  Zweck- 
trieb  zur  Fortpflanzung,  sondern  er  strebt 
nnr,  sich  des  bereits  abgeldsten  Lebendigen 
in  seinem  Leibe  zu  entledigen;  daher  die 
Wollust.  Nicht  das  Thier,  das  Ihr  seht, 
ist  das  Thierische,  sondern  es  ist  nur  der 
wandelnde  Staram  des  Thierischen  in  ihra, 
das  mit  dem  Alter  der  Mannbarkeit  auszti- 
ziehen  strebt,  als  Samen  sich  allm&licb  ent- 
fernt,  um  sich  ein  neues  Haus  zu  suchen 
und  das  alte  als  abgebraucht  zur  Lust  des 
Urthierischen  versteinert  liegen  zu  lassen.  — 
Nachdem  darauf  Oken  im  Jahre  1805  seinen 
„ Abriss  des  Systems  der  Biologie44 
und  1806  mit  Kieser  (in  Jena)  gemeinschaftlich 
„Beitriige  zur  verglcichenden  Zoologie,  Ana- 
tomic und  Physiologie  44  verbffentlicht  hatte, 
wurde  er  1807  als  ausserordentlicher  Pro- 
fessor der  Medicin  nach  Jena  berufem  Gleich- 
zeitig  erscliien  seine  kleine  Schrift  „Ueber 
die  Bedeutung  der  Schkdelknochen44 
(1807),  welche  nir  die  Morphologic  Epoche 
machcnd  geworden  ist.  Als  Fortsetzung  des 
Sinnensystems  erschien  1808  „Ueber  das 
Universum,  ein  pythagor&isches  Fragment 
von  Oken4*,  worin  der  Naturpantheismus  als 
einheitliche  Weltanschauung  offen  verkllndigt 
wird.  Die  Welt  ist  nicht  in  Geist  und  Ma- 
terie  geschiedcn,  die  sich  in  das  Eigenthum 
theilten;  es  giebt  keinen  Gegensatz  im  Uni- 
versum, sondern  nur  Unterordnung;  es  giebt 
kein  Ding  an  sich,  kein  Ich,  noch  vielwe- 
niger  ein  Nicht -Ich;  sondern  es  giebt  nur 
ein  Universum,  welches  sich  immer  selbst 
erscheint  und  ah*  solches  Ich  heisst.  Wie 
das  Selbstbewusstsein  nicht  verschiedtn  ist 
vom  consensus  des  Leibes,  so  ist  der  Sinn 
der  consensus  mit  der  Welt,  allc  Sinnen- 
objekte  sind  nur  Yerlangerungen  dcr  Sinncs- 
organe  oder  diese  nur  Selbsterschcinuugen 
von  jenen.  Durch  die  Sinne  wird  die  Welt 
zu  Einem  verbunden  und  vollendet,  indem 
sie  ihr  Centrum  fmdet.  Auf  einige  kleinere 


Abhandlungen  folgte  das  grosse  naturphilo- 
sophische  Werk,  welches  1809 — 1811  unter 
dem  Titel  „Lehrbuch  der  Naturphilo- 
sophie4* in  drei  Bftnden  erschien,  und  das 
der  Verfasser  „ seinen  Freunden  Schelling 
und  Steffens4*  gewidmet  hatte.  Es  ist  sein 
eigentliches  Haupt-  und  Lebenswerk,  dem  er 
seinen  Platz  in  der  Geschichte  dcr  Philo- 
sophic verdankt.  Die  Grundgedanken  der 
Lehre  Oken’s  sind  folgende. 

Die  Naturphilosophie  ist  die  Wissenschaft 
von  der  ewigen  Verwandlung  Gottes  in  die 
Welt,  von  dem  Zerfallen  des  Absoluten  in 
eine  Vielheit  von  Erschein ungen,  und  wie 
dasselbe  in  dieser  Welt  dennoch  fortwirkt. 
Gott  ist  aber  das  Ganze,  neben  welchem 
Nichts  sein  kann,  in  welchem  vielmehr  die 
ganze  Welt  verschlossen  liegen  muss.  So- 
fern  die  Naturphilosophie  die  Entstehung  der 
Welt  darstellt,  stellt  sie  die  Entstehung  der 
Gedanken  Gottes  dar.  Sie  muss  die  Forraen 
aufsuchen,  in  denen  Gott  denkt,  und  indem 
sie  dies  tlmt,  stellt  sie  die  Formen  der  Welt 
dar;  sie  ist  darum  in  ihren  hdchsten  Prinzipien 
Theosophie.  Alle  Healitat  kann  sich  nur  in 
der  Vielheit  offenbaren;  wo  diese  ist,  ist  die 
Wirkliclikeit  verschwunden,  sie  ist  Zero  oder 
Null  geworden.  Alles  Realwerden  ist  nicht 
ein  Entstehen  von  Etwas,  das  vorher  nicht 
gewesen,  sondern  nur  ein  Extensivwerden 
der  Idee,  ein  Heraustrcten  dcr  Idee  aus  sich, 
und  alles  Realwerden  der  Idee  ist  ein  End- 
lichwerden.  Das  Reale  ist  gleich  dem  Idealen ; 
es  ist  nur  das  Zersplitterte,- endlich  gewordene 
Ideale;  beide  sind  eins  und  dasselbe,  nur 
unter  zweierlei  Formen.  Das  Eine  Wesen 
hat  eine  ideale  Form,  die  Form  der  reinen 
Einheit,  und  eine  reale  Form,  die  Form  der 
Zerfallenheit.  Die  Einheit  oder  Monas  unter- 
liegt  keinen  Zeit-  und  Raumbestimmungen; 
sie  ist  weder  endlich,  noch  unendlich  und 
doch  Beides,  sie  ist  ewig.  Dies  ist  das  Ab- 
solute. Die  Charaktere  des  Zero  (Null)  fallen 
mit  den  Charakteren  des  Absoluten  zusaramen : 
das  Zero  als  Zero  hat  schlechthin  gar  kein 
Pr&dikat,  es  ist  das  Unaussprechbare , das 
Absolute  ohne  alle  Bestimmung.  Absolutes 
und  Zero  sind  wesentlich  Eins.  Es  ist  Nichts 
real,  als  das  Absolute  selbst;  alles  Einzelne 
ist  Nichts  ftir  sich;  in  ihm  ist  nur,  oder  viel- 
mehr es  selbst  ist  nur  das  Absolute,  aber 
nicht  das  Absolute  an  sich,  sondern  nur  das 
Absolute  als  bejalit.  Die  Existenz  des  Ein- 
zelnen  ist  keine  Existenz,  sondern  nur 
die  Existenz  des  Absoluten  unter  einer  be- 
liebigen  Wieddrholung;  denn  Sein  und  Be- 
jahen  sind  Eins,  und  die  Fortdauer  des  Seins 
ist  ein  fortdauerndes  Setzen  des  Absoluten 
oder  des  Nichts.  Es  existirt  nichts,  als  das 
Nichts,  nichts  als  das  nur  allein  Absolute, 
nichts  als  das  Ewige,  und  alle  einzelne 
Existenz  ist  eine  Trugexistenz,  alle  einzelnen 
Dinge  sind  Nichtse,  die  aber  bestimmt  worden 
sind.  Die  Dauer  des  Einzelnen  ist  die  Dauer 
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des  Absoluten;  das  Absolute  muss  sich  in 
Ewigkeit  setzen,  weil  es  sonst  Nichts  wiire; 
es  muss  aber  aucli  in  Ewigkeit  die  Position 
aufheben,  weil  es  sonst  ein  blosses  Endliches 
ware.  Daher  ist  die  Gesammtheit  des  End- 
lichen  gleich  ewig  mit  dem  Absoluten;  alles 
Verschwinden  des  Endlichen  ist  ein  Zurttck- 
gehen  in  das  Absolute.  Es  ist  aus  dem 
Nichts  entstanden  und  ist  selbst  das  seiende 
Nichts,  daher  muss  cs  auch  wiedcr  in  das 
Nichts  zurdckgehen.  Aber  dieser  Rilckgang 
gelingt  nie;  die  Seele  der  Dinge  wird  nicht 
vernichtet,  indem  sie  dieselben  verlUsst;  sie 
gcht  wieder  in  Gott  zurdck.  Nur  diejcnige 
Seelenwanderung  existirt,  deren  Weg  durch 
Gott  geht,  und  das  Verschwinden  und  Er- 
echeinen  der  Individuen  ist  nur  eine  Meta- 
morphose des  Einen  in  das  Andere.  Zwei 
Tendenzen  also  sind  im  Absoluten,  welche 
beide  ungetrennt  Eins  sind.  Es  hat  die 
Tendenz,  sich  zu  setzen,  und  auch  die  Tendenz, 
sich  aufzuheben.  Es  ist  Selbstposition  von 
sich  selbst;  das  Realwerden  des  Absoluten 
ist  eine  Selbsterscheinung  des  Absoluten  und 
dieses  Selbsterscheinen  ist  Selbstbewusstsein ; 
das  selbstbewusste  Absolute  ist  Gott,  dieser 
also  das  seiende  selbstbewusste  Nichts.  Gott 
schdpft  die  Welt  aus  sich,  und  sein  Vorstellen 
ist  das  Schopfen  der  Welt;  die  Dinge  sind 
nur  Vorstellungen  Gottes;  Gott  denkt,  und 
dieses  in  Gott  Gedachte  ist  ein  reales  Ding. 
Wllrde  Gott  nicht  denken,  so  ware  keine 
Welt,  und  er  wilre  selbst  nicht.  Ein  Natur- 
korper  ist  ein  erstarrter,  krystallisirter  Gc- 
danke  Gottes.  Mit  dem  Entstehen  der  Realitat 
ist  wesentlich  die  Triplicititt  gesetzt,  nkmlich 
das  Setzende  oder  das  absolute  Zero,  das 
Gesetztc  oder  das  relative  Zero  und  die  gauze 
Selbsterscheinung.  In  diese  drei  Formen  zer- 
fHUt  das  Absolute  urspritnglich.  Sie  werden 
durch  ihr  wiederholtes  Erscheinen  selbst  zu 
aller  Mannigfaltigkeit;  alle  Dinge  sind  aus 
der  Dreiheit  ausgegangeu;  Alles  ist  die  Drei- 
heit  selbst  in  ihrer  Wiederholung.  Auf  der 
ersten  Idee  oder  dem  ohnc  Bewegung,  ohne 
Zeit  und  ohne  Ausdehnung  in  sich  ruhenden 
Urwesen  beruht  Alles;  es  ist  die  Position 
schlcchthin,  der  schwcbende  Punkt  im  All, 
um  den  sich  Alles  sammelt  und  von  dem 
Alles  ausgeht.  Durch  das  Setzen  entsteht 
Succession,  Zeit;  das  Handeln  der  Uridee 
besteht  in  einem  ewigen  Wiederholen  des 
Wcsens;  die  Zeit  ist  nur  das  thatige  Denken 
Gottes,  das  Wechseln  der  Dinge.  Indem  aber 
die  Zeit  jeden  ihrer  Momente  auch  aufhebt, 
giebt  es  Nichts,  was  nicht  *zwei  Prinzipien 
oder  Polaritat  enthielte.  Die  Zeit  ist  Ur- 
polaritat  und  deren Offenbarung  ist  Bewegung. 
Die  Urbewegung  ist  nur  im  Kreise  moglich, 
weil  sie  Alles  ansfilllt;  Kreisbewegung  aber 
ist  Leben,  bestilndiges  Znrtickkehren  in  sich ; 
die  Welt  und  Alles  in  ihr  ist  daher  lebendig. 
Die  Belebung  ist  ein  Aljfall  von  Gott;  denn 
sie  ist  das  Bestreben,  selbst  das  Absolute 


sein  zu  wollen.  Jedes  lebende  Ding  ist  ein 
doppeltes:  ein  ftir  sich  bestehendes  und  ein 
in  das  Absolute  Eingetauchtes.  In  jedem 
sind  zwei  Prozesse,  ein  individualisirender,  be- 
lebender,  und  ein  universalisirender,  tddtender. 
Je  mehr  ein  Ding  von  dem  Mannigfaltigen 
des  Alls  in  sich  aufgenommen  hat,  desto  be- 
lebter  ist  es,  desto  ahnlicher  ist  cs  dem  Ab- 
soluten. Ein  einzelnes  Ding,  welches  alles 
Einzelne  in  sich  aufgenommen  hatte,  ware 
in  seiner  Einzelheit  gleich  dem  Absoluten 
selbst,  es  ware  das  reale  Absolute,  und  die 
Schdpfung  wftre  damit  geschlossen.  Ein 
solches  GeschOpf  ist  der  endliche  Gott,  der 
leiblieh  gewordene  Gott,  der  Mensch.  Der 
Mensch  ist  Gott,  vorgestellt  von  Gott;  Gott 
ist  ein  Mensch,  der  in  seinera  Selbstbewusst- 
sein Gott  vorstellt.  Die  Gestalt  Gottes  sind 
die  Raumdimen8iouen , die  mathematischen 
Kategorien.  Der  materiell  gesetzte  Gott  ist 
die  Natnr,  und  die  unmittelbare  Position 
Gottes  ist  Aether.  Der  Aether  steht  von 
Ewigkeit  her  mit  sich  selbst  in  Spannung, 
indem  er  in  zwei  Pole  aus  sich  heraus- 
getreten  ist,  als  das  Gleichbild  des  seiendcn 
Gottes.  Die  Action  der  Aetherspannung 
wirkt  nach  der  Linie,  und  diese  lineare 
Thatigkeit  ist  Licht,  das  Leben  oder  Denken 
des  AetherB,  die  erste  Erscheinung  Gottes, 
der  leuchtende  Gott.  Die  ganze  Aether- 
action,  die  auf  Losung  der  Spannung  geht, 
ist  die  Warme , das  Resultat  des  Lichts. 
WTiirme  mit  Licht  ist  Feuer,  die  Allhcit  des 
Aethers,  des  seiendcn  Gottes;  es  giebt  kcin 
hohcre8  und  vollkommeneres  Symbol  Gottes, 
als  das  Feuer.  Die  feurige  Aetherkngel 
bildet  den  Uebergang  zum  zweiten  Theile 
der  Naturphilosophie  oder  der  Ontologie, 
als  der  Leurc  vom  Einzelnen.  Pflanzen-  und 
Thierwelt  werden  im  dritten  Theile,  der 
B i o 1 o g i e , abgchandelt.  Die  hochsten 
Functionen  des  Thiers  betrachtet  der  Schluss 
der  Zoologie,  die  Psychologie.  Die  Ver- 
richtung  des  ganzen  Leibes  heisst  die  Seele. 
Die  untersten  Erscheinungen  des  Seelen- 
lebens  sind  diejenigen,  tlber  welche  sich  die 
niedrig8ten  Thiere  nie  erheben.  Des  Men- 
schen  Verstand  ist  Weltverstand;  der  Kunat- 
trieb  der  Thiere  wird  im  Menschen  zum 
Kunstsinn;  die  vergleichende  Thatigkeit  wird 
zur  Wissenschaft.  In  ihren  hochsten  Er- 
zengnissen  verwirklicht  die  Kunst  dasjenige, 
was  die  Natur  will,  und  dies  nennt  roan 
schon.  Der  Held  ist  der  hochste  Mensch; 
durch  ihn  ist  die  Menschheit  frei;  er  ist 
Gott.  — 

Nach  dem  Erscheinen  des  letzten  Bandes 
seiner  Naturphilosophie  war  Oken  (1812) 
ordentlicher  Professor  der  Naturwissen- 
schaften  geworden.  Seit  dem  Anfang  des 
Jahres  1817  gab  er  die  encvclop&discbe  Zeit- 
schrift  „Isis“  heraus,  welche  in  ihrer  ersten 
Nummer  denjenigen  Paragraphen  des  Wei- 
mar’sehen  Staatsgesetzes,  der  aie  I’ressfireibeit 
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garantirt,  zum  Motto  voranstellte  und  weiter- 
hin  alien  Beschwerden  und  Klagen,  die  ein 
allgemeines  Interesse  darboten , vor  die 
Oeffentlichkeit  brachte.  Wegen  seiner  Tlieil- 
nahme  am  Wartburgfeste  (1817)  wnrde  ilirn 
nacktraglich  dorch  die  von  ausseu  dazu  ge- 
diangtc  W’eimar’sche  Regierung  die  Wahl 
geiassen,  entweder  die  „lsis“  oder  seine 
Professur  aufzugeben.  Er  wiihlte  das  Letztere 
and  blieb  der  „ Isis'1  getren.  Mit  den  Arbeiten 
fiir  diese,  wie  mit  andern  wissenschaftlichen 
Arbeiten  bescb&ftigt,  lebte  er  zu  Jena  in  ein- 
geschrankten  Verhiiltnisscn  bis  zur  Erofl'uung 
der  UniversifUt  Milnchen.  Dorthin  siedelte  er 
1827  als  Privatdocent  ilber  und  wurde  1828 
ordentlicher  Professor.  Mit  dem  frommen 
roystischen  Natur  - Philosophen  S c h u b e r t 
hatte  indessen  Oken  bei  seinen  radikal  ver- 
schiedenen  Anscliauungen  und  Grunds&tzen 
bald  „Kampeleien“,  wie  Schubert  an  seinen 
Gevatter  Schelliug  nach  Erlangen  schrieb, 
und  als  Schelliug  selbst  bald  darauf  nach 
MUnchen  versetzt  wurde,  kam  Oken  zu  dem 
damals  liingst  in  der  Balm  der  positiven 
Offenbarungsphilosophie  wandelnden  ehe- 
maligen  Naturphilosophcn  Schelling  eben- 
sowenig  in  ein  freundliches  Vcrh&ltniss,  wie 
zn  dem  in  die  Bbhme’schen  Wilder  verinton 
katholischen  Theosophen  und  Naturphilo- 
sophen Franz  Baa  der.  Oken’s  Lehre  er- 
schien  in  den  Augen  des  bekehrten  Natur- 
philosophen als  eine  kindische,  wiihrend 
Baader  die  Logik  Oken’s  fiir  nahezu  komisch, 
dessen  Metaphysik  fUr  spielend  und  dessen 
ganze  Weltanschauung  ftir  seicht  erkl&rte. 
In  der  zweiten  Auflage  seines  Lehrbuchs 
der  Naturphilosophie , die  im  Jahr  1831  in 
Einem  Bande  umgearbeitet  erschien,  war  der 
construirende  Formalismus  der  ersten  Aus- 
gabe  noch  Uberboten,  im  Einzelnen  dagegen 
die  frflhere  Ktthnheit  desGedankensansdrucks 
pelahmt  und  die  ursprtingliche  Schirfe  der 
Be8timmungen  verwischt.  Eine  dem  Ver- 
fasser  selbst  vielleicht  nicht  einmal  bewusste 
Accommodation  an  die  Mtinchener  geistige 
Atmosphare  machte  sicli  zugleich  in  dem  Stre- 
ben  bemerklich,  seine  natural istischen  Lehren 
(Iber  die  Angefyunkte  der  Weltanschauung 
den  theistischen  Ansichten  wenigstens  im 
Ausdruck  etwas  zu  nihern.  Dahin  gehdren 
die  Bemerkungcn , dass  das  Geistige  friiher 
vorhanden  sei,  als  die  Natur,  dass  dasjenige 
Geistige,  welches  das  All  umfasst,  Gott  sei 
und  danim  die  Naturphilosophie  von  Gott 
anfaugen  miisse,  dass  endlich  der  Mensch 
zwar  als  Abbild  des  Absoluten  frei,  aber  als 
Abbiid  der  Welt  unfrei  sei.  Doch  halfen 
golche  Wendungen  wenig,  um  die  Meinung 
der  GlAubigen  und  Frommen  Miinchen’s  zu 
Andern,  in  deren  Augen  Oken  nach  wie  vor 
der  crasse  Heide  und  Naturalist  blieb,  wclchen 
sieh  die  Partei  der  Pinsterlinge*  dadurch 
vom  HaLse  zu  schaifcn  suchte,  dass  sie  seine 
Versetzung  nach  dem  „ Pietistcnneste  u Er- 


langen, gewissermassenbehufs  seiner  geistigen 
Wiedergeburt,  eifrigst  betrieben.  Wiewohl 
sicli  Oken  durch  eine  veroffentlichte  spottische 
Erkliirung  Uusserlich  Rube  vor  dem  Gcsindel 
ver8clmfft  hatte,  so  kam  ilirn  doch  1832  die 
Bern fung  als  Professor  der  Naturgeschichte 
an  die  neu  errichtete  Universitat  Zurich  zu 
gelegenster  Stunde.  Dort  hat  er  1833—1841 
seine  „ Allgem  eine  Naturgeschichte 
fiir  alle  StandeM  herausgegeben , die 
seinen  Namen  in  den  weitesten  Kreisen  be- 
kannt  machte,  und  1843  scin  „Lehrbuch 
der  Naturphilosophie  “ in  dritter  Auflage  * 
verbffentlicht  Er  starb  im  Jahr  1851  in 
Zurich. 

Olivier  Ie  Breton  (OliveTius  Brito, 
d.  h.  aus  der  Bretagne)  war  zu  Trdguier  im 
Departement  Cotes  du  Nord  gebtirtig  und  zu 
Morlaix  in  den  Dominikanerorden  getreten, 
hatte  zu  Paris  seine  Studieu  gemacht  und 
die  MagisterwUrde  erworben,  war  1293 
Provincial  seines  Ordens  geworden  und  1296 
in  Angers  gestorben.  Seine  im  Geist  der 
tliomistischen  Lehrauffassungen  gehaltenen 
Commentare  iiber  die  „SentenzenM  des  Lom- 
barden  und  iiber  die  aristotelische  Schrift 
„von  den  sophistischen  TrugschlUssen  w sind 
verloren  gegangen. 

Oishauseii.  Detlev  Johann  Wil- 
helm, war  1766  zu  Nordheim  in  Hannover 
geboreu  und  seit  1782—84  auf  dem  Gymnasium 
in  Altona  gebildet,  hatte  seit  1784  in  Gottingen 
TheologieuiidPhilo8ophiestudirt,conditionirte 
dann  seit  1787  als  Hauslehrer  in  Sachsen, 
Hamburg  und  Kopenhagen,  wurde  bier  Doctor 
der  Philosophic  und  hielt  einige  Jahre  Vor- 
lesungen  Uber  die  Kant’sche  Philosophic. 
Als  soldier  veroffentlichte  er  im  Sinne  der 
damaligen  Auffassung  Kant’s  ausser  einer 
Schrift  iiber  „ Religion  und  Tugend  in  ihrem 
gegenseitigen  Verkiiltniss*  (1791)  auch  prole- 
gomena zu  eincT  Kritik  alter  sogenannten 
Beweise  fiir  und  wider  Offenbarungen1*  (1791). 
Nachdcm  er  1794  in  das  Pfarramt  eingetreten 
war,  veroffentlichte  er  neben  eigentlich 
theologischen  Schriften  und  Predigten,  auch 
ein  „Lehrbuch  der  Religion  und  Moral M 
(1796)  und  einen  „Leitfaden  zum  Unterricht 
in  der  Erfahrungsseelenlehre  fiir  Anfiinger44 
(1800)  und  starb  1823  zu  Eutin  in  Schleswig- 
Holstein. 

OlympiodAros  wird  als  ein  Aristoteliker 
des  fUnften  christlichen  Jahrhunderts  und 
als  einer  der  LeliTer  des  Neuplatonikers 
Proklos  in  Alexaudrien  genannt,  scheint  aber 
verschiedeii  von  demjenigen  Olympiodoros  zu 
sein,  welchem  Hierokles  seine  Schrift  Uber 
die  Vorsehung  gewidmet  hat  Ein  jilngerer 
Olympiodoros  war  ein  Schuler  des  Proklos- 
Schiilers  Ammonios  und  lebte  in  der  zweiten 
H&lfte  des  sechsten  Jahrhunderts  als  plato- 
ni8cher  Schulvorstand  in  Alexandrien.  Seine 
Paraphrasen  und  Commentare  zu  den  plato- 
nischen  Dialogen  Alkibiades  I (nebst  eiuem 
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Leben  Platon’s),  Gorgias,  Philebos,  Phaiddn 
und  zu  den  Meteorologies  des  Aristotelcs 
sind  ohnc  selbst&ndige  Gedanken. 

Olynipios  wird  als  Schiller  des  Plato- 
nikers  Ammonios  Sakkas  zu  Ende  des  zweiten 
christlichen  Jahrhunderts,  ein  jllngerer  Olym- 
pics als  Schiller  der  alexandrinischen  Philo- 
sophic Hypatia  im  fllnften  Jahrhundert  ge- 
nannt. 

Onatas  wird  als  angeblicherPythagorUer 
mit  einer  Schrift  „tlber  Gott  und  Gdttliches4* 
genannt. 

On&sikritos,  der  Begleiter  und  roman- 
hafte  Geschichtsschreiber  Alexander’s  des 
Grossen,  wird  unter  den  Schlllern  des  Ky- 
nikers  Diogenes  von  Synope  genannt. 

Ophianer  oder  Ophiten  (Schlangen- 
brUder),  siehe  Naassencr. 

Origpui's  aus  Alexandrien  war  einer 
der  bedeutendsten  Schuler  des  Ammonios 
Sakkas  und  wird  als  Verfasser  einer  Schrift 
„Uber  die  I)&monenw  genannt,  worin  er  die 
Unterscheidung  des  Numenios  zwischen  dem 
hflchsten  Gott  und  dem  Weltschdpfer , als 
dem  zweiten  Gott,  bekampfte,  indem  er  den 
Verstand  («&y)  als  mit  dem  Gottesbegriff 
Uberhaupt  zusammenfallend  auffasst  und  von 
einem  IiinausrUcken  der  Gottheit  Uber  die 

fesaramte  Ubersinnliche  Welt,  wie  solches 
ei  den  spiitern  Neuplatonikern  vorkommt, 
nocli  Nichts  weiss.  Von  ihm  verschieden 
ist  der  gleichzeitigc  Alexandriner 

Orijj;eii&9,  der  Kirchenvater,  im  Jahre 
185  als  der  Sohn  christlicher  Eltern  in 
Aegypten  geboren.  Als  Schuler  des  Cle- 
mens in  der  Katechetenschule  zu  Alexan- 
drien war  er  schon  als  Jilngling  dessen  Nach- 
folger  gewordeu,  hatte  im  Jahre  215  wegen 
der  Verfolguugcn  von  Seiten  des  Kaisers 
Caracalla  Alexandrien  verlassen  und  eine 
Zeit  lang  in  Palastina  gelebt,  fiel  nach  seiner 
RUckkehr  beim  Bischof  von  Alexandrien  in 
den  Verdacht  der  Ketzerei  und  siedelte  231 
nach  Caesarea  in  Palfistina  Uber,  von  wo 
aus  er  ofters  Reisen  machte,  und  starb  254 
in  Tyrus.  Abgesehen  von  zahlreichen  Werken 
biblisch-exegetischen  Inhalts  und  seiner  zur 
Widerlegung  des  Christengegners  K els  os 
verfassten  Apologie  in  acht  BUchern,  bertthrt 
die  Philosojphie  scin  aus  vier  BUchern  be- 
stehendes  Hauptwerk  „ L e b e r dieGrund- 
lehren44  (der  Glaubenswissenschaft),  welches 
der  erste  Versuch  ist,  ein  auf  allegorische 
Schriftauslegung  gebautes  System  christlicher 
Gnosis  oder  Religiousphilosophie  aufzustellen, 
welches  im  Wesentlichen  aut  den  schon  durck 
Clemens  von  Alexandrien  entwickelten,  mit 
den  Lehren  des  alexandrinischen  Juden  Philon 
sich  vielfach  bertthrenden  Anschauungen  be- 
ruht  Im  ersten  Buche  wird  die  Lehre  von 
Gott,  im  zweiten  die  Lehre  von  der  Welt, 
im  dritten  die  Lehre  von  dcr  Freiheit  und 
dem  Frciwerden  des  Menschen  behandelt, 
und  daran  schliesst  sich  jm  vierten  Buche 


die  Lehre  von  derOtfenbarung  in  der  heiligen 
Schrift,  worauf  der  in  den  drei  ersten  BUchern 
entwickelteLehrbegriff  gebautist.  DieGrund- 
ztlge  der  Lehre  des  Origenes  sind  in  folgenden 
Siitzen  enthalten.  Gott  als  der  ewige  Ur- 
grund  alles  Daseins  und  als  das  allein  wahre, 
unerzeugte  und  unwandelbare  Leben,  ist 
wesentlich  Geist  oder  Intelligenz  und  einfache, 
sich  selbst  gleiche  Wesenheit,  ewiges  Wissen 
von  alien  Dingen  und  von  sich  selber,  das 
we8enhaft  Gute  und  alles  Guten  Quelle.  Das 
Erfassen  und  Begreifen  des  durch  kein  Ahnen 
und  Erkennen  zu  erreichenden  Gottea  steht 
nicht  den  Geschopfen  zu,  sondern  nur  dem 
eingeborenen  Sohne  Gottes,  welcher  als  gott- 
licher  Gedanke  (Logos)  oder  gdttUche  Ver- 
nunft  der  Ursaame  aller  Vernunftkeime  in 
der  Welt  ist.  Er  ist  im  Anfang  bei  Gott 
als  lebendiger  Inbegriff  der  gdttlichen  Ideen, 
Gottes  schUpferi8che  Kraft  und  der  Glanz 
des  ewigen  Lichtes.  Der  Vater  ist  der  Ort 
des  Sohnes,  der  in  ihm  ist,  bis  er  ausgeht, 
um  in  der  Welt  zu  erscheinen;  er  ist  gleiches 
Wesens  mit  Gott,  aber  gleichwokl  geringer, 
als  der  Vater,  das  Hochste  nach  ihm,  der 
zweite  Gott.  Erstes  Geschdpf  vom  Vater 
durch  den  Sohn  ist  der  heilige  Geist,  welcher 
vom  gUttlichen  Logos  nicht  bios  das  Sein, 
sondern  auch  das  Ileiligsein,  das  Vemttnftig- 
scin  und  das  Weisesein  entlehnt,  von  ihm 
Alles  lernt  und  nimrat,  die  Quelle  aller  Hei- 
ligung  ftlr  Alle  ist  und  in  denen,  die  er 
heiligt,  des  Vaters  Werk  vollbringt  Gdtt- 
lichen  Geschlechtes  und  AusflUsse  gottlicher 
Kr&fte  sind  auch  die  Seelen,  die  geschaffenen 
Geister,  welche  ursprUnglich  in  Gott  einander 
vUllig  gleich  waren.  Erst  durch  Missbranch 
ihrer  Freiheit,  in  Gott  zu  beharren  oder 
sich  von  ihm  zu  entfernen,  ist  ihr  Abfait 
von  Gott  erfolgt  und  damit  das  Eintreten 
der  gefallenen  Seelen  in  sinnliche  Leiber. 
Nicht  Substanz  in  dem,  woran  es  haftet.  ist 
das  Bose,  sondern  eine  Beschaffenheit  in  der 
Seele  und  tiberdies  in  sich  das  Maasslose, 
Unbegrenzte,  in  sich  Vergehende.  Mit  Gott 
ist  auch  das  All  von  jeher,  anfangslos  die 
Welt  und  die  Materie  so  alt  als  die  Zeit 
Seine  Weisheit  hat  Gott  in  die  Schdpfang 
ergosseu,  durch  seine  unaussprechliche  Kraft 
in  seinem  Werke  wohnend,  nur  allein  das 
Bdse  nicht  mit  seiner  Gegenwart  erfttllend. 
Die  Kdrj)erwelt  ist  ein  Ganzes,  worin  stetc 
Bewegung  herrscht  und  jeder  Seelen zustand 
die  ihm  entsprechende  Verkorperung  findet 
Der  Korper  ist  das  Eitele  und  Nicbtige,  dem 
auch  die  Engel  und  die  Geister  der  Gestirnc 
unter' worfen  sind.  Auf  die  Engel  folgeu 
in  der  Reihe  der  Wesen  die  Mensclten, 
dann  die  D&raonen  oder  bdsen  Geister. 
Allen  gefallenen  Geistern  aber,  sogar  dem 
Satan,  mit  dessen  Abfall  zugleicb  auch  der 
Abfall  anderer  Geister  crfolgte,  bleibt  mit 
der  Freiheit  auch  die  Fahigkeit  der 
Umkehr  zu  Gott  Die  bosen  Geister  wirkea 
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fort  auf  der  Erde  als  Versucher  zum  Bflsen 
nnd  als  Begleiter  der  bdsen  Menschen;  da- 
neben  abcr  sind  auch  die  guten  Geister  den 
Menschen  dienstbar  zur  Seite  gestellt.  Nie- 
mals  kann  der  Mensch  ganz  die  Erinnerung 
an  sein  frilheres  gbttliches  Sein  in  sich  ver- 
tilgen;  sie  ist  sein  Gewissen  und  mahnendes 
Gotteagesetz.  Daneben  aber  dem  Blendwerk 
der  Sinne  nnd  des  Satans  au9gesetzt,  kann 
sich  der  Mensch  den  guten  oder  den  bdsen 
Einwirkungen  dffnen,  und  da  seine  Vernunft 
zngieich  die  Anlage  ist,  das  Gute  und  Bdse 
zn  fassen,  so  ruht  in  ihr  die  Freiheit  der 
mensch  lichen  Selbstbestiramung.  Aber  diese 
Preiheit  besteht  wcder  ohne  Gottes  Wissen, 
noch  liegt  in  seinem  Wissen  fitr  uns  ein 
rwingender.Bestimmnngsgrund.  In  der  Sttnde 
nchtet  sich  unsere  Wahlfreiheit  auf  das  Bose; 
im  Karapf  zwischen  Guten  und  Bdsen  unter- 
stiitzt  tins  das  die  Einflllsse  der  Dkmonen 
entkrftftende  Gebet  und  der  fortw&hrende 
Beistand  Gottes.  Denn  im  gdttlichen  Welt- 
plane  soli  das  Leben  der  gefallencn  Geister 
nicht  im  geistigen  Tode  endigen;  vielmehr 
ist  der  gdttliche  Logos  die  cwige  welterldsende 
Macht,  und  durch  ihn  fiihrt  Gott  AUe  wieder 
sum  wahren  und  seligen  Leben  zurllck, 
welches  der  Logos  selbcr  ist.  Von  ihm 
stammen  auch  alle  vorl&ufige  Ileilmittel  in 
der  Menschheit,  das  Wahre  in  der  Philosophic 
der  Ileiden  und  das  Gesctz  dcs  Moses,  womit 
der  Logos  die  Erldsung  der  Menschheit  be- 
gann.  Als  Mensch  erschien  der  gdttliche 
Logos  erst  in  der  Person  Christi , durch 
welchen  erst  die  voile  Erleuchtung  der  Geister 
nnd  ihrc  Zurtlckfllhrung  znm  Vater  erfolgte. 
Der  Gott  im  raenschlichen  Erldser  braclite 
dnrcli  seinen  Tod  den  Kaufpreis  dar,  er 
flberlieferte  dem  Satan  die  menschliche  Seele 
aU  ein  Opfer  fUr  Gott,  da  sie  der  Satan  in 
sein  Reich  hinabzuziehen  begehrte.  Indem 
Christos  in  seinem  dem  stindlichen  Menschen- 
leibe  zwar  khnlichen,  aber  von  der  SUnde 
freien  Leibe  unsere  Stinde  auf  sich  nahm 
nnd  die  Strafe  erlitt,  die  wir  verdient  batten, 
beginnt  eine  neue  Ordnung  des  Heils.  An 
die  Stelle  des  die  Silnde  sUhnenden  Todes 
Ohriati  tritt  nunmehr  die  Busse;  nach  der 
Bnssfrist  des  irdischen  Lebens  geht  aus  dem 
groben  verweslichen  Erdenleibe  ein  feinerer 
harper  hervor,  welcher  bisher  schon  die 
Seele  nmgab  und  nun  die  durch  das  Feuer 
des  innern  Gerichts  gereinigte  Seele  mit  sich 
in  das  erste  Parodies  erhebt,  aus  welcher 
»ie  in  fortschreitcnder  LSuterung  durch  einen 
Himmelsraum  in  den  andern,  dem  Herrn  ent- 
gegen  und  in  das  himmlische  Paradies  empor- 
steigt  Hiervon  ausgeschlossen,  werden  die 
Gottlosen  in  der  Hdlle  ihres  quftlenden  Ge- 
lena so  lange  zurlickgehalten,  bis  sie  der 
Besserung  zug&nglich  geworden  sind.  Zu- 
letzt  wird  der  Herr  in  seiner  Herrlichkeit 
*or  dera  Geist  aller  Vdlker  allgegenwdrtig 
wieder  erscheinen,  um  Alle  vor  Gericht  zu 


stellen  und  einem  Jeden  zu  Theil  werden  zu 
lassen,  was' er  verdient  und  was  ihn  dem 
Ende  aller  Dinge  cntgegenleitet,  wo  Gott  in 
der  Gdtterversammlung  stelit  und  die  alte 
Ureinheit  aller  Geister  mit  ihrem  ewigen 
Urheber  wieder  hergestellt  ist,  so  dass  Alle 
den  Vater  so  erkennen,  wie  ihn  der  Sohn 
erkennt. 

Unter  den  Namen  der  Origenisten 
werden  im  nilchsten  Jahrhundert  nach  Ori- 
genes  diejenigen  griechischen  Kirchenlehrer 
verstanden,  welche  im  Sinn  und  Geiste  des 
Origenes  die  theologisch-philosophische  Spe- 
culation pflegten  und  in  ihrcn  Werken  sich 
vorwaltend  als  Nachbildner  der  platonischen 
Weise  zeigten.  Unter  ihnen  ragen  besonders 
hervor:  Dionysios,  Bischof  von  Alexandrien 
in  der  zweiten  Hklfte  des  dritten  Jahrhunderts 
und  die  drei  grossen  Kirchenlehrer  Kappa- 
dokiens:  Gregorios  aus  Nyssa,  sein  Bruder 
Basilios  der  Grosse  und  Gregorios  aus  Na- 
zianz  im  vierten  Jahrhundert. 

RedepSnning,  Origenes;  eine  Dnrstellung  seines 

Lebens  und  seiner  Lekre,  1841  und  46,  in 

zwei  Banden. 

Orphiker  hiessen  bei  den  Griechen  die 
religibs-philosophi8chen  Dichter,  welche  sich 
dem  alten  thrakischen  Sknger  Orpheus  an- 
schlossen,  der  in  der  hellenischen  Sage  fttr 
den  Stifter  des  thrakischen  Dionysosdienstes 
gilt  Weder  die  Existenz  und  das  Zeitaltcr, 
noch  wirklicheSchriften  dieses  Orpheus  lassen 
sich  mit  Sicherheit  nachweisen;  doch  muss 
derselbe,  wenn  er  wirklich  gelebt  hat,  in  die 
Zeit  nach  Homer  und  vor  dem  Auftreten  der 
kltesten  jouischen  Naturphilosophen  fallen. 
Denn  von  diesen  letztern.  deren  Anfange  mit 
dem  sechsten  vorchristliclien  Jahrhundert  be- 
ginnen , hat  bereits  Aristoteles  diejenigen 
Manner  unterschieden,  welche  vor  dem  eigent- 
lichen  Anfang  der  griechischen  Philosophic 
liber  den  Ursprung  der  Dinge  und  andere 
Probleme  des  Denkens  ^theologisirt44,  d.  h. 
in  mystisch-poetischer  Form  philosophirt  oder 
vielmehr  phantasirt  batten.  Dergleichen  phan- 
tastische  Lehren  liber  die  Entstehung  der 
Getter  (Theogonieen)  und  der  Welt  (Kosrao- 
gonieen)  warden  schon  seit  dem  sechsten 
vorchristliclien  Jahrhundert  von  verschiedenen 
Mknuern,  naineutlich  zur  Zeit  der  Pisistratiden 
(560  — 527  vor  Chr.)  durch  einen  gewissen 
Onoiuakritos  aus  Athen  und  Andere  unter- 
geschoben  und  verbreitet  Durch  spfttere 
gricchische  Schriftsteller  sind  uns  dergleichen 
„orphische  Gedichtew  erhalten  worden,  welche 
von  S.  Gesuer  (1764)  und  von  G.  Hermann 
(1805,  in  zwei  B&nden)  herausgegeben  und 
durch  J.  H.  Voss  (zugleicli  mit  den  Gedichtcn 
des  Hesiodos,  1806)  in’s  Deutsche  Ubersetzt 
wurden.  Die  mythischen  Gdttergestalten  der 
Volksreligiou  wurden  von  den  Verfassern 
solcher  Dichtungen  (Hymnen)  in  allegorisch- 
mystischer  Weise  umgedeutet  und  als  sinn- 
bildliche  Darstellung  physikalischer  Begriffe 
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gefasst.  Zeit  (Clironos),  Chaos  und  der  be- 
wegendc  Aether  waren  die  Urwesen  der 
itltesten  orphischen  Theogonic.  Zeus  wurde 
aU  Weltschopfer  gefasst  und  die  Bilder  des 
Mischkrugs,  des  Mantels,  des  Netzes  zur 
Verdeutlichung  der  Weltschdpfung  genommen 
und  diese  als  cin  Mischen  der  Elemente,  als 
ein  Webcn  oder  Verknttpfen  der  Stoffe  ge- 
fasst. Auch  fiber  das  Wesen  der  Seele  wurde 
in  soldier  Weisc  phantasirt  und  gclehrt,  die 
Seelen  seien  zur  Strafe  in  die  Leiber  gebannt 
und  wilrden  dtirch  verschiedene  Lauterungs- 
stufeu,  unter  andern  auf  Mond  und  Sternen, 
als  ihren  kiinftigen  Wohnsitzen,  herumgeftihrt. 
Die  Orphiker  batten  besondere  Verbriidc- 
rungen  gestiftet  und  unit  geheimen  Weihen 
und  Opfern  verbunden,  welche  sich  nament- 
lich  an  den  mystischen  Cultus  des  Gottes 
Dionysos  anschlossen  und  dicsen  theils  als 
lachenden  Naturgott  und  Spender  der  Lebcns- 
freuden,  theils  als  dtistern  Gott  des  Todes 
und  als  ein  und  dasselbe  Wesen  mit  Hades, 
dem  Gott  der  Unterwelt,  verehrten.  Darum 
nennt  der  Geschichtschreiber  Herodotos  die 
orphischen  Gebrituclic  geradezu  dionysische; 
ebenso  nennt  er  sie  aber  auch  pytbagor&ische, 
weil  sich  nach  dem  Untergange  des  pytha- 
gorkischen  Bundes  die  Ueberrestc  desselben 
mit  den  Orphikem  vereinigt  batten,  deren 
asketisches  Leben  und  Streben  nach  priester- 
licher  Reinheit  mit  dem  pythagoriiischen  Leben 
viele  Berilhrungspunktehatte.  Undeben  haupt- 
sfichlich  seit  dieser  Vcreinigung  dcr  Orphiker 
mit  den  Pythagoriiern , welche  in  die  Zeit 
der  Pisistratiden  ftlllt,  wurden  die  noch  vor- 
handenen  orphischen  Diehtungen  verfasst  und 
verbreitet. 

Gerhard,  fiber  Orpheus  und  die  Orphiker  (in 
den  Abhandlungen  der  Herliner  Aktideniie 
der  Wissenschiifton,  ]>hilusophisch-histurisetie 
Classe,  1861). 

Oswald,  James,  ein  schottischer  Geist- 
liclier  in  der  zweitcn  H&lfte  des  achtzehnten 
Jahrhunderts  hat  unter  dem  Titel  An  appeal 
to  common  sense  in  behalf  of  reliyion,  in 
zwei  Bttnden,  1770  und  1772  (deutsch  von 
Wilmsen,  1771)  cine  Apologie  des  Christen- 
thuins  zu  Edinburgh  verdftentlicht,  worm  cr 
in  engem  Anschluss  an  die  philosophischen 
Anschauungen  seines  Freundes  Thomas  Reid 
nach  deu  .Grundsiitzen  des  gesunden  Men- 
schenverstandes  (common  sense)  die  Lehren 
von  Locke,  Berkeley  und  Ilume  bestreitet. 

Owen,  Robert,  war  1771  zu  Newtown 
in  der  Grafschaft  Montgommery  geboren  und 
in  der  Elementarschule  seiner  Vaterstadt  ge- 
bildet,  danu  Handlungslehrling  in  London 
geworden  und  bereits  ini  achtzehnten  Lebcns- 
jahre  als  Theilhaber  in  eine  Baumwollen- 
spinnerei  zu  Manchester  cingetrcten.  Nachdem 
er  sich  1797  mit  der  Tochter  eines  angesehenen 
Fabrikbesitzers  zu  Glasgow,  welcher  an  der 
Spitze  mehrerer  Disseutergemeinden  stand, 
vermfthlt  hatte,  lernte  cr  die  der  National- 


dkonomen  James  Mill  und  Malthus  kennen, 
wurde  Geschiiftsleiter  der  „New  Lanark  Twist 
Company4*  und  grUndete  zu  Larnak  bei 
dieser  grossen  Baumwollenspinnerei  die  erste 
Arbeiteransiedelung  in  England,  welche  in 
republikanischer  Weise  sich  selbst  regierte, 
indem  die  Mitglieder  dnrch  wechselseitigen 
Beistand,  durch  Wetteifer  in  Fleiss  und  Sitte, 
durch  angemessene  Vertheilung  des  Gewinns 
nach  der  ATbeitsleistung,  durch  gemeinsame 
Berathung  aller  Angelegenheiten  in  stetem 
Verkehr  und  EinverstSndniss  mit  einander 
blieben  und  auch  Erziehung,  Unterricht  und 
Krankenpflege  gemeinsam  hatten.  In  diesem 
ersten  glUcklichen  Erfolg  glaubte  Owen  die 
Mittol  gefunden  zu  haben,  urn  alle  Schftden 
der  Gesellschaft  zu  heilen,  wenn  dieselbe 
nach  diesem  Muster  in  eine  Reihe  ver- 
schiedener  Arbeitsanstalten  verwandelt  wilrde. 
Ini  Verlaufe  seiner  Erfahrungen  hatte  sich 
Owen  eine  Reihe  von  Grundsiitzen  gebildet, 
die  er  zuniichst  in  der  Schrift  A new  view 
of  society,  or  essays  on  the  fonnation  of 
human  character  (1812)  zu  einer  auf  Frei- 
heit,  Gleichheit  und  Briiderlichkeit  gegrtin- 
deten  Gesellschaftstheorie  entwickelte.  Wie 
cifrig  er  jedoch,-  der  steigenden  Noth  des 
Proletariates  in  England  gegenttber,  seine 
Plane  betrieb,  so  stiegen  mit  deren  Aus- 
dehnung  auch  die  Schwierigkeiten,  und  seine 
spiitern  Colonisationsversuchc  endigten  mit 
grossen  finanziellen  Verlusten.  Er  batte  sich 
ini  Jahr  1823  nach  den  vereinigten  St&atcn 
von  Nordamerika  begeben  und  ini  Staate 
Indiana  angekauft,  wo  er  eine  Anstalt  „New 
Harmony**  grllndete.  Nach  seiner  Rttckkchr 
verOffentlichte  er  eine  Zusammenfassung  seiner 
socialisti8cken  Idcen  in  dem  Werke  The  book 
of  the  new  moral  world,  welches  ira  Jahr 
1810  in  achter  Auflage  und  nach  dieser  in 
dcutscher  Uebersetzung:  ^Das  Buch  der 
neuen  moralischen  Welt,  enthaltend  die 
Grundsatze  eines  vernilnfltigen  Systems  der 
Gesellschaft,  auf  beweisbare  Thatsachen  be- 
grtlndet  und  die  Constitution  und  Gesetze 
der  menschlichen  Natur  und  Gesellschaft*4 
(1810)  erschienen  ist,  nachdem  er  schon 
ein  Jahr  frtlher  die  Schrift  „ Outline 
of  the  rational  system  of  society,  founded 
on  demonstrable  facts “ (1839)  veroffentlicht 
hatte.  Er  starb  1868  im  89.  Lebcnsiahre 
in  seiner  Vaterstadt  als  ein  eifriger  Glin- 
biger  des  Tischrtickens  und  Geisterbannens. 
Die  Gnindztlge  seiner  Gesellschaftstheorie 
sind  in  folgenden  Siitzen  cnthalten:  Jedes 
Menschen  ChArakter  ist  das  Produkt  seiner 
gesammten  Organisation  und  der  auf  ihn  eiu- 
wirkenden  liussern  Ursachen.  Darum  ist  er 
nicht  verantwortlich  ftlr  seine  Reden  und 
Handlungen,  zu  denen  er  durch  unwider- 
stehliche  Noth  wend  igkeit  hingetricben  wird, 
und  ihn  daftir  zu  bestrafen,  ware  die 
schreiendste  Ungercchtigkeit.  Unsere  Laster 
sind  bios  unwillktthrllohc  IrrthUmcr,  K.rank- 
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heiten  der  Seele,-  welche  nicht  Bestrafung, 
sondern  Ileilung  fordern.  Unscre  Tugend 
1st  ebensowenig  unser  Verdicnst;  desshalb 
sind  allc  Belonnungen  und  Strafen  abzn- 
schaffen.  Des  Menschen  wahre  Bcstimmung 
und  wahrhaftes  Gltlck  ist,  in  Geselligkcit  zu 
leben,  den  Andern  wohlzuthun  und  seine 
Kenntnisse  zu  vcrmehren.  An  ein  hochstes 
Wesen,  einen  liebenden  Schopfer  mogen  wir 
glauben;  aber  eines  besondern  Cultus  be- 
darf  es  nicht;  der  rechte  Gottesdienst  ist, 
jenem  tief  in  uns  liegenden  Triebe  des 
Wohlwollens  zu  folgen;  darin  liegt  des 
Menschen  ganze  Bestiraraung.  *Sich  unter 
einander  zu  lieben,  nach  eigner  Vollkom- 
mcnheit  zu  strcben  und  glUcklich  zu  sein, 
ist  der  ganze  Inbegriff  unserer  moraiischen 
und  religiosen  Pflichten.  Erfllllen  wir  diese, 
so  ist  die  Art  unsers  Glaubens  gleichgUltig. 
Auf  einer  doppeiten  Grundlage  rulit  die 
Organisation  der  Gesellschaft,  einmal  auf  der 
Arbeit  eines  Jeden  nach  seinen  Anlagen 
und  Kr&ften,  sodann  auf  der  Gemeinschaft- 
lichkeit  alles  Gewinnes  und  Besitzes.  Die 
Mittel  dazu  sind  die  Erweiterung  der  natUr- 


lichen  Familie  zu  griissern  Gemeinwesen  mit 
gemeinsaraer  Giitcrerzeugnng  und  gemein- 
samem  Verbrauch.  Landbau  soil  sich  init 
Erzeugnissen  der  Handarbeit  und  diese  mit 
Anwendung  von  Maschinen  verbinden.  Die 
Uebung  der  Leibeskriifte  soli  mit  der  Bildung 
des  Geistes  und  dem  Genusse  der  schOnen 
Ktlnste  Hand  in  Hand  gelion.  Dadurch  er- 
zeugt  sich  vollkommene  Gleichheit;  Privat- 
eigenthum  ist  Uberflllssig  und  die  Einzel- 
familie  verschwindet  in  dem  griissern  Ganzen 
jener  grdssern  Gesellschaften.  Alle  Kinder 
werden  gleich  erzogen,  aber  nur  fiir  ihren 
Beruf  als  nUtzliclie  Arbeiter:  jedes  Uber- 
flUssigc  Wissen  ist  verbannt.  Mit  dem  fllnf- 
zehnten  Jahre  tritt  der  ZOgling  in  die  unterste 
Arbeiterklasse  ein.  Die  Abstufung  der  Ar- 
beitcr  richtct  sich  lediglich  nach  dem  Alter. 
Die  iiltern  und  erfahrenern  Manner  fllhren 
die  Aufsicht  liber  die  innern  Arbeiten  dcr 
Gesellschaft,  die  Acltesten  leiten  das  Ganze 
und  erh&lten  zugleich  den  Verkehr  zwischen 
den  einzelnen  industriellen  Gesellschaften. 

Oyta,  Heinrich  von,  siehe  Hein- 
rich (aus  Oyta). 


P. 


Pabst,  Johann  Heinrich,  war  1785 
zu  Linda  ira  Eichsfelde,  als  der  Sohn  be- 
mittelter  Landleute,  geboren,  in  den  Sclmlen 
zu  Duderstadt  und  Heiligenstadt  gebildet, 
hatte  dann  in  Gottingen  Medicin  studirt  und 
kam  1807  als  Doctor  derselben  nach  Wien, 
wo  er  zuerst  eine  Ilauslehrerstelle  annehmen 
musste,  bis  er  1809  als  Milit&rarzt  beim 
Beginne  des  Kriegs  angenommen  wurde, 
nach  dessen  itbelm  Ausgange  er  1810  wieder 
in  seine  Ilauslehrerstelle  eintrat.  Nachdem 
er  eine  geftlhrliehe  Krankheit  tiberstanden 
hatte,  die  ihm  das  linke  Auge  kostete  und 
den  Freidenker  zu  dem  Glauben  seiner  Kind- 
heit  zurtlckbrachte,  konnte  er  jetzt  seinen 
Wunsch,  sich  dem  geistlichen  Stande  zu 
widmen,  wegen  dieses  kdrperlichen  Ge- 
brechens,  nicht  mehr  erfllllen.  Als  er  im 
Winter  1823 — 24  den  Wiener  Philosophen 
Anton  Gtlnther  kennen  gelernt  und  mit  dessen 
Lehre  sich  vertraut  gemacht  hatte,  blieb  er 
fortan  mit  demselben  in  der  Einheit  eines 
gemeinsamen  geistigen  Lebensgrundes  eng 
verbunden.  Seine  seitdem  verbffentlichten 
Schriften  zeigen  den  treuen  Schuler  und 
AnhUuger  Gunther’s,  in  dessen  Sinn-  und 
Geistesrichtnng  er  den  Pantheismus  der 
Hegel’schen  Philosophic  des  Absoluten  be- 
kSmpfte.  Die  Titel  derselben  sind:  „ Der 


Mensch  und  seine  GeschichteM  (1830);  die 
Abhandlung:  „Giebt  es  eine  Philosophic  des 
positiven  ChristcnthumsV“  (1832).  Seit  1834 
gab  er  mit  Gtlnther  die  „ Janusk5pfeM  heraus 
und  sehliesslich  noch  die  kleine  Schrift 
„Adam  und  Christus;  zur  Theorie  der  Eheu 
(1835).  Wfthrend  die  oft  geschmacklos  lmmo- 
ristische  Darstellung  Gilnther’s  Vielc  vom 
Studium  der  Schriften  desselben  hatte  ab- 
schrecken  kdnnen,  gewannen  gerade  die 
Schriften  von  Pabst  der  Lehre  Glinther’s 
viele  Freunde.  Er  litt  seit  1835  an  einer 
Nierenentzllndung  und  starb  1838  im  Hause 
eines  Freundes  in  Wien. 

Pachymeres,  siehe  Georgios,  ge- 
nannt  Pachymeres. 

Pacius,  Julins,  gewohnlich  mit  dem 
Zusatze  a Beriga  genannt,  war  1550  zu 
Vicenza  im  Venetianischen  geboren  und  ein 
frUhreifes  Talent  zunUchst  fiir  Mathematik, 
dann  fiir  alte  Sprachen.  In  der  Philosophie 
ein  Schuler  des  Alexandristen  Jacobus  Zaba- 
rella  (gest.  1585)  musste  er  wegen  Verdachtes 
der  Ketzerei  nach  Genf  fllichten,  wo  er  eine 
Lehrstelle  der  Philosophie  erhielt.  Spiiter 
lehrte  er  als  Erkliirer  des  Aristoteles  in 
Heidelberg.  Nachmals  finden  wir  ihn,  als 
Lehrer  der  Kech  ts  wissen  schaft  ein  Wander - 
leben  in  verschiedenen  Stadten  Frankreich’s 
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fiihrend,  in  Sedan,  Ntmes,  Aix,  Valence. 
Von  dort  ging  er  nach  Padua,  dem  Sitze 
der  Averroisten,  und  starb  162G  in  Valencia. 
Abgesehen  von  zablreichen  rechtsgelehrten 
Scliriften,  die  er  veroffentlichte,  hat  er  im 
Gebiete  der  Philosophic  sich  zunUchst  durch 
eine  neue  kritische  Ausgabe  des  aristoteli- 
schen  Organon  (griechisch  und  lateinisch 
1584  gedruckt),  welche  wiederholt  neu  auf- 
gelegt  worden  ist,  bekannt  gemacht.  Im 
Jahre  1596  war  eine  Ausgabe  der  Physik 
des  Aristoteles,  glcichfalls  mit  lateiniseher 
Uebersetzung,  und  eine  Uebersetzung  der 
aristotelischen  Schrift  liber  die  Seele,  sowie 
1601  eine  Ausgabe  der  kleinern  naturwissen- 
schaftliclien  Abhandlungen  des  Stagiriten 
gefolgt.  Der  eifrige  Anh&nger  des  Aristo- 
teles ist  aucli  in  den  selbstst&ndigen  Scliriften, 
die  Pacius  veroffentlichte,  nicht  zu  verkennen. 
Unter  diesen  sind  hervorzuheben  ein  in  Sedan 
unterdem  Titel  „ Institutiones  logicac “ (1595). 
verbffentlichtes  Compendium,  sodann  das  in 
Aurillac  (1606)  erschienene  Werk  „ Doctrinac 
peripateticae  tomi  tres  u . Indessen  enthalten 
diese  Werke  im  Grunde  Nichts  weiter  als 
Definitionen , und  Pacius  niramt  darin  in 
keiner  damals  die  scholastischen  Philosophen 
besch&ftigenden  Parteifragen  eine  bestimmte 
Stellung.  Mit  seinem  peripatischen  Eifer  ver- 
band  sich  zugleich  eine  Vorliebe  fUr  die 
wgrosse  Kunst“  des  Raymundus  Lullus,  von 
welcher  er  einen  lateinischen  Abriss  ausar- 
beitete,  welchen  einer  seiner  in  Frankreich 
gewounenen  Freunde  (Ilobier)  unter  dem 
Titel  „ If  art  de  Raymond  Lull i us  esclaircy 
par  Julius  Pacius*  (1619)  herausgab,  wahrend 
das  lateinische  Original  erst  nach  dem  Tode 
desselbeu  unter  dem  Titel  „ Julii  Pacii  a 
Beriya  Artis  Lullianae  cmendatac  libri 
qualuor u 1631  in  Neapel  erschien. 

Paley,  William,  war  1743  zu  Peter- 
borough geboren  und  einige  Zeit  Lehrer  in 
Yorkshire,  spiiter  Professor  der  Theologie 
in  Cambridge,  wo  er  1805  starb.  Abgeschen 
von  zablreichen  theologischen  Scliriften  und 
von  seinem  kurz  vor  seinem  Tode  veroffent- 
lichten  Werke  „ Natural  theology,  or  evi- 
dence of  the  existence  and  attributes  of 
the  deity,  collected  from  the  appearences 
of  nature “ (1802),  von  welcher  Schrift  1819 
die  8echzchnte  Auflage  erschien  (in’s  Fran- 
zosische  Ubersetzt  von  Pictet,  1804,  und  in’s 
Deutsche  von  Keller,  1823),  nimmt  er  in  der 
Gescbichtc  der  Moralphilosophie  einen  Platz 
ein  durch  seine  „ Principles  of  moral  and 
political  philosophy  “ (1775,  in’s  Franzosische 
Ubersetzt  von  Vincent,  1817,  in’s  Deutsche 
von  Garve,  1787).  Alle  Pflicht  ist,  nach 
Paley,  der  Form  nach,  Befehl  eiues  Hohern, 
in  hochster  Iustanz  Gottes,  welcher  an  den 
Gehorsam  Lust,  an  den  Ungchorsam  Schraerz 
knUpft.  Wir  sagen  von  einem  Menschen, 
er  sei  zu  etwas  verpflichtet,  wcnn  er  durch 
einen  starkwirkenden  Beweggrund  dazu  ge- 


trieben  wird  und  zwar  einen  solchen.  der  aus 
dem  Befehl  eines  Hohern  entstcht.  Die 
moralische  Vcrbindlichkeit  ist  kerne  andere, 
als  die  des  Gehorsams  eines  Soidatcn.  Aus 
dieser  Erkliirung  der  Verbindlichkeit  folgt, 
dass  wir  zu  keiner  Sadie  kbnnen  verpflichtet 
sein,  als  nur  zu  einer  solchen,  die  uns  Nutzen 
oder  Sckaden  bringt;  denn  keine  andere 
kann  als  Beweggrund  stark  auf  uns  wirken. 
Sowie  wir  niclit  verbunden  sein  wttrden,  den 
Gesetzen  der  Obrigkeit  zu  gehorchen,  wenn 
nicht  Belohnnngen  oder  Strafen,  Lust  und 
Schmerz  auf  die  eine  oder  die  andere  Weise 
von  unserm  Gehorsam  abhinge;  ebensowenig 
wlirden  wir  ohne  eine  Uhnliche  Ursache  ver- 
pflichtet sein,  die  Tugend  aoszuUbcn,  die 
Gebote  Gottes  zu  beobachten.  Wamm  z.  B. 
bin  ich  verpflichtet,  mein  Wort  zu  halten? 
Weil  ich  dazu  angetrieben  werde  durch  einen 
starken  Beweggrund,  n&mlich  die  Hoffnung, 
iu  der  kUnftigen  Welt  dafUr  belohnt,  oder 
iraUnterlassungsfalle  dafttr  bestraft  zu  werden. 
Also  unsere  eigne  GlUckseligkeit  ist  der  Be- 
weggrund , und  der  Wille  Gottes  ist  die 
Regel.  Um  von  einer  Handlung  durch  das 
Liclit  der  Vernunft  zu  erkennen,  ob  sie  dem 
Willen  Gottes  gemass  ist  oder  nicht,  ist 
Nichts  anders  zu  untersuchen  nothig,  als 
ob  durch  dieselbe  die  allgemeine  Glttckselig- 
keit  vermelirt  oder  vermindert  wird.  Ailes, 
was  im  Ganzen  vortheilhaft  ist,  das  ist  anch 
recht,  und  die  Tugend  ist  der  Trieb,  den 
Menschen  wohlzuthun,  aus  Gehorsam  gegen 
den  gbttlichen  Willen  und  im  Hinblick  auf 
die  ewige  Seligkeit.  Um  dieser  Grunds&tze 
willen  gilt  der  MGeftlhlsmorali8t“  Paley  bei 
seinen  Landsleuten  als  ein  Vorl&ufer  del 
Beutham’schen  „ Utilitarianisraus. u 

Palleyn  oder  auch  P u 1 1 a i n , siehe 
Robert  (Pullanus). 

Palquera  oder  Ibn  Falaquera,  siehe 
Schem  Tob. 

Paetns  Thrasea  hiess  ein  durch  adelige 
Geburt,  wie  durch  Reichthum  nicht  minder, 
wie  durch  seinen  persbnlichen  wie  politischen 
Charakter  gleich  ausgezeichneter  Stoiker  in 
Rom,  in  .welchem  das  Bekenntniss  der  Stoa 
auch  die  beseelende  Maclit  seiner  Offentlichen 
Wirksamkeit  im  Staat  geworden  war  and 
welcher  sich  bei  der  tiberhaudnehmenden 
sittlichen  Faulniss  des  bflentlichen  Lebens 
und  gegenilber  einer  auch  den  ietxten 
Rest  biirgerlicher  Freiheit  verschlingenden 
Ilerrscherwillklir  eine  unabhkngige  Gesinnung 
bewahrte.  Aus  erfolgloser  ofTentlicher  Wirk- 
samkeit hatte  er  sich  liingst  in  seine  Gftrten 
und  in  den  Kreis  seiner  Familie  zurflek- 
gezogen,  als  er  beim  Tode  der  Buhlerin 
Nero’s  sich  aus  stoischem  Stolze  der  Theil- 
nalime  an  dem  Leichenbegiingnissc  dersclben 
entzog.  Der  beleidigte  Nero  beschloss  seinen 
Untergang  und  liess  ihn  wegen  Majesties 
belcidigung  und  Vernachl&ssigung  seiner 
Staatsgeschafte  beim  Senate  vcrklagen,  am 
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feige  Hbflinge  liber  ihn  den  Stab  breehen 
zu  lassen.  Pfitus  wurde  zum  Tode  verurtheilt, 
den  er  sich  selber  w&hlen  solle.  In  zalil- 
reicher  Gesellschaft  von  Miimern  and  Frauen, 
die  sich  Abends  in  seinen  Gkrten  vcrsammelt 
liatten,  erhielt  er  die  Kunde  von  dem  Senats- 
beschlusse.  Er  begab  sich  in  sein  Schlaf- 
emach  und  Hess  sich  in  Gegenwart  des 
enators,  der  ihra  das  Urtheil  iiberbracht 
hatte,  die  Adern  oflfnen. 

Pamphilos  wird  als  ein  Schiller  Platon’s 
genannt  und  lehrte  in  Samos,  wo  ihn  Epikuros 
in  seiner  Jngend  gehOrt  haben  soil. 

Paiupresios,  aus  Thebai  oder  Panopolis 
in  Aegypten  gebtlrtig,  war  ein  Schiller  des 
Proklos  im  fllnften  christlichen  Jahrhundert 
und  lebte  zuerst  als  Lehrer  der  Grammatik 
in  Athen,  dann  in  Konstantinopel,  wo  er  als 
Theilnehmer  einer  Verschwbrung  gegen  den 
Kaiser  ZCnon  hingerichtet  wurde. 

Panaitios  war  um  das  Jalir  180  vor 
Chr.  in  Rhodos  geboren  und  in  Athen  ein 
Schiller  des  Stoikers  Antipater  aus  Tarsus, 
hielt  sich  dann  lUngere  Zeit  in  Rom  auf,  wo 
er  mit  Scipio  Africanus,  Laclius  und  andern 
angesehenen  M&nnem  in  Verbindung  stand 
und  durch  seine  VortrUge  viele  jnnge  Romer 
fUr  die  GrundsStze  der  Stoa  gewann.  Nacli 
dem  Tode  seines  Lehrers  Antipater  llbernahm 
er  die  Leitung  der  Schnle  in  Athen,  wo  er 
um  das  Jahr  112  vor  Chr.  starb.  Seine 
Schriften , unter  denen  ein  philosophie- 
geschichtliches  Werk  „ liber  die  SectenM 
(d.  h.  Philosophenschulen)  und  ein  ethisches 
Werk  „ liber  die  Pflicht*  besonders  erwfthnt 
•werden , sind  verloreu  gegangen.  An  das 
letztgenannte  Werk  schloss  sich  Cicero  in 
seinen  BUchern  „de  officiis“  vorzugsweise 
an.  In  seinen  Lehren  liess  er  die  logisch- 
dialektische  Seite  des  stoischen  Systems 
ebenso,  wie  die  physikalischen  Erbrterungcn 
bei  Seite  liegen  und  bescliriinkte  sich  auf 
eine  gemeinfassliclie  Darstellung  der  anthro- 
pologischen,  theologischen  und  moralischen 
Lehren  der  stoischen  Sclmle,  zu  welcher  er 
sich  ^edoch  in  sofern  in  ein  freieres  Vcr- 
li&ltniss  setzte,  als  er  dabei  zuglcich  dem 
Aristoteles,  Xenokrates,  Thcophrastos  und 
Dikaiarchos  seine  Anerkennung  zollte  und 
gegen  Platon  eine  grosse  Bewunuerung  hegte. 
Auf  diesem  gewissermassen  eklektischen 
Standpunkte  verwarf  er  die  stoische  Lehre 
von  der  Weltverbrennung  und  von  der 
Unsterblichkeit  und  nahm  statt  der  bei  den 
Stoikern  gelftufigen  Unterscheidung  von  acht 
Theilen  der  Seele  nur  sechs  an,  indem  er 
das  schbpferische  Sprachvermogen  der  Seele 
vielmehr  zur  Bewegungskraft  rechnete  und 
das  geschlechtliche  Fortpflanzungsvermbgen 
vielmehr  der  vegetabilen  Natur  des  Menschen 
zuschrieb.  An  die  peripatetische  Lehre  er- 
innert  seine  Eintheilung  der  Tugenden  in 
theoretische  und  praktisclie  Tugenden.  End- 
lich  hat  er  die  schroffe  altstoische  Auffasaung 


von  der  Selbstgenilgsamkeit  und  Interesse- 
losigkeit  des  Weisen  zu  milderu  versucht. 
Unter  seinen  zahlreichen  Schlllern  wird 
Mnesarchos  als  sein  Nachfolger  in  der  Lei- 
tung der  Schule  in  Athen  genannt,  ausser- 
dem  unter  den  Griechcn  Dardanos,  Apollonios 
aus  Nyssa  (in  Phrygien),  Demetrios  aus 
Bithynien,  Ilekaton  aus  Rhodes,  Platon  aus 
Rhodos,  Skylax  aus  Ilalikarnass,  vor  Allem 
aber  Poseidonios  aus  Apamca  (in  Syrien). 
Unter  den  Schlllern,  die  Panaetius  wklirend 
seines  Aufenthaltes  in  Rom  gewonnen  hatte, 
waren  die  bedeutendsten:  Aelius  Tubero, 
Mucins  Scaevola,  C.  Fannius,  liutilius  Rufus, 
Sextus  Pompeju8  und  Lucius  Lucilius  Balbus. 

Pannretos  wird  als  ein  Schiller  des 
Arkesilaos  (318  — 244),  des  Stifters  der  so- 
genannten  zweiten  oder  mittlern  Akademie 
genannt. 

Pankratios  wird  als  ein  Kyniker  des 
zweiten  christlichen  Jahrhunderts  genannt, 
der  in  Athen  und  Korinth  lebte. 

Pansa,  Cajus  Fibius,  welcher  im 
Jahr  43  vor  Chr.  als  Consul  bei  Mutina  ge- 
fallen  ist,  wild  bei  Cicero  als  Anh&nger 
Epikur’s  genannt. 

Pautainos  lebte  im  zweiten  christlichen 
Jahrhundert  in  Alexandrien  und  war  vom 
Bckenutniss  der  Stoa  zum  Christenthum  tlber- 
gegangen.  Als  Leiter  der  Katechetenschule 
in  Alexandrien  war  er  um  das  Jahr  180  der 
Lehrer  des  Titus  Flavius  Clemens,  des  Be- 
grlinder8  der  christlich  - kirchlichen  Gnosis. 

Papirius  siehe  Fabianus  Papirius. 

PapiriuH  Paetus  wird  in  Cicero’s  ver- 
trauten  Briefen  erwUhut  und  scheint  ein 
Epikuraer  gewesen  zu  sein. 

Paracelsus,  Philippus  Aureolus 
Theophrastus  Bombastus,  war  1493 zu 
Einsiedeln  in  der  Schweiz  geboren,  wo  sich  sein 
Vater  als  Arzt  auf  hielt,  welcher  Ilbheuer 
oder  Ildchener  hiess  und  aus  Gais  in  Appen- 
zell  stammte.  Dieser  soil  jedoch  nur  sein  no- 
mineller  Vater  und  Theophrastus  vielmehr  der 
natllrliche  Solin  eines  schwHbischen  Adeligen 
Bombast  von  Hohenheim  gewesen  sein.  Wie 
er  nun  auch  ursprllnglich  hiess,  so  war  der 
Name  Paracelsus  nur  der  nacli  damaliger 
Gelehrtensitte  latinisirte  Name  und  die  Be- 
nennnng  von  Hohenheim,  welche  eben- 
falls  vorkommt,  schmeichelte  seiner  Eitelkeit 
und  Prahl8ucht.  Nachdem  er  Anfangs  von 
seinem  Vater  in  Einsiedeln  (wonach  er  sich 
spUter  auch  hin  und  wieder  Eremita  nannte) 
unterrichtet  war,  dann  mchrere  Universitaten 
besucht  und  den  Grad  eines  Doctors  der 
Medicin  erworben  hatte,  brachte  er  mehrerc 
Jahre  lang  auf  Reisen  in  Schweden,  im 
Orient,  in  I’ngarn,  Spanien  und  Portugal  zu, 
auf  welchen  er  sich  den  reichen  Schatz  von 
Erfahrungen  sammelte,  wovon  seine  Schriften 
Zeugniss  ablegen.  Sein  bedeutender  Ruf 
brachte  ihm  1526  eine  Anstellung  als  Pro- 
fessor der  Medicin  und  Naturgeschichte  in 
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Basel,  wo  er  seine  Vorlesungen  damit  er- 
dftnete,  dass  er  die  Werke  des  griechichen 
Arztes  Galenos  und  des  arabisclien  Aretes 
Avicenna  (Ibn  Sina)  bffentlich  verbrannte. 
Sein  unruhi^er  Geist  und  seine  Eitelkeit 
trieben  ibn  jcdocli  sclion  nach  zwei  Jahren 
von  Basel  fort,  und  wir  begegnen  ihm  zu- 
niichst  (1528)  zu  Colmar  im  Elsass,  wo  er 
ein  wtlstes  Leben  flthrte,  dann  in  mehreren 
deutschen  Stlldten,  im  Jahre  1531  wieder  in 
der  Schweiz,  1536  in  Augsburg;  dann  trieb 
er  sich  in  Btfhmen , Mfthren , K&rnthen, 
Ungarn  hernm,  liielt  sich  eiuige  Zeit  in  Wien, 
zuletzt  in  Salzburg  auf,  wo  er  1541,  im 
48.  Lebeusjahre , wie  erzithlt  wird,  durcli 
Mdrderh&nae,  die  von  seinen  Gegnern  ge- 
dtingen  woraen,  im  ITospitale  starb.  An 
dem  Hause,  welches  er  dort  bewohnt  liatte, 
wird  noch  jetzt  sein  gemaltes  Bildniss  ge- 
zeigt  mit  dem  Wahlspruch,  den  er  selbst 
unter  sein  Bild  geschrieben  liatte:  Alterius 
ne  sit , f/ui  suus  esse  potest , d.  h.  Eines 
Anderen  Knecht  soil  Niemand  sein,  der  fUr 
sich  selbst  kann  bleiben  allein!  „Ich  Phi- 
lippus  Theophrastus  Bombast  sage  (so  heisst 
es  in  seiner  Schrift  „dc  tinctura  physico- 
rumu ),  dass  nach  gbttlicher  Gnaden-Offen- 
barung  zu  der  Tinctur  der  Physiker  vielerlei 
Wegc  sind  gesucht  worden  und  Alle  doch 
endlich  zu  Einem  Ende  zu  kommen  begehrten, 
niimlich  dem  langen  Leben,  von  den  Philo- 
soplien  zum  Hoclisten  begehret  und  zu  ehr- 
lidier  Unterhaltung  desselben  in  diesem 
Jammerthale.  Aber  jetzt  nun  ist  die  gott- 
liche  Gabe  an  Philippus  Theophrastus  Bom- 
bast, der  Arcanen  Monarchen  gelangt,  dass 
forthin  Jedermann.  der  sich  des  hoclisten 
Works  der  Pliysik  unterstehen  will,  mir 
wird  nach  mttssen,  dn  seiest  Italianisch  oder 
Polnisch , Franzes  oder  Teutsch.44  Seine 
Schreibart  ist  rauli  und  oft  durcli  die  von 
ihm  gebrauchten  Fremdwiirter  und  mystisch- 
technischen  Ausdrilcke  damaliger  Zeit  schwer 
verstiindlich.  Er  selber  sagt  in  einer  Ver- 
theidigung8schrift,  dass  man  in  der  Schweiz 
nicht  mit  Feigen,  Moth  und  Waizenbrot, 
sondern  mit  KHse,  Milch  und  Haberbrot  er- 
zogen  wtlrde.  Von  seinen  zahlreichen  grbsseren 
und  kleincren  Aufs&tzen  sind  manclic  ver- 
loren,  einige  gar  nicht  gedruckt,  aftdere 
mangelhaft  erhalten,  die  meisten  aber  erst 
nach  seinem  Tode  erschienen,  nachdem  sie 
lange  Zeit  bios  in  Abschriften  unter  seinen 
Schtllern  und  Anhilngern  verbreitet  worden 
waren.  Diejenigen  von  seinen  Schriften, 
welclie  noch  auigefunden  werden  konnten, 
unter  denen  sich  jedoch  auch  manche  un- 
ftchtc  befinden,  gab  zugleich  mit  den  bereits 
zu  Lebzciten  des  Paracelsus  gedruckten  der 
knrfllrstliche  Bath  und  Mcdicus  Johann 
Htiser  1589  zu  Basel  in  zehn  Quartb&nden 
heraus,  sp&ter  nochmals  in  Strassburg  1610 
bis  1618  in  drei  Folianten,  von  welchen  der 
erstc  die  medicinischcn,  der  zweite  die  philo- 


sophischen,  der  dri  tte  die  chirurgischen  nm- 
fasst.  Doch  kommen  auch  in  den  ilrztlichen 
und  wund&rztlichen  Schriften  philosophische 
Untersnchungen  vor.  Uebrigens  hat  der 
Heransgeber  immer  treu  bemerkt,  wo  ihm 
eigene.IIandschriften  des  Paracelsus  vorlagen. 
Ftir  das  naturphilosophische  Interesse  mud 
die  wichtigston  Schriften  folgende,  aus  dem 
ersten  Bande:  Paramirum  seu  de  medico 
industria;  Paragranum  oder  von  den  vier 
SSulen  der  Medicin;  Labrjrinthus  medicorwn 
et  de  Tar  taro;  De  pesdtitate  ex  influx* 
siderum;  Fragment um  detnorbis  somnionm : 
aus  dem  zweiten  Bande:  Philosophia  magna 
seu  de  divinis  operibus  et  secretis  naturae 
libri  aliquot;  de  fundamento  sapientiae 
scientiarumque ; Astronomia  magna  sive  phi- 
losophia sagax;  Erklftrung  der  gauzen  Asftro- 
nomey;  Liber  Azoth  sive  de  ligno  et  lined 
vitae;  De  imaginibus  earumque  virtute;  aus 
dem  dritten  Bande:  Chirurgia  magna,  die 
grosse  Wundarznei  in  drei  Btlchern.  Da  es 
keine  leichtc  Arbeit  ist,  aus  den  in  dicsen 
Banden  factisch  durch  einander  liegenden 
Trtlmmern  der  naturphilosophischen  Lehren 
des  Paracelsus  einen  Ueberblick  liber  die 
Grundlagen  und  den  Zusammenhang  seiner 
Weltanschauung  zu  gewinnen;  so  kommt  der 
zweckmassig  geordnete  Auszng  zu  Statten, 
welchen  Rixner  und  S i e b e r aus  den 
Schriften  des  Paracelsus  geliefert  haben.  Als 
Arzt  liatte  er  das  Unglllck,  von  seinen  Zeit 
genossen  wenig  verstanden  und  auch  von 
Spiiteren  falscli  beurtheilt  zu  werden.  Erst 
nenere  Geschichtsschreiber  der  Medicin  haben 
ihiiGerechtigkeit  widerfahren  lassen  und  seine 
epochemachende  und  bahnbrechende  Beden- 
tung  fUr  die  Geschichte  der  Medicin  darin 
anerkannt,  dass  er  der  frtlheren  „ Humoral 
pathologie4*  die  Lehre  entgegensetzte , jede 
Krankheit  sei  etwas  Lebendiges,  welches  sicb 
zum  Kbrper  wie  ein  Parasit  (Schmaroser 
zum  Gewachs  verhalt.  und  gestalte  sich  die- 
selbe  je  nach  Gescnlecht  und  EigenthQrn- 
lichkeit  in  Jedem  anders,  jede  Krankheit 
habe  darum  ihren  Lebenslauf.  So  nun  der 
Arzt  aus  der  Natur  wachsen  soil,  was  ist 
die  Natur  anders,  als  die  Philosophic?  Was 
ist  die  Philosophic  anders  als  aie  nnsicht 
bare  Natur?  Einer,  der  die  Sonne  und  den 
Mond  erkennt  und  weiss  mit  zngethanen 
Augcn,  wie  die  Sonne  und  der  Mond  ist,  der 
hat  Sonne  und  Mond  in  sich,  wie  sie  am 
llimmel  und  Firmament  stehen,  also  dass 
der  Philosophic  Niclits  anderes  findet  im 
llimmel  und  auf  der  Erde,  als  was  er  im 
Mensehen  auch  findet,  und  dass  der  Ant 
Niclits  findet  im  Mensehen,  denn  was  Himroel 
und  Erde  auch  haben.  Die  Philosophic  bat 
die  Natur  zu  ihrem  allereinzigen  Gegeustande 
und  ist  selber  nur  unsichtige,  erkannte  Natnr. 
Das  Instrument  der  Philosophic  ist  das  ia- 
tllrliche  Liclit,  die  Vernunfl.  Wie  aber  kein 
Mensehen  werk  richtiggewUrdigt  werden  kann, 
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ohne  dasa  man  weiss,  wozu  es  unternommen 
ward,  so  muss  auch  bei  der  Schdpfung  zu- 
nlchst  nach  dem  „Ftirnehmenw  Gottes  ge- 
fragt  werden.  Gott  will  aber  erstens,  dasa 
Nicbts  verborgen  bleibe,  sondern  Alles  sicht- 
bar  and  offenbar  werde,  und  zweitens,  dass 
Alles,  was  er  angelegt  hat,  auch  zur  Voll- 
endung  komme.  Beides  vollbringt  der  Mensch, 
da  er  die  Dinge  erkennt  und  ihrer  Bestim- 
mnng  entgegenftihrt,  indem  er  sie  verwandelt. 
Damm  ist  der  Mensch  als  der  Schluss  der 
Scbopfung  zugleich  Gottes  eigentliches  FUr- 
nehmen,  und  die  Welt  ist  nur  zu  erkennen, 
indem  die  Philosophic  den  Menschen  als  ein 
Buch  in’s  Auge  fasst,  woraus  man  die  Ileim- 
lichkeiten  der  Natur  herausliest.  Anderer- 
seita  freilich  kann  der  Mensch,  wie  die  Frucht 
nnr  aus  dem  Samen,  nur  aus  der  Welt  ver- 
standen  werden,  aus  welcher  er  hervorging. 
Darum  beruht  die  Philosophic  auf  der  Zu- 
sammenstimmung  des  Makro-  und  Mikro- 
kosmos,  der  grossen  und  der  kleinen  Welt, 
and  ein  Philosophus  ist  nur.  wer  Eines  im 
Anderen  weiss.  Aller  gescnaffenen  Dinge 
Anfang  ist  nnr  ein  „ limns  mundi u,  die  Ur- 
matcrie  oder  das  Urwasser  ( Hyaster ),  worin 
nrsprunglich  der  Same  aller  Dinge  beschlossen 
war,  ein  Extract  und  Quintessenz  alles  dessen, 
•was  vor  dem  Menschen  geschaffen  war.  Aus 
die8em  „limusu  ist  dann  durch  Scheidung 
ond  Entwickelung  unter  dem  Brtlten  des 
Geistes  die  grosse  Welt  hervorgcgangen, 
merst  die  vier  Elemente,  dann'aus  dem  Feuer 
•oder  Aether  die  Gestirne,  aus  der  Luft  die 
Elemcntargeister,  aus  dem  Wasser  die  Wasscr- 
geschopfe  und  .aus  der  Erde  die  irdischen, 
theils  empfindungslosen,  tlieils  empftndenden 
Geseln'lpfe.  Demnach  gleicht  das  ganze 
Weltall  einem  grossen  Ei.  Gleichwie  von 
der  Eierschaale  werden  alle  Ilimmels- 
sphSren  vom  Ylindos  oder  dem  grossen 
luftartigen  Chaos  eingeschlossen.  Dann  fol- 
gen  die  SphUren  des  Feuers  oder  Aethers 
rait  ihren  Gestirnen  und  die  SphRre  der 
Luft,  iihnlich  dem  Eiweiss.  Die  Mitte  end- 
lich  bildet  gleich  dem  Dotter  die  Sphiire  des 
Passers  und  der  Erde.  Alle  diese  Sphiiren 
der  grossen  Welt  stehen  mit  einandcr  in 
dnrchg&ngiger  Harmonic  und  die  obere  Sphiire 
nnegelt  sich  in  der  untern  ab,  und  Alles  in 
der  Welt  Ubt  einen  gegenseitigen  Einfluss 
wf  einandcr  aus.  Der  aus  dem  „limus  terrae“ 
gewordene  Mensch  ist  ein  Zwiefachcs,  cinmal 
der  sicht-  und  greifbare  irdische  Leib  und 
dann  ein  unsichtbarer , ungreif barer  liimm- 
liacber  oder  astralischer  Leib,  und  dieser  ist 
der  als  thatige  Kraft  und  Lebensgcist 
bn  eriibern  Leibe  waltet.  Denn  Gott  hat 
flberbaupt  in  der  Schopfung  aller  Dinge  gar 
keinen  einzigen  Kdrper  ohne  einen  Geist 
ltpiritus)  geschaffen,  den  derselbe  verborgen 
in  sich  ftthrt  und'  ohne  den  der  Kdrper 
Niehts  ware;  denn  der  Geist  ist  das  LeDen 
nnd  der  Balsam  aller  corporalischeu  Dinge. 


Selbst  die  empfindungslosen  Wesen  sind  von 
dem  astralischen  Geist  durchdmngen.  Wie 
daher  alle  nattlrlichen  Triebe  im  irdischen 
Leibe,  so  haben  alle  Kiinste  und  alle  nattir- 
liche  Weisheit  im  siderischen  Leibe  oder 
Lebensgeiste  ihren  Sitz.  Im  Tade  geht  der 
Leib  in  die  Elemente  zurttck,  der  Geist  wird 
vom  Gestirn  verzehrt.  Von  beiden  aber  ist 
unterschieden  die  unsterbliche  Seele,  die  im 
Herzen  ihren  Sitz  hat  und  in  welcher  das 
*gdttlichc  Bildniss“  niedcrgelegt  ist.  So  ist 
der  Mensch  ein  dreifaches  Wesen,  Natur,  Geist 
und  Engel  und  vereinigt  in  sich  die  Eigen- 
schaften,  in  welche  sich  die  Thiere,  Engel 
und  Elemcntargeister  theilen.  Letztere  {Sa- 
ganae ) heissen  je  napli  dem  Elemente,  dem 
sie  angehOren,  Wassermenschen  (Nymphen, 
Undinen),  Erdmenschen  (Gnomen,  Pygmiien), 
Luftmenschen  (Sylphen,  Sylvanen,  Lemuren), 
Feuermenschen  (Salamander,  Penaten)  und 
haben  keine  Seele,  die  sie  filr  sich  und  ihre 
Kinder  nur  durch  Heirath  mit  den  Menschen 
empfangen  kbnnen.  Wie  der  Leib  an  den 
Elementen,  der  Geist  an  seinern  Gestirn,  so 
hat  die  Seele  an  Christus  ihre  Speise,  und 
das  Werkzeug  fiir  dieses  Speisenehmen  ist 
der  Glanbe,  welcher  die  Wirkung  des  gdtt- 
lichen  Lichtes  in  uns  ist,  dessen  Begrilnder 
der  heilige  Geist  ist.  Von  unsern  eignen 
Kriiften  sind  wir  Nichts,  sondern  Gottes  sind 
wir;  nur  an  unsrer  Faulheit  liegt  es,  wenn 
wir  ihn  nicht  suchen  und  erkennen.  Neben 
der  Philosophic  und  der  Tugeud  baut  sich 
das  System  der  Erkenntniss  noch  auf  zwei 
weitern  Pfeilern  auf,  der  Astronomie  und  der 
Alchemie.  Was  als  Stern  am  Ilimmel  exi- 
stirt,  ebendasselbe  existirt  als  Kraut  auf  der 
Erde,  als  Metall  im  Wasser.  Nichts  ist  im 
Himmel,  was  nicht  auch  im  Menschen  wilre ; 
was  am  Himmel  Mars  und  in  der  Erde  Eisep 
ist,  das  ist  im  Menschen  Galle.  Die  geheime 
Kraft,  die  alles  Einzelne  zu  seiner  Vollendnng 
fiihrt,  ist  der  Adech  oder  ArchUus,  der 
innere  Schmied,  der  auf  seinern  Eisen  Alles 
zurecht  hilmmert  und  der  im  Magen  d:is  Gc- 
schiift  des  Chemikers  Jibt,  Gifte  und  Nah- 
rungsstoffe  scheidet  und  Brot  in  Fleisch  und 
Blut  verwandelt.  Ehe  die  Welt  uutergeht, 
mtissen  noch  viele  Ktlnste  offenbar  werden. 
die  man  sonst  der  Wirkung  des  Teufels  uua 
dcr  D&moncn  zuschricb,  und  dann  wird  man 
einsehen,  dass  sie  von  nattlrlichen  Kriiften 
abhangeu.  Thut  Gott  Mirakcl,  so  thut  er’s 
menschlich  und  durch  die  Meuschheit.  — 
Wie  Paracelsus  den  Galenos  und  den  Avi- 
cenna bekilmpfte,  so  bestreitet  er  auch  be- 
stiludig  den  Aristoteles  und  die  peripatetischen 
Scholastiker  und  erschcint  in  seinen  aus  plian- 
tastischer  Naturpliilosphie  und  theosophischcr 
Mystik  mit  ahnnngsvollen  Tiefblicken  ver- 
bundenen  Anschanungen  als  einer  der  gilhren- 
den  Geister  in  der  Sturm-  und  Drangperiodo 
am  Wcndepunkte  des  Mittelalters  und  der 
neuern  Zeit  Er  war  es  zugleich,  der  die 
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deutsche  Sprache  zuerst  auf  dem  Katheder 
einftlhrte.  Das  wollte  den  Wenigsten  unter 
scinen  gelehrten  Zeitgeuossen  munden,  und 
einer  seiner  Bewunderer  Lucas  Bathodius, 
welcher  im  Jabr  1584  das  Werk  „De  rerum 
natura“  in  $trassburg  herausgab,  konnte  des- 
lialb  sckon  klagen : „Gleichwie  wir  Deutsche 
Nichts  mehr  essen  wollen,  es  komme  denn 
aus  India  oder  Arabia,  also  glauben  wir  aneh 
keinem  Deutschen.  Ware  Paracelsus  ein  ver- 
logener  Grieche  gewesen,  so  batten  wir  ihm 
eine  goldene  Saule  aufgericbtet;  da  er  aber 
gut  alt  Deutsch  redet,  mtlssen  ScbarmUtzel 
aus  seinen  Scbriften  gemacht  werden*. 
Unter  den  zablreicben  Aerzten,  welcbe  sich 
zn  den  Lehren  des  Paracelsus  bekannteu  und 
„Paracelsistenw  biessen,  treten  besonders 
folgende  hcrvor:  Adam  Boden stei n (1527 
bis  1577),  als  Uebersetzer  und  Herausgeber 
paracelsiscber  Scbriften ; Oswald  C r o 1 1 (gest 
1609)  als  Erlauterer  der  Leliren  des  Para- 
celsus; Aegidius  Gutbmann,  welcher  1575 
im  Sinn  und  Geiste  derselben  eine  Schrift 
„ Offenbarung  gottlicher  Majestat*  veroffent- 
licbte;  Julius  Sperber  (gest.  1016),  welcher 
in  dieser  Kicbtung  mebrere  Scbriften  ver-' 
offentlichte.  Urn  die  Erlauterung  der  para- 
celsiscben  Terminologie  baben  sicb  Michael 
Toxites,  Arzt  zu  Hagenau,  durcb  ein  „Ono- 
masticon  medicum  el  explicatio  verborum 
l\iracelsi“  (1574)  und  Gerhard  Dorn,  Arzt 
in  Frankfurt  a.  M.,  durcb  ein  „ Dictionarium 
Theophrasti  Paracelsi “ (1583)  verdient  ge- 
maclit.  Gegen  die  „ Paracelsisten  “ bildcte 
sicb  gegen  das  Ende  des  sechzehnten  Jahr- 
bunderts  die  sogeuannte  cheraiscbe  Scbule, 
welcbe  sicb  mit  Ilinweglassung  seiner  plian- 
tastiscben  Ansicbten  nur  an  den  wesentlichen 
Kern  seiner  Lehren  hielt,  wodurcb  Paracelsus 
wirklicb  die  Medicin  gefordert  batte.  In  der 
Richtung  des  Paracelsus  bewegen  sicb  auch 
der  EngUlnder  Robert  Fludd  (1574 — 1637) 
und  Johann  Baptista  von  Ilelmont  (1557 
bis  16*14),  wiibrend  des  letzteru  Sohn  Fran- 
ciscus  Mercurius  von  Ilelmont  (1618  bis 
1699)  schon  melir  seine  eigneu  Bahnen  ging. 

Rixner  und  Siber,  Leben  und  Lehrmcinuugen 
beriilnntor  Physiker  des  16.  uud  17.  Jalir- 
hunderts  I (Paracelsus)  1819. 

M.  B.  Lessing,  Paracelsus,  sein  Leben  und  sein 
Denken.  1839. 

Marx,  Zur  Wiirdigung  des  Theophrastus  Para- 
celsus. 1842. 

F.  Mook,  Theophrastus  Paracelsus.  Eino  kri- 
tische  Studie.  1873. 

Parker,  Samuel,  war  1640  zu  Nort- 
hampton in  England  geboren,  batte  seit  1656 
zu  Oxford  Theologie  studirt  und  gab  1665 
eine  Schrift  „Tentamina  physico  - theologica 
de  Deo  sive  thcologia  scholastica  ad  normam 
novae  el  re  formulae  philosophiae  concinnala“ 
beraus,  welcbe  ihm  die  Mitgliedscbaft  bei  der 
koniglicben  Gcsellscbaft  der  Wissenscbaften 
in  Loudon  versebaffte.  Unter  eifriger  Be- 


! kUmpfung  der  Cartesianiscben  Pbysik  sucht 
er  darin,  mit  tlberwiegend  platoniscben  An- 
sebauungen , den  Glauben  an  da3  Dasein 
Gottes  auf  die  zweekratissige  Einricbtung  der 
Geschopfe  zu  begrilnden.  Nacbdem  cr  1667 
Caplau  des  Erzbiscbofs  von  Canterbury  und 
1670  Arcbidiakonns  an  der  dortigen  Ka- 
tbedrale  geworden  war,  starb  er  1688  als 
Biscbof  von  Oxford. 

Parmenides  war  in  Elea  (Velia)  an 
dem  Tarentiniscben  Meerbusen  urn  das  Jabr 
518  vor  Cbr.  geboren  und  stammte,  nacb 
Diogenes  Laertios  aus  einem  angesehenen 
und  reichen  Gescblecbte  Lukaniens,  war 
zuerst  mit  den  Pythagoriiern  Unteritaliens 
in  Verbindung  getreten,  naebber  aber  batte 
er  sicb  an  den  aus  seiner  kleiuasiatiscben 
Ileimath  vertriebenen  Xenophanes  ange- 
schlossen,  welcher  sicb  auf  der  Insel  Sicilien 
aufhielt  und  dort  sein  tbeologiscb  - pbiloso- 
pbisebes  Lebrgedicht  „tlber  die  Natur*  ver- 
dffentlicht  batte,  um  dessen  willen  er  von 
den  Alten  als  der  Stifter  der  sogenannten 
Eleatenscbule  augeseben  wurde.  lndem  sicb 
Parmenides  die  Grundanscbauungen  des  Xeno- 
phanes aneignete  und  weiter  ausbildete,  1st 
er  der  eigentlieb  wissenscbaftlicbe  Begrtlnder 
der  Philosophic  der  Eleaten  geworden, 
wahrend  er  im  praktiseben  Leben  sicb  an 
die  etbiseben  Grundsatze  der  PytkagorUer 
bielt  und  sicb  durch  seinen  streng  sittlichen 
Wandel  so  sebr  auszeiebnete,  dass  der  Aus- 
druck  ein  „parmenideisches  Leben*  sprtteb- 
wdrtlicb  geworden  ist  und  seine  Mitbttrger 
sicb  von  ilira,  aus  Hochachtung  vor  seinem 

fmrsbnlicben  Cbarakter,  neue  Gesetze  geben 
iessen. .In  einem  Alter  von' 65  Jabreu  kam 
Parmenides  mit  seinem  jUngern  Landsmxnne 
und  Schuler  Zenon,  den  er  an  Sobnes  statt 
angenommen  batte,  nacb  Athen,  wo  er  (wenu 
die  von  Platon  in  seinem  Dialoge  „ Par- 
menides* gegebene  Darstellung  anders  richtig 
ist)  mit  dem  daraals  nocb  jugendlicben  Sokrates 
zusammentraf,  welcher  die  seltene  und  herr* 
licbe  Tiefe  seines  Geistcs  bewundert  bfttte. 
Platon  selbst  nennt  ihn  den  „grossen“ 
Parmenides,  und  aucb  von  Aristoteles  wird 
sein  pbilosopbiscber  Geist  und  Scharfsinn 
hocb  geaebtet  Aus  einem  von  Parmenides 
um  das  Jabr  470  vor  Cbr.  verfassten  Lehr- 
gedichte  „Ueber  die  Natur*  baben  sich  zahl- 
reicbe  Brucbstttcke  erbalten.  Parmenidis 
reliquiae  bilden  den  2.  Tbeil  des  ersteu 
Bandes  der  „Philosophorum  Graecorum  reli 
quiae  ed.  Karsten,  1835,  sind  aucb  zusammen 
gestellt  von  H.  Stein  in  „Symbola  philo 
logorum  Bonnensium,  1864—67,  S.  763—806. 
In  der  allegoriscben  Einleitung  seines  Lehr- 
gediebts  stellt  er  den  Weg  dar,  auf  welcbem 
die  Seele  zur  Wabrbeit  gelauge.  Von  Rossen 
gefUhrt  und  von  Jungfrauen  auf  einem  VSTege 
geleitet,  den  sonst  Menscben  nicht  zu  be - 
treten  pflegen,  wird  die  Seele  zur  Wohming 
der  Dike,  der  GOttin  der  Gerecbtigkeit , ge- 
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braclit,  welche  ihr  sowohl  liber  die  un- 
erschlltterliclie  Wahrheit,  als  auch  liber  die 
zweifelbaften  Mcioungcn  der  Menschen  Aiif- 
schiuss  zu  geben  verheisst.  Von  der  Dike  wird 
die  Seele  ermahnt,  den  letztern  niclit  zu  folgen 
und  aich  nicht  von  der  Gewohnheit  leiten 
zu  lassen,  sondern  mit  Vernunft  dasjenigc 
zu  beurtheilen,  was  sie  ihr  a«f  dem  Wege 
des  Beweises  erbffuen  werde.  Parmenides 
unterecheidet  zwei  Betrachtungsweisen  der 
Natur  nnd  Welt:  eine  auf  dem  Wege  der 
Sinneswahrnehmnng  gewonnene  nnd  eine 
lediglicli  auf  das  Denkeu  sich  stlltzende  oder 
eigentlich  philosophische.  Die  erstere  bewegt 
sich  in  der  Vielheit  der  Diuge,  wird  durch 
die  Sinne  vermittelt  und  ist  darum  nur 
Utuschende  Meinuug  und  Scheinerkenntniss. 
Die  andere  Betrachtungsweise  gescliieht  dnrcli 
den  Gedanken  und  bewegt  sich  in  der  Lehre 
vom  Einen,  welches  das  wahre  Sein  ist.  Dem 
Einen  gegentiber,  welches  das  wahre  Sein 
ist,  kornmt  der  Vielheit  der  Dinge  nur  die 
Bedeutung  des  Nichtseienden  zu.  Das  Eine 
allein  ist  wahrhaft  und  wirklich  und  ausser 
ihm  existirt  Nichts.  Das  Nichtseiende  kann 
weder  erkannt,  nocli  ausgesproclien  werden; 
aach  ist  nicht  zu  sagen,  durch  welche  Notli- 
wendigkeit  es  frtlher  oder  sp&ter  aus  dem 
Nichts  getrieben  wurde,  dass  es  zu  sein  an- 
ting. Darum  ist  die  Geburt  ein  leidiges  Er- 
eigniss  und  es  wUre  besser.  im  Scliooss  des 
Einen  begrabeu  zu  bleioen.  Das  Eine 
Seiende  ist  ungeworden  und  uuverganglich, 
ein  auf  sich  selbst  beruhendes  und  in  sich 
selbst  zusamraengelialteues,  sich  selbst  gleiches 
Gauzes,  in  sich  vollendet  und  durchaus  un- 
beddrftig,  ungetheilt  zugleich.  unbewegt  und 
unendlicli,  da  das  demselben  ahhaftendc 
Werden  und  Vergehen  durch  die  wahre  Er- 
kenntniss  wieder  aus  ihm  entfernt  wird. 
Dieses  Eine  Sein  ist  zugleich  Denken  und 
tiedachtes  oder  das  Seiende,  in  welchem  das 
Denken  ausgesprochen  ist.  All  ist  der  Name 
dieses  Einen  Seins  als  eines  unbewegten 
Ganzen.  Ilat  Parmenides  daneben,  um  den 
Gegensatz  des  Seienden  und  Nichtseienden 
darznthun,  auch  physikalische  Gegensktze  zu 
lialfe  genommen,  z.  B.  die  Wkrme  als  dem 
•Seienden  entsprechend  und  die  K&lte  als 
dem  Nichtseienden  zukomraend  bezeiclinct, 
soaind  dies  nur  popularisirende  Vorstellungs- 
weisen,  mit  welchen  er  sich  auf  den  Bodcn 
der  Meinung  und  tkuschenden  Sinneserkennt- 
nifis  stellt  Enter  diesen  Gesichtspunkt  fallen 
darum  auch  die  von  ihm  entwickelten  kos- 
tnologiscken  und  anthropologischen  Vor- 
stellungen.  In  der  Beschreibung  des  Welt- 
gebiuaes  schloss  er  sich  vorzugsweise  an 
PJlhagorai8che  Anschauungen  an,  wiihrend 
er  die  Erscheinungen  des  Seelenlebens,  Walir- 
nehmnng  und  Denken  aus  der  Mischung  der 
Stoffe  im  Korper  ableitet. 
ft.  Riaux,  cssni  sur  Parmcnidc  d’Elce  (Text  und 

franz.  Ueberstitzang  dur  Bniclistuckc)  1841. 
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Pascal,  Blaise,  war  1623  zu  Clermont 
in  Auvergne  geboren  und  schon  als  ax:ht- 
jkhriger  Knabe  nach  Paris  gekommen.  Schon 
als  Kind  hatte  er  ein  merkwlirdiges  Talent 
filr  Mathematik  gezeigt  und  besclmftigte  sich 
wahrend  seiner  Sclmljahre  vorzugsweise  mit 
dieser  und  mit  der  Pnysik.  Ein  von  ihm  in 
seinera  sechzehnten  Jahre  gcschriebener  Auf- 
satz  liber  die  Kegelschnitte  machte  grosses 
Aufsehen,  und  nachmals  hat  er  in  beiden 
Wissenschaften  nicht  unbedeutende  Ent- 
deckungen  gemacht.  Er  wird  von  La  Place 
als  der  eigentliche  Begrllnder  des  Wahr- 
scheinlichkeitscalculs  augeseben  und  in  der 
Gc8chichte  der  Physik  bezeiebnet  Pascal’s 
Name  eine  Untersuchung  in  Betreff  des  auf 
den  Bergen  abnehmeuden  Luftdrncks,  durch 
welche  Torricelli’s  grosse  Entdcckung  in  Be- 
zug  auf  den  Druck  der  Luft  auf  die  Queck- 
silbersiiuie  erst  fruchtbar  gemacht  wurde. 
Durch  seine  angestrengten  Studien  war  seine 
Gesimdheit  ersclUlttert  worden  und  als  er 
durch  deu  im  Jahr  1561  erfolgten  Tod  seines 
Vaters  in  unabhangige  Vermogensverhaltnisse 
gekommen  war,  seine  Gesnndhcit  sich  auch 
etwas  gebessert  hatte,  dachte  er  darau , sich 
ein  Offentliches  Amt  zu  kanfen  und  zu  heirathen, 
da  seine  Schwestcr  Jaqueline  1653  den  Schleier 
nahm  und  im  jansenistischen  Port-Royal  des 
champs  als  Sell  wester  lebte.  Pascal’s  Name 
war  in  der  Wissenschaft  bereits  uusterblieh 
geworden,  als  durch  den  ersclilltternden  Vor- 
fall  seiner  Errettung  aus  einer  jlilien  Lebens- 
gefalir  auf  der  Brllcke  von  Neuilly  (1654) 
ein  Wendepunkt  in  scincm  innem  Lebeu  ein- 
trat.  Obglcicli  von  einer  GcistesstOrung  sich 
keinc  Spur  bei  ihm  zeigte,  so  war  er  doch 
seitdem  von  einer  eigenthllralichen  Sinnes- 
vorspiegelung  heimgesucht,  indem  er  stets 
auf  seiner  linken  Seite  einen  Abgrund  vor 
Augen  sail  und  sich  deshalb  zu  seiner  Bc- 
ruhigung  einen  Stulil  hinstellen  Hess.  Er 
wandte  sich  jetzt  mehr  und  mehr  von  der 
Welt  ab  und  gab  sich  der  Fromm igkeit  mit 
solchem  Eifer  hin,  dass  er  zur  Verhlltung 
aller  sinnlichen  Lust  und  weltlichen  Eitel- 
keit  einen  Stachelgtirtel  auf  blossom  Leibe 
trug.  Nachdem  er  auf  Zureden  seiner 
Schwestcr  in  nkh'ere  Verbindung  mit  den 
Jansenisten  von  Port-Koyal  und  dem  berilhmten 
Dr.  Antoine  Arnauld  gekommen  war,  be- 
wohnte  er  seit  1655  zeitweilig  eine  Zelle  bei 
den  jansenistischen  Einsiedlern,  wfihrend  er 
sonst  in  einem  finstem  G^sschcn  hinter  der 
Sorbonne,  gegenliber  dem  Jesuitercollegium 
wolmte.  In  aie  letzten  scchs  Jahre  seines 
Lebens , die  ihm  nach  seiner  religiosen 
Wiedergeburt  nocli  vergOnnt  waren,  fkllt  die 
Abfassung  derjenigen  Arbeiten,  ura  deren 
willeu  er  einen  Platz  in  der  Geschiclite  der 
Philosophic  beanspruchen  darf,  indem  dic- 
selben  im  siebenzehnten  und  achtzelinten 
Jabrliundert  als'  ein  bedeutendes  geistiges 
Ferment  in  alinlicher  Weiae  anregend  ge- 
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wirkt  haben,  wie  spater  in  Deutschland  die 
Selrriften  von  Hamann  und  Hardenberg 
(Novalis)..  In  der  Zeit  seines  lebhaften  Ver- 
kehrs  mit  den  Jansenisten  von  Port -Royal 
verfasste  Pascal  im  EinverstSndniss  mit 
Dr.  Arnauld  nnd  unter  seinem  Einflusse  die 
bertlhmten  „Provinzialbriefe“  gegen  die 
Jesuiten,  welche  diesen 'durch  Aufdeckung  der 
Nichtigkeit  ihrer  casuistischen  Moral  eine 
volist&ndige  Niederlage  in  der  dffentlichen 
Meiuung  beibrachten  und  in  Frankreich  die 
Moral  ftlr  inimer  von  der  Scholastik  eman- 
cipirten.  Ursprtlnglich  erschienen  vom  Januar 
1G5G  bis  Marz  1G57  achtzehn  Briefe,  welche 
heimlich  und  anonym  in  fliegenden  Quart- 
bogen  auf  einer  jansenistischen  Drticker- 
presse  gedruckt  und  in  zaklreieken  Exemplaren 
in  Paris  und  durch  ganz  Frankreich  ver- 
breitet  wurden.  Im  Jahr  1G57  wurde  davon 
eine  mit  zwei  Briefen  vermehrte  Sammlung 
veranstaltet  unter  demTitel:  Les  Provinciates 
ou  lettres  ecrites  par  Louis  de  Montadteh  un 
Provincial  de  ses  amis  el  aux  R.  R.  P.  P.  Je- 
suites  sur  la  morale  et  la  politique  de  ces 
peres.  Im  Jahr  1G58  wurden  dieselben  durch 
Pierre  Nicole  unter  dem  Namen  tiuilelmus 
Weudrock  in’s  Lateinische  tlbersetzt.  Eine 
deutsche  Uebersetzung  war  bereits  1774  zu 
Lemgo  erschienen;  neuerdings  wurden  die 
Proviuzialbriefe  besonders  von  J.  J.  G.  Hart- 
mann (1830)  und  von  Fr.  Merschmann  (18G5) 
Ubersetzt.  Sie  setzten,  als  sie  erschienen 
und  fast  noch  ein  Jahrhundert  hindurch  ganz 
Frankreich  in  Bewegung  und  haben  zur  nacli- 
maligen  Aufliebung  des  Ordeus  viel  bcige- 
tragen.  „Dass  die  Jesuiten  (sagt  Steffens 
mit  Rccht)  weder  vor  Pascal  noch  nach  ihm 
einen  Gegner  fanden , der  mit  ihm  verglichen 
werden  kann,  ist  entschicden.  Alle  spatern 
Angriffe  erscheinen  als  mehr  oder  weniger 
seichte,  aus  dieser  Urquelle  geschopfte  Frag- 
mentc.  So  hat  dieses  Werk  eine  grosse 
Hussere  geschichtliche  Bedeutung,  die  all- 
gemeiu  anerkannt  ist,  aber  auch  eine  ktlnst- 
leri8che,  die  ebenso  allgemein,  ja  holier  noch 
geschiitzt  wird , die  vollendete  Form  niimlich. 
Diese  Briefe  haben  ihrem  Verfasser  einen 
Platz  unter  den  grdasten  Prosaikern  seines 
Landes  auf  immer  erworben,  und  die  tiefe 
Grtiudlichkeit,  die  geistige  Gewalt,  mit 
weleher  er  sein  Material  beherrscht,  die 
durchsichtige  Klarhcit  seiner  Darstellung 
werden  ebensosehr  bewundert.44  Nachdem 
der  einsicdlerische  Weise  von  Port -Royal 
im  Jahrc  1G58  noch  mathematische  LTnter- 
suchungen  tlber  die  Cycloide  veroffentlicht 
hatte,  widmete  er  die  nfichsten  Jahre  dem 
Niederschreiben  seiner  „ Gedanken 44  imlnter- 
esse  eines  grbssern  Werkes,  worin  das 
Christenthum  allein  aus  seinen  inneni  ctlii- 
schen  Beziehungen  zum  menschlischen  Gcist 
zu  rechtfertigen  versucht  wurde.  Er  hatte 
sicli  dazu  noch  zehn  Jahre  der  Kraft  und 
Gesundheit  vom  Himmel  erileht,  die  ihm 


nicht  mehr  vergonnt  waren.  Er  starb  zwei 
Jahre  nach  dem  Tode  seiner  Schwester 
Jaqueline  im  Jahre  1GG2  zu  Paris  in  seinem 
39.  Lebensjahre.  Seine  nachgelasseneu  „Ge- 
danken44  wurden  aus  seinen  Papieren  ge- 
sammelt  und  1G69  unter  dem  Titel  *Bes 
Pensees  de  Pascal 44  im  Uruck  veroffentlicht, 
spater  vielfach  neu  gedruckt,  anch  durch 
Victor  Cousin  (1844)  neu  herausgegeben  uml 
mit  andern  Bruchstttcken  seines  Nachlasses, 
uebst  Briefen  Pascal’s  vermehrt  durch  Fau 
gore  unter  dem  Titel  „ Pensees,  fragments 
et  lettres  de  Blaise  Pascal,  publics  pour 
la  premiere  fois  conformcmenl  aux  mam 
scrits  originaux  en  grande  partie  inedits 44 
(2  vols  1844),  wonach  die  deutsche  Ueber- 
setzuug  „ Pascal’s  Gedanken,  Fragments 
und  Briefe  “,  von  C.  F.  Schwarz  (1845  und 
in  2.  Auflage  1850)  in  zwei  Banden,  ver- 
dffentlicht  wurde,  wodurch  die  Uebersetzung 
der  8iimmtlichen  Schriften  Pascal’s  tlber 
Philosophic  und  Christenthum  von  K.  A.  Blech 
(1840  — 41,'  iu  zwei  Theilen)  ftlr  deutsche 
Leser  ergiinzt  wird,  w&hrend  in  Paris  die 
„ Oeuvres  completes  de  Blaise  Pascal'*  in 
3 Bknden  (1870)  erschienen.  Erst  in  Folge 
dieser  neuern  literarischen  Bemtihungen  tlber 
Pascal  ist  ein  zusaramenhangender  Einblick 
in  dessen  religibs-philosophische  Gedanken- 
arbeit  moglich,  nachdem  bis  dahin,  abge- 
sehen  von  seinem  durch  die  Proviuzialbriefe 
begrilndeten  Rufe,  tiber  Pascal’s  Geistcs- 
richtung  kaum  mehr,  als  die  durch  den 
Glaubensphilosophen  Fr.  H.  Jacobi  in  Ura 
lauf  gesetzten  Stitze  bekannt  gewesen  waren  : 
Man  muss  glauben  oder  verzweifeln;  die 
Natuf  verwirrt  die  Zweifler  und  die  Venmnft 
verwirrt  die  Dogmatiker;  wir  besitzen  eine 
ftlr  jeden  Dogmatismns  untlberwindliche  Un- 
ftlhigkeit  ftlr  Bcweise  und  dagegen  eine  fiir 
jeden  Skepticismus  untlberwindliche  Idee  der 
Wahrheit!  Die  Tendcnz,  welche  Pascal  in 
den  nachgelassenen  „ Gedanken 44  verfolgte, 
war  keine  andere,  als  den  Menschen  nicht 
dadurch  zum  Christenthum  zu  fUhren,  das* 
er  dessen  Uebereinstiramung  mit  unserer 
verntlnftigen  und  sittlichen  Natur  nachweist, 
wie  dies  von  den  englischen  Deisten  ge- 
scliieht,  sondeni  Pascal  will  umgekehrt  dem 
Menschen  die  Nichtigkeit  seiner  Vernunft 
und  seines  ganzen  Wesens  begreiflieli  machen, 
damit  er  in  Gott  und  seinem  geoffenbarten 
Gesetze  sein  einziges  ewiges  Heil  suche. 
Die  Lehren  der  Philosophic,  als  deren  Hanpt 
reprilsentanten  ihm  der  Stoikcr  Epiktet  und 
der  Skeptiker  Montaigne  gelten , werden  von 
ihm  durchaus  schwach  gefnudeu,  und  die 
Philosophic  des  Cartesius  halt  er  nicht  ein- 
mal  der  Mtlhe  einer  Stunde  werth.  Ueber 
die  Philosophen  spotteu  (sagt  er)  heisst  walir- 
haft  philosophiren.  Man  stellt  sich  Platon 
und  Aristoteles  immer  in  der  Amtsmiene  vor. 
Sie  waren  ehrliche  Leute,  welche  lachten, 
wie  die  Andern,  und  wenn  sie  ihre  Abhand- 
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lungen  schriebeu,  so  geschah  cs,  um  sicli 
zu  zerstreuen,  und  es  war  dies  der  am 
Wcnigsten  philosophische  Absclinitt  ihres 
Lebens.  In  seinem  unvollcndcten  Aufsatze 
„Von  der  Grdsse  und  dem  Elend  des  Men- 
schen“  sagt  er:  Der  Mensch  iat  liur  ein 
Rohr,  und  vielleicht  das  gebreclilicliste  der 
SchSpfung;  aber  er  ist  ein  denkendes  Rohr. 
Kin  much,  ein  Wassertropfen  reicbt  bin, 
ilin  zu  tddten.  Mdchte  aber  aucli  das  Welt- 
all  ihn  vernicbten,  so  stUnde  der  Mensch 
doch  nocb  erbabner  da,  als  das,  was  ibn 
tOdtet,  weil  er  weiss,  dasa  er  stirbt,  w&hrend 
das  Weltall  die  Ueberlegenbeit  nicbt  kennt, 
die  es  fiber  ihn  bat.  Also  beatebt  unsere 
gauze  Wtirde  im  Gedanken.  Von  bier  aus 
mllssen  wir  unsere  Erbebung  suclien,  nicbt 
aber  aus  dem  Raum  und  der  Dauer  der 
Zeiten,  welcbe  wir  nicbt  auszufttllen  ver- 
mogen.  Arbeiten  wir  also  daran,  richtig  zu 
denken;  das  ist  der  Grnndsatz  filr  die  Sitt- 
lichkeit.  Der  Mensch  ist  augenscbeinlicb 
zum  Denken  geschaffen;  darin  liegt  sein 
gauzes  Verdienst,  und  seine  bbcbste  Pflickt 
ist  cs,  richtig  zu  denken.  Der  Weg  des 
Gedankens  ist,  bei  sich  anzufangen,  bei 
seinem  Scbdpfer  und  bei  seiner  Bestimmung. 
Es  giebt  zwei  Arten  von  Geist:  den  gco- 
metriscben  Geist  und  den  feinen  Geist.  Jener 
hat  langaamc.  barte,  unbeugsame  Ansicbten; 
der  andere  nat  eine  Geschwindigkeit  des 
Gedankens,  welcbe  sicb  an  die  Liebens- 
wflrdigkeiten  des  geliebten  Gegenstandea  zu- 
gleich  anscbraiegt.  Besitzt  man  diesen  zwie- 
fachen  Geist,  wie  vicl  Frcude  gewabrt  dann 
dieLiebe;  denn  man  besitzt  dann  zu  gleicher 
Zeit  die  Kraft  und  die  Biegsamkeit  des 
Geistes.  Es  ist  selten,  dasa  ein  Mathema- 
tiker  fein  und  ein  feiner  Kopf  Mathematiker 
ist,  weil  die  Mathematiker  die  feinen  Dinge 
raatkematisch  behandeln  wollen;  und  wie- 
demm  die  feinen  Geister,  nacb  eincm  cin- 
zigen  Blick  zu  urtheilen  gewobnt,  wollen 
von  Satzen  Nichts  wissen,  zu  deren  Ver- 
dlndniss  man  sicb  erst  durcli  trockne  De- 
finitionen  und  GrundsUtze  bindurebarbeiten 
muss.  Ala  ich  das  Studium  der  abstrakten 
Wissenschaften  vcrliess  und  das  Stadium 
des  Menscben  begann,  glaubte  icb  wenig- 
'dens  vide  Genossen  bei  diesem  Studium  zu 
Men,  von  welcliem  icb  flberzeugt  war, 
dasa  es  das  walire,  dem  Menscben  eigen- 
Ihflmlicbe  Studium  sei;  aber  icb  tiinschte 
niieh  liierin,  denn  nocb  weniger  Menscben 
*tndiren  den  Menscben,  als  die  Geometric. 
Der  Mensch  ist  ein  Wesen  voll  natflrlicben 
Intbnms,  welcher  sicb  obne  die  gottlicbe 
Gnade  nicbt  ausrotten  liisst.  Nichts  in  der 
Welt  zeigt  una  die  Wahrheit;  Alles  betrflgt 
tins.  Sinne  und  Verstand,  dieae  beiden 
Prinzipien  der  Wahrheit,  sind  nicbt  nur  nicbt 
aufrichtig;  sondern  betrflgen  sicb  aucli  gegen- 
seitig.  Die  Sinne  betrflgen  den  Verstand 
(lurch  f&lscbe  Trugbilder,  und  wie  sie  den 


Verstand  hintergehen,  so  hintergeht  sie 
dieser  wieder.  Er  radit  sich  dafflr;  die 
Leidenscliaften  der  Seele  verwirren  die  Sinne 
und  fiben  falsclie  Eindrficke  auf  sie  aus ; sie 
lilgen  und  trilgen  um  die  Wette.  Die  Ein- 
bildungskraft  bildet  im  Menscben  gleichsam 
eine  zweite  Natur;  sie  l&sst  glauben,  be- 
zweifeln,  laugnen,  was  der  Verstand  sagt; 
sie  licbt  die  Tbatigkeit  der  Sinne  auf  und 
lUsat  fflhlen.  Sie  giebt  ihren  Freunden  eine 
weit  vollere  und  beasere  Befriedigung,  als 
der  Verstand.  Sie  kann  die  Thoren  nicbt 
weise  macben ; aber  sie  macht  dieselben 
glflcklicb.  Die  Einbildungskraft  spendet 
Rubm,  der  Verstand  dagegen  Bescbamung. 
Die  Einbildungskraft  gebietet  fiber  Allea; 
sie  macht  Scnonheit,  Gerecbtigkeit  und 
Glilck,  was  in  der  Welt  Allea  ist.  Das 
Verlangen,  glflcklicb  zu  sein,  ist  dem  Men- 
scben angeboren  und  findet  sicb  notbweudig 
in  Allen  obne  Ausnahme.  Der  Wille  macht 
niemals  die  klcinstc  Bewegung,  obne  diesen 
Zweck  im  Auge  zu  baben , welcher  die 
Triebfeder  aller  Handlungen  aller  Menscben, 
selbst  derer  ist,  welcbe  sicb  henken  wollen. 
Die  Erfabrung  kbnnte  uns  wold  tlberfflbren, 
dass  wir  zu  schwach  sind,  um  durcli  unsre 
Bemtlbungen  glflcklicb  zu  werden;  aber  die 
Erfabrung  macht  uns  nicbt  king.  Das  walire 
Gut  muss  so  besebaffen  sein,  dass  es  Alle  zu- 
gleich  obne  Neid  besitzen  konnen  und  dasa  ea 
Nicmand  gegen  seinen  Widen  verliereu  kann. 
Wir  sind  mit  Dingen  angefflllt,  die  uns  ausser 
uns  selbst  setzen.  Unser  Instinct  liisst  uns 
ffiblcn,  dass  wir  unser  Glilck  ausser  uus 
suclien,  uns  ein  andcrcs  Ziel  als  miser  eignes 
Icb  stecken  mfissen.  Es  ist  vergebens,  in 
dir  selbst  dein  Ileil  zu  finden.  Das  Icb  ist 
hassenswertb  um  zweier  Eigenschaften  widen : 
cs  ist  ungereclit,  weil  es  sicb  zum  Mittel- 
punkt  des  Alls  macht;  es  ist  den  Andern 
liistig,  weil  es  dieselben  unterjochcn  will; 
denn  jedes  Icb  ist  der  Feind  aller  Andern 
und  moclite  ibr  Tyrann  sein.  Das  Glilck, 
dessen  Bild  uns  vorschwebt,  ist  weder  ausser, 
nocb  in  uns;  es  ist  in  Gott  ausser  und  in 
uns.  Wo  ist  Gott?  Wo  Ibr  nicbt  seid,  und 
das  Reich  Gottes  ist  in  Euch.  Der  Mensch 
mag  nicbt  mit  sicb  allcin  bleiben,  er  debt 
immer;  er  muss  anderswo  suclien,  was  er 
lieben  kann.  Da  wir  aber  das,  was  ausser 
uns  ist,  nicbt  lieben  konnen,  so  milssen  wir 
ein  Wesen  lieben,  das  in  uns  ist,  obne  wir 
selbst  zu  sein,  und  dies  ist  Gott,  welcher 
allein  die  Leere  in  uns  ausfilllen  kann. 
Niemals  ist  die  Gegenwart  unser  Ziel,  sondern 
Vergangcnbeit  und  Gegenwart  sind  uns  nur 
Mittel  nlr  die  Zukunft;  wir  setzen  uns  immer 
vor,  glflcklicb  zu  sein,  und  werden  es  nie. 
wenu  wir  nicbt  nacb  eincm  andern  Ileil 
streben,  als  was  uns  dieses  gegenwiirtige 
Lebcn  verspriebt. 

F.  H.  Rcuchlin,  Pascals  Lcbeii  und  der  Geist 
seiner  Schrifteu.  1840. 
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liehe  Bedeutung  seiner  Aneichten.  1837.  (In 
den  rNachgelassenen  Schriften  von  Steffens", 
1846,  S.  1—40.) 

V.  Cousin,  etudes  sur  Pascal.  1849  (5.  edition 
1&57.) 

J.  G.  Dreydorff,  Pascal,  sein  Leken  und  seine 
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Paseliasius  Radbertus,  siehe  Rad- 
bert,  mit  dem  Beiuamen  Paschasius. 

I’a^ikles,  ein  Bruder  des  Kynikers 
K rate  a,  gehorte  zur  sokratischen  Schule 
der  Megariker. 

Pasikl^s  aua  Rhodes  war  ein  Nefle  des 
Khodiers  Eudemos  und  gleich  diesem  ein 
Schuler  dea  Ariatoteles  und  soil  einen  Theil 
der  Ariatotelischen  Physik  verfassat  haben. 
Pastjualis  Martinez,  siehe  Martinez. 

Passienus,  Crispus,  war  ein  Zeit- 
geno8ae  des  Seneca  und  huldigte  gleicli  diesem 
und  dem  Annaeus  Serenus,  einem  Ver- 
wandten  Seneca’s,  dem  romischen  Stoicismus. 

Patrizzi,  Francesco  (Franciscus  Pa- 
tritius)  war  1529  zu  Clissa  in  Dalmatien, 
(welches  damals  unter  venetianischer  Herr- 
schaft  stand)  geboren  und  hatte  zwar  schon 
frUh  einen  guten  Grund  in  der  klassischen 
Literatur  nnd  Philosophic  gelegt,  rausste 
aber  unter  drUckenden  JugendverhUltnissen 
Jahre  lang  ein  unstetes  Wanderleben  in 
Griechenland,Kleinasien,  auf  den  gricchischen 
Inseln,  in  Spanien  und  Frankreich  filhren, 
bis  er  wUhrend  seines  Aufenthalts  in  Cypern 
diurch  die  Gunst  des  dortigen  gelehrten 
Bischofs  Macenigo  endlich  einer  gelehrten 
Lanfhahn  zugefUhrt  wurde  und  in  Venedig 
und  Padua  seine  Studien  vollenden  konnte. 
Nachdem  er  seit  1570  ein  Lehramt  der  Philo- 
sophic am  Gymnasium  zu  Ferrara  verwaltet 
hatte,  berief  ihn  1593  der  Papst  Clemens  VIII. 
als  Lchrer  der  platonischen  Philosophic  uacli 
Rom,  wo  er  1597  starb.  In  der  Geschichte 
der  Philosophic  hat  er  sich  durch  zwei 
Werke  einen  Platz  erworben.  Zunllchst  durch 
seine  „ Discussiones  pcripaleticae“ , in  vier 
• Bflchern  welche  nach  einander  von  ihm  im 
Druck  verftffentlicht  wurden  und  dann  1581 
in  Basel  zusammen  erschienen.  Das  Werk 
war  ein  cbenso  klug  in  Angriff  genommener, 
als  leidenschaftlicher  Angriff  auf  Aristoteles, 
der  im  Mittelalter  als  der  „Filrst  der  Philo- 
sophen  * gegolten  hatte.  Er  eroffnete  sein 
Werk  mit  einer  biographisch  - liistorischen 
Einleitung  Uber  Aristoteles  und  die  Peripate- 
tiker.  In  einer  schnbden  nnd  gehkssigen 
Lebensbcschreibung  des  Stagiriten  raffte  er 
alle  Beschuldignngen  zusammen,  die  jemals 
im  Alterthum  und  spUter  gegen  dessen  per- 
scinlichen  Charakter  erhoben  worden  waren. 
Dann  suchte  er  die  Aechtheit  der  unter  dem 
Namen  des  Aristoteles  gehenden  Schriften 
anzufechten  und  Iftsst  nur  die  Mechanik, 
sowie  die  heutzutage  als  uniicht  erwiesene 
Abhandlung  Uber  Xenophanes,  Gorgias  und 


Zenon  nnd  das  dem  Aristoteles  sp&ter  unter- 
geschobene  Buch  „Ueber  die  Welt“  (an 
Alexander)  als  aristotelisch  gelten.  Sodann 
stellt  er  sich  an,  als  wolle  er  die  Ueberein- 
stimmung  des  Aristoteles  mit  Platon  und  den 
Ultern  griechischen  Philosophen  darthun  und 
daneben  die  Abweichungen  des  Aristoteles 
von  Platon  an’s  Licht  stellen;  aber  unver- 
merkt  giebt  er  der  Sache  die  Wendung,  dass 
er  den  Stagiriten  vielmehr  als  einen  blossen 
Zusammentrager  der  von  den  FUhrern  aus- 
gesprochenen  Gedanken  und  als  einen  I)ieb 
von  fremden  Ideen  scbildert,  der  sein  geist- 
loses  Verfahren  durch  eine  tlbrigens  nn- 
stichhaltige  Kritik  seiner  Vorgiinger  bera5ntelt 
habe.  Er  Hess  dem  Aristoteles  nur  die 
Naturphilo8opliie  als  Eigenthum,  suchte  aber 
deren  Siitze  al3  augenscheinliche  Ungereirot- 
heiten  in’s  Lkcherliche  zu  ziehen.  Zugleich 
machte  er  in  den  Abhandlungen  fiber  die 
sogenannte  esoterische  Pliilosophie  nicht 
weniger,  als  43  Siitze  namhaft,  in  welchen 
die  aristotelische  Philosophic  mit  aem  Christen- 
thum  streite,  die  platonische  dagegen  mit  dem 
selben  fibereinstimme.  Unter  dieser  letztem, 
fiir  die  sich  Patritius  in’s  GeschirT  wirft,  ver- 
stand  er  tlbrigens  die  Neuplatonische  in  ihrer 
Verbindung  mit  orientalischen  Geheimleliren, 
wie  solche  hauptsSchlich  in  den  sogenannteu 
hermctischen  Schriften  enthalten  sind.  Und 
in  diesem  Sinne  eignet  er  sich  den  Anssprueh 
von  Hermes  Trismegistos  an:  „Ohne  Philo 
sophie  kann  man  den  hdehsten  Grad  von 
FrOramigkeit  nicht  erreichen;  denn  die  Seele, 
die  ihren  Urheber  erkennt,  entbrennt  zu  iluu 
in  heftiger  Liebe  und  vergisst  alle8  Bose  und 
kann  vom  Guten  nicht  mehr  weichen,  weil 
sie  gottahnlich,  rein  und  Gott  selber  ge worden 
ist“.  Waren  von  dem  Schlag,  den  Patritius 
gegen  Aristoteles  geffihrt  hatte,  hauptsSch- 
licli  die  Scholastiker  getroffen,  die  denselben 
vergdttert  hatten  und  nun  fiir  einen  Faseler 
und  Schurken  erkliirt  sehen  mussten,  wihrend 
sie  sich  selbst  als  blosse  Ausleger  und  Nach 
treter  des  Aristoteles  von  dem  leidenschaft 
lichen  Gegner  mit  noch  grdsserer  Veracbtung 
behandelt  sahen;  so  haben  in  der  That  die 
„ Discussiones  peripateticae 44  nicht  wenig 
zur  Erschfitterung  der  Scholastik  bcigetragen. 
An  die  Stelle  der  gestfirzten  aristotelischen 
Philosophic  und  Scholastik  sollte  nun  das- 
jenige  treten,  was  Patritius  in  seinem  zweiten, 
zehn  Jahre  spater  veroffentlichten  und  dem 
Papst  Gregor  XIV.  gewidmeten  Hauptwerke 
darbot,  welches  unter  dem  Titel  erschien: 
„Nova  de  universis  p'hilosophia  liVrts 
quinquaqinta  comprehensa “ (1591  und  93  . 
Als  Anhang  dazu  wurden  von  Patritius 
griechisch  mit  lateinischer  Uebcrsetzung  bei- 
geftigt  „Zoroastris  ortuntla  cccxx  ex 
Platonicis collecla,  Hermetis  trismegisti 
libelli  et  fragment  a , .lsclepii  discipuH 
Ires  libelli,  Mystica  Aegyptiorum  et 
Chaldaeot'wn  philosophic  a Ida  tone  voce 
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tradita,  ab  Aristotele  excerpta,  ingens 
divinae  sapientiae  thesaurus.  “ Filr  Patritius 
stand  es  niimlich  zweifellos  fest,  dass  alle 
Weisheit  des  Alterthums  nur  Trttmmer  eiuer 
alten  orieutalischen  Cultur  scien  und  dass 
insbesoudcrc  alle  Philosophic  der  Hellenen 
in  ienen  angeblich  vom  persischen  Zoroaster 
and  vom  Sgyptischen  Hermes  herrtihrenden 
Schriften  ihre  Quelle  habe,  welche  in  Wahr- 
heit  nur  jenen  Namen  untergeschobene  Er- 
zengnisse  desin  derspiitern  rdmischen  Kaiser- 
zeit  tlppig  wuchernden  Neuplatonismus  sind. 
Mit  dem  Chaldiler  Berosos  nahm  Patritius 
an,  dass  dcr  biblische  Erzvater  Noah,  als 
cr  aus  dem  Kasten  stieg,  alle  ilberkommene 
Weisheit  niedergeschrieben  und  chald&ischen 
und  armenischen  Priestern  anvertraut  liabe. 
Durch  seinen  Enkel  Zoroaster  sei  diese 
Offenharung  zu  den  persischen  Magiern,  durch 
Abraham  zu  den  Aegyptern  und  von  diesen 
durch  Orpheus,  Thales  und  Pythagoras  zu 
den  Griechen  gekommen.  Nacli  anderer 
leberlieferung  soli  der  Aegypter  Hermes  ein 
Schfller  des  biblischen  Noah  gewesen  sein 
und  durch  ihn  die  (iberlieferte  Weisheit  sich 
fortgepllauzt  haben.  Ausdrticklich  wird  schon 
auf  dem  Titel  diescr  Schrift  bemerkt,  dass 
in  dieser  „neuen  Philosophic44  nicht  nach 
aristotelischer  Methode  durch  die  Bewegung, 
sondern  vielmehr  durch  das  Licht  und  dessen 
Ausstralil ungen  zur  ersten  Ursache  aufge- 
stiegen,  dann  auf  cine  neue  und  eigenthttm- 
liclie  Art  die  ganze  Gotthcit  betrachtet  und 
endlich  nach  platonischer  Methode  das  All 
von  Gott  abgeleitet  werden  soli.  Auch  dieses 
zweite  Hauptwerk  des  Patritius  erschien, 
wie  das  erste  in  vier  Theilen,  die  er  in 
100  Vormittageu  vollendet  haben  will.  Als 
Leitsterne  der  „neuen  Philosophic14  werden 
von  vornherein  folgende  Siitze  verktindigt: 
,Vor  dem  Ersten  ist  Nichts,  nach  dem  Ersten 
Alles;  vom  Prinzip  ist  Alles,  vom  Einen  ist 
Alle8;  vom  dreieinigen  Gott  ist  Alles;  Gott 
odcr  das  Gute,  Eine,  Prinzip,  Erstes  sind  eins 
und  dasselbe.  Vom  Einen  stammt  die  Ein- 
heit,  von  der  Einheit  die  Einheiten,  von 
diesen  die  Wesenheiten,  von  diesen  das  Leben, 
von  diesen  die  Seelen,  von  diesen  der  Lcbens- 
geiat , von  den  Lebensgeistern  die  Naturen, 
von  den  Naturen  die  Eigenschaften,  von  den 
Eigenschaften  die  Formen,  von  diesen  die 
Kdrper.  Dies  Alles  ist  im  Raum,  im  Licht, 
in  oct  Warme.  Durch  dies  kehren  wir  zu 
Gott  zurtlck,  das  ist  Ziel  und  Zweck  unserer 
Philosophic44.  Indem  er  den  Stoff,  die 
Prinzipien,  die  Seelen  und  die  Ordnung  des 
WeltaUs  betrachtet,  gliedert  er  sein  Werk  in' 
vier  Theile,  denen  er  die  aus  dem  Griechischen 
gebildeten  Titel  giebt:  Panaugia  (Allicht), 
hnarchia  (Allherrschaft),  Pnmpstjchia  (All- 
heseelung)  und  Pankosmia  (Allordnung).  Bei 
deT  Erkenntniss  der  Dinge  mtlssen  wir  vom 
Geiflt  odcr  der  Vernunft,  welche  die  Quelle 
der  Erkenntniss  ist,  und  zugleich  von  den 


Sinnen  ausgehen,  weil  diese  den  Ankntipfungs- 
unkt  filr  die  Forschung  abgeben.  Unter 
en  Sinnen  ist  aber  das  Gesicht  der  edelste, 
dessen  Gegenstand  und  zugleich  Bedinguug 
das  Licht  ist.  Darum  beginnt  die  Philosophic 
vom  Licht,  steigt  zum  ewigen  Urquell  des- 
selben  empor  nna  leitet  aus  diesem  alle  Dinge 
ab,  um  von  ihnen  sich  wieder  zu  jenem  zu 
erheben  und  ftir  immer  bei  ilim  zu  bleibcu. 
Das  Licht  ist  in  seiner  Einfachheit  zugleich 
Form  und  Materie  und  gelit  als  ein  Abbild 
Gottes  und  seiner  GUte  durch  Alles  hindureh, 
indem  es  Alles  belebt,  erwarmt.  emfthrt, 
reinigt  und  erh&lt.  Es  ist  Eines  unci  erschcint 
dreifach  in  Sonne,  Sternen  und  Feuer;  ein 
Mittleres  zwischen  Gott  und  Kdrperwelt,  nimmt 
es  durch  seine  Ausbreitung  in  den  urspritng- 
licli  leeren  Raume  dessen  Dimensionen  an. 
Der  vom  Licht  entsendete  Strahl  wurzelt 
fortw&hrend  in  ihm ; vom  Lichte  ausstrahlend 
h&ngt  er  mit  seinem  Quell  zusammen;  so  ist 
das  Licht  das  Grdsste  und  das  Kleinstc, 
indem  auch  der  Punkt  uneudliche  Ivrilfte 
ausstrahlt.  Die  „Panarchia 44  enthillt  als 
Metaphysik  die  Prinzipien  von  Allen.  Wedcr 
die  Seele,  nocli  die  Vernunft,  noch  das  Leben, 
nocli  das  Sein  ist  das  Erste,  sondern  dieses 
ist  das  Ur  Eine,  als  das  hdchste  Gute,  das 
aller  Dinge  Wesenheiten  in  sich  schliesst, 
somit  das  All-Eine  {Unomnia)  ist,  als  solches 
nothwendig  thatig  und  liervorbringcnd , da- 
bei  aber  zugleich  bewegungslos  in  sich 
bleibend.  Es  heisst  der  Vater,  der  sich  selbst 
anschaut  und  zun&chst  innerlich  hervor- 
bringend  ist  und  aus  dem  vilterlichen  Grnnde 
die  Einheit  erzengh  welche  alle  Vielhcit  in 
sich  schliesst,  welche  Einheit  Platon  die 
Idee  des  Gutcn  und  die  Kirchc  den  Sohn 
Gottes  nennt.  Da  sich  nun  diese  erzcugte 
Eiuheit  dem  Erzeuger  in  wesenhafter  Liebe 
zuwenden  muss,  so  ist  diese  Liebe  ein  Drittcs, 
welches  die  Kirche  als  heiligen  Geist  be- 
zeichnet,  welcher  Alles  zur  Hussern  Wirk- 
lichkeit  herausfflhrt.  In  ihrer  Uusserlich 
hervorbringenden  Tlditigkeit  steigt  das  All- 
Eine  stufenweise  zu  den  Wesenheiten,  zum 
Leben,  zum  Verstand  und  Erkennen,  zur 
Seele  und  zu  den  kOrperlichen  Formen  lierab. 
Die  „Pampsychia<<  schildert  die  Weltseele 
als  das  Band  zwischen  dem  Irdischcn  und 
Gott'  von  ihr  stammen  die  einzelnen  Seelen, 
welclie  die  Natur  bilden,  belebcn  mid  be- 
herrschen,  zwischen  den  reinen  Gcistern  und 
den  Kbrpern  in  der  Mitte  stehend,  welche 
nach  Oben  am  Verstande  theilnchmen,  nach 
Untcn  die  Welt  der  an  sich  bcwegungalosen 
Kdrper  bedingen.  Weil  Gott  das  Leben  ist, 
lebt  Alles;  Leben  aber  ist.  Selbstbewegung 
und  Grnnd  der  Bewegung  ist  die  Seele;  die 
Kunstfertigkeit  der  Thiere  ist  ebenso  ihr 
Werk,  wie  die  Zweckmiissigkcit  im  Lebens- 
triebe  der  Pflanzen.  Die  Seelen  sind  un- 
kdrperlich  und  kdrperlich  zugleich  in  demselben 
Sinne,  wie  die  Weltseele.  Auch  die  gewohn- 
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lich  sogenanntenunvernilnftigenSeelenkGnnen 
niclit  ganz  und  gar  ohne  Vernunft  seiu,  da 
sie  gleichfalls  aus  der  Urvernunft  ausgehen. 
Iu  der  „ Pancostnia 44  wird  der  Znsammeu- 
hang  in  der  Korpcrwelt  behandelt.  Das 
Stoffliche  in  dieser  ist  die  von  Anfaog  an 
ini  Weltraum  existirende  Flilssigkeit,  welcke 
durch  die  ganze  Unendlichkeit  desselben 
ergossen  ist.  Alle  KOrper  sind  ursprunglick 
Nichts  anders  als  Flilssigkeit,  welche  sich 
in  dcnsclben  entxveder  noch  fortwiihrend  in 
flilssigem  Zustande  befindet  oder  aber  als  ge- 
rounen,  erstarrt  und  verdiclitet  sicli  darstellt. 
Dasjenige  aber  in  den  Kdrpern,  wodurch  sie 
Leben,  Gestalt  und  Bewegung  erlialten,  ist 
die  Warme,  welche  alle  Korper  dnrchdringt. 
Durch  die  Flilssigkeit  sind  die  Korner  iu  sich 
bestehend  und  sctzen  deni  Eindruck,  welcher 
uuf  sie  geschieht,  Widerstand  entgegeu:  durch 
die  Warme  dagegen  erhalten  sie  Wesen, 
Krafte  und  Leben.  Wir  haben  sonach  vier 
Grundelemeute  der  Korpcrwelt  anzunehmen: 
den  Raum,  das  Licht,  die  Warme  uiul  die 
Flilssigkeit.  Das  Universum  besteht  aus  dem 
Empyreum  oder  dem  kussersten  Feuerkreis, 
welcher  von  seligen  Geistern  bewohnt  wird, 
dann  aus  dem  Kreis  des  Aethers  mit  den 
Ge8tiruen  und  aus  der  die  Mitte  des  Gauzen 
einnehmenden  Elementarwelt,  in  welcher  die 
Ilefe  des  uncndlicken  Flusses  sich  sammelt. 
Die  Erdc  ist  nur  zusammcngeballte  und  vcr- 
dichtete  Flilssigkeit,  die  sich  um  ihre  eigne 
Axe  drcht.  Die  Gestirne  siud  Feuerballen, 
welche  frei  im  Aether  schweben.  Vom 
Empyreum  dringt  alles  Licht,  alle  Wiirme 
in  die  mittlere  und  niedere  Region  herab. 
Aus  dem  Lichtmeer  des  Empyreums  kommen 
die  Samen  der  Dingo  auf  die  Gestirne,  von 
diescn  auf  Sonne  und  Mond  und  von  daker 
auf  die  Erde,  und  insofern  kanu  man  mit 
Rocht  sageu,  dass  die  Sonne  durch  das  von 
ihr  au8gehende  Licht  elie  Entstehung  aller 
Dinge  auf  Erden  bedinge.  Alles  in  der  Welt 
besteht  in  Sympathic  und  Harmonic  ihrer 
Theile.  — Die  Anscbauungen  des  Patritius 
sind  einc  phantastische  Verschmelzung  neu- 
platouischer  und  christlicher  Vorstellungen 
mit  naturwissenschaftlichen  Anschauungeu, 
insbesondere  des  Bernhard  Telesius,  seines 
„mit  gbttlichen  Geiste  begabten  Freundes.** 
Von  Giordano  Bruno  wurde  die  „neue  Philo- 
sophic*4 seines  illtern  Zeitgenossen  fUr  die 
unntltzc  Ausgeburt  eiues  anmaassenden  und 
pedantischcn  Gehirns  erkliirt,  und  auch 
Kepler  wollte  von  den  unwissenschaftlichen 
Phantasicn  und  spielenden  Vorstellungen  des 
Patritius  Nichts  wissen. 

Patron  wird  bei  Cicero  als  dcr  Nacli- 
folger  des  Epikurkers  Phaidros  iu  Athen  ge- 
nannt. 

Paulinos,  cin  Arzt  aus  Skythopolis  in 
Palastina,  wird  bei  Porphyrios  als  ein  Au- 
hiingcr  des  Plotinos  genannt. 

Paullos  (Pa ul us)  wird  bei  Clemens 


Alexandrinus  als  ein  Akademiker  aus  der 
Schule  des  Karneades  erwUhnt.  Ein  anderer 
Pan  lus  wird  bei  Galenos  als  ein  Peripatetilcer 
aus  dem  zweiten  Jahrhuudert  der  Kaiserzeit 
geuanut. 

Panins  dePergoia  (welcher  otter  mit 
Paulus  Nicolettus,  Venetus.  verwechsclt  wird} 
lebte  iu  der  lctztcn  Ilalfte  des  fiinfzehnten 
Jahrhunderts  als  Lehrer  der  Philosophic  in 
Venedig  und  hat  ausser  einer  Abhandlung 
Expositio  dc  sensu  composite  el  diviso  (1500' 
ein  Compendium  logicae  (1480)  verfasst, 
welches  sich  eines  grossen  Rufes  erfreute 
und  1480,  1188,  1491,  1495,  1498  uud  1501 
wiederholt  gedruckt  wurde,  im  Wesentlichen 
jedoeh  nur  die  Logik  des  Paulus  Nicolettus 
Venetus)  wiederholt  und  darauf  ausgeht,  das 
Studiuni  der  Logik  zu  vereinfachen  und  deu 
logischen  Apparat  ftir  das  Gedachtniss  zu 
erleiehtern. 

Paulus  Venetus,  sielie  Nicolettus 
(Paulus). 

Pentueliis  aus  Thurii  in  Lucanien  wini 
als  angeblicher  Pythagoriier  bei  dem  Sammler 
Stobaios  mit  einer  Schrift  „iiber  die  EltenT 
erwahnt. 

Peraten  hiess  einc  den  Naassanern 
(Ophiten)  verwandte  gnostische  Secte. 

Perejgrinos,  aus  Parion  am  Belles 
spout,  mit  dem  Beinamen  Proteus  iwegen 
der  verschiedenen  Gestalten,  in  die  er  sich 
durch  seine  GauklerkUnstc  verwandelte)  war 
ein  Kyniker  aus  der  Zeit  des  Kaisers  An 
toniuus  Pius  und  wird  bei  Lukianos  (ilber  den 
Tod  des  Pcregrinus,  sowie  gelegentiich  in 
andern  Dialogeu)  otter  als  Gaukler-Philosopb 
erw'iihnt,  welcher  sich  bei  den  olympischen 
Spielen  im  Jalir  1GG  oder  168  nach  Chr.  in 
eiueu  brenneuden  Sclieiterhaufen  stflrzte,  uni 
auf  diese  Weise  aus  der  Welt  zu  scheiden. 

Periandros  (Periander)  war  aU 
Tyrann  von  Korinth  im  Alterthum  zugteich 
als  Verfasser  von  Elegien  bekannt,  welche 
niclit  mehr  vorhanden  sind,  und  wird  als 
einer  der  sogenannten  sieben  Weisen 
mit  folgeuden  Ausspriichen  aufgefflhrt:  Bc- 
kUmraere  Dicli  um  Alles.  Schweigen  ist  gat 
Verwegenheit  ist  gefUhrlich.  Die  Ltlste  sind 
vcrgiinglich,  die  Tugenden  ewig.  Im  Glflcke 
sei  maassvoll,  im  Lngltick  besonnen.  l)ein 
Leben  lang  zu  spareu  ist  besser,  als  durch 
Vcrschwcndung  in  Dlirftigkeit  zn  kommen. 
Macke  Dich  Deiner  Eltern  wtlrdig!  Sorge 
dafUr,  im  Leben  gelobt  und  beiin  Tode  ge- 
priesen  zu  werden.  Fllr  Deine  glflcklichen 
und  unglUcklichen  Freundc  sei  der  Gleicbe- 
Was  Du  unfreiwillig  Schlechtes  zugestanden 
hast,  lass  auf  sicli  beruheu.  Filr  Vergehen 
strafe  nieht  bios,  sondern  haltc  auch  davon 
ab.  Im  UnglUck  halte  Dich  verborgen,  da 
mit  Du  der  Schadenfreude  Deiner  Feinde 
eutgehst.  — In  anderer  Ucberlieferung  werden 
deni  Periander  noch  folgende  Aussprtiche  und 
Lebensregelu  zugesehriebcn : Halte  an  der 
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Wahrheit  fest.  Bewahre  die  Friimmigkeit. 
Thne  Gerechtes.  Haase  Uebermuth.  Ilerr- 
schenden  gieb  naeb.  Vermeide  das  Schwbren. 
Beherrsche  den  Gennss.  Hege  Dankbarkeit. 
Nimm  Dieh  der  Deinem  Schutze  Befohlenen 
an.  Deine  Soliue  erziehe  ttlchtig.  Gebe  mit 
Weisen  um.  Die  Guten  sollst  Du  ehren! 
Haase  den  Streit.  Fliehe  die  Scbande.  Ant- 
worte  zur  recbten  Zeit.  Tbue,  was  Du  nicht 
zu  berenen  baben  wirst.  Beneide  Keinen. 
Haite  die  Augen  in  Zucbt.  Ehre  Deine 
WohltbAter.  Lass  die  Hoffnung  nicht  fahren. 
Basse  die  Verleumdung.  nast  Du  gefehlt, 
so  bessere  Dich.  Rede  der  Lust  nicht  das 
Wort.  VernachlAssige  Dich  nicht  selber. 
Ehre  das  Alter.  Hoffe  als  ein  Sterblicher 
uBd  spare  als  ein  Unsterbiicher.  Erhebe 
Dich  nicht  im  Ruhme.  Geheimnisse  sollst 
Du  bewahren.  Warte  die  rechte  Zeit  ab. 

Periklds  der  Lydier,  auch  „der  Grosse44 
genannt,  wird  bei  den  Neuplatonikem  Marinos 
und  Simplikios  unter  den  Schtilern  des  Prok- 
I08  als  ein  solcher  erwAhnt,  welcher  seine 
stoische  Ansicht  liber  die  erste  Materie  bei 
Platon  und  Aristoteles  finden  wollte. 

Periktion6  hiess  die  Mutter  Platons, 
und  aus8erdem  wird  eine  angebliche  Pytha- 
gorierin  dieses  Namens  bei  Stobaios  mit  zwei 
Schriften  „Ueber  die  Weisheit44  und  „Ueber 
die  weibliche  Harmonie44  erwAhnt. 

Peripatetiker  hiessen  die  Schuler  des 
Aristoteles  nicht  sowohl  von  der  Gewohnheit 
des  Aristoteles,  w Ahrend  des  Lehrens  auf- 
und  abzugehen,  sondern  vielmehr  von  dem 
zum  Spazierengehen  bestimmten  Baumgange 
(Peripatos)  beim'  Lykeion  (Lyceum)  in  Athen, . 
wo  Aristoteles  seine  Schule  erUffnet  hatte. 
Die  peripatetische  Schule  hat  in  den  nAchsten 
Jabrbunderten  nach  des  Meisters  Tode  die 
Lebre  desselben  zieralich  unverandert  fest- 
gehalten , ohne  dieselbe  nach  ihrer  meta- 
physischen  Seite  fortzubilden , indem  die 
Hichtung  dieser  Altesten  Peripatetiker , ab- 
gesehen  von  einigen  Modilicationen  der  Logik, 
vorzugsweise  auf  naturwisseuschaftliche  Stu- 
dien  oder  auf  eine  populAre  Behandlung  der 
Ethik  ausging.  Neben  dem  ersten  Schulbaupte 
Theophrastos  aus  Eresos  (auf  der  Insel 
Lesbos)  genoss  der  Aristoteles -Schuler  Eu- 
demos  aus  Rliodos,  dessen  Namen  die  so- 
genannte  „eudemische  Ethik44  trAgt,  beson- 
deres  Ansehen  iu  der  Schule.  Theophrast’s 
Nachfolger  in  der  Leitung  derselben  war 
iseit  287  v.  CJhr.)  achtzehn  Jahre  lang  sein 
Sehfller  Straton  aus  Lampsakos,  genannt 
•'der  Physiker44  (287  — 269).  dann  folgte 
Ariston  aus  Julis  (auf  der  Insel  Ke6s).  Weiter 
werden  als  Altere  Peripatetiker  genannt: 
Kritolaos  aus  Phaselis  (in  Lykia),  welcher 
wn  das  Jahr  155  in  hohem  Alter  zu  Rom 
atarb,  Dio  dor  os  aus  Tyros  (um  das  Jahr 
110  v.  Chr.  gestor ben ) , Andronikos  aus 
Khodos,  das  clfte  Schulhanpt  nach  Aristoteles, 
in  der  ersten  H&lfte  des  letzten  vorchristlichcn 


Jahrhunderts,  welcher  die  erste  vollstllndige 
Sammlung  und  kritische  Anordnung  der  ari- 
stotelischen  Schriften  veranstaltete.  Boethos 
aus  Sidon  lebte  zur  Zeit  CAsars,  Nikolaos 
aus  Dama8ko8  unter  Augustus  und  Tiberius, 
Alexander  aus  Aigai  (Aegae),  einer  der 
Lehrer  Nero’s,  Adrastos  aus  Aphrodisias 
(in  Karien)  um  das  Jahr  120  nach  Chr., 
Kratippos  aus  Mitylenc  (auf  Lesbos)  in 
der  zweiten  HUlfte  des  letzten  vorchristlichen 
Jahrhunderts,  und  im  zweiten  christlichen 
Jahrhundert  Alexander  aus  Damaskos  und 
Alexander  aus  Aphrodisias,  welcher  durch 
seine  Commentare  zu  Aristoteles  sich  ein 
grosses  Ansehen  erwarb,  welches  sich  bis  in 
das  Mittelalter  fortsetzte.  Vergleiche  die 
Artikel  „Mittelalterliche  Philosophie44 
und  MNeuperipatetiker44. 

PersaioH  aus  Kittion  (auf  der  insel 
Cypern)  war  ein  Landsmann,  Hausgenosse 
und  Schiller  Zenon’s  und  lebte  spbter  am  liofe 
des  makedonischen  Konigs  Antigonos  als  ein 
Stoiker  von  der  laxern  Observauz  und  soil 
mehrere  Schriften  ethischeu  und  politischen 
Inhalts  verfasst  liaben,  worin  er  der  alle- 
gorischen  Ausdeutung  der  homerischen  und 
hesiodeischen  Mythen  huldigte.  Auch  „Ge- 
sprAche  beim  Becher44  (Gelagsdialoge) , soli 
er,  wie  Athenaios  in  seinen  „Deipnosophisten“ 
meldet,  geschrieben  und  darin  die  Zahl  der 
stoischen  Tugenden  um  eine  „Gelags-  oder 
Bechertu^end 44  bereichert  haben. 

PersiUM  (vollstAndig  A ulus  Persius 
Flaccus),  der  jung  verstorbene  rflmische 
Satirendichter  (34  — 64  n.  Chr.)  hat  seinem 
Lehrer  und  vAterlichem  Freunde,  dem  Stoiker 
Cornutus,  als  dem  PflanzerKleanthischerSaat, 
in  seiner  fllnften  Satire  ein  schSnes  Denkmal 
gesetzt  und  darin  zugleich  den  Adel  seiner 
eignen,  dem  stoischen  Lebensideale  entspre- 
chenden  sittlichen  Gesinnung  bcurkundet. 

Peter  von  Abano  (Petrus  Abanus) 
war  1250  in  einem  Dorfe  bei  Padua,  welches 
jetzt  Abano  heisst,  geboren,  hatte  in  Paris 
seine  Studien  gemacht  und  Hess  sich  in  Padua 
als  Arzt  nieder.  Neben  seiner  Arztlichen 
Praxis  trieb  er  Pliysiognomie,  Chiromantie 
und  Astrologie,  tlbersetzte  die  astronomischen 
BUcher  von  Aben  Esra  in’s  I^ateinische  und 
war  der  Stifter  der  Paduaner  Averroisten- 
schulc.  Obgleich  er  sich  als  Philosoph  in 
seiner  Schrift  Conciliator  controvcrsiarum , 
(fuae  inter  philosophos  el  medicos  versantur 
(zueTst  1472  in  Mantua  und  lifter  gedruckt) 
als  strenger  An  hunger  des  Thomas  von 
Aquino  zeigt,  so  wurde  er  doch  als  astro- 
logischcr  Fatalist  und  Averroist  der  Inqui- 
sition verdftchtig,  und  seiner  Verurthcilung 
zum  Scheiterhaufen  kam  nur  sein  Tod  (1316) 
zuvor.  Man  begnllgte  sich  deshalb,  nur  sein 
Bildniss  mit  seinen  Gebeinen  zu  verbrennen. 

Peter  von  Ailly  (Petrus  de  Alliaco 
oder  Aylliaco)  war  1350  zu  Compicgne 
geboren  und  in  seinem  22.  Lebensjahrc  in 
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das  Collegium  von  Navarra  zu  Paris  auf- 
genommen  wordcn,  wo  er  seit  1375  Vor- 
lesungen  tlber  den  ,,Magisier  Sentcntiarum “ 
(sielie  den  Artikel  Peter  von  Novara)  liielt 
und  sich  als  Logiker  und  Dialektiker  grossen 
Ruf  erwarb.  Seit  1380  Doctor  der  Theologie, 
stieg  er  vom  Kanonikus  zu  Noyon  und  Rec- 
tor des  Gymnasiums  von  Navarra  in  Paris 
1389  zura  Kanzler  der  dortigen  Universitftt 
auf,  wurde  1398  Bischof  von  Cambray,  wo- 
hin  er  sich  nach  zeitweiliger  Entfernung  auf 
dem  Concil  zu  Pisa  (1409)  zu  seinen  Lieb- 
lingsstudien  der  Kosmographiennd  Astronomie 
zurllckzog,  von  welchen  unter  andern  sein 
Werk  „ Imago  mundi“  und  sein  „ Compen- 
dium cosmographiaeu  Zeugniss  ablegen.  Er 
starb  1425  auf  einer  Reise  nach  Deutschland. 
In  seinen  Quaestiones  super  libros  senlentia- 
ntm  (zuerst  1490  in  Strassburg  und  dann 
ofter  gedruckt)  schloss  er  sich  an  die  nomina- 
tistische  Richtnng  Occam’s  an.  Ausserdem 
hat  er  mehre  Abhandlungen  logischen  Inhalts 
verfasst,  worin  er  in  logischen  Specialfragcn 
als  Gegner  der  damaligen  Scotisten  auftrat. 
Wichtigcr  ist  sein  Traclatus  de  anima  (in 
den  Tractatus  el  sermones  Petri  de  Alliaco , 
1490  in  Strassburg  gedruckt),  worin  er  sich 
meistentheils  an  Aristoteles  anscliliesst  und 
diesen  eigentlich  nur  commentirt,  dabei  aber 
zugleich  mit  praktischer  Tendenz  mystische 
Neigungen  zeigt.  Letztere  treten  noch  ent- 
schiedener  in  seinem  Speculum  considerationis 
(welches  ebenfalls  in  den  „Tractatus  et  ser- 
moncs<(  abgedruckt  ist)  hervor,  worin  er  den 
Zwcck  des  menschlichen  Lebens  in  die  „vi- 
tiorttm  purgatio“,  die  „ virtutum  plantation 
und  die  daraus  folgende  „praemiorum  prae- 
gus(a(iou  setzt.  Wfthrend  dieses  Werk  in 
seinem  ersten  Theil  eine  Theorie  der  Tugen- 
dcn  giebt,  ist  der  zweite  Theil  mystisch- 
allegorischer  Natur,  und  schliesst  sich  an  die- 
sen  noch  ein  Compendium  contemplationis  an. 

Peter  von  Aquila  (Petrus  Aqui- 
linus),  ein  Franziskaner , zeigt  sich  in 
seinem  um  das  Jahr  1320  unter  dem  Xitel 
„ Scotellus **  verfassten  Commentar  zu  den 
Sentenzen  des  Petrus  Lombardus  (durch 
Stephanns  Novelletius  1585  herausgegeben') 
als  einen  Scotisten  vom  reinsten  Wasser  und 
hatte  sich  den  Ehrennamen  „ Doctor  orna- 
tissimus “ erworben. 

Peter  von  Auvergne  (Petrus  de 
Alvernia)  war  zu  Clermont  Dominikaner 
geworden,  hatte  in  Paris  studirt,  wo  er  1275 
Rector  der  Universitiit  wurde,  und  starb  um 
das  Jahr  1301.  Ein  Schuler  des  Thomas 
von  Aquino,  verdanktc  er  seinen  Rnhm  bei 
seinen  Zeitgenosscn  der  Treue,  womit  er  die 
Lehre  seines  Meisters  auszulegen  und  zu 
vertheidigen  verstand.  Doch  verschmilkte  er 
dabei  nicht,  zugleich  manche  Erlhuterungen 
und  Auseinandersetzungen  aus  den  Werken 
des  Duns  Scotus  aufzrtnehmen  und  sich  in 
seiner  Auffassung  der  Universalien  - Frage 


(Lehre  von  den  Allgemeinbegriffen)  von  Avi- 
cenna beeinflussen  zu  lassen.  Abgcsebcn 
davon,  dass  cr  mehrere  von  Thomas  im- 
vollendet  gelassene  Abhandlungen  im  Sinn 
und  Geist  ihres  Urhebers  vollendete,  hat  er 
viele  Cominentare  zu  aristotelischen  Schriften 
und  tiberdies  einige  selbststandigc  Abliand- 
lungen  (Sophisma  determinatiun;  Sex  quod 
libeta;  super  Porphgrium,  als  ersten  Theil 
eines  grbssereu  Werkes  „ Super  totam  logi- 
cam  veterem u)  verfasst,  welchc  handschrift- 
lich  zu  Paris  vorhanden  und  bis  jetzt  nicht 
gedruckt  sind. 

Petrus  Hispanus  (Peter  der  Spa- 
nier)  war  um  aas  Jahr  1226  in  Lissabon 
geboren,  hatte  in  Paris  studirt  und  gelehrt 
und  (nach  der  gcwohnlichen  Ueberlieterung) 
seit  1276  als  Johann  XXI.  den  p&pstlicheu 
Stuhl  in  Rom  innegehabt,  wo  er  1277  starb, 
w&hrend  dagegen  nach  der  Ueberlieferung 
der  Dominikaner  dieser  Spanier  Petrus  in 
dem  (nicht  vor  dem  Jahre  1260  gegnlndeten) 
Dominikanerkloster  Stella  in  Navarra  gelebt 
haben  und  dort  begraben  sein  soil.  Von 
welchem  PetrusHispanns  nun  auch  der 
Tractatus  Summidarum  verfasst  sein  mag, 
so  gait  dersclbe  jedenfalls  sehr  bald  als  mit 
jenera  Papste  identisch.  Dieses  Compendium 
der  byzantinischen  Logik  ist  eine  geistlose 
Uebersetzung  des  von  Michael  Psellos 
in  griechischer  Sprache  verOffentlichten  Wer- 
kes „ Synopsis  Organ  i Ar  is  tot  el id  “ (ed. 
Ehinger  1597)  und  wurde  bis  in’s  sechzehnte 
Jahrhundert  fUr  den  Jugendunterricht  gc- 
braucht.  Vom  griechischen  Original  liegt 
uns  nur  der  erste  Theil  vor,  wan  rend  der 
zweite  Theil  in  der  einzigen  bisher  benutz 
baren  Handschrift  des  Psellos  fehlt  und  sich 
nur  in  dor  lateinischen  Bearbeitung  des 
Petrus  Hispanus  erhalten  hat.  Von  dieser 
aber  existircn  seit  dem  Beginn  des  Drnckcs 
von  Bflchern  eine  Menge  von  dentsehen, 
franzdsischen  und  italienischen  Ausgaben 
aus  dem  fllnfzehuten  Jahrhundert,  theils  mit, 
theils  ohne  Commentar,  indem  einzelne 
Stadte  sogar  besondere,  von  thomistischen 
oder  scotistischen  Bearbeitern  herrtlhrende 
Textrecensiouen  besassen,  deren  Verachie- 
denheit  sich  namentlich  in  den  Memorial 
versen  zeigt.  Dieses  lorische  Compendium 
ist  in  sieben  Hanptabschnitte  getheilt  und 
behandelt  1)  die  Lehre  vom  Urtheil,  w’elches 
in  Subjekt,  Priidikat  und  Copula  gegliedert 
wird;  2)  die  sogeuannten  „ quhufue  voces* 
(fhnf  Worte).  worin  der  Inhalt  der  soge- 
nannten  „Einleitung  des  Porphyries  “ wieder- 
gegeben  wird;  3)  die  Lehre  von  den  Kate- 
gorien ; 4)  die  Lehre  von  den  Schtflssen 
iSyllogistik);  5)  die  Lehre  von  den  Topen 
(Topik);  6;  die  Lehre  von  den  sophistisenen 
Trugschlilssen  und  7)  eine  ausgedehnte  Er- 
orterung  tlber  „ terminorum  proprieiates **, 
wodurch  den  nachfolgenden  Jahrhunderten 
eine  klhgliche  Miisse  des  von  den  Byzan 
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tinern  tiberkommenen  logischen  Unsinns  zu- 
gefiihrt  wurde,  der  sich  bis  in’s  scchzehnte 
Jahrhtmdert  in  den  Schulen  fortpflanzte, 
wAhrend  sibli  der  Inhalt  des  Schlussab- 
schnittes  dieses  siebenteu  Hanpttheils  (die 
Lehre  von  den  „ Exponibilia  “ d.  h.  von 
den  sogenannten  exponibeln  Schlhssen)  auch 
noch  in  die  spiitern  logischen  Compendien 
forterbte. 

Petrus  von  Novara  (in  Oberitalicn), 
daher  gewohnlich  Petrus  Lombard  us 
Kenannt,  hatte  als  der  Sohn  armer  Eltern 
durch  die  Untersttitzung  eines  Wohlth&ters 
znerst  in  Bologna  studirt  und  dann  die 
Schnle  von  Rheims  besncht.  Durch  den 
Besuch  der  Schule  des  Klosters  von  St  Victor 
ward  er  so  gefesselt,  dass  er  Paris  nicht 
mehr  verliess.  Er  erhielt  dort  einen  Lehr- 
stulil  der  Theologie  und  starb  1164  als 
Bi8chof  von  Paris.  In  seinen  vier  Btlchern 
„ Sent enti  arum  Iheologiae  Christ  ianae u, 

wegen  deren  er  den  Ehrennamen  des  „Ma- 
gister  sentenliarum u erhielt,  werden  die 
einzelnen  Lehrsatze  des  kirchlichen  Glaubens- 
bekenntnisses  (im  1.  Buche  die  Lehre  von 
Gott  und  der  gdttlichcn  Dreieinigkeit,  im 
zweiten  die  Lehre  von  den  Engeln  und  vom 
Menschen,  im  dritten  die  Lenre  von  der 
Men8chwerdung  Gottes  und  im  vierten  die 
Lehre  von  den  Sakramenten  und  von  den 
letzten  Dingen)  in  der  Art  behaiyjelt,  dass  er 
zu  jedera  einzelnen  Lehrsatze  die  Beleg- 
stellen  ans  der  heiligen  Schrift  tind  die 
Auffassungen  der  Kirchenvilter  zusammen- 
stellt,  das  Filr  und  Wider  erbrtert  und 
dann  eine  Ausgleichung  der  etwaigen  lVider- 
sprtiche  und  Schwicrigkeiten  versucht.  Diese 
„Scntenzen  “ des  LombaTden  gelangten  unter 
den  nachfolgenden  Scholastikern  zu  solchem 
Ansehen,  dass  sie  Jahrhunderte  lang  die 
Gmndiage  des  theologischen  Studiums  blieben 
und  in  Vorlesungen  wie  durch  Commcntare 
lmndertfach  erlftutert  warden.  Ftir  die  Philo- 
sophic ist  dasselbe  von  keiner  Bedeutung. 

Peter  von  Mantua  (Petrus  Man- 
tuan us)  lebte  im  fttnfzehnten  Jahrhundert, 
obne  dass  fiber  seine  LebensverhUltnisse  etwas 
Niheres  bekannt  ware.  Seine  „ Logic  a M 
wurde  1483  in  Pavia  und  1492  in  Venedig 
gedrnckt  Sie  beruht  ganz  und  gar  auf 
Albert  von  Sachsen,  Marsilius  Ficinus  und 
Panins  Venetus  und  zeigt  eine  starke  Neignng 
zn  leerem  Formalismus  in  der  Vermehrung 
der  verschiedenen  logischen  Schlussweisen 
auf  nicht  weniger  als  64  Schlussfiguren. 
Einen  Gegner  fand  er  an  dem  Arzt  A poll i- 
naris  Offredus  aus  Cremona,  welcher  1492 
tine  Gegenschrift  gegen  den  Mantuaner  ver- 
offentlichte. 

Petrus  do  Oviedo  (in  Spanien),  lehrte 
aU  Cisterciensermdnch  auf  der  Universit&t 
zu  Alcala,  wurde  spate r Erzbischof  von 
San  Domingo  und  von  Quito  und  starb  1651 
ala  Erzbischof  von  Charcas.  Er  schrieb 


Commentare  zu  Aristoteles’  Dialektik,  Logik 
und  Physik. 

Petrus  de  Palnde(Paludanus)stammte 
aus  dem  Geschlecht  der  Edeln  von  Varem- 
bene,  wurde  Dominikanermonch  und  nach- 
dem  er  eine  Zeit  lang  ein  Lehramt  ver- 
waltet  hatte,  vom  Papste  Johann  XXII.  zum 
Patriarchen  von  Jerusalem  erhoben,  und 
starb  1342.  Ausser  einigen  kirchenrecht- 
lichen  Schriften  hat  er  einen  Gommentar 
zum  dritten  und  vierten  Buche  der  „Sen- 
tenzen"  des  Lombarden  (1493  in  Venedig 
znerst  gedruckt)  verfasst,  worin  er  die  Lehren 
der  Thomistenschule  gegen  die  Angriffe  des 
Durandus  a Sancto  Porciano  vertheidigtc 
und  an  der  aristotelisch  - thomistischen  Auf- 
fassung  der  „universalia  in  re“  (Siehe  oben 
n mittelalterliche  Philosophic4*,  S.  605)  fest- 
hielt,  aber  damit  zugleich  die  scotistische 
„ species  intelligibilis “ als  eine  im  Denken 
gegenstiindlicli  vorhandene  vcrbindet.  Ueber- 
dies  weicht  er  in  der  Frage  ttber  das  Princip 
der  Individuation  von  Thomas  ab,  mit  welchem 
er  in  Bezug  auf  die  „ unitas  formac  “ wiederum 
Uberein8timmt. 

Petrus  von  Poitiers  (Pictaviensis) 
war  ein  Schuler  des  Petrus  von  Novara  'Lom- 
bardus)  and  spilter  Kanzler  der  Pariser  Univer- 
sitilt.  Er  starb  1205  als  Erzbischof  von  Embrun. 
Als  der  erste  Ausleger  der  „SentcnzenM  des 
Lombarden  nahm  er  in  seinem  Commentare 
die  For  mein  der  alten  Dialektik  in  seine 
Beweisftlhrungen  auf,  nur  aber  protestirtc 
er  gegen  die  Anwendung  der  Dialektik  auf 
die  TrinitUtslehre  und  handelte  zwischen  dem 
zweiten  und  dritten  Buche  der  „Sentenzenu 
noch  in  einem  besondern  Buclie  von  der 
RUckkehr  des  gefallenen  Menschen  durch 
Reue  und  Busse.  In  seinen  philosophischen 
Anscliauungen  schliesst  er  sich  an  den  plato- 
nischen  Standpunkt  an. 

Petrus  Ramus,  siehe  Ramus  (Petrus). 

Petrus  a Sancto  Josepho  (Peter  von 
St.  Joseph)  war  ein  Bernhardiner  - odor . 
CisterciensermGnch  des  siebenzehnten  Jalir- 
hunderts  und  hat  ausser  seinem  Werke 
„ Idea  Iheologiae  spcculalivae M (1G42)  und 
raehreren  auf  die  Molinistischen  und  Janse- 
nistischen  Streitigkeiten  sich  beziehendc 
Schriften,  in  deuen  er  auf  der  Seite  Molina’s 
steht,  auch  zwei  philosophische  Arbeiten 
veroffentlicht : Idea  philosophiae  universalis 
seu  Metaphysica  et  idea  philosophiae  natu- 
ralis  seu  Physica  (1654^'  in  zwei  Biinden) 
und:  Summula  philosophiae  in  yualuor  par- 
ies dislincta  (1662.) 

Petrus  Tartaretus  oder  Tataretus 
zeigt  sich  in  seinem  Commentar  zu  den 
physikalischen  und  ethischcn  Schriften  des 
Aristoteles,  sowie  zu  den  „Sentenzenu  des 
Lombarden  und  zu  den  „ Quodlibcla"  des 
Duns  Scotus  als  der  bedeutendste  Seotist 
aus  der  letzten  llalfte  des  fiinfzehnten  Jahr- 
hunderts.  In  seinen  ErlAuterungen  zum 
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Aristotelisclien  Organon,  welcbe  seit  1494 
h&ufig  (tlieils  mit,  theils  ohne  griechischen 
Text)  gedruckt  wurden,  und  in  seinen  weit- 
liiufigen  Erliiuterungen  zu  Petrus  Ilispanus 
(seit  1494  ofter  gedruckt)  bekUmpft  er  die 
„nominales“  d.  h.  die  Occamisten,  denen  er 
einen  rein  realistischen  Scotismus  entgegen- 
stellt,  wobei  er  sich  auf  dem  Boden  dcr 
Logik  in  allerlei  Spitzfindigkeiten  in  Betreff 
der  logischen  Schlussfiguren  ergeht.  Zugleiek 
fiudet  sich  bei  ihm  zum  ersten  Male  die 
angcblich  von  Buridan  zur  leichtern  Auf- 
fassung  des  logischen  Mittelbegriffs  entdeckte 
„EsclsbrUeke“  wirklich  als  „pons  asinorum11 
erwiihnt  und  durch  cine  versiunbildlichende 
Pigur  ausgedrUckt. 

Petrus  von  Verberia  (aus  Verberie 
an  der  Oise  in  Frankreich).  gewohnlich 
Petrus  (Verberius)  Aureolus  genannt, 
war  Franziskaner,  hatte  in  Paris  studirt, 
wo  er  auch  mit  Beifall  lehrte  und  sich  den 
Ehrennamen  „ Doctor  facundus11  erwarb. 
Spiiter  wurde  er  Provinzial  seines  Ordens 
ftir  die  aquitanische  Provinz  und  starb  um 
das  Jahr  1345  als  Erzbischof  von  Aix.  Er 
war  einer  der  Ersten,  welche  im  Schoosse 
der  Scoti8tenschule  den  Nominalismus  an- 
bahnten  und  kiimpfte  in  seinen  „ Commentat'd 
in  quatuor  libros  senientianan  welche  zu 
Korn  1595  und  1G05  in  zwei  Banden  gedruckt 
wurden  und  als  Anhang  zum  zweiten  Bande 
seine  „ Quodlibcta  sedccim “ enthalten,  ge- 
gen  Thomas  von  Aquino  und  die  Schule 
(iesselben.  In  der  Wirklichkeit  (so  lehrt 
Anreolus)  giebt  es  nur  einzelne  Dinge 
und  alles  Wirkliche  ist  als  solches  auch 
individuell;  das  Allgemeine  existirt  nicht 
und  ist  ein  blosser  Verstandesbcgriff,  ein 
nur  vom  lutcllekt  des  Menschen  erzeugtes 
Gebilde,  keineswegs  aber  ein  dem  Verstand 
oder  der  Einbildungskraft  eingedrilcktes  Bild 
der  Sache.  Die  Allgemeinbegriffe  von  Gegen- 
stiinden  entstehen  nur  beim  Ilinwegsehen  von 
dicser  oder  jener  besondern  Representation 
der  Art  (species).  Von  der  „ species  intelli- 
ffibilisu  der  Scotisten  will  er  Nichts  wissen. 
Vom  Standpunkt  der  aristotelisclien  Philo- 
sophic erkldrt  er  die  platonischen  Ideen  fiir 
eitel  Windbeutelei  und  Spiegelfcchterei  und 
sucht,  im  Gegensatze  zu  den  theologischen 
Lchrbestimmungen  der  Thomistenschulc,  den 
Gottesbegriff  in  den  Bereich  begrifflicher 
Fassbarkcit  herabzuziehen  und  denselben  den 
aristotelisclien  Kategoricn  zu  unterstellen. 

Phaiddn  aus  Elis  war  der  Licbling  des 
Sokrates  und  durch  diesen  aus  der  Skaverei 
losgckaut’t  worden,  in  die  er  bei  derEroberung 
seiner  Vaterstadt  gerathen  war.  Nacli  dem 
Tode  des  Sokrates,  bei  welchem  er  zugegen 
war,  hat  er  in  Elis  eine  Schule  eroffuet, 
welche  als  „elische  Schule**  bezeichnct  wird 
und  zu  wclcher  nameutlich  Pleistanos,  Anchi- 
pylos  und  Mosclios  gehbrten.  Auch  wird 
Phaidon  als  Verfasser  von  Dialogen  genannt, 


von  denen  sich  jedoch  Nichts  erhalten  hat, 
wahrend  sein  Freund  Platon  ihn  durch  den 
mit  Phaidon’s  Namen  benannten  Dialog  un- 
sterblich  geraacht  hat.  * * 

Phaidonides  wird  bei  Xenophon  und 
im  platonischen  Dialoge  „ Phaidon  “ als  ein 
unmittelbarer  Schuler  des  Sokrates  genannt. 

Pliaidros  (Phaedrus)  hiess  ein  Epi- 
kuriier,  welchen  Cicero  um  das  Jahr  90  vor 
Chr.  in  Rom  kennen  gclernt  und  spSter  in 
Athen  gehort  hatte. 

Plialeas  aus  Chalkedon  in  Bithynien 
wird  in  der  aristotelisclien  Politik  als 
der  erste  philosophische  Politiker  genannt, 
welcher  communistische  Ideen  vortrug. 

Plianias  aus  Eresos  (auf  der  Insel 
Lesbos)  wird  als  Schuler  des  Aristoteles 
und  als  Freund  des  Eresiers  Theophrastus 
genannt  und  soil  ausser  logischen  Schriften 
auch  ein  Werk  „Uber  die  Sokratiker*  und 
ein  anderes  „gegen  die  Sophisten  “ verfasst 
liaben.  Ein  anderer  Plianias  wird  als 
Schuler  des  Stoikers  Poseidonios  unter  den 
Stoikern  des  letzten  vorchristlichen  Jahr- 
hunderts  genannt 

PliantAn  aus  Phlius  wird  als  ein  Zeit- 
genosse  des  Aristoxenos  aus  Tarent  im  dritten 
vorchristlichen  Jahrhundert  erwahnt  und  als 
ein  Pythagoriler  bezeichnet 

Phariaii  os  wird  in  den  Briefen  des 
Kaisers  Julian  als  einer  seiner  Studienge- 
nossen  erwfthnt 

Pherekyd^s  aus  Syros  (einer  der  kykla- 
dischen  Inseln  im  agftischen  Mcere)  wird  bald 
als  ein  Schuler  des  jonischen  Naturpliilo- 
sophen  Thales,  bald  als  Lehrer  des  Pj'tha- 
oras  genannt,  von  Manchen  auch  unter 
ie  sogenannten  sieben  Weisen  gezilhlt  und 
lebtc  in  der  ersten  Halfte  des  sechsten 
vorchristlichen  Jahrhunderts.  Aus  seiner 
„Ifeptamychosu  (d.  h.  Siebengemach)  be- 
titelten  Schrift,  welche  in  sieben  Buchern 
cine  Theogonie  und  Kosmogonie  (Gdtter-  und 
Weltentstehung)  enthalt,  sind  uns  Bruch- 
stUcke  erhalten  worden.  Hiernach  nalim  er 
Kronos  (Himmel),  Chthon  (Erde)  und  Zeus 
oder  Aitlier  (als  Wcltbildner)  als  die  drei 
ewigen  Grundprincipien  der  Dinge  an.  Nach- 
dem  Kronos  aus  semem  Samen  Feuer,  Wind 
und  Wasser  hervorgebracht  hatte,  wurden  von 
diesen  drei  Urweaen  fiinf  weitere  Gdtter- 
geschlechter  erzeugt.  Um  als  Weltbildner 
aufzutreten,  verwandelt  sich  Zeus  in  Eros 
und  bildete  den  weiten  Mantel  der  Schdpftwg. 
Aber  dicser  Weltbildung  widerstrebte  der 
SchlangengottOpbioneu8  mit  seinen  Schaaren, 
die  jedoch  durch  Kronos  in’s  Meer  ge- 
stilrzt  wurden.  Nach  Cicero’s  Bericht  hatte 
Pherekvdes  zuerst  die  Unsterblichkeit  der 
Seele  oder  vielmehr  die  Seelcnwandemng  ge- 
lehrt.  In  spiitern  Sagen  orscheint  er  als  ein 
Uhnlicher  Wundennann,  wie  Pythagoras  und 
Apollonios  von  Tyana. 
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Philelphus,  Franciscus,  war  1393 
zu  Tolentino  in  dcr  Mark  Ancona  nls  dcr 
Sohn  arnicr  Eltern  geboren,  liatte  in  Padua 
studirt,  ein  leichtsiuniges  Leben  gefiilirt,  war 
dann  nach  Konstantinopcl  gegaugen,  wo  er 
die  Tocbter  des  gelehrten  Griechen  Emanuel 
Chmoloras  beirathete.  Nach  einem  sieben- 
j&hrigen  Aufentbalt  daselbst  kam  er  nach 
Italien  zurilck  und  wurde  in  Bologna  als 
Professor  der  Beredtsauikeit  und  Moral  an- 
gestellt,  Iehrte  dann  in  Florenz  unter  grossem 
Zulaufe,  mussto  aber  wegen  Schuldeu  ver- 
folgt  (1429)  nach  Siena,  von  dort  wegen 
Misslielligkeitcn  mit  den  Mediceern  (1439) 
nach  Bologna  ilflchten.  Von  dort  wurde  er 
1453  nach  Neapel  zum  Konig  Alphons  be- 
rofen,  welcher  ihn  als  Dichter  mit  dem 
Lorbeerkranz  kronte.  Seit  1475  lebte  er 
in  Rom,  wo  er  den  Cicero  erklilrte  und  1481 
im  83.  Lebensjahre  starb.  Ausser  historischen 
und  poetischen  Arbeiten  hat  er  zahlreiche 
Uebersetzungen  von  Schriften  des  Xenophon, 
Aristoteles,  Ilippokratcs,  Plutarchos  in’s 
Lateiiiische  verbffentlicht.  In  seinen  zwei 
Dialogen  unter  dem  Titel:  „ Canvivia  Medio- 
lanensia u (1477)  zeigte  er  grossc  Belesen- 
heit  in  der  philosophischen  Literatur  der 
Pythagorfter  und  Platoniker,  regte  aucli  eine 
Menge  philosophischer  Fragen  an,  ohnegriind- 
lich  auf  dieselben  einzugehen,  und  schliesst 
mit  dem  Ausspruche:  *Wer  kein  Philosoph 
ist,  kann  kaum  ein  Mensch  heissen.u  Seine 
filnfBttcher  „ De  mornli  disciplina",  wclche 
von  ihm  nicht  vollendet  worden  waren,  er- 
scbicnen  erst  1552  zu  Venedig  im  Drucke 
und  enthaltcn  eine  Darstellung  der  Moral 
nach  den  Grunds&tzen  des  Aristoteles  und 
Cicero. 

Philippi,  Wilhelm,  war  um  das  Jahr 
lfiOO  zu  Halles  (in  den  fhimischen  Provinzen) 
geboren  und  als  Lehrer  der  Medicin  und 
Philosophic  1665  in  Lowen  gestorben.  In 
seinen  Schriften  „ Medulla  logicae “ (1661), 
„ Medulla  metaphysical"  (1663)  und  „ Me- 
dulla physicae “ (1664)  hat  er  noch  ganz  die 
flberkommene  altscholastische  Richtung  ver- 
treten. 

Philippos  aus  Opus  (in  Lokris)  war 
ein  Schuler  des  Platon  und  wird  als  aus- 
gezeichneter  Mathcmatiker  und  Astronom  ge- 
riihrat.  Er  gab  die  platonische  Schrift  liber 
die  Gesetze  heraus  und  ist  wahrscheinlich 
der  Verfasser  der  angeblich  platonischen 
Schrift  n Epinomis M.  Da  er  spiiter  in  der 
lokrischen  Kolonie  Medama  in  Bruttium 
(Unteritalienj  lebte,  wird  er  bisweilen  auch 
als  Philippos  der  Medmiler  erwahnt. 

Philippos  heisst  auch  ein  Stoiker  aus 
der  Zeit  des  Kaisers  Domitian  und  Trajan. 

Philiskos  hiess  einer  der  Schiller  des 
Kynikers  Diogenes.  Ein  Epikuriier  Phil  is - 
ens  wurde  im  Jahr  155  vor  Chr.  wegen 
seines  schlechten  Einflusses  auf  die  Jugend 

Rom  ausgewiesen. 


Philo,  siehe  Phi  Ion. 

Pliilod^iiiOM  aus  Gadara  in  Cdlesyrien 
(am  Hiileh-See)  lebte  als  Epikuriier  zur  Zeit 
Cicero’s  in  Rom.  Von  seinen  philosophischen 
Schriften  befanden  sich  in  Herculanum  36 
BUcher,  von  welchen  ein  Theil  der  noch 
lesbaren  Rollen  Bruchstilcke  aus  der  Schrift 
„Uber  die  Friimmigkeitu  veriiffcntlicht  worden 
ist,  worin  er  seine  religiosen  Anschauungen 
und  moralische  Lehren  entwickelt.  Nach 
Diogenes  von  Laerte  hatte  er  auch  eine 
Schrift  ilber  die  Meinungcu  der  Philosophcn 
und  eine  Abhandlung  fiber  die  Laster  und 
die  dcnsclben  entgegengesetzteu  Togendeu 
geschrieben. 

PliilolaoH  aus  Kroton  odcr  Tarent  in 
Unteritalien , ein  Ulterer  Zcitgenosse  des 
Sokrates  und  Dcmokritos,  gchortc  zu  den 
iiltern  PythagorUern  und  lebte  theils  zu 
Heraclea  in  Lukanien,  theils  in  Theben.  Die 
uns  aus  seiner  Schrift  „ ilber  die  Natur1* 
erhaltenen  Bruchstilcke  sind  von  Schaar- 
schmidt  siimmtlich  filr  unacht  erkliirt  worden, 
w&hrend  andere  Forscher  nur  wenige  der- 
selben  anzweifeln  zu  miissen  glaubcn.  Er 
bezeichuet  die  Zahl  als  das  Gesetz  und  den 
Zusammenhalt  der  Welt,  als  die  behcrrschendc 
Macht  ilber  G6ttcr  und  Menschen , als  die 
Bedingung  aller  Bestimmtheit  und  Erkcnn- 
barkeit  und  erkliirt  demgemSss  die  beiden 
Grundbestandheiten  der  Zahlen , djis  dem 
Ungeraden  entsprechende  Begrenzte  und  das 
dem  Geradeu  entsprechende  L'nbegrcnzte  filr 
diejenigen  Dinge,  aus  welchen  Alles  gcbildet 
sei.  Das  die  Elcmcnte  verknilpfcndc  Band 
aber  ist  die  Harmonic,  als  die  Einheit  des 
Mannigfaltigcn  und  Zusammenstimmung  des 
Zwie8pilltigen,  willirend  die  Wurzel  aller 
Zahlen,  das  Eins,  der  Anfang  oder  Grand 
aller  Dinge  ist  und  in  der  Mitte  dcr  Wclt- 
kugel  als  im  eigentliehen  Ilcrde  des  Welt- 
alls  thront.  Indem  Philolaos  aus  den  vicr 
ersten  Zahlen  die  geometrische  Bestimmtheit 
(Punkt , Linie,  Fliiche,  Kdrper)  ableitctc, 
legte  er  auch  den  kleinstcn  Bestandtheilen 
der  verschiedenen  StofTe  die  Gestalt  der  regel- 
miissigen  geometrischen  Korper  bei,  sodass 
dieselben  entweder  kubisch  oder  viercckig 
oder  achteckig  oder  zwblfeckig  oder  zwanzig- 
eckig  seien.  Dagegen  filhrt  er  die  phy- 
sikalische  Beschaffenhcit  auf  die  Fttnfz&hl, 
die  Beseeltheit  auf  die  Sechszahl,  die  im  Ge- 
hirn  wohnende  Vernunft,  ebenso  das  Licht 
und  die  Gesundheit  auf  (lie  Siebenzahl,  die 
Liebe  und  Freundschaft  und  die  Erfindungs- 
gabe  auf  die  Achtzahl  zurtlck. 

A.  BQckh , Philolaos  des  Pythagorocrs  Leben, 
nebst  den  Bruchstiickcn  seines  Werkcs.  1819. 

C.  Schaarschmidt,  die  angebliche  Schriftstolleroi 
des  Philolaos  und  die  liruchstiieke  der  ihm 
zngeschriebuuon  Bucher.  1864. 

PhilAn  aus  Alexandrien  (Philo  Alexand- 
rinus  oder  Philo  Judaeus)  gcwohnlich  genannt, 
war  wahrscheinlich  im  Jahre  20  vor  Chr,, 
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in  derselben  Zeit,  als  der  griechische  Geograph 
Strabon  mit  dem  rbmisclien  Stattlialter  Callus 
Aegypten  bereiste,  in  Alexandrian  geboren. 
Er  stammte  aus  holtem  priesterlichera  Ge- 
schlechte,  uud  seine  Familie  gehOrte  zu  den 
angesehensten  und  reicbsteu  des  Landes. 
Philon’s  Bruder  Alexander  war  zur  Zeit  der 
Kaiser  Tiberius  und  Caligula  Alabarch  oder 
Vorsteher  der  alexandrinisclien  Judenge- 
ineinde,  welche  damals  zwei  Filnftheile  der 
Stadt  bewohnte.  Mit  dem  Studium  der 
heiligen  Schriften  seines  Volkes,  welche  den 
alexandrinisclien  Juden  in  griechisclier  Ueber- 
setzung  vorlagen,  liatte  Philon  in  seinen 
jtlngern  Jahren  die  cifrigc  Beschfiftigung  mit 
der  griechi8chen  Philosophic  verbunden  und 
w&lirend  seines  kr&ftigen  Mannes  die  ilirn 
vergonnte  Musse  zur  Abfassung  einer  Reihe 
von  Schriften  in  griechisclier  Sprache  be- 
nutzt,  die  eigentlich  ein  Ganzes  bilden,  in 
den  Ausgaben  seiner  Schriften  (die  beste 
Handausgabe  ist  die  von  C.  E.  Richter  in 
Leipzig  besorgte,  1828 — 30,  in  aclitB&ndchen) 
jedoch  mit  besoudern  Titeln  aufgeftihrt  zu 
werden  pflegen.  Er  giebt  darin  in  fort- 
laufender  Rede  eine  Erkl&rung  der  ftinf 
Bilcher  Mose’s  (des  sogenannten  Pentateuchs) 
nach  der  damals  unter  den  alexandrinischen 
Juden  verbreiteten  allegorischen  Schrift- 
auslegung,  welche  neben  dem  wortlichen  Sinne 
eine  tiefere  geistige  Bedeutung  des  Inhalts 
unterschicd,  der  hinter  dem  Buchstaben 
verborgen  ware.  Dadurch  ward  es  ihm  miig- 
lich,  platonische  und  pythagorSische  Anschau- 
ungen,  stoische  und  aristotelische  Gedankcn 
auf  das  Gewand  seiner  Gesetzesanschauungen 
zu  sticken.  Das  mosaische  Gesetzbuch  gilt 
ihm  als  die  Quelle  der  tiefsten  Weisheit. 
Moses  scibst  als  der  gTbsste  Prophet  und 
Philosoph,  ja  als  der  grdsste  aller  Menschen. 
Die  Auslegung  der  heiligen  Btlcher  bis  auf 
das  kleinste  Wortchen  ist  ihm  die  cigenthUm- 
liche  Philosophic  seines  Volkes;  denn  sogar 
in  ihrer  griechischen  Uebersetzung  gelten  ihm 
dicselben  als  gbttlich  eingegeben.  Daneben 
freilich  enth&lt,  nach  seiner  Ansicht,  auch 
die  griechische  Philosophic  ebenso,  wie  die 
griechischen  Dichter  die  gottliche  Weisheit 
wenn  auch  weniger  rein  und  vollstandig,  als 
das  mosaische  Gesetz.  Mit  Anerkennung  und 
Verehrung  redet  er  von  dem  grossen,  heiligen 
und  gUttlichen  Platon;  or  redet  von  der  hei- 
ligen Gemeinde  der  Pythagor&er , von  dem 
heiligen  Vereinc  gdttlicher  Manner,  wie  Par- 
menides, Empedokles,  Zenon,  Kleanthes  und 
andere  griechische  Weise  waren.  Nicht  ein- 
mal  gegen  die  religiosen  Fabeln  und  Gotter- 
mytlien  der  griechischen  Dichter  vcrhalt  sicli 
Pliilon  feindsclig  und  schlechthin  verwerfend, 
sondern  er  beruft  sicli  mituntcr  auf  dicselben 
als  solclic,  die  eben  nur  mittelst  allegorischer 
Ausdeutnng  nach  ihrem  physikalischen  oder 
geistig-sittlichen  Sinn  erfasst  werden  mUssten, 
urn  tiefe  Weisheit  darzubictcn.  Er  leitct  die 


Vielgotterei  des  Heidenthums  theils  aus  Irr- 
thum  der  Menschen,  theils  aus  poctischen 
Erdichtungen  ab,  nur  in  seltenen  Fallen  ans 
menschlichem  Leichtsinne,  der  die’  Laster  der 
Heroen  vergotterte.  Nach  Philon’s  Auffassung 
sind  in  den  mythologischen  Gestalten  des 
hellenischen  Volksglaubens  theils  die  ver- 
nUnftigen  Seelen  der  Gestirne  nnd  die  leben- 
digen  Kriifte  der  Elemente  sinnbildlich  vor- 
gestellt,  theils  niedrigere  Gattungen  gdttlicher 
Mittelwesen,  theils  Heroen  und  grosse  Manner 
der  Vorzeit  und  Wohlthflter  ties  Menschen- 
geschlechts  personificirt:  eine  Ansehauungs- 
weise,  filr  welche  er  an  namhaften  griechischen 
Philosophen  seine  Vorlaufer  liatte.  Daneben 
liielt.  er  an  der  unter  den  Juden  Alexandriens 
lUngst  gel&ufig  gewordenen  und  von  ihnen 
zu  den  griechischen  Kirchenv&tern  tiber- 
gegangenen  Voraussetzung  fest,  dass  der 
Inhalt  der  griechischen  Philosophic  aus  der 
mosaischen  Offenbarung  geflossen  und  dass 
die  Weisheit  der  gdttlichen  Gesetzgebung  auf 
Sinai  in  alle  Weltgegenden  zu  Barbaren  und 
Ilellenen  gedrungen  sei , indem  die  grie- 
chischen Philosophen  aus  einer  alten  grie- 
chischen Uebersetzung  des  jtidischen  Gesetz- 
buches  geschopft  hatten.  Ausserjenem  Haupt- 
werke,  von  welchem  die  uns  in  griechisclier 
Sprache  erhaltenen  Schriften  Philon’s  nur 
einzelne  Bestandtheile  bilden,  liatte  er  noch 
ein  zweites  grosseres  Hauptwerk  verfasst, 
welches  in  populiirer  und  katechetischerForm, 
in  Fragen  und  Antworten,  den  Inhalt  der 
beiden  ersten  BUclier  Mose’s  behandelte;  da3 
griechische  Original  dieses  Werkes  ist  ver- 
loren  gegangen,  dagegen  ist  davon  zu  An- 
fang  aieses  Jalirhunderts  eine  annenische 
Uebersetzung  aufgefunden  worden,  welche 
in’s  Lateinische  tlbertragen  wurde  und  den 
Inhalt  der  beiden  letzten  Biiudchen  der 
Richter ’schen  Ansgabe  der  Werke  Philon’s 
bildet.  Ausser  diesen  beiden  Hauptwerken 
hatte  Philon  vor  der  Zeit  der  im  Jahr  38  n.  Chr. 
Uber  die  alexandrinischen  Jnden  ausgebro- 
chenen  Verfolgungen  noch  eine  besondere 
Schrift  Uber  die  Unvergiinglichkeit  der  Welt, 
eine  andere  Uber  die  Freiheit  des  Gerechten, 
worin  er  die  palUstinensisch-jUdischeSecte  der 
Essener  oder  EssUcr  schildert,  und  eine  dritte 
Uber  das  beschauliche  Leben  verfasst,  worin 
er  die  GmndsUtze  und  Lebensweise  der 
alexandrinisch  - iUdischen  Secte  der  Thera- 
peuten  beschreibt.  In  diesen  verschiedenen 
Arbeiten  sind  die  religionsphilosophischen 
und  ethischen  Gedankeu  zerstreut,  aus  wel- 
chen  sicli  der  Loser  die  philosophische  oder 
richtiger  theosopliische  Arelt-  und  Lcben*- 
anschauung  des  Mamies  erst  zusamraensetzen 
muss,  welchen  schon  einige  Kirchenviter  als 
den  jUdischen  Platon  bezeichneten  nnd  von 
welchem  Andere  das  Wort  aufbrachten:  wEnt- 
weder  platonisirt  Philon  oder  Platon  phiio 
nisirt!14  Dies  bezieht  sich  cbensowohl  anf 
den  Iuhalt,  wie  auf  die  Form  nnd  den  Stil 
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♦seiner  Schriften.  Platon’s  Gedanken,  Worte 
nnd  Redeweise  bilden  darin,  wie  in  einem 
Gewebe,  gleicbsam  den  Aufzug,  withrend  der 

Sanze  Vorrath  von  Beredsamkeit,  den  sick 
er  redselige  alexandrinische  Ilebr&er  ans 
dem  Studium  attischer  Redner  und  Gescbicht- 
scbreiber  zu  eigen  gemacht  hatte,  und  der 
dazu  verwendet  wird,  um  die  verschieden- 
artigsten  Filden  des  Einschlags  zu  liefcrn. 
Die  Darstellung  seiner  Gedanken  zeugt  von 
einer  so  grossen  Sorgfalt , dass  man  sieht, 
es  war  sein  ofienbares  Streben,  seine  Rede 
mit  alien  Scbbnheiten  auszustatten , die  der 
Ernst  nnd  die  Wtirde  der  von  ihm  behan- 
delten  Gegenstiinde  vertrUgt.  Hin  und  wieder 
scheint  er  sicli  wohlgefilllig  im  schOnen 
Spiegel  des  klaren  Flusses  seiner  anmu- 
tnigen  Rede  zu  bescbaueu.  Wo  er  aber  als 
Jilnger  Mose’s  aus  dem  Mittelpunkt  seines 
religidsen  Lebens  und  im  Geftlhle  der 
Heiligkeit  des  gottlichen  Nationalgesetzes 
schreibt,  da  gewinnen  seine  Gedanken  an 
Tiefe  und  Ftille , und  sein  Ausdruck  erhftlt 
eine  grossartige  Erhabenbeit  und  Wtirde. 
Fflr  den  vollendeten  Weisen  ist',  nacb  Pin- 
ion’s Ansicht,  die  Gottbeit  der  einzige  Gegen- 
stand  des  Wissens;  denn  Gott  allein  ist  das 
wabrhaft  Seiende  und  vollkommen  Gute.  Die 
flbersinnliche  Welt  der  gottlicben  Gedanken 
und  Krafte,  sodann  ibr  gegentlber  als  ibr 
Ab-  und  Naclibild  die  sinnlicbe  Erscheinuugs- 
welt  und  endlicb  des  Menscben  Erbebung 
aus  der  Erscheinungswelt  zum  Uebersinn- 
lichen:  dies  sind  die  Angelpuukte,  um  welcbe 
sich  die  Gedankenwelt  des  „jUdischen  Platon* 
bewegt,  und  seben  wir  ibn  sebliesslieb  in 
seiner  Lehre  von  der  Zukunft  des  Menschen- 

Khlechts  auf  Erden  mit  den  messianiseben 
artungen  seines  Volkes  im  Wesentlicben 
zusammentreffen , so  baben  wir  damit  die 
Grundztige  seiner  Weltansicbt  vollst&ndig  bei- 
sammen. 

Wie  das  Auge  (so  lebrte  Pbilon)  zwar 
das  Andere  sieht,  nicht  aber  sicb  selbst,  und 
wie  der  Verstand  zwar  Anderes  verstebt, 
sich  selbst  aber  niebt  wahrnimmt:  so  ist  keine 
Seele  aus  sich  selber  geschickt,  uen  Schdpfer 
zu  sehen,  nnd  das  Angesicbt  des  Seienden 
zu  erbUcken,  welcher  wie  ein  Wagenlenker 
oder  Steuermann,  boch  tlber  Leibem  und 
Seelen.  tlber  den  unsiebtbaren  Naturen,  den 
Gedanken  und  Geistem,  tlber  Erde,  Luft, 
Himmel  und  irdischeu  Kriiften  erbaben  stebt. 
Als  Sonne  der  Sonne  ist  Gott  der  alleinige 
Ort,  der  allein  Stebende  und  das  ewige  Ruben 
und  doch  der  allgemeine  Beweger  und  die 
bewegende  Ursache  von  Allem.  Von  ibm  wird 
Alles  erfQllt  und  Er  ist  es,  der  AUes  umfasst, 
ohne  selber  umfasst  zu  werden,  welcbem 
allein  es  zukommt,  tlberall  und  nirgends  zu 
sein  und  doch  Alles  zu  tragen  und  zu  halten 
in  seiner  Kraft.  Gott  allein  ist  auch  einzig 
und  Eins,  nicht  gemisebt  und  zusammen- 
gesetzt,  wie  das  Sichtbarc  und  Vergangliche, 


sondern  durcliaus  einfacbe  Natur,  ftlr  sich 
selbst  keines  Dinges  bedtirftig  und  nur  sich 
selbst  gleich  und  iihnlich,  nur  sicb  selbst  be- 
greiflicli,  darum  tlber  alle  mensebliebe  Namen 
erbaben  und  keinem  Wissen  erreichbar,  von 
der  Welt  und  allem  Sichtbaren  durebaus 
ver8cbieden  und  ausserhalb  alles  GescbafTenen, 
tlber  Zeit  und  Raum  erbaben,  der  Ungewordene, 
von  allem  Endlichen  unbertlbrt,  besser  als 
das  Gute  und  Schone,  reiner  als  die  Einheit 
und  seller  als  die  Seligkeit  durch  keinen 
andern  Namen  als  den  des  Seienden,  d.  li. 
den  unausspreeblieben  Namen  Jabveb  (Jeho- 
vah) zu  bezeichncn.  Die  Welt,  in  welcher 
das  Seiende  von  Ewigkeit  her  sicb  befindet, 
der  un8icbtbare  Ort,  worin  die  Gottbeit  stebt, 
ist  allein  der  unkbrperliche  gottlicbe  Gedanke, 
der  gleicbsam  als  das  lautlose  Selbstgesprach 
des  Ewigen  Eins  und  dasselbe  ist  mit  seinem 
Worte,  dem  gottlicben  Logos.  Aber  Gott 
fing  nicht  frtlber  an  zu  deuken,  als  zu  han- 
deln,  denn  zeitlos  ist  seine  Kraft,  und  zeitlos 
ist  Alles  bei  ibm  geworden.  Er  ist  nicht 
Zeit,  sondern  sein  Lcben  ist  Ewigkeit,  das 
Urbild  und  Muster  der  Zeit;  in  dcr  Ewigkeit 
aber  ist  Nichts  vergangen  und  Nicbts  zu- 
ktlnftig,  sondern  alles  gegenwilrtig.  Gottes 
Gedanke  ist  seine  That;  denkend  bandelt 
Gott  zugleich.  Seine  Gedanke  ist  die  un- 
sichtbare  Welt,  der  einsame  Ort  der  gott- 
licben Kriifte  und  die  Fdlle  einer  gedaebten, 
unkorperlicben , gottlicben  Welt.  In  der 
Reihe  der  gdttlichen  Kriifte  steben  die  Gilte 
und  Maclit  oben  an,  welcbe  in  der  heiligen 
Schrift  als  Gott  und  Ilerr  untersebieden 
werden.  Ueber  beiden  sebwebt  als  das  um- 
fjissende  Hobere  lebendig  der  gottlicbe  Ge- 
danke (Logos),  der  die  hoebste  gottlicbe 
Kraft  selber  ist  und  einer  ewig  fluthenden 
Quelle  gleicbt , einem  Flusse , aus  welcbem 
Alles  bervorstromt.  Dem  allein  wahrbaft 
Seienden  gegentlber  ist  der  unbeseelte,  leb- 
lose  und  unbewegte,  eigensebafts  - und  gc- 
staltlose,  ungcordnete  unu  mit  sicb  streiteude, 
ungewordene  Stoff  (Materie)  das  Nichtseiende. 
Dunkle  und  Leere,  die  nur  leidende  und 
nimmer  wirkende  Weseuheit,  in  Wabrbcit  das 
Wesenlose.  Mit  diesem  Stoflfe  tritt  das 
Gottlicbe  in  seiner  Majestitt  und  Heilichkeit 
nimmer  in  Berilhrung.  sondern  bleibt  ibm 
mit  seiner  Natur  ewig  (erne.  Nur  mit  seinem 
Gedanken  (Logos)  und  den  Wirkungen  seiner 
gottlicben  Kraft  reicht  er  zu  ihm  berab, 
um  die  Leere  damit  zu  crftlllen  und  zu  be- 
seelen,  damit  sie  aus  ihrem  Nicbtsein  beraus- 
trete  und  am  wabrhaft  Seienden,  am  gott- 
licben Leben  Antheil  und  von  demselben 
Ordnung  und  Gestalt  , Beseeltbeit  und  Ein- 
klang  empfange.  Denn  da  Gott  allein  wirk- 
licb  ist,  so  ist  ibm  das  Wirkcn  ebenso  notli- 
wendig,  wie  dem  Feuer  das  Brcnnen,  und 
mit  dem  Wirken  seiner  Kraft,  dem  gdttlichen 
Gedanken,  muss  er  in  Allem  gegenwilrtig 
sein.  Darum  fillirt  er,  um  neidlos  seine  Gute 
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mitzutheilen  nnd  seine  Macht  knrnl  zn  thun, 
seinen  Gedanken,  sein  ewiges  Wort,  in  das 
Nichtseiendc  oder  das  Andcre  ein,  das  nicht 
Er  selber  ist,  nnd  so  entstand  aus  dcm  leb- 
lind  seelenlosen  Stoffe  eine  geordnete  sicht- 
bare  Welt.  Nacli  dem  gedachten,  korner- 
lichen  Urbilde,  dcr  nnsichtbaren  nnd  (iber- 
sinnlichen  Welt  der  gottlichen  KrUfte  oder 
Ideen,  welche  die  heiligc  Schrift  Engel  ncnnt, 
bildete  der  Weltbanmeister  ein  Ab-  und 
Nachbild,  damit  die  ersclicinendcn  Dinge  die 
verkbrpertcn  Nachbilder  jener  gottlichen 
Kriifte  wiircn  nnd  somit  tier  gottliche  Ge- 
danke  das  Siegel  sei,  als  dessen  Abdruck 
die  sichtbare  Welt  erscheint.  So  zicht  das 
gottliche  Wort  (Logos)  die  Welt  an  wie  ein 
Gewand  und  ist  das  die  Theile  der  Welt 
verkntlpfendc  Band,  die  Alle3  bindende  und 
ordnende  Kraft,  das  ewige  Gesetz  Gottcs, 
das  die  Welt  von  einem  Ende  zum  andern 
tragt,  bewegt  und  znsammenhftlt.  die  kUnst- 
lerisch  bildende  und  die  Keime  alles  Werdens 
nnd  Geschehens  in  sich  tragende  Vemunft, 
die  Alles  durchdringende  und  erfitllende 
Scelc  der  Welt,  der  Vcrmittlcr  zwischen  ihr 
und  dem  Ungcwordenen,  der  Stellvertreter 
Gottcs  und  ties  gottlichen  Widens  in  der 
sichtbaren  Welt,  der  Quell  der  Weisheit  und 
Tngend  ftir  die  Menschen , das  Vaterland 
weiser  Seclen,  der  Ilerrscher  und  Steuermann 
der  Weisen , tier  Ftlrsprechcr  und  Hohc- 
priestcr  dcr  Menschen  vor  Gott,  der  zweite 
Gott  oder  der  erstgeborne  Sohn  Gottcs. 

Dagegcn  ist  der  jiingere  Sohn  Gottcs  die 
sichtbare  Welt  als  tier  grbsste  der  Leiber 
nnd  voll  von  Leibern,  nicht  unendlich,  sondern 
begrenzt,  mnd  und  von  Kugelgestalt  und 
aus  vielcn  Kreisen  bcstehend,  indem  allc 
ihre  Theile  glcichniiissig  nacli  der  Mittc 
streben  und  kein  Ort  ansserhalb  der  Welt 
fHr  die  Lccre  bleibt.  Wie  die  sichtbare 
Welt  das  Ab-  und  Nachbild  dcr  unkdrper- 
lichen,  gedachten,  flbersinnlichen  Welt  ist, 
welche  im  gottlichen  Gedanken  oder  Worte 
(Logos)  steht;  so  ist  in  ihr  nacli  Maass  und 
Zahl  Alles  geordnct,  und  alle  Dinge  haben 
an  dcm  unsichtbaren,  gcheimnissvollen  Wesen 
der  Zahl  Antheil,  so  dass  die  Natur  des  Ge- 
schaffenen  nunmehr  die  Wohlordnung  des 
vorlier  Ungeordneten  und  die  Welt  die 
vollkommenste,  beste  und  tadello3e,  sclion 
nnd  gottlich  ist,  voll  Einklang  und  Harmonie 
nacli  der  Weise  einer  Leier.  Denn  dcr  gott- 
liche Gedanke  in  ihr  ist  Fuhrer  und  Herr 
des  Einklangs  und  machte,  seine  Kraft  bis 
zum  Ende  ausspannend , Jegliches  mit  Jeg- 
liclicm  zusammenstimmend.  Jeder  Theil  dcr 
Welt  hat  seine  Bcwohner;  dcr  reinc  Himmel 
ist  der  Unsterblicben  Behausnng  nnd  Gottes 
unvcrganglichc  Konigsbnrg,  die  Erde  der 
Sterblichen  Herd.  Dim  obersten  Rang  in  der 
sichtbaren  Welt  nelimen  die  Gcstirne  ein, 
als  lcbcndige  und  bcseeltc  Wesen,  als  sicht- 
bare Gdtter.  Ihre  Behausnng,  dcr  Himmel,  ) 


ist  aus  dem  fflnften  Elementc,  dem  reinsten* 
Aether  gebildet  und  von  der  Natnr  der 
iibrigcn  Elcmente  dnrchaus  verschiedeu.  Der 
dFIimmel  ist  unendlich  gross  und  wird  nicht 
vom  Leeren,  sondern  vom  Uncndlichen  urn- 
fnsst;  denn  ausserhalb  der  Welt  ist  Nichts, 
und  ihre  und  des  Himmels  Grenze  ist  der 
Gott.  . Als  die  Mitte  der  Schopfung  ist  die 
Erde  ira  unermesslichen  Kreis  gelagert, 
zwischen  ihr  und  der  himralischen  Welt  der 
Mond,  mitten  im  Luftraume.  welcher  der 
fenrige  Lebensstoff  der  irdisclien  Geschdpfe 
und  in  seiner  obern  Region,  fern  von  der 
Erde,  wie  eine  volkreiche  Stadt,  voll  von 
korpcrlichen  Seclen  ist.  Von  diesen,  welche 
Theile  der  allgemeinen  Weltseele  sind,Jahren 
einige  hernieder,  um  sich  in  sterbliche  Leiber 
fessein  zn  lassen.  Es  sind  dies  diejenigen, 
welche  der  Erde  am  Nachsten  sind  und  am 
Meisten  das  Fleisch  lieben  nnd  von  welchen 
einige  nach  bestimmten  Zeitliiuften  aus  dem 
Strome  des  Sinnlichen  wieder  anfschweben, 
ausgeschieden  aus  ihren  KSrpern.  Von  diesen 
sin  ken  dann  einige  wieder  zurtlck,  aus  Sehn- 
suclit  nacli  den  Gewohnheiten  des  sterb- 
lichen Lebens : die  andern  aber  haben  dessen 
Nichtigkeit  erkannt,  haben  den  Leib  als  ein 
Gefangniss  und  Grab  ansehen  gelernt,  fliehen 
aus  ihm  als  einem  unreinen  Behiilter,  schwcben 
cmpor  mit  lichten  Schwingen  zum  Aether 
und  leben  ewig  in  den  scligen  Hdhen.  Andere 
wiederum  sind  durcli  nnd  dnrch  rein  voll 
Tugcnd  und  gdttlichen  Geistes;  sic  haben 
niemals  Sehnsncht  nach  dem  Irdisclien  ge- 
fUhlt,  sondern  sind  Statthaltcr  des  All- 
mitchtigen;  sie  sind  gleichsam  die  Augen  und 
Ohren  des  grossen  Kiinigs , da  sie  Alles 
selien  und  hijren.  Diese  Seelen  nennen  die 
Philosophen  Dilmonen,  die  heiligen  Schriften 
Engel.  Solche  Seelen,  die  niemals  von  Lnst 
nacli  dem  Irdisclien  ergriffen  sind,  dienen 
dem  Vater  und  Hcrm  der  Welt  als  Boten 
an  Menschen  und  nelimen  als  solche  ent 
weder  vordbergehend  menschliche  I^eiber 
an  oder  bertlhren  ungesehen  die  Mcnschcn- 
seele.  Es  giebt  nicht  Teufel  und  bose  Engel, 
sondern  nur  gefallene  Geister,  d.  h.  Menschen- 
scelen  in  irdischen  Leibern;  Teufel  und  bdse 
Engel  sind  nur  Vorstcllungen  des  VolkB- 
abcrglaubens.  Als  ein  AusHuss  des  reinen 
Aethers,  woraus  der  Himmel  und  die  Ge- 
stirne  gebildet  sind , kommt  die  Vernnnft 
von  aussen  her  mit  dem  ernahrenden  nnd 
empfindenden  Theile  der  Menschenseele  xo- 
sammen,  um  nach  dcr  Trennung  vom  Leibc 
im  Todc  wieder  zum  Genusse  des  gottlichen 
Lebens  aufzusteigen,  wahrend  die  schlechten  * 
Seelen  zu vor  durch  eme  none  Scelenwandcrnng 
gereinigt  werden.  Seincm  verntlnftigen  GeLstc 
nach  ist  der  Men9ch  ein  gdttliches  Brnch- 
stUck,  das  aber  nicht  von  seinem  Ganxen 
getrennt  ist;  denn  Nichts  wird  vom  Gdtt- 
lichen durch  Abtrennung  ausgeschieden, 
sondern  nur  durch  Ausdehnung.  So  ist  der 
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Mensch  Gottes  Ebenbild  und  Stellvertreter 
auf  Erden  und  hat  als  Statthalter  des  ersten 
und  grossen  Konigs  die  Herrschaft  tiber  das 
Irdisclie.  Von  den  vier  Theilen,  aus  denen 
der  Mensch  bestelit,  sind  der  Leib,  die  Sinne 
and  die  Sprache  begreiflich,  der  Geist  da- 
?egen  nicht  begreiflich.  Das  Blut  ist  die 
Iebendige  -Seele,  und  der  Geist  ist  die  Seele 
der  Seele,  und  es  giebt  darum  ein  doppeltes 
Menschengeschlecht,  ein  solches,  das  im  Blut 
and  in  fleischlicher  Begierde  lebt,  und  ein 
anderes,  das  im  gottlichen  Geist  und  in  der 
Vernuuft  lebt.  Ein  unreines  GefUngniss  ist 
der  Leib  ftir  die  Seele  und  der  Quell  des 
Bbsen  und  innem  Unfriedens.  Die  Knecht- 
schaft  und  DemUthigung  der  Seele  hat  in 
der  irdischen  Wohnung,  dem  Grabe  des 
Leibes  ihren  Grand ; denn  die  Leidenschaften 
wurzeln  im  Fleisch  und  erwaclisen  aus  ihm. 
Darum  ist  des  Menschen  Natur  von  Jugend 
auf  von  selbst  zum  Bosen  geneigt,  sod  ass  er 
unter  dem  ilppigen  Auswuchs  der  Laster  fast 
erliegt  und  auch  der  Vollkommenste  der 
Silnde  nicht  entflieht,  wenn  er  einmal  ge- 
boren  ist.  Kann  nun  der  Mensch  fflr  sicli 
nor  Boses  thun , so  kommt  jede  gute  That 
allein  von  Gott.  Strcbt  namlich  der  Geist 
nach  seinem  Ursprnnge  zurtick,  so  stosst  er 
jede  Neigung  zum  Sinnlichen  von  sicli,  wider- 
strebt  der  sinnlichen  Lust  und  stirbt  schon 
im  Leibe  dem  leiblichen  Leben  ab,  indcm 
er  die  Lust  gilnzlich  auszurotten  strebt.  Dies 
ist  das  Ziel  des  mcnschlichen  Lebens,  durch 
die  Weiaheit  mit  Gott  vereinigt  zu  werden. 

Jedes  Fleisch  verdarb  zwar  den  voll- 
kommenen  Weg  des  Ewigen  und  Unvergang- 
lichen,  der  zu  Gott  fUhrt;  aber  seinem  Geiste 
nach  ist  der  Mensch  mit  Gott  verwandt,  und 
wie  nun  jedes  Abbild  sich  nack  dem  sehnt, 
dessen  Kachbild  es  ist,  und  wie  das  Gewordenc 
nach  dem  trachtet,  von  welchem  es  gepflanzt 
ist,  und  Alles  nach  Gott  dtlrstct:  so  zieht 
auch  Gott  unser  Geschlecht  znr  Tngend, 
die  unser  Gesetz  und  unsere  Bestimmung  ist. 
Ohne  Aufschub  also  sollen  wir  versuchen, 
auf  unserer  irdischen  Wanderscliaft  den 
Weg  des  Heils  zu  wandeln,  und  dieser  ist 
die  Weisheit,  durch  welche  allein  den  wollenden 
Seelen  die  Flucht  aus  dem  Irdischen  zum 
Ungeschaffenen  mdglich  wird  und  die  Ein- 
kehr  in  die  Stadt  des  Seienden,  die  in  den 
Kegionen  der  Sinnenwelt  nicht  zu  suchen 
ist.  Die  Weisheit  ist  das  wahre  Vertrauen 
auf  das  wesentlich  Seiende  und  das  Schauen 
desaelben  oder  das  Wissen  des  Gottlichen 
und  Menschlicheu , des  Himmlischen  und 
Irdischen  in  ihren  Ursachen,  die  Erkenntniss 
des  Bcsten.  Denn  alles  Gesch&ft  des  Zcit- 
lichen  ist  Nichts,  und  Gott  allein  ist  das 
Iantere  Sein  und  was  allein  Festigkeit  und 
Uestand  hat.  Aus  der  gottlichen  Weisheit. 
die  eins  ist  mit  dem  gottlichen  Wort  und 
Gedanken  (Logos),  entspringt  alle  mensch- 
liche  Weisheit  und  Tugeud,  worin  allein  das 


dttliehe  Wort  die  Seele  beharren  liisst.  In 
er  Nachahmung  der  Gottheit,  im  Streben 
nach  dem  uns  eingepflanzten  gflttlicheu  Ur- 
bilde  besteht  alle  Tugend.  Diese  ist  aber 
doppelter  Art,  eine  niedere  oder  irdisclie 
und  eine  hohere  oder  gottliche.  Wer  indessen 
der  gottlichen  Tugend  nachstreben  will,  muss 
zuerst  der  mensclilichen  Genllge  leisten,  zu 
welcher  verschiedene  Wege  und  • Stufen 
filhren.  Durch  Uebung  und  eigne  Kraft 
strebt  der  Asket  oder  Tugendkiimpfer  das 
Ziel  zu  erringen;  durch  Studium  und  Untcr- 
riclit  mit  Htllfe  der  Philosophic,  des  mosaisehen 
Gesetzes  und  lcbendiger  Beispiele  der  Frommig- 
keit  streben  die  himmlischen  Menschen  nach 
dem  Ziele  der  Weisheit;  die  Tugend  aus 
Natur  ist  jedocli  der  konigliche  und  beste  * 
Weg,  welchen  die  gbttlicheu  Menschen,  die 
Propheten  und  Priester  unsers  Geschcchts 
wandeln , die  das  Sichtbare  ilberfliegen. 
Aber  weder  kann  der  Unterricht  ohne  Natur 
und  Uebung,  nocli  endlich  die  Uebung  ohne 
Natur  und  Unterricht  zum  Ziele  gelangen. 
Auch  in  dem  Tugendstreben  giebt  es  Stufen : 
Anfilnger,  Fortschreitende  und  Vollkommcne. 
Darum  schreibt  Moses  von  drei  weisen  Stamm- 
hkuptern  unsers  Geschlechts,  die  zwar  nicht 
dcnsclbeu  Weg  einschlugen,  aber  zu  dent- 
selben  Ziele  gelangten.  Der  Ulteste  von 
ihncn,  Abraham,  strebte  auf  dem  Wege  des 
Untcrrichts  nacn  der  Tugend;  der  anderc, 
Isaak,  erreichte  sic  durch  angebornc  Kraft 
oder  (lurch  Natur;  der  dritte,  Jakob,  gclangto 
zu  ihr  durch  asketische  Uebungen.  Die 
Askese  ist  eine  Tochter  des  Unterrichts,  die 
Natur  dagegen  ist  zwar  beiden  verwandt, 
als  ihre  gemeinschaftliche  Wurzel,  aber  sic 
hat  den  entschiedensten  Vorzug  vor  ihnen. 
Vier  Weisen  der  Erkenntniss  Gottes  giebt 
es.  Die  Betrachtung  der  Natur  zunachst 
ist  das  Thor  und  die  Leiter  zum  Iliramel 
der  Wahrheit;  sie  lehrt  uns  die  Gerechtig- 
keit  alles  Geschaffenen  und  unsere  eigne 
Schwachheit  und  weiset  uns  auf  Gott  als  den 
Urquell  der  Weisheit  hin.  Selbstbetrachtung 
und  Selbsterkenntniss  ist  die  zweite  Weise, 
welche  uns  nnsere  Nichtigkcit,  Schwachheit 
und  Nicdrigkeit  erkennen  lehrt.  Die  dritte 
Weise,  die  Erkenntniss  Gottes  aus  den  gbtt- 
liclien  Kriiften.  fUhrt  zur  Verachtnng  der 
Gtlter  des  Leifies  und  des  Gldckes.  Die 
hbchste  Weise  der  Gotteserkenntniss  ist  das 
Schauen  Gottes.  Urn  dahin  zu  gelangen, 
muss  der  nach  Weisheit  und  Tugend  strebende 
Mensch  sich  feststellen  in  der  Seele,  darf 
sicli  nicht  selber  leben,  sondem  muss  Alles 
Gott  darbringen.  Willst  du  die  gottlichen 
Gliter  erbcn.  o Seele,  so  verlasse  nicht  bios 
die  Erde,  d.  li.  den  Leib,  die  Verwandtschaft, 
d.  h.  die  Sinne,  das  Vaterhaus  oder  die 
Bede,  sondern  fliehe  auch  dicli  selbst,  gelie 
aus  dir  lieraus,  wie  die  von  gottlicher  Be- 
geistcrung  trankenen  Korybanten.  Denn  Erb- 
schaft  der  himmlischen  Gtttcr  ist  nur  da, 
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wo  die  Seele  in  Begeisterung  nicht  mehr  bei 
sich  selber  ist,  sondern  in  gottlicher  Liebe 
schwelgt,  und  von  der  Walirheit  geleitet, 
liinauf  zum  Vater  gezogen  wird.  Der  nach 
Freiheit  strebcnde  Geist  muss  alles  Sinnlicbe, 
wie  die  Werkzeuge  desselben  und  die  T&u- 
sciiuugen  eines  sophistischen  Verstandes  ver- 
lasscn,  ja  sicli  sclbst  aufgeben.  Ilat  sicli 
die  Seele  ganz  ilirer  selbst  cnt&ussert  und 
Gott  biugegeben,  so  liort  das  Gettlmmel  der 
(lurch  Aeus8cres  angeregten  Sinne  auf  und 
es  herrscht  vollkommene  Kobe.  Die  Bande, 
welche  die  eiteln  Sorgen  des  stcrblichen 
Leibes  um  uns  schlingen,  werden  gesprengt, 
der  Geist  tritt  ans  sicli  selber  hcraus,  ja 
tlber  die  gottlichen  Krilfte  und  ihren  Ort, 
den  giittlichen  Gedankcn  (Logos)  liinaus,  er- 
rciclit  die  Grenzen  des  Weltalls  und  geniesst 
den  himmlischen  Anblick  des  Ungczeugten, 
vom  Lichte  der  Gottheit  selbst  urastrahlt. 
Der  so  Vollendete  hat  Gottes  Loos  und  trUgt 
Gott  in  sich  selbst,  um  aus  cinem  Soline 
des  gottlichen  Gedankens  ein  gottgeliebter 
Mensch,  ein  Solrn  Gottes,  ein  Priester  und 
Ilerrscher  der  Welt,  eine  StUtze  der  Vblkcr 
und  Staaten  zu  werden  und  mit  dem  giitt- 
lichen  Worte  (Logos),  das  bisher  sein  Fuhrer 
war,  gleichen  Schritt  zu  halten.  Heiterkeit, 
Freude  und  Friede  im  Besitzc  der  gottlichen 
Gdter  ist  sein  Theil;  sein  Leben  ist  eiu  fort- 
gesctztes  Fest,  und  wenn  der  grosse  Ilaufe 
den  Vollkommenen  nachahmen  wollte,  so 
wiiren  alle  Stkdte  voll  GlUckseligkeit  und 
das  Leben  dcr  Mensehen  eine  Reihe  von 
FeHten.  Das  himmlische  Manna  erleuchtet 
und  versUsst  die  beschaucnde  Seele  und  er- 
heitcrt  durch  liebliche  Rede  die  nach  Frommig- 
keit  hungernde  und  dtlrstende  Seele.  Wen 
diese  bcgcistertc  Erhebung  zu  Gott,  die  gdtt- 
lichc  Ekstase  crgriffen  hat,  in  dem  ist  die 
Sonne  des  cigncn  Bewnsstscins  untergegangen 
vor  dem  Aufgange  des  gdttlichen  Lichtes. 
Es  ist  ihra  zu  Muthc,  wie  cinem  sprach-  und 
bewusstlosen  Kinde;  der  gdttliche  Geist  wohnt 
in  ilirn  und  bewegt  ihn  willenlos,  wie  die 
Saiten  eines  musikalischen  Instrumentes.  Aber 
die  Hdhe  (lieser  Schauung  Gottes  ist  eiu 
geheimnissvoller  Schatz,  dessen  nur  Wenige 
theilhaftig  werden  und  von  welohcm  nur  zu 
Eingcweihtcn  zu  reden  erlaubt  ist.  Nur  dem 
rcinsten  und  geistigsten  Geschlechte  erweist 
Gott  der  Gnadengaben  grosste,  indem  er  seine 
eignen  Werke  zeigt.  Ein  herrliches  Ziel, 
und  auf  dem  Wege  dahin  glUnzt  mancher 
Prois.  Der  erste  Same,  den  der  Welten- 
schopfer  in  das  heilige  Saatfeld  einer  ver- 
ntlnftigen  Seele  ausstreut,  ist  die  Hoffnung, 
die  Quelle  alles  Lebens.  Nur  der  allein  ist 
lobenswerth , der  seine  Hoffnung  auf  Gott 
sctzt,  als  deu  Urheber  und  Erhalter  der 
Creator.  Und  wer  in  diescm  Karapfe  den 
Sicg  err  ungen,  wird  Euos  oder  Mensch  ge- 
uannt,  zum  Beweisc,  dass  nur  der  fUr  einen 
rechtcu  Mensehen  gelten  kann,  der  auf  GoLt 


hofft.  Der  zweite  Preis  nach  der  Hoffnung, 
als  der  Nahrung  tugendhafter  Seelen,  kommt 
der  Basse  oder  Sinnesllnderung  zu,  die  zwar 
das  unwandelbare,  slindlose  und  sich  selbst 
gleiche  Sein  nicht  erreicht,  aber  plOtzlich 
von  Eifer  und  Liebe  zur  Besserong  ergriffen, 
sich  beeilt,  der  Ungerechtigkeit  und  Selbst- 
sucht  abzusagen  und  dcr  Gerechtigkeit  und 
Mftssigkeit  sich  hinzugeben.  Der  Mann,  dem 
dieser  zweite  Preis  zu  Theil  wurde,  heisst  in 
der  heiligen  Schrift  Henoch.  Der  dritte  Preis 
wird  der  Gerechtigkeit  zu  Theil  und  besteht 
darin,  dass  der  Gerechte  beim  allgemeinen  Ver- 
derben  gerettet  wird.  Diesen  Mann  nennen  die 
Hellenen  Deukaliou,  die  Chald&er  Noah.  Nach 
dieser  ersten  Dreizahl  tugendhafter  Manner 
kommt  eine  zweite,  htthere  and  heiUgere  aus 
demselben  Stamme.  Der  AnfQhrer  dieses  gott- 
liebenden  Geschlechts  war  Abraham  als  der 
Erste,  dcr  von  der  Eitelkcit  zur  Wahrlieit 
ilberging  und  auf  dem  Wege  des  Unterrichts 
nach  Vollkommenheit  strebte;  er  erhielt  als 
Kampfpreis  den  Glauben.  Der  Andere,  der 
durch  das  Geschenk  der  Natur  die  Togend 
fand,  Isaak,  erhielt  die  Freude  zum  Preis. 
Der  Dritte  cndlich , Jakob,  der  durch  rast- 
losc  Uebuug  zum  Ziele  kam,  erhielt  das 
Schauen  Gottes  zum  Lohne.  Als  unumging- 
lich  nothwendig  aber,  um  der  Gnade  Gottes 
theilhaftig  zu  werden,  erscheint  die  feste, 
unerschUtterliche  -Eigenschaft  des  Glanbens, 
der  zweifellosen  Zuversicht,  der  vollcndetsten 
Tugend,  womit  die  fromme  Seele  nicht  fllr 
das  Geschenkte  dankt,  sondern  frtr  das  Ver- 
heissene.  Die  fromme,  von  himmlischer 
Sehnsucht  ergriffene  Seele  ist  frei:  denn  wie 
sollten  die  Freunde  Gottes  nocli  Knechte 
sein,  da  sie  vielmehr  Allherrscher  und  Kdnigc 
dcr  Kdnige  sind? 

Heilvoll  fllr  Alle  ist  die  gdttliche  Vor- 
sehurig  und  Leitung  der  Welt,  denn  Er  ist 
seiner  Natur  nach  der  Heiland,  der  Vater 
und  FUhrcr  des  Alls  durch  sein  selbstherr- 
schendes  Gesetz,  und  seine  auch  auf  das 
Einzelne  sich  erstreckcnde  Vorsehung  ist 
die  Seele  der  Welt.  Seine  gdttliclien  Ge; 
danken  und  Kr&fte,  die  Engel,  sind  die 
WSchtcr,  welche  bestftndig  die  Welt  u»- 
wandern.  Den  kdrperlosen  und  seligen 
Geistern  erscheint  Gott,  wie  er  ist,  and 
spricht  mit  ihnen  wie  ein  Freund  mit  Freun- 
deu ; dagegen  den  Seelen,  die  noch  an  Kdrper 
gebunden  sind,  erscheint  er  unter  der  Gestalt 
von  Engeln  oder  Mensehen.  Der  gdttlidbe 
Gedanke  (Logos)  ist  der  Engel,  welcher  dcr 
Ilagar,  dem  Jakob  und  dem  Bileam  erschien, 
der  Iiacheengel,  welcher  Sodom  und  Gomom 
zerstdrte,  der  aem  Moses  im  feurigen  Busch 
und  auf  dem  Berge  Horeb  erschien,  der  als 
Wolke  dem  Volke  Israel  beim  Auszug  ass 
Aegvpten  voranging  und  dasselbe  als  SAaie 
iu  der  WUste  leitete.  Nicht  bios  Qeirachtr 
ist  Gott,  sondern  auch  liebender  Vater;  nor 
aber  dUrfen  wir  die  gottlichen  Gerichte  nicht 
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nach  unserm  Maassstabe  messen.  Sind  die 
Scblechten  oft  iiusserlich  glUcklich,  so  ist  es 
die  Langmuth  Gottes,  die  da  wartet,  ob  sich 
die  Sunder  nicht  etwa  bessern;  auch  sind 
die  Vorzdge,  welche  sie  geniessen,  keine 
wahren  Guter ; ein  Mensch,  der  voll  Herrsch- 
sucht,  Woilnst  und  Boslieit  ist,  kann  sich 
keines  wahren  Gltickes  erfreuen.  Sebr  oft 
haben  sclieinbare  Uebel  gute  Folgen ; scheinen 
aber  hie  und  da  Gute  zu  leiden,  so  muss 
man  bedenken,  dass  Gott  nur  im  Grossen 
dieAufsicht  fUhrt,  also  auch  nicht  aufjedes 
Hanpt  Aclit  haben  kann.  Auch  gehen  oft 
Inachnldige  rait  Schuldigen  zu  Grunde,  um 
den  Sterblichen  die  Strenge  der  gbttlichen 
Gerechtigkeit  ftlhlbar  zu  machen.  Oft  aber 
ist  das  Leiden  eines  Gerechten  nur  Schein, 
und  die  nns  als  gut  erscheinen,  sind  es  eben 
oft  nur  in  den  sterblichen  Augen,  nicht  aber 
vorGott,  dessen  Richterauge  von  der  Ober- 
fliche  in  das  Innerste  der  Seele  driugt.  In 
der  Natur  geschieht  zwar  Einiges  durch  die 
Vorsehung,  w’ie  das  Zusammenwirken  der 
Elemente  zur  Erhaltung  des  Weltganzen, 
Anderes  dagegen  bios  als  nothwendige  Folge 
von  andern  Zwecken  der  Gottheit.  Schuld 
der  Menschen,  nicht  der  Vorsehung  ist  es, 
wenn  Menschen  durch  reissende  Thiere  in 
der  Wuste  zerrissen  werden;  denn  warum 
sind  sie  nicht  in  den  Mauem  der  Stkdte 
geblieben,  wo  sie  sicher  warenV  Das  Beste 
geschieht  in  der  Welt  zugleich  durch  Gott 
und  von  ihm;  was  aber  nicht  das  Beste  ist, 
geschieht  nicht  von  Gott,  sondern  nur  durch 
ikn,  und  oft  gebraucht  er  kleine  Stinder  als 
Diener  der  Strafe  gegen  solche,  welche 
todtlichen  Frevel  auf  sich  geladen  haben, 
damit  kein  Reiner  sich  durch  Mord  zu  be- 
decken  braucht.  Es  giebt  haupts&chlich  zwei 
Feinde  des  Menschen:  der  Mensch  selbst 
durch  seine  Bosheit  und  die  wilden  Thiere, 
die  dera  ganzen  Geschlechte  ftlr  immer  feina 
sind.  Sobald  die  Thiere  in  unserer  eigncn 
Ernst,  die  Leidenschaften,  gezahmt  sein 
werden,  dlirfen  wir  auch  hoffen,  dass  die 
wilden  Thiere  ihre  Wuth  verlieren  und  sich 
gleich  den  Hausthieren  den  Gesctzen  unter- 
werfen  und  den  Menschen  als  ihren  Gebieter 
verehren.  Ist  so  der  iiltere  Kampf  mit  den 
Thieren  beendigt,  so  wird  auch  der  jdngere 
Kampf  aufhoren,  welcher  durch  der  Menschen 
eigne  Schuld  zwischen  ihnen  selber  ent- 
standen  ist,  und  die  Menschen  werden  sich 
schimen,  wilder  zu  sein,  als  die  unvernUnf- 
tigen  Bewohner  der  Wilsten.  Das  zweite 
Gut,  welches  den  Freunden  Gottes  und  den 
treuen  Befolgern  seiner  Gebote  zu  Theil 
wird,  ist  der  Reichthum,  der  stets  unzer- 
trennlich  ist  von  Frieden  und  Herrschaft. 
her  natflrliche  Reichthum  wird  mit  Freuden 
(len  Missigen  als  wtlrdigen  Besitzern  des- 
selben  zustrbmen  und  die  UebermUthigcu 
verlassen,  um  nicht  ihre  Bosheit  gegen  die 
Nebenmenschen  zu  unterstlitzeu.  Denn  wer 
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wahren  Reichthum  durch  Schiitze  der  Weis- 
heit  und  Heiligkeit  im  Ilimmel  besitzt,  der 
muss  auch  irdische  GUter  in  Ftllle  haben; 
diejenigen  dagegen,  die  um  ihrer  Ungerech- 
tigkeit  willen  kein  Theil  am  Ilimmel  haben, 
kbnnen  auch  im  irdischen  Besitze  nicht 
gedeihen,  und  wenn  sie  auch  ftlr  den  Augen- 
blick  zu  Etwas  kommen,  so  geht  es  doch 
schnell  wieder  dahin.  Aber  es  sind  noch 
andere  Guter  jener  kilnftigen  Zeiten  Ubrig, 
die  den  Menschen  noch  niiher  angehen,  ein 
wohlbestellte8  irdisches  Haus  fdr  die  Seele, 
ein  gesunder  Leib,  in  welchera  sich  der 
Geist  ungestort  dem  Geschkfte  der  Weisheit 
widmen  kann.  — 

In  solcher  Gestalt  erschien  dem  Jtlnger 
Mose’s  durch  den  Spiegel  platonischer  und 
stoischer  Anschauuugen  die  Welt  und  die 
Men8chheitsgeschichte.  Er  erblickte  in  der 
Welt  die  Leiter  Jakob’s,  auf  welcher  gbtt- 
liche  Kr&fte  von  der  Spitze,  dem  gbttlichen 
Gedanken  (Logos),  bis  nerab  zur  Aussersten 
Grenze  des  Erdendaseihs  niedersteigen,  um 
von  dem  nun  erst  beseelten  StofFe  wiederum 
aufwiirts  zu  steigen,  um  den  Menschengeist  mit 
sich  von  der  Erde  hinweg  zum  gdttlichen 
Lichte  zu  erheben.  Und  in  der  Menschheits- 
geschichte  sab  er  im  Gesclilechte  Abraham’s 
den  gbtt lichen  Saamen,  welcher  in  die  ab- 
gefallene  Welt  der  in  Lcibern  wallendeu 
Seelen  eingepflanzt,  das  erw&hlte  Volk 
Gottes  znm  Priester  der  Welt  weiht  und 
heiligt,  um  die  Menschheit  zu  ihrem  Urquell 
zurilckzufUhren.  Wie  ihm  die  vergangene 
Geschichtc  seines  Volkes  die  Zilge  liefert, 
womit  er  das  Gemillde  der  Zukunft  desselben 
ausstattet , so  dienen  ihm  die  biblischen 
Personen  zu  Sinnbildern  geistiger  Vorgange 
und  Beztlge.  In  seiner  allegorischen  Schrift- 
auslegung  gilt  ihm  Adam  als  der  irdische 
und  sinnliche  Mensch,  Eva  als  die  Sinnes- 
kraft,  Kain  als  die  natttrliche  Selbstsucht 
und  Gottlosigkeit,  Abel  als  das  gottergebene 
Gemlith,  Enos  als  das  Bild  der  Hoffnung, 
Henoch  als  Vertreter  der  Sinnesanderuug, 
Noah  der  Gerechtigkeit,  Abraham  als  Muster 
der  durch  Bildun»  weise  gewordenen  Seele, 
Isaak  als  Sinnbild  des  von  Natur  zur  Weis- 
heit strebenden  Menschen,  Jakob  als  der 
Tugendkftmpfcr,  Sarah  als  Sinnbild  der  natiir- 
lichen  Tugend,  Rebekka  der  Geduld,  Joseph 
als  Vertreter  des  politischen  Treibens,  Moses 
als  Urbild  des  prophetischen  Wortes.  Und 
nimmer  ist  er  verlegen,  wo  es  der  Gang 
seiner  Erbrterungen  erfordert,  den  Buch- 
staben  der  biblischen  Erzahlungen  zu  pressen 
und  ihren  wortlichen  Sinn  ftlr  den  Ausdruck 
seiner  Gedanken  ktlnstlich  umzudeuten. 

Der  gllicklichen  Musse  und  ZurUckge- 
zogenlieit  von  dflfentlichen  Geschkften,  welche 
der  literari8chen  Muse  gtlnstig  war,  wurde 
der  jUdische  Platon  zu  Alexandrien  in  seinen 
spiitern  Lebeusjahren  entrissen.  Der  philo- 
sophische  Rabbi  wurde  Mitglied  des  Syne- 
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driums  in  seiner  Vaterstadt  und  musste  einen 
Theil  der  mit  der  kircblichen  Gemeinde- 
verwaltung  verbundenen  Obliegenheiten  tlber- 
nehmen.  Und  als  im  zweiten  Regierungsjahre 
des  Kaisers  Caligula  (38  nacli  Chr.)  die 
tlbrige  Bevdlkerung  Alexandriens  sich  zn 
einer  grausamen  und  blutigen  Vcrfolgung 
der  dortigen  Judenschaft  erboben  liatte,  in 
deren  BetbSusern  der  Pobel  mit  Gewalt 
Bildsilulen  des  Kaisers  aufstellte,  entschlossen 
sich  die  alexandrinischen  Juden,  im  Winter 
des  Jabres  39  auf  40  eine  Gesandtschaft 
an  den  Kaiser  nach  Horn  zu  scliicken,  welche 
Scbutz  und  bessere  Bedingungen  ftlr  die 
jtldiscbe  Bevdlkerung  Alexandriens  erflehen 
sollte.  Philon  war  mit  seinem  Bnider,  dem 
Alabarchen  Alexander,  an  die  Spitze  der 
Gesandtsckaft  getreten,  die  jedocb  vom  Kaiser 
geringsckUtzig  behandelt  wurde  und  Nichts 
ausrichtete.  Den  Bruder  Pbilon’s  liess  der 
Kaiser  sogar  im  Zorne  festnebmen  und 
mehrere  Jabre  zu  Rom  in  Banden  halten. 
Als  derselbe  beim  Regierungsantritte  des 
Kaisers  Claudius  wieder  frei  geworden  war 
und  Pliilon  die  inzwischen  ftlr  den  Bruder 
besorgten  GeschSfte  des  Vorsteberamtes  tlber 
die  jtldiscbe  Cultusgemeinde  in  die  Hknde 
desselben  zurtickgegeben  hatte,  wurde  der 
platonische  Rabbi  im  zweiten  Jabre  des 
Kaisers  Claudius  (42  n.  Chr.)  nacli  Jeru- 
salem gesandt,  um  die  j&hrlichen  Weilige- 
sebenke  und  die  Tempelsteuer  seiner  Mit- 
btlrger  dorthin  zu  bringen.  Unter  der  Re- 
gierung  des  Claudius,  welcber  durcli  ein 
besonderes  Edict  die  alexandriniscbe  Juden- 
8cbaft  in  ihre  frUbern  Rechte  wieder  ein- 
gesetzt  hatte,  verfasste  Pliilon  eine  noch 
den  cbri8tlichen  Kircbenv&tern  bekannt  ge- 
wesene  Scbrift,  die  aus  mebreren  Btlchern 
bestand  und  mit  einer  Darstellung  der 
Sckicksale  seiner  Glaubensgenossen  wkhrend 
der  Regierung8jakre  des  Caligula  zugleich 
eine  Rechtfertigung  derselben  gegen  die 
Anklagen  der  tibrigen  Bevdlkerung  Alexan- 
driens verband.  Aus  diesem  Werke  sind 
jedoch  nur  zwei  grdssere  Brucbstticke  auf 
uns  gekommen,  welcbc  unter  den  Scbriften 
Pbilon’s  mit  besondern  Titeln  aufgefiihrt 
werden.  Die  letzteu  Jabre  seines  Lebens 
sebeint  Pliilon  in  ungestdrter  Musse  seines 
Lebens  dakingebracht  zu  baben.  Die  Re- 
gierung8zeit  des  Kaisers  Nero  (54  — 68) 
scheint  Pliilon  niclit  mebr  erlebt  zu  baben. 
In  das  Gebiet  der  cliristlichen  Sage  gchort 
es,  was  der  Kircbenvater  Eusebios  erz&lilt, 
Pliilon  sei  unter  Kaiser  Claudius  zum  andern 
Male  nach  Rom  gekommen , babe  dort  seine 
Scbrift  tlber  die  Gesandtsckaft  an  Caligula 
vor  dem  rdmisclien  Senate  mit  Beifall  vor- 
gelesen  und  sei  bei  dieser  Gelegenheit  in 
Rom  mit  dem  Apostel  Petrus  bekannt  und 
durcb  diescii  zum  Glauben  an  Jesus  als  den 
menscbgewordenen  giittlichen  Logos  geftibrt 
worden,  wozu  eine  spiitere  Wenduug  der 


Sage  noch  die  liicherliche  Erzaklung  hinzn- 
ftlgt,  er  sei  aus  unbekannten  Grtlnden  vom 
cliristlichen  Bekenntnisse  wieder  abgefallen. 
In  welchera  Jalire  Philon  starb,  1st  unbe- 
kannt  Den  in  seinen  Scbriften  vorgetra- 
genen  Grundanscbauungen  folgend  und  mit 
Pbilon’s  Zunge  redend,  eroffnet  der  Yerfasser 
dor  unserm  vierten  Evangeliura  zum  Grunde 
liegenden  Urschrift,  der  Busenjtlnger  Jesu, 
seine  Verktlndigung  vom  Gottessohne  mit 
den  gebeimnissvollen  Klangen  der  philo- 
nischen  Weisbeit  vom  gottlichen  Worte  oder 
Gedanken  (Logos) : Im  Anfang  war  der  Logos, 
und  der  Logos  war  bei  Gott  und  Gott  war 
der  Logos.  Dieser  war  im  Anfang  bei  Gott 
Alles  war  durcli  ibn  geworden,  und  ohne  ihn 
war  Nicbts,  was  geworden  ist.  In  ihm  ist 
Leben,  und  das  Leben  ist  das  Licbt  der 
Menscben.  Und  das  Licbt  scheinet  in  die 
Finsterniss  und  die  Finsterniss  begriff  es  nicht. 
Er  war  das  wahrhaftige  Licbt  , welches  jeden 
Menschen  erleuchtet,  der  in  die  Welt  kommt. 
Er  war  in  der  Welt  und  die  Welt  ist  durcb 
ihn  geworden,  aber  die  "Welt  erkannle  ihn 
nicht;  in’s  Eigene  kam  er,  und  die  Eignen 
nahmen  ihn  nicht  auf.  Wie  Viele  ihn  abet 
aufnahmen,  denen  gab  er  Vollmacht,  Kinder 
Gottes  zu  werden , wenn  sie  an  seinen  Namen 
glaubten,  welche  nicht  aus  Gebltlt,  noch  aus 
Begierde  des  Fleiscbes,  noch  aus  Begierde 
eines  Marines,  sondern  aus  Gott  geboreu 
sind. u Soweit  waren  es  die  philonischen 
Grundgedanken,  die  der  Evangelist  vortiigt 
Das  Neue-  seiner  Verktlndigung  folgt  in  den 
Worten:  „Und  der  Logos  ward  Fleisch 
und  wohnte  unter  uns,  nnd  wir 
schauten  seine  Herrlichkeit,  eine 
Herrlichkeit  als  des  Eingebornen 
vomVater,  vollerGnadeundW ahx- 
h e i t. M Das  gdttliche  Scbopferwort  ^ war 

Mensch  geworden  und  Jesus  der  Nazorier 
sollte  dieser  Mensch  gewesen  sein,  der  8ohn 
Gottes,  der  zweite  Gott,  in  irdiscb  siebtbarer 
Gestalt.  Und  nicht  etwa  bios  der  Evangelist 


war  dieser  Meinung.  dass  Jesus  dies  gewesen. 
sondern  diesen  sellier  vor  Allem  hatte  die 
Ueberzeugung  durchdrungen , dass  er  dieses 
menschgewordene  gottliche  Wesen.  der  Soho 
Gottes  wirklich  sei.  Und  was  weiterhin 
der  Geistesaussaat  des  NazorSers  wihntiii 
der  nkclisten  Jahrzebnte  nach  deasen  Toot’ 
gew'orden  ist.  was  sich  im  apostoliiclieD 
Zeitalter  in  Lelire,  wrie  in  sittlicber  Gesinnuu- 
und  Lebensrichtung  der  „Cliristianer*  & 
der  Btlhne  des  rdmisclien  Weltreiches  aw 
breitete  und  als  neuer  Glaube  hera^ge* 
staltcte,  ist  nicht  zum  geringsten  TVu 
durch  den  beherrschenden  Einduss  «er 
weihevollen  Gedanken  so  geworden,  die  dij 
beredte  alexandriniscbe  Jude  in  seinen  Sop’ 
ten  vorgetragen  hat.  Dicse  Schriften  wnruen 
zugleich  die  ergiebige  Qnelle,  worans 
bios  die  gnostiseben  Sekten  des  xweiwjj 
ebristliehen  Jabrhunderts.  sondern  Mdi 
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die  alexandrinisclien  BegrUnder  einer  kirch- 
lichen  Gnosis,  die  KirchenvUter  Clemens  und 
Origenes  einen  gnten  Theil  ilirer  religions- 
philosopkischen  Anschauungen  sckdpften. 
Man  hatte  nur  nSthig,  die  Grundgedanken 
Philon’s,  seine  Lehre  von  der  Wirksamkeit 
des  gOttlichen  Logos,  mit  dem  Glauben  der 
„Christianerw  zu  verknllpfen,  dass  der  gott- 
liche  Logos  in  dem  Messias  Jesus  Menscli 

§e  worden  sei,  so  ergab  sicb  die  cbristliche 
rnosis  des  Clemens  und  Origenes  von  selbst. 
A.  Gfrflrer,  Philo  und  die  alcxandrinischo  Theo- 
sophie.  1831.  (2.  Aufl.  1835). 

A.  F.  Dahne,  geschichtliche  Darstellung  der 
jUdisch  - allegorischcn  Kcligionsphilosophie. 
1834. 

M.  Wolf,  die  philonische  Philosophic  in  ihrcn 
Hanptmomenten  dargcstellt.  1849.  (2.  Aufl. 
1858). 

Ford.  Delaunay,  Philon  d’Alexandrie,  Merits 
historiques,  influence,  luttes  et  persecutions 
des  Iuifs  dans  lo  monde  romuin.  1867. 


Phil6n  aus  By  bios  (an  der  syrisch- 

Ehdnizischen  Ktiste)  hiess  ein  zur  Zeit  des 
kaisers  Hadrian  lebender  Grammatiker, 
welcher  das  angebliche  Werk  eines  gewissen 
Ultern  phonizischen  Philosopben  Sanchu- 
niathon  aus  Berytos  liber  Kosmogonie  und 
altpbdniziscbe  Gescbicbte  in’s  Griechische 
tibersetzte,  woraus  uns  der  Kircbenvater 
Eusebius  aus  Caesarea  (in  Paliistina)  Brucli- 
stUcke  mitgetheilt  hat,  die  zuletzt  von  Orelli 
(1826)  herausgegeben  wurden.  Sie  enthatten 
ein  aus  phonizischen  und  grieckischen  Mythen 
und  daneben  Keminiscenzen  der  mosaiscben 
Scbopfungs  - Gescbicbte  zusammengebrautes 
kosmogonisches  Ragout,  welches  der  leickt- 
glUubigen  griecbiscb  - romischen  Welt  als 
uralte  Weisheit  vorgesetzt  wurde  und  auf  den 
Namen  Philosophic  keinen  Anspruch  machen 
kann. 

Phildn  aus  Larissa  (in  Thcssalien) 

SebUrtig,  war  der  Schiller  und  Nachfolger 
es  Kleitomachos  in  der  spiltern  Akademie 
zu  Athen  im  letzten  vorchristlichen  Jahr- 
hundert.  W Ahrend  des  mithridatischen  Kriegs 
war  er  (88  vor  Chr.)  nach  Rom  gcflUchtet, 
wo  er  als  Lehrer  der  Philosophic  und  Rhetorik 
aufTtrat  und  in  koher  Aclitung  stand.  Cicero 
bekennt  sich  als  seinen  Schuler.  Beim  Be- 

S'nne  seiner  Lehrthatigkeit  war  er  der  durch 
arneades  vertretenen  skeptischcn  Richtung 
der  neuern  Akademie  zugethan  und  wira 
darum  bci  den  Alten  als  der  Stifter  der 
sogenannten  vierten  Akademie  bezeichnet. 
SpAter  jedoch  trat  die  skeptiseke  Richtung 
bei  ihm  in  den  Hintergrund,  und  er  legte 
das  Hauptgewicht  auf  die  praktische  und 
ethische  Seite  der  Philosophic.  Von  seinen 
Schriften  ist  Nickts  mehr  ttbrig,  und  seine 
Ansichten  sind  uns  nur  aus  Berichten  SpAterer 
bekannt  Er  setzte  den  letzten  Zweck  der 
Philosophic  in  die  Glllckseligkeit  und  er- 
klUrte  die  bisherige  (neuakademische)  Skepsis 
zwar  zu  polemischem  Gebrauche,  den  Lehr- 


behauptungen  der  Stoiker  gegenlibcr,  fiir 
gerechtfertigt ; aber  damit  falle  keineswegs 
die  Mogliclikeit  einer  Erkenntniss  der  Dinge 
selbst  Tiinweg,  und  er  hielt  es  darum  filr 
zeitgemAss,  wieder  auf  den  ursprilnglichen 
Besitzstand  der  platonischen  Schule  zurllck- 
zugehen.  Wir  mllssten  uns,  verlangt  er, 
an  die  der  Seele  eingepriigte  Wahrheit 
halten,  wenn  wir  sie  auch  nicht  zu  be- 
greifen  im  Stande  seien.  Eben  diese  An- 
schauungen machen  sick  bei  Philon’s  Schiller 
Cicero  breit. 

Phil6n  heisst  auch  ein  aus  Athen  ge- 
bllrtiger  Schuler  des  Skeptikers  Pyrrlion  im 
dritten  vorchristlichen  Jahrhundert.  Ein 
anderer  Philon  war  ein  Schuler  des  Dio- 
doros  Kronos  und  gelidrte  zur  megarischen 
Schule.  Von  seinen  dialektischeu  Schriften, 
gegen  welche  der  Stoiker  Chrysippos  schrieb, 
hat  sich  Nichts  erhalten.  Nach  den  Berichten 
SpUterer  hat  er  sich  darin  hauptsilchlich 
mit  der  Wahrheit  oder  Falschheit  von  Be- 
dingungssUtzen  beschiiftigt. 

Philonid^s  aus  T h e b e n wird  als 
Schuler  des  Zcnon,  des  Stifters  der  stoischen 
Schule,  genannt  und  soil  sich  nachmals-  am 
Ilofe  des  makedonischen  Kbnigs  Antigonos 


aufgehalten  haben. 

Pliilopnl  Ar  hiess  ein  Stoiker  des  zweiten 
ckri8tlichen  Jahrhundcrts. 

PliilopoiioH,  siehe  Johannes,  ge- 
nannt Philoponos. 

Pli  Host  rat  oh,  Plavios,  hiess  ein 
Sophist  (d.  h.  nach  dem  in  der  romischen 
Kaiserzeit  gel&ufigen  Sprachgebrauche  ein 
Rhetor,  Lehrer  der  Beredsamkeit) , welcher 
aus  Lemnos  stammte  und  in  den  Grenzjahr- 
zehnten  des  zweiten  und  dritten  Jahrhunderts 
zuerst  in  Athen,  dann  in  Rom  lebte  und  Iehrte. 
nier  kam  er  in  die  Kreise  der  Kaiserin 
Julia  Domnia,  der  Gemahlin  des  Alexander 
Severus  und  Mutter  des  Kaisers  Caracalla, 
welche  mit  frommem  Eifer  dem  heidnischen 
Gotterdienst  in  jencr  weitherzigen  neupla- 
tonisch  und  neupythagoraisch  geftirbten  Form 
ergeben  war,  in  welclier  der  kaiserliche  Bet- 
saal  auch  fllr  die  Bilder  von  Orpheus,  Abra- 
ham und  Christus  Plata  hatte.  Die  Kaiserin 
hatte  die  schlechtgesckriebene  Lebcnsbe- 
schreibung  des  ueupythagoraischen  Wunder- 
mannes  und  Wanderlehrers  Apollonios  von 
Tyana  gelesen  und  deu  Philostratos  mit 
der  Abfassung  einer  grllndlichern  Lebens- 
beschreibung  des  Apollonios  beauftragt.  Das 
von  ihm  verfasste  „Leben  des  Apollonios44 
ist  indessen  nur  ein  abenteuerlicher  Itoman 
zur  Verherrliclmng  des  in  der  neupytha- 
gorUisclien  Schule  ausgcbildeten  Ideals  eines 
pythagorUischen  Weisen  und  Musterbildes 
pytkagoriU8clier  Lebensweise,  merkwllrdig 
nur  durch  die  in  der  Anlage  des  Ganzen, 
wie  in  einzelnen  Zllgen  hervortretende 
Tendenz,  dem  galilUischen  Propheten  und 
Wundermanne  der  christlichen  Evangelien 


43  ♦ 


Phintys 


676 


Piccolo  mini 


in  der  Person  des  Apollonios  auf  dem  Boden 
der  griechiscli  - romischen  Bildung  einen  ebeu- 
bttrtigen  Mitbewerber  um  den  Kranz  gdtt- 
licher  Heiligkeit  gegenUber  zu  stellen.  Ausser- 
dem  hat  Philostratos  ein  Werk  „Lebens- 
besehreibungen  der  Sophistenw  verfasst,  die 
noch  erhalten  sind,  die  aber  weniger  die 
Geschichte  der  Philosophic,  als  die  Geschichte 
der  Literatur  betreffen.  Nach  den  Anschau- 
ungeu  des  Philostratos,  soweit  sie  sicb  im 
„Leben  des  Apollonios  “ zu  erkennen  geben, 
ist  die  eigentliche  Aufgabe  der  Philosophic 
die  Verbreitung  wahrer  Erkenntniss  und 
Verehrung  Gottes,  wobei  zugleich  der  hochste 
Gott  von  den  Untergdttern  unterschieden  wird 
und  mit  grosster  Weitherzigkeit  alle  be- 
stehende  Gotterdienste,  wenn  auch  nicht 
alle  als  von  gleichem  Werthe,  doch  als 
gleichbereehtigt  anerkannt  werden.  Als  die 
reinste  sichtbare  Offenbamng  des  GGttlichen 
wird  die  Sonne  aufgefasst.  Weltschdpfung 
und  Weltregierung  werden  in  platonischem 
und  stoischein  Sinne  erdrtert  und  die  Ab- 
hiingigkeit  aller  Dinge  vom  gottlichen  Ver- 
li&ngniss  behauptet.  Der  Mensch  wird  als 
ein  Weseu  gdttlichen  Ursprungs  gefasst, 
dessen  im  GefUngniss  des  Leibes  unsterbliche 
Seele  in  mancherlei  Wanderungen  durch 
verschiedene  Leiber  sich  l&utert  und  durch 
Tugendtlbung  und  Weisheit  selbst  zum  Gotte 
wird.  — Philostratos  soli  unter  dem  Kaiser 
Philippas,  dem  Araber,  (244  — 249)  ge- 
storben  sein. 

Phintys  wird  mit  einer  Schrift  „aber 
die  weibliche  Besonnenheit u als  eine  an- 
gebliche  PythagorUerin  genannt. 

Plioibion  (Phoebion)  wird  als  ein 
stoischer  Schriftsteller  des  dritten  christlichen 
Jahrhunderts  genannt.  von  dessen  Arbeiten 
sich  jedoch  Nichts  erhalten  hat. 

Phoky  U<I£b  hiess  ein  gnomischer  Dichter 
bei  den  Griechen  aus  dem  sechsten  vorchrist- 
lichen  Jahrhundert.  von  welchem  uns  einige 
Sittensprttche  erhalten  sind,  die  sich  als  erete 
Aeusserungen  der  unter  den  Hellenen  erwach- 
ten  Keflexion  aber  moralische  und  gesellschaft- 
liche  Verhaltnisse  darstellen.  Unter  den 
alexandrinischen  Juden  des  letzten  vorchrist- 
lichen  Jahrhunderts  wurde  unter  dem  Namen 
des  Phokylides  ein  Lehrgedicht  moralphilo- 
sophischen  Inhalts  mit  der  Tendenz  ver- 
fasst, die  Uebereinstimmung  jadischer  und 
hellenischer  Moral  - Grundsiitze  darzuthuu. 
(I.  B e r n a y s , aber  das  pseudo  - phokyli- 
deische  Gedicht,  ein  Beitrag  zur  belle 
nistischen  Literatur,  1856). 

Pliormitin  wird  unter  Platon’s  Schalem 
genannt  und  als  derjenige  bezeichnet,  welcher 
den  Bewohuern  von  Elis  Gcsetze  gegeben 
hiltte.  Ein  Peripatetiker  Phormion  wird 
als  faufter  Nacbfolger  des  Ariston  aus  Keos 
genannt,  der  in  Athen  lehrte.  Im  Jahre 
195  — 194  vor  Chr.  Geburt  traf  ihn  Hannibal 
in  Ephesos  und  bezeiclmete  ihn  wcgen  einer 


ihm  gehaltenen  Vorlesung  aber  das  Feldherrn- 
amt  als  einen  faselnden  Alten  ( delirus  senex). 

PliAtios  aus  Konstantinopel  batte  sich 
urspranglich  dem  Kriegs  - und  Staatsdienst 
ewidmet  und  war  im  Jahre  857  oder  858 
urch  den  Kaiser  Michael  HI.  zur  Wtlrde 
eines  Patriarchen  von  Konstantinopel  er- 
hoben,  aber  durch  Basilios  I.  (867)  wieder 
entsetzt  und  in’s  Gefangniss  geworfen  und 
zuletzt  in  ein  armenisclies  Kloster  verwiesen 
worden,  wo  er  im  Jahre  891  starb.  In  seinem 
Werke  „ Myrobiblion “ . gewdhnlich 
„ Bibliothek  “ genannt  ( Phoiii  bibliotheca  ed. 
A.  Bekker,  1824,  in  zwei  Bdnden)  gab  ei 
l&ngere  oder  karzere  AuszUge  aus  altern 
griechischen  Schriften  und  Beurtheilungen 
derselben,  wudurch  er  uns  m&nche  Notizen 
aber  verlome  Schriften  griecliischer  Philo- 
sophen  abermittelt  hat. 

Ptiiiriiutus,  siehe  Cornutus. 

Piceart,  Michael,  (auch  Pikhard 
und  Piccard  us  genannt)  war  1574  m 
Narnberg  geboren,  durch  Philipp  Scherb  in 
Altdorf  mit  den  italienischen  Neu  - Peripate- 
tikern  bekannt  geworden,  deren  Lehren  er 
selbst  als  Professor  der  Logik  und  Meta- 
physik  in  Altdorf  vertrat,  wo  er  1620  starb. 
Ausser  einem  Commentar  zur  Politik  des 
Aristoteles  ( Commentarii  in  libros  politicos 
Aristotelis,  1615)  hat  er  eine  „ Isagoge  in 
lectionem  Aristotelis  “ (1603)  und  eine  Samm- 
lung  von  Dissertationen  und  akademischen 
Keden  aber  philosophische  Gegenstande  unter 
dem  Titel  „ Orationes  academicae“  ver- 
dffentlicht 

Piccolomini , Alessandro,  war  1508 
in  Siena  geboren.  zugleich  als  Matnematiker, 
Dichter  und  Philosoph  thatig,  lehrte  zuexst 
in  Padua,  dann  in  Korn  und  zog  sich  in 
spatern  Jahren  auf  seine  Villa  bei  Siena 
zurack,  wo  er  1578  starb.  Er  hatte  einen 
Cursus  der  Philosophic  in  drei  Abtlieilungen 
verdffentlicht,  die  unter  besondern  Titeln 
nach  einander  ersclnenen : L'instrumenio 

della  filoso/ia  (1551),  Filosofia  naturale, 
in  zwei  Theilen  (1551  und  1554),  Filoso/ia 
morale,  in  zwolf  Bachern  (1560).  Letztere 
wurde  von  Pierre  de  Larivey  (1585)  in’s 
Franzosische  abersetzt  Er  zeigt  sich  darin 
als  ein  strenger  Anhilnger  des  Aristotelea, 
den  er  wiederholt  seinen  Fuhrer  nennt  and 
in  welchem  er  einen  fast  abermensclilichen 
Geist  erblickt. 

Pieeoloniini , Francesco,  (der  Neffe 
des  vorgenannten)  war  1520  in  Siena  ge- 
boren. hatte  in  Padua  seine  Studien  gemacht 
und  (lann  in  Siena,  Macerata,  Perugia'  (seat 
1550),  zuletzt  in  Padua  (1560  — 1601)  Pnilo* 
sophie  gelehrt  und  zog  sich  1601  nach  Siena 
zurack,  wo  er  1604  starb.  Ausser  eer- 
schiedenen  Commentaren  zu  naturwiasen- 
schaftlichen  BUchern  des  Aristoteles  warden 
von  ihm  veroffentlicht:  Uni  versa  philosopkia 
de  moribus  (1583),  Comes  politicus  pro  recta 
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ordinirratione  propugnator  (1596)  und  Libri 
de  scientia  naturae  quinque  partibus  (1597). 
Als  AnhAnger  des  Neapolitaners  Zimara  (gest. 
1532)  bekSmpfte  er  den  in  der  Psychologie 
„alexandrinisch“  denkenden  Averroisten 
Zabarella  (gest.  1589)  und  zeigt  in  seinen 
Schriften  ein  besonderes  Interesse,  die  Ueber- 
einstimmung  zwisehen  Platon  und  Aristoteles 
darzuthun. 

Pico,  Giovanni,  Graf  von  Mirandola 
and  Concordia  (Johannes  Pi  cus  Mirandulanus, 
Concordiae  comes)  war  1463  auf  dem  Stamm- 
gnte  der  Grafen  von  Mirandola  geboren  und 
uraprtlnglich  zum  geistlichen  Stande  bestimmt, 
stuairte  seit  seinem  vierzehnten  Jahre  das 
kanonische  Recht  in  Bologna,  widmete  sicli 
daranf  in  Padua  und  Paris  dem  Studium 
der  scholastiscben  Philosophic  und  lebte 
dann  zu  Florenz  im  Umgange  mit  seinen 
Frennden  Angelo  Policiano  und  dem  30  Jahre 
iltern  Marsiglio  Ficino.  In  seinem  Ekel  an 
der  scholastischen  Theologie  und  Philosophic 
warf  er  sich,  unter  dem  Einflusse  des  Letzt- 
genannten , auf  das  Studium  der  neu- 
platonischen  und  sogenannten  hermetischen 
Schriften  und  wurde  zugleich  der  Urheber 
der  im  Reformationszeitalter  erwachten  kabba- 
listischen  Geistesstrdmung.  Aus  der  Ver- 
schmelzung  aristotelischer  und  platonischer 
Gedanken  mitneuplatonischen  Anschauungen, 
oeupythagor&ischer  Mystik  und  kabbalis- 
tiscnen  Spielereien  gingen  die  900  Thesen 
hervor,  die  er  als  VierundzwanzigjAhriger, 
mit  Erlaubniss  des  Papstes  Innocenz  VIII., 
tlber  alle  philosophisclie  Wissenschaften  theils 
aus  altera  und  neuern  Schriftstellern  zu- 
sammenstellte,  theils  als  eigne  Anschauungen 
hinzufligte,  indem  er  sich  dartiber  mit  Jedem 
zu  disputiren  und  Fremden  die  Reisekosten 
zu  vergtiten  erbot  Sie  wurden  unter  dem 
Titel  gedruckt:  Conclusiones  philosophicae, 
cabalisticae  el  theologicae  (1486)  und  in 
Rom  offentlich  ausgehangt.  Die  Disputation 
kam  jedoch  nicht  zu  Stande,  der  Urheber 
der  Streitsiitze  wurde  vielmehr  vielfach 
ketzerischer  Ansichten  beschuldigt,  und  seine 
Gegner  bewirkten  ein  Verbot  der  Thesen 
beim  Papst,  sodass  er  dieselben  gegen  die 
erhobenen  Anklagen  in  einer  besondern 
Sehrift  unter  dem  Titel  „ Apologia  Johannis 
Pid  Mirandulani,  Concordiae  comitis “ (1489; 
zo  rechtfertigen  versuchte.  Nachdem  der 
schdne  und  lebhafte  junge  Graf  auch  die 
weltiichen  Freuden  des  Lebens  reichlich  ge- 
nossen  und  auch  in  Liebesabenteuern  viel- 
fach aick  bewcgt  hatte,  zog  er  sich  auf 
ein  Landgut  bei  Florenz  zurtick,  Uberliess 
seinem  Antheil  als  Besitzer  der  Herr- 
schaften  Mirandola  und  Concordia  seinem 
Neffen  Giovanni  Francesco  und  starb  1494. 
Seine  Schriften  erschienen  gesammelt  zu 
Bologna  (1496)  und  sp&ter  mit  denen  seines 
Neffen  zusammen  1572  in  Basel  in  zwei  B&n- 
den.  Unter  denselben  sind  besonders  heraus- 


zuheben:  Oratio  de  hominis  dignitatc,  worin 
er  in  der  Nachfolge  seines  Freundes  Ficinus 
der  „natilrlichen  MagieM  im  Sinne  einer  all- 
gemeinen  Sympathie  der  Dinge  und  Natur- 
kr&fte  das  Wort  redet,  zwdlf  BUcher  Dis- 
putalionum  ad  versus  astroiogos,  seine  Natur- 
philosophie  enthaltend,  worin  Beweguug, 
Licht  und  W&rme  als  die  einzigen  Wirk ungen 
des  Himmels  und  der  Gestirne  aufgefasst 
werden,  und  ein  Tractatus  de  ente  et  uno, 
worin  viele  Stellen  der  Btlcher  Mose’s  in 
Verbindung  mit  solchen  aus  Platon  und 
Aristoteles  erkliirt  werden.  In  seiner  Welt- 
anschauung treten  uns  auf  neuplatonischer 
Grundlage  zugleich  Anschauungen  des  an- 
geblichen  Areopagiten  Dionysius,  des  Nicolaus 
Cusanus  und  der  Kabbala  entgegen.  Die 
Grundgedanken  dieser  Lehre  sind  folgendc: 
Gott  ist,  dem  Nichtseienden  ge|enttber,  das 
Seiende,  zugleich  aber  tlber  demjenigen,  was 
am  Sein  Antheil  hat,  also  tlber  ullem  Seienden 
das  Eine,  weil  er  Alles  ist  und  das  Prinzip 
aller  Dinge.  In  der  Gotteserkenntniss  giebt 
es  drei  Stufen.  ZunAchst  ist  alles  Unvoll- 
kommene  und  Kdrperliche  von  ihm  aus- 
zuschliessen,  dann  seine  Vollkommenheit  als 
eine  absolut  einzige  zu  erkennen;  weiterhin 
ist  er  als  der  Ueberseiende,  der  Uebereinc, 
der  Ueberwahre  und  der  Uebergute  zu  fassen; 
endlich  aber  treten  wir  aus  aem  gbttlichen 
Licht  in  die  gbttliche  Finsterniss  ein  mit  der 
Erkenntniss  seiner  absoluten  Unbegreiflich- 
keit  und  Unaussprechlichkeit  Mit  diesem 
Nichtwissen  erheben  wir  uns  zum  hbchsten 
Wissen.  In  der  Einen  Welt  sind  zunSchst 
drei  Welten  zu  unterscheiden:  die  tlber- 
himmlische  Welt,  in  welcher  Gott  der  Mittel- 
punkt  ist,  welchen  neun  Engelordnungen 
umkreisen;  sodann  die  himmlischc  Welt,  in 
welcher  der  unbewegte  Lichtkreis  den  Mittel- 

Sunkt  bildet  und  mit  der  Weltseele  zugleich 
ie  himmlischen  Seelen  als  Herrscher  dcr 
neun  Ilimmelskrcise  verbunden  sind;  weiter- 
hin die  irdi8che  Welt  unter  dem  Monde,  in 
welcher  die  erste  Materie  die  Unterlage  ftlr 
drei  Sphiircn  lebloser  Dinge,  drei  vegetative 
Sphkren  und  drei  sensitive  Wesenkreise 
bildet.  Diese  drei  Wesen  fassen  sich  zur 
Einheit  in  der  Welt  des  Menschen  zusammen, 
des8en  gbttlicbe  Ebenbildlichkeit  darin  bc- 
steht,  dass  er  in  seiner  Natur  alle  Naturen 
des  Alls  in  sich  schliesst,  indem  er  am 
Irdischcn,  am  Himmlischen  und  am  Eng- 
lischen  glcichermaassen  Antheil  hat.  Das 
Bindeglied  aber  zwisehen  Gott  und  der 
Welt  und  Menschheit  in  ihrer  einheitliehen 
Vollendung  ist  der  Gottmensch  Christus. 
Das  Wesen  dcr  Glllckseligkeit  besteht  in  der 
Erreiehung  Gottes  als  des  hbchsten  Prinzips, 
aus  welchem  Alles  entspringt,  und  als  des 
hbchsten  Gutcs.  Der  Mensch  wird  Gott  um 
so  vollkommener  erreichen  und  besitzen, 
je  mehr  er  die  ihm  nattlrlichen  KrAfte  des 
Erkennens  und  Wollens  bethiltigt,  je  mehr 


Digitized  by  Google 


Pico 


678 


Pistis  Sophia 


er  Gott  erkennt  tmd  liebt  Aber  damit  hat 
er  nur  erst  die  nattirliche  Gltickseligkeit  er- 
reicht,  die  nur  ein  schwacher  Schatten  der 
ilbernattlrlichen  Gltickseligkeit  ist.  Zu  dieser 
aber,  worin  er  Gott  schaut,  wie  er  ist  und 
mit  Gott  eins  wird,  kann  er  nnr  durch  gbtt- 
liche  Einwirkung  erhoben  werden. 

G.  Dreydorff,  das  System  des  Johannes  Pico. 

1858. 

Piro,  Giovanni  Francesco,  Graf  von 
Mirandola  und  Concordia,  der  Neffe  des  vor- 
hergenanntcn , war  um  das  Jahr  14G9  ge- 
boren  und  im  Jahr  1533  durch  einen  seiner 
Neffen  erraordet.  Er  hatte  folgende  Schriften 
veroffentlicht:  De  studio  divinae  et  humanae 
sapientiae;  ferner  Examen  doctrinae  vani- 
tfilis  gentilium,  in  seeks  Btlchern,  worin  er 
den  Aristoteles  zu  Gunsten  Platon’s  bekampft, 
dann  aber  tlberhaupt  gegen  die  heidnische 
Philosophic  zu  Gunsten  der  christlichen 
Offenbarung,  d.  h.  der  Bibel  und  des  innern 
Lichts,  eintritt;  endlich  die  Schrift  De 
praenotionibus,  in  neun  Btlchern,  worin  er 
die  Astrologie  bekampft  und  zugleich  die 
Kennzeichcn  der  wahren  gdttlichen  Offen- 
barung entwickelt.  Ausser  einer  Biographie 
des  im  Jahr  1498  am  Galgen  verbrannten 
kirchlichen  Reformators,  so  wie  seines  Oheims 
Giovanni  Pico  hat  der  Neffe  auch  unter  dem* 
Titcl  „ Comes  politicus “ eine  Antwort  auf 
die  Angriffe  des  Zabarella  veroffentlicht. 
Seine  Werke  erschienen,  mit  den  Werken 
seines  Oheims  zusammen,  1G71  zu  Basel  in 
zwei  Banden. 

Pini,  Ermenegillo,  war  1741  in 
Mailand  geboren , wurde  Barnabitermonch 
und  Lehrer  der  Mineralogie  und  Chemie  am 
- Sanct- Alexandercollegium  in  Mailand  und 
unter  der  franzdsischen  Regierung  General- 
inspector  des  affentlichen  Unterrichts  und 
starb  1825  in  Mailand.  Ausser  zahlreichen 
naturwissenschaftlichen  Schriften  hat  er  in 
seiner  IVotologia  analysbn  sdentiae  sistens 
rationeprima  exhibiiam  (1803,  in  drei  Banden) 
und  eine  schlecht  geschriebene,  verworrene 
Darstellung  der  Logik  und  Metaphysik  aus 
katholischen  Prinzipien  verfasst,  worin  er 
die  drcieinige  gdttliche  Natnr  ftlr  die  Quelle 
der  Einen  und  sich  selbst  gleichen  mensch- 
lichen  Vemnnft  und  fUr  das  Grundprinzip 
aller  Wissenschaften  erklarte,  den  Condillac’- 
schen  Sensualismns  und  die  damaligen 
,,Ideologenw  in  Frankreich  bekampft,  und 
einige  der  Gedanken  tlber  Offenbarung  aus- 
sprach,  die  spater  von  Bonald  und  Maistre 
vertreten  wurden. 

Rovida,  elogio  biographico  c breve  analysi  dellc 

opore  di  Ermenegillo  Pint  (1832). 

Piso,  Lucius,  wird  bei  Cicero  unter 
den  romischen  Epikureern  seiner  Zeit  ge- 
nannt.  Ein  anderer,  Marcus  Pi  so,  wird  bei 
Cicero  als  ein  Peripatetiker  angeftlhrt,  welclier 
sich  daneben  zu  den  Lehren  des  Akademikers 
Antiochos  aus  Askalon  bekanntc. 


Pistis  Sophia  ist  der  Titel  eitfer  erst 
im  Jahr  1851  aus  einer  koptischen  Hand- 
schrift  mit  lateinischer  Uebersetzung  hcraus- 
gegebnen  gnostischen  Schrift  (Pistis  Sophia , 
opus  gnosticum  Valentino  adjudication  e 
codice  coptico  Londinense  descripsit  et  latine 
vertit  Schwartze , edidit  A.  Detemuam, 
1851).  Der  gnostische  Roman  von  den  be- 
reits  bei  dem  Gnostiker  Valentinus  ge- 
schilderten  Leiden  der  Sophia  wird  darin 
weiter  ausgesponnen  und  deren  Buss  - und 
Klagelieder  mitgetheilt  Die  Grundgedanken 
des  darin  niedergelegten,  wahrscheinlich  im 
Zeitalter  des  Kirchenvaters  Origenes  ent- 
standenen  Systems  sind  folgende.  In  einer 
Reihe  von  Unterrednngen , die  der  auf- 
erstandene  Christos  wahrend  eines  elf  bis 
zwcilfjahrigen  Verkehrs  mit  seinen  Jtlngern 
tlber  die  Mysterien  der  Erlosung  gehalten 
hatte,  beschreibt  Christus  hauptsachLich  den 
Fall  mid  die  Erlbsung  der  dem  dreizehnten 
(hdchsten)  Aionenreicke  angehdrenden  Pistis 
Sophia.  Langst  vor  der  Menscbwerdnng 
Christi  erhielt  Sophia  einen  Einblick  in  den 
himmlischen  Lichtschatz  und  versuchte  sich 
zu  demselben  aufzuschwingen.  Aber  dutch 
den  Hass  und  Neid  der  Herrscher  der 
zwdlf  untem  Aionenreiche  und  besonders 
eines  der  Bewohner  des  dreizehnten  Reiches, 
welcher  der  *Frecheu  genannt  wird,  wurde 
sie  durch  eine  von  diesem  erzeugte  Licht- 
kraft  in  die  Tiefen  des  Chaos  gelockt.  In 
ilirer  Noth  wendet  sie  sich  mit  ihren  Buss- 
gebeten  vertrauend  zum  hdchsten  Lichte. 
Nach  dem  siebenten  Bussgebete  kommt  ihr 
der  damals  noch  nicht  menschgewordene 
Christus  zu  Htllfe  und  fllhrt  sie  aus  der  Mitte 
ihrerBedranger  im  Chaos  heraus.  Auf  wieder- 
holte  Angriffe  des  „Frechen“  sendet  sie  von 
Neuem  Bussgebete  nach  Oben,  und  jetzt  ilsst 
sie  Christus  durch  eine  von  ihm  ausgegangene 
Lichtkraft  in  eine  hdhere  Region  des^maos 
fdhren.  Aber  erst  nach  dem  dreizehnten 
Bussgebete  wird  mit  Htllfe  mehrerer  Lieht- 
krafte  Sophia  von  den  Engeln  Gabriel  und 
Michael  mit  nenen  Lichtkraften  erftlllt.  Gleich- 
wohl  vom  „Frechenu  nochmals  in  die  Tiefen 
des  Chaos  hinabgefflhrt , wird  endlich  vora 
obersten  Mysterium  der  Befehl  zn  ihrer 
vblligen  Befreinng  gegeben.  Christas  greift 
selbst  den  „Frechen“  an  und  ftlhrt  die  Pistis 
Sophia,  die  nun  statt  Bussgebete  Dankhymnen 
singt,  aus  dem  Chaos  an  einen  Zwiachenort 
unterhalb  des  dreizehnten  Aionenreiches. 
ihres  ursprtlnglichen  Wohnsitzes,  nnd  wahrend 
sie  hier  weilt,  ist  Christus  auf  die  Erde  go 
komraen,  gestorben,  auferstanden  nnd  im  Be- 
griffe,  seine  Himmelfahrt  anzutreten.  In 
einer  nenen  Bedr&ngniss,  in  die  sie  gekommeu 
war,  kommt  ihr  der  in  seinem  Lichtgewaade 
sich  erhebende  Christus  zu  Htllfe  nnd  fftkrt 
sic  an  ihren  frilhern  Wohnsitz,  den  Ort  der 
Gerechten  zurtlck. 

K.  Ktfstlin,  das  gnostische  System  des  Bnches 
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Pistis  Sophia.  (In  den  „theologischen  Jahr- 

biichern“,  Tiibingen,  1854,  S.  1 — 104  und 

137 — 190.) 

Pittakos  aus  Mitylcne  (anf  Lesbos),  wo 
er  als  Tyrann  aufgetreten  war,  wird  als  einer 
der  sogenannten  sieben  Weisen  unter  den 
Griechen  der  vorsokratischen  Zeit  mit  folgeir- 
den  Sprtlchen  genannt:  Erkenne  die  rechtc 
Zeit  (nach  andern  Berichten:  die  Zeit  ist  das 
Erwflnschteste).  Was  du  thun  willst,  sage 
nicht  vorher;  denn  wenn  es  misslingt,  wirst 
do  verlacht.  Gebrancbe  das  Nothige.  Was 
da  an  Andern  missbilligst,  time  nicht  selber! 
Wem  es  libel  geht,  den  schm&he  nicht;  denn 
darflber  sitzt  die  Rache  der  Gdtter.  An- 
vertrautes  gieb  zurttck.  Geringfligiges  er- 
trage  von  Andern.  Vom  Frennde  rede  nicht 
schiimm,  vom  Feinde  nicht  gut;  denn  solches 
ist  -nnllberlegt  Gross  ist  es,  auf  die  Zukunft 
nicht  zu  achten;  denn  dasVergangeneist  sicher, 
das  Kommende  ungewiss.  — In  andern  Be- 
richten werden  ihm  folgende  Sprilche  zu- 
reschrieben:  Schwer  ist  es,  ttlchtig  zu  sein. 
Mit  der  Nothwendigkeit  streiten  nicht  einmal 
die  Gdtter.  Siege  ohne  Bint  sollst  du  ge- 
winnen.  Das  Beste  ist,  das  Obliegende  gut 
zn  thun.  Den  Freund  schmhhe  nicht,  und 
den  Feind  halte  nicht  ftlr  einen  Freund. 
Sei  nicht  mlissig!  Was  du  deinen  Eltern  thust, 
eben  das  crwarte  auch  (von  deinen  Kindern) 
f®r  dich.  Iladere  nicht  mit  den  Eltern,  auch 
wenn  du  Recht  hast.  Ueber  Freunde  sei 
nicht  Richter!  Herrsche  nicht,  ehe  du  ge- 
horchen  gelernt  hast!  Lache  nicht  liber  den 
UnglQcklichen.  Eile  nicht  im  Reden.  Strebe 
nicht  nach  Unmbglichem.  Gehorche  den 
Gesetzen.  Sei  willig  zu  hdren. 

Plaec'ius  Vincentius,  war  1642  zu 
Hamburg  geboren  und  gebildet,  hatte  in 
Helmst&dt  und  Leipzig  Rechtswissenscliaft 
studirt,  dann  Reisen  durch  Deutschland, 
Frankreich  und  Italien  gemacht  und  war 
dann  zueTst  an  der  deutschen  Rcchtsschnle 
za  Padua,  nachher  als  Lehrer  der  Moral- 
philosophie  in  Hamburg  th&tig,  wo  er  1699 
starb.  Er  gehdrte  zn  den  Ersten,  welche  in 
Deutschland  eine  Trennung  des  Naturrechts 
ron  der  Moral  erstrebten.  Seine  die  Philoso- 
phic bertihrenden Schriften  sind folgende:  Ty- 
pus  accessiomttn  moralium  scu  instiiutionum 
medicinae  moralis  (1675);  Philosophiac  mora- 
lis plenioris  fructus  praccipuus  (1677);  De 
augenda  scientia  morali  (ein  Commentar  zn 
Franz  Bacon’s  siebentem  Buch  „dc  dignitate 
el  augmentis  scienliarum)  1676;  Typus 
medicinae  moralis  germanice  oder  Entwurf 
einer  vollstiin digen  Sittenlehre  nach  Art  der 
leiblichen  Arzneikunst  (1691);  Diaeta  moralis 
phihsophico- Christiana  oder  christliche  Sitten- 
pflege  (1691);  Accessiones  ethicae,  juris 
naturalis  el  rheloricae  ex  Iriplici  majori 
pjstemate  excerptae  (1675).  Abgesehcn  von 
dieser  aus  Bacon  aufgenommcnen  Idee  von 
der  Seelenheilknnde,  d.  h.  von  der  Auffassung 


der  Moral  und  Sittenlehre  als  einer  medichia 
mentis , welche  spftter  von  Franz  Budde  und 
Moses  Mendelssohn  wieder  aufgenomraen 
wurde,  hat  er  seine  Zeitgenossen  auch  mit 
einem  „grtlndlichen  Beweis  von  der  Unsterb- 
lichkeit*  (1685^  beglllckt. 

Plat  nor,  Ernst,  war  1744  in  Leipzig 
geboren,  hatte  dort  seit  1762  Medicin  studirt, 
war  1766  Doctor  der  Philosophic  und  1767 
Doctor  der  Medicin  geworden,  reiste  dann 
nach  Holland  und  Frankreich,  wurde  1770 
aus8erordentlicher  und  1780  ordentlicher 
Professor  der  Medicin  in  Leipzig,  wo  er  seit 
1801  zugleich  als  ausserordentlicher  und 
spiiter  als  ordentlicher  Professor  dcr  Philo- 
sophic philosophische  Vorlesungen  hielt  und 
1818  starb.  Als  Lehrer  war  er  sehr  beliebt 
und  ausserte  auf  Jean  Paul  (Friedrich  Richter) 
eine  grosse  Wirkung.  In  seinen  frtlhern 
Schriften:  „ Anthropologie  ftlr  Aerzte 
und  Weltweise“  (1772  und  74,  in  zwei 
Bandcn),  und  ^Philosophische  Aphoris- 
menu  (1776  und  82)  steht  er  durenaus  auf 
der  Grundlage  des  Leibuiz’schen  Systems, 
dessen  unterschcidendeLehrpunkte  beiPlatner 
wiederkehren,  nur  dass  er  an  die  Stellc  der 
vorher  bestimmten  Harmonie  der  Seelc  und 
des  Leibes  eine  physische  Wechselwirkung 
setzt.  Dagegen  neigt  er  sich  in  der 
zweiten  Aufljige  seines  philosophischen  Haupt- 
werkes,  der  ^Aphorismen44  (1784)  mehr  zu 
einem  skeptischen  Eklekticisnms,  indem  er 
die  Grundiagen  der  kritischen  IMiilosophie 
Kant’s  bekiimpft,  ohne  sich  jedoeh  dem  Ein- 
flusse  derselben  ganz  zu  entziehen.  Indem 
er  in  diesem  Werke  einen  Abriss  der  theo- 
retischen  und  praktischen  Philosophic  gab, 
wollte  er  zugleich  eine  „Geschichte  des  Be- 
wusstseins4*  liefern,  indem  er  eine  Vereinigung 
der  aristotelischen  und  dcr  stoischen  Logik, 
d.  h.  der  objectiven  und  subjcctiven  Be- 
stimmung  und  Auffassung  der  Kategorien 
erstrebte.  Diesen  Standpunkt  hat  er  naeh- 
mals  noch  besonders  durchgeftihrt  in  seinem 
„Lehrbuch  der  Logik  und  Metaphysiku(1795), 
nachdem  er  vor  der  zweiten  Auflage  seiner 
Aphorismen  ein  „Gcspriich  tlber  den  Athcis- 
musu  (1783)  verOfFentlicht  hatte.  Neben 
seinem  skeptischen  Eklekticismus  verrilth  den 
Aufklfirungsphilosophen  des  vorigen  Jalir- 
hunderts  die  Aussdhliesslichkeit,  mit  welcher 
Plainer  die  Gltlckseligkeit  als  die  eigentliche 
Bestimmung  und  den  letzten  Zweck  des 
Menschen  bezeichnet,  auf  welchen  die  ganze 
Welteinrichtung  vom  Schdpfer  berechnet 
worden  sei.  Und  fiir  die  Erreiclmng  dieser 
seiner  Bestimmung  zur  Gltlckseligkeit  gilt  die 
Tugend  nur  als  das  Mittel. 

PlatAn  war  im  Jahr  428  (427)  v.  Chr.  G. 
zu  Atlien  im  Gau  Kolyttos  geboren;  der 
Vater  war  ein  begtltertcr  athcnischer  Biirger 
und  hiess  Ariston,  die  Mutter  Periktione. 
Der  Sohn  hiess  nrsprttnglich  nach  seinem 
Grossvater  Aristokles,  erliielt  aber  schon  als 
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Knabe,  vermnthlich  von  seinem  Tumlehrer 
wegcn  seines  kriiftigen  Korperbaues,  den 
Namen  Platon,  den  er  sein  Leben  lang  be- 
liiclt.  In  der  Graramatik,  Musik  nnd  Gvm- 
nastik  unterrichtet , zetete  er  sclion  frilli 
poetische  Begabung  nnd  versnchte  sich  in 
Tragodieu-Dichtungen.  Durch  den  Umgang 
rait  dem  Ilerakliteer  Kratylos  in  Atlien  wurde 
er  mit  den  Lehren  des  Ephesiers  Heraklcitos, 
des  Dunkeln,  bekannt.  Nachdem  er  im 
zwanzigsten  Lebensjahre  (407  v.  Chr.)  mit 
Sokrates  bekannt  geworden  war,  blieb  er 
acht  Jalire  lang,  bis  zuin  Tode  desselben 
(399  v.  Chr.)  mit  ihm  in  engem  Verkehr, 
war  aber,  durch  Krankheit  ferngelialten,  bei 
dessen  Tode  nicht  zugegen.  Der  Achtund- 
zwanzigjahrige  verliess  nunmehr  Atlien  und 
lebte  einige  Zeit  mit  dem  Sokratiker  Eukleides 
ails  Megara  und  dessen  Preunden  in  Megara, 
dann  ging  er  auf  Reisen.  Ob  er  wirklich  in 
Kyrene  und  Aegypten  war,  ist  nicht  siclier, 
dagegen  kam  er  zuverhissig  nach  Gross- 
griecnenland  (Unteritalien  und  Sicilien),  wo 
er  im  Umgang  rait  Archytas  aus  Tarent  und 
Timaios  aus  Locri  (Lokroi)  die  philoso- 
phischen  Anschauungen  der  Pythagoriier  und 
die  ethisch  - politischen  Bestrebungen  des 
pythagoriiischen  Bnndes  kennen  lernte,  wo- 
durch  er  zu  khnlichep  ethisch  - politischen 
Idealen  geftlhrt  wurde.  Der  Vierzigjiihrige 
gewann  in  Syrakus  die  Freundschaft  des 
jungen  Dion,  eines  Verwandten  des  Hltern 
Dionysios , welcher  damals  in  Syrakus 
herrschte.  Das  offenkundige  Misstrauen  des 
Letztcrn  gegen  Platon’s  politische  Ideen  trieb 
diesen  in  aie  Heimath  zurilck.  Er  kauftc 
sich  im  Jahr  387  '386)  v.  Chr.  einen  bei  der 
Akaderaie  gelegenen  Garten  und  widmete  sich 
wkhrcnd  der  letzten  vierzig  Jahre  seines 
Lebens  der  Lehrthiltigkeit  in  einera  ge- 
schlossenen  Kreis  von  Schttlern.  Unver- 
heirathet  bleibend  entzog  er  sich  zugleich 
jeder  politischen  Th&tigkeit  in  seiner  Vater- 
stadt  und  nahm  nicht  einmal  an  den  gesetz- 
gebendcn  Versammlungen  und  Schwurge- 
richten  Theil.  Audi  hat  er  niem&ls  eine 
RednerbUline  betreten.  Ausser  dem  engern 
Kreise  seiner  Schiller,  zu  welchen  Speusippos, 
Xenokrates,  Philippos  aus  Opus,  Herakleides 
von  Ilerakleia  und  Aristoteles  aus  Stageiros 
gehbrten , schlossen  sich  auch  gebildete 
Manner  aus  bestimmten  Bcruftkreisen,  Red- 
ncr  und  Staatsmiinuer,  wie  Lykurgos,  Hype- 
reides  und  Demosthenes,  und  Peldherrn,  wie 
C'habrias,  Timotheos  nnd  Phokion  an  Platon 
an.  In  Bezug  auf  seine  Wirksamkeit  nach 
aussen  mag  es  dahin  gestellt  bleiben,  wie 
viel  Tyrannen  und  Tyranneumorder  aus  seiner 
Scliule  hervorgegangen  sein  mogen  und  wie 
vide  hellenischc  Stiidte  sich  etwa  von  Platon 
ihre  Verfassungen  entwerfen  Hessen.  Noch 
zweimal  wiihrend  seiner  vierzigjahrigen  Lehr- 
thatigkeit  war  Platon  nach  Syrakus  gereist, 
zuerst  nach  dem  Tode  des  hltern  Dionysios 


im  Jahre  368  (367)  auf  Anregung  seines 
Freundes  Dion,  welcher  durch  Platon  auf 
den  neuen  Herrscher  von  Syrakus,  den 
jiingern  Dionysios,  einwirken  zu  konnen 
glaubte.  Obwohl  dieser  Vcrsuch  misslnngen 
war,  liess  sich  der  AchtnndsechzigjShrige  im 
Jahr  361  (360)  bewegen,  zum  dritten  Male 
an  den  syrakusanischen  Hof  sich  zu  begeben, 
um  abermals  enttilnscht  zuriickzukehren.  Er 
starb  in  seinem  achtzigsten  Lebensjahre  (348 
oder  347  v.  Chr.)  und  wurde  auf  seinem 
Gartengrundstilcke  nahe  bei  der  Akademie 
im  Kerameikos  begraben. 

K.  Steinhart,  Das  Leben  Platon’s.  (1873),  zn- 
gleich  als  9.  Band  von  Platon’s  Werkcn, 
iibersetzt  von  H.  Muller. 

Es  bind  36  Schriften  auf  uns  gckommen, 
welche  Platon’s  Namen  trageu,  von  welchen 
jedoch  eine  Anzahl  als  nicht  acht  erkannt 
worden  sind,  wiihrend  die  Aechtheit  anderer 
durch  neucre  kritische  Untersuchungen  stark 
angezweifelt  worden  ist.  Alle  platoniscbe 
Schriften,  mit  Ausnahme  der  unter  seioem 
Namen  verbreiteten  Briefe,  sind  in  dialogischer 
Form  abgefasst  und  nicht  filr  den  engen  Kreis 
seiner  Schiller,  sondern  filr  den  allgememen 
Kreis  gebildeter  Leser  berechnet.  Der  im 
Jahre  36  n.  Chr.  G.  gestorbene  neupytha- 
goraische  Gramraatiker  T h r a s y 1 1 o g hat  die 
siimmtlichen  Schriften  Platon’s,  die  er  filr 
iicht  hielt,  in  neun  Gruppen  in  folgender 
Ordnung  zusammengestellt:  I.  Eutyphron, 
Apologia,  Kritdn,  Phaidon;  IT.  Kratylos, 
Thcaiteto3,  Sophistes,  Politikos;  III.  Par- 
menides, Philebos,  Syrapo8ion,  Phaidros; 
IV.  Alkibiades  der  Erste,  Alkibiades  der 
Zweite,  Hipparchos,  Anterastai  (die  Neben- 
buhler);  V.  Theagfis,  Charmides,  Laches, 
Lysis ; VI.  Euthydemos,  Protagoras,  Gorgias, 
Menon;  VII.  Ilippias  der  Grdssere,  Hippias 
der  Kleinere,  Ion,  Menexenos;  VIU.  Kid- 
tophon,  derStaat,  Timaios,  Kritias;  IX.  Minos, 
die  Gesetze,  Epinomis  und  Briefe.  Cuter 
diesen  Schriften  gelten  heutzutage  allgemeiu 
als  u nil  elite,  nicht  von  Platon  verfasste: 
Alkibiades  der  Zweite,  Hipparchos,  die  Neben- 
buhler  (Anterasten),  Theages,  Kleitophdn, 
Minos,  Epinomis  und  die  Briefe.  Nach 
K.  Schaarschmidt  (die  Sammluug  der  plato- 
nischen  Schriften,  zur  Scheidnng  der  eehten 
von  den  unechten  untersucht,  1866)  wire  die 
Aechtheit  vollig  gesichert  nnr  bei  folgendeu 
neun  Dialogen:  Phaidros,  Protagoras,  Sym- 
posion  (das  Gastmahl),  Gorgias,  der  Staat, 
Timaios,  Theaitetos,  Phaidon,  die  Gesetze. 
In  den.  Augen  anderer  Kritiker  erscheineu 
als  stark  verdachtig  wenigstens  noch  folgeode: 
der  erste  Alkibiades,  der  grosse  nnd  kletne 
Ilippias,  16  und  Menexenos.  Ueber  die 
chronologische  lieihenfolge  dieser  SchrifUm, 
nach  ihrer  Abfassungszeit,  herrscht  nodi 
Streit  unter  den  Forschern,  und  es  wird 
darliber  schwerlich  jemals  eine  Ueberem- 
stimmung  erzielt  werden.  Nach  dem  Vor- 
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gange  vod  K.  P.  Hermann  (Geschichte  der 
platonischen  Philosophie,  I.  und  einziger  Band: 
Historisch-kritische  Einleitung,  1839)  hat  man 
die  einzelnen  platonischen  Dialoge  in  mehrere 
Lebensabschnitte  ihres  Verfassers  vertheilt, 
denen  verschiedene  Perioden  seiner  philo- 
sophischen  Entwickclung  entsprechen  wtlrden. 
Hiernach  mdgen  in  die  Zeit  seines  Verkehrs 
mit  Sokrates  ausser  dem  kleinern  Hippias 
vielleicht  Ion  und  die  kleinern  ethischen 
Dialoge  Charmides,  Laches  und  Lysis  fallen, 
in  welchen  sich  Platon  noch  eng  an  die 
Anscbauungen  des  Sokrates  anschliesst. 
Wlhrend  seines  Aufenthaltes  in  Megara 
kSnnten  verfasst  sein : die  Apologie  des 
Sokrates,  Kriton,  Etityphron,  vielleicht  anch 
Gorgias.  In  die  Zeit  seiner  Wanderjahre 
wflrden  fallen:  die  Dialoge  Protagoras,  Menon, 
Enthydemos,  Theaitetos,  Kratylos  und  viel* 
leicht  aucli  die  drei  sogenannten  dialektischen 
Dialoge  Sophistes,  Politikos  und  Parmenides. 
Der  Dialog  Phaidros  ware  gewissermaassen 
* Antrittsprogramm  der  Lehrthatigkeit 
in  der  Akademie“,  und  in  der  Zeit  seiner 
vierzigjahrigen  Wirksamkeit  waren  verfasst 
das  Symposion,  der  Staat,  der  Timaios  und 
das  Brucnstdck  Kritias,  der  Phaidon  und  am 
Spitesten  Philebos  und  Platon’s  letztes  Werk, 
die  Gesetze. 

Platon’s  VVerke  wurden  zuerst  in  der 
lateinischen  Uebersetzung  desMarsiliusPicinus 
1483  und  84)  in  Florenz  gedruckt,  im 
griechischen  Original  zuerst  1513  bei  Aldus 
Manntius  in  Venedig.  Unter  den  neuern  Aus- 
?aben  sind  zu  nennen:  die  von  Immanuel 
Bekker  veranstaltete  (1816  und  17),  nebst 
Conunentar  und  Scholien  (1823);  griechisch 
and  lateinisch  erschienen  Platon’s  Werke  von 
Schneider  und  Hirsching  (1846 — 6G\ 
zriechisch  von  K.  P.  Hermann  (1851—53). 
Uebersetzungen  erschienen:  in  franzbsischer 
Sprache  von  V.  C o u s i p (1825 — 40,  in  acht 
Binden) , italienisch  von  Rugieri  Bonghi 
Opere  di  Plalone  nuovamentc  tradotte, 
1857),  englisch  von  B.  Jowett  (1871—74, 
ia  vier  Banden),  deutsch  von  Fr.  Schleier- 
®acher  (1804 — 18,  in  neuer  Auflage  1855  bis 
•>*)  und  neuerdinga  erschien  „Platon“, 
Sammtliche  Werke,  (Ibersetzt  von  Hieronymus 
Mflller,  mit  Einleitungen  begleitet  von 
Karl  8tein hart,  in  neun  Banden  (deren 
letrter  Platon’s  Leben,  von  K.  Steinhart  ent- 
kilt,  1850 — 73.)  In  diesem  deutschen  Platon 
*ind  ausser  den  achten  Schriften  auch  die 
dem  Platon  falschlich  zugeschriebenen,  aber 
doch  aus  seinem  Zeitalter  herrUhrenden  Dialoge 
cnthalten. 

DieReihe  derjenigen  platonischen  Dialoge, 
welcbe  noch  ira  Wesentlichen  die  Lehre  und 
Uhrwewe  des  Sokrates  darstellen  und  von 
Steinhart  als  die  propadeutischen  bezeichnet 
*etden,  erbffnet  Ion  oder  die  Kunst  des 
K“*P*oden,  worm  als  der  Typus  eines  zwar 
kunstfertigen , aber  sonst  unwissenden,  an- 


raaasslichen  und  einfaltigen  Rhapsoden  (d.  h. 
Declamators  homerischer  Gedichte)  der  Ephe- 
sier  Ion  dargestellt  wird.  Seine  Echtheit 
gilt  fttr  zweifelhaft  und  philosophischen  Ge- 
halt  besitzt  der  Dialog  nicht. 

H.  Scherff , Inlialt  und  Tendeuz  des  Dialogs 

Ion  (1862,  Gymnasialprogramm  aus  Ober- 

schiitzen). 

Der  grdssere  Hippias  handelt  Uber 
das  Schbne.  An  dem  vielgewanderten  und 
vielgewandten  Sophisten  Hippias  aus  Elis, 
der  dem  Sokrates  Wortschnitzelei,  BegrifFs- 
spalterei  und  Kleinkramerei  vorwirft,  wird 
in  diesem  Gesprach,  dessen  Aechtheit  iedoch 
zweifelhaft  bleibt,  das  begrifflose,  eitle  und 
verwirrendeTreiben  der  Sophisten  geschildert, 
welches  gewissermaassen  die  jugendlichen 
Flegeljahre  der  griecliischen  Philosophie 
darstellt. 

Der  kleinere  Hippias  handelt  von 
der  Liige  oder  von  der  Freiwilligkeit  des 
Unrechtthuns,  gegenliber  dem  Grundsatze  des 
Sokrates,  dass  mit  dem  Erkennen  des  Guten 
und  Rechten  auch  das  Ueben  desselben  un- 
zertrennlich  verbunden  sei.  Der  bertlhmtc^ 
Ausspruch  des  Sokrates,  dass  die  Tugend 
Wissen,  das  b8se  Thun  aber  Unwissenhcit 
sei,  schliesst  zugleich  den  Gedanken  ein, 
dass  Niemand  mit  Absicht  und  Bewusstsein 
sllndige.  Darum  muss  das  Wissen  durch 
Tugendtlbung  zu  seiner  rechten  Bethatigung 
gebracht  werden. 

Der  erste  Alkibiades,  dessen  Echt- 
heit zwreifelhaft  ist,  handelt  vora  angchenden 
Staatsmanne  und  der  demselben  nbthigen 
Selbsterkenntniss  und  hat  zu  seinem  Kern 
und  Mittelpunkt  den  von  Xenophon  flber- 
lieferten  Ausspruch  des  Sokrates : „Wer  sich 
nicht  selbst  kennt,  sondern  zu  wissen  glaubt, 
was  er  nicht  weiss;  der  steht  dem  Walin- 
sinne  ganz  nahe.**  Der  Neuplatoniker  Prok- 
los  fand  in  diesem  Dialoge  die  Grundlage 
aller  Philosophie  und  hohern  Erkenntniss; 
er  nennt  denselben  die  zu  den  hijheru 
Weihen  platonischer  Philosophie  vorbereitende 
Ileinigung,  den  Anfang  der  gesammten  Philo- 
sophie. 

Der  Dialog  Lysis  stellt  die  Grundzfige 
jener  hdhern,  idealen  Freundschaft  auf,  deren 
Seele  die  Tugend  und  das  gemeinsame  Streben 
nach  dem  hdchsten  Gut  ist.  Der  Knabe 
Lysis  tritt  als  Freund  des  Sokrates  mit 
licbenswllrdiger  Verschamtheit  und  kindlieher 
SchUchternheit  auf  und  verbindet  mit  einer 
brennenden  Wissbegierde  ein  ahnungsvolles 
Streben  nach  Wahrheit.  nicr  zuerst,  wie 
spater  noch  cntschiedener  im  „ Gorgias4* 
kuttpfte  Platon  die  sittliehen  Griindwahrheiten 
ausarticklich  an  die  von  Sokrates  verschmahtc 
Naturphilosophie  der  alten  Jonier  und  des 
AgrigentinersEmpedokles  an,  indem  er  sich  zu 
dem  empcdokleischen  Gedanken  erhebt,  dass 
die  Freundschaft  auf  dem  die  gauze  Natnr 
beherrschenden  Weltgesctze  von  der  gegen- 
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seitigen  Anziehung  des  Gleicliartigen  und 
Aehnlichcn  beruhe. 

A.  Westermayer,  der  Lysis  des  Platon,  znr  Kin- 
fukrung  in  das  Verstandniss  des  platoniscben 
Dialogs  (1875.) 

Der  Dialog  Charmides  handelt  liber 
diejenige  Tugend,  welche  die  Griechen  ^So- 
phrosyneu  nannten  und  von  welcher  die  bei  Ci- 
cero vorgeschlagenen  latcinischen  Ausdrticke 
„modcrcUio“  oder  „modestia“  nur  die  aussere 
Erecheinungbezeichnen,  w&hrend  dasdeutsche 
Wort  *Besonnenheitu  den  im  griechischen 
Worte  au8gedrtickten  Begriffsinhalt  eben- 
sowenig  vollst&ndig  deckt,  indem  dasselbe 
nach  Xenophon’s  Memorabilien  des  Sokrates 
die  von  Maass  und  Anmutk  verklSrte  Einheit 
von  klarer  Selbstbeherrschung  und  selbst- 
bewusster  Weisheit  bezeichnet.  Alle  Zilge 
des  Bildes,  welche  die  Schilderungen  des 
Dialogs  von  dieser  Tugend  entwerfen,  Iaufen 
in  dem  von  Kritias  ausgesprochenen  Ge- 
danken  zusammen,  dass  in  der  Besonnenheit 
das  Wissen  desGuten  vom  Wissen  des  Wissens 
geleitet  werde. 

E.  Wolfl  , Plato’s  Dialog  Channidcs  fur  den 
philosophisch  - propiuleutischen  Unterricht 
skizzirt  (1875,  llildesheimer  Gymnasial- 
progTamm.) 

Im  Dialoge  Laches  wird  liber  die  Tugend 
der  Tapferkeit  gehandelt,  welche  spHter  im 
platonischen  Staate  als  die  dem  Stande  der 
Krieger  entsprechende  Tugend  erscheint. 
Die  drei  Gespr&che  Lysis,  Charmides  und 
Laches  bilden  durch  Verwandtschaft  in  Form 
und  Inhalt  cine  einheitlich  verbundene  Gruppe. 
In  alien  dreien  erscheint  Sokrates  in  seiner 
mustergtlltigen  Lehrweisc,  mit  welcher  er  die 
unklaren  und  dlirftigen  Vorstellungen  un- 
gelibter  Denker  berichtigt  und  zu  reinen 
Begriffcn  erhebt.  Zugleich  begegnet  uns  in 
diesen  drei  Dialogen  ebenso,  wie  spater  im 
„Kratylosu.  die  eigenthllmliche  Doppel- 
gliederung  aer  Anlage  und  des  Ganges?  wo- 
nach  auf  cine  raehr  popular  gehaltene  Lnter- 
redung  des  Sokrates  mit  einer  weniger  im 
Dcnken  geiibten  Person  eine  zweite,  tiefer 
eindringende  ErUrterung  folgt,  bei  welcher 
ein  im  Denken  schon  besser  geschulter  Mit- 
unterredner  auftritt. 

Der  Dialog  Protagoras  handelt  liber 
die  Sophisteneinkehr  und  hat  den  Zweck, 
den  mit  langen  Reden  prunkenden  Sophisten 
gegenllber,  von  denen  ausser  Protagoras  auch 
llippias  und  Prodikos  auftreten,  den  sokra- 
tischen  Tugendbegriff  nach  den  verscliiedenen 
Seiten  seines  Inhalts  zu  entwickeln  und  denSatz 
zu  rechtfertigen,  dass  die  wahre  Tugend  ohne 
selbstbewusstes  Wissen  nicht  gedacht  werden 
kann. 

Waldeck,  Analyse  des  platonischen  Protagoras 
(1868,  Gymnasialprogramm  aus  Corbach.) 

H.  Kirschstein,  iiber  Platon’s  Protagoras  (1871, 
Programm  der  BUrgerschule  zu  Gnmbinnen.) 

Ph.  Hannwacker,  iiber  Platon’s  Protagoras 
(1871,  Gymnasialprogramm  aus  Kempten.) 


Der  dem  Platon  falschlich  beigelegte,  aba 
doch  aus  seinem  Zeitalter  herrChrende  Dialog 
Alkibiades  II.  handelt  liber  das  Gebet, 
indem  der  auf  rein  sokratischem  Standpnnkte 
stehende  Verfasser  die  Frage,  wie  man 
beten  solle,  nicht  ohne  Geist  und  Gescbick 
behandelt. 

Der  reichlich  mit  Scherz  gewiirzte  Dialog 
Euthydemos  oder  der  Silbenstecher  eni- 
wirft  ein  Bild  der  in  fcriigerischem  Wortstreit, 
neckischen  Gedankenspielen  und  gramma 
tischen  Schul  witzen  sich  breit  machenden  Knnat 
der  Sophisten,  um  derselben  den  wahrhafi 
jugcndbildnerischen  Bemf  der  Pliilosophie 
gegenliber  zu  stellen. 

Im  Dialoge  Me  non  tritt  ein  nach  Bildimg 
strebender  thessalischer  Junker,  gewisuer- 
massen  ein  thessalischer  Alkibiades  auf, 
welcher  zu  der  Einsicht  gefiihrt  werdea  soli, 
dass  die  Philosophic  nicht  eine  Snmme  des 
Lehr-  und  Lernbaren,  noch  etwas  durch 
Ueberlieferung  zu  Gewinnendes  sei,  sondem 
ein  Wissen,  welches  sich  mit  dem  „durti 
ein  gottliches  Loos  Gegebnen*  zuglefefc  in 
jedem  Lernenden  neu  erzeugen  und  fort 
entwickeln  muss,  aber  ein  Wissen  zuzteeh, 
welches  die  Btirgertugend  und  die  Stute- 
knnst  zum  Inhalte  hat.  Das  Lernen  wird  als 
die  Erinnerung  dessen  gefasst,  was  die  Seek 
in  cinem  frtthern  Dasein  angeschant  nnd  in 
sich  aufgenommen  hat.  In  den  dialektiscben 
Theil  des  Gesprllchs  wird  eine  symbolisch- 
mystische  Dichtung  eingetiochten,  worm  das 
Leben  der  Seele  vor  ihrer  Vercinigung  mil 
dem  Leibe  und  gleichsam  ihr  vorleibliche* 
Schanen  aller  Dinge  angedentet  wird,  eine 
An8chaunng,  die  uns  weiter  entwickelt  in 
den  Dialogen  Phaidros  imd  Phaidon  be- 
et. 

Proschko,  iiber  Platon’s  Dialog  Menon  (1871 

Gymnasialprogramm  von  Kremsmi'mster.) 

Im  Dialog  Eutyphron  wird  derafber 
frommen,  wahneifrigen  Manne  nnd  geletotm 
Mythologen  gegenliber,  nach  welchem  das 
Gcspr&ch  benannt  ist,  von  Sokrates  die  icbte 
Gottseligkeit  oder  FrUmmigkeit  bald  anf  das 
rechte  Wissen  des  Gesetzlichen  in  Bezug  *nf 
die  Gutter  gegrlindet,  bald  wiederum  in  da.K 
sittliche  Gefllhl  gesetzt,  welches  sich  in  alien 
Thun  der  waltenden  MSchte  und  defl  Zo 
sammenhanges  mit  einer  hUhern  Weltordnung 
bewusst  bleibe.  Dem  Bekcnntnisse  des 
Sophisten  Protagoras  gegenliber,  dass  er  you 
den  Gottern  nicht  zu  sagen  wisse,  ob  sie  aeiea 
oder  nicht  seien,  bewegt  sich  Sokrates  »' 
dem  Standpunkt  jener  grosser  Dichter  Piu- 
daros,  Aischylos,  Sophokles,  welche  durch 
8ymbolische  Ausdeutungdes  populAren  Gutter- 
glaubens  zu  sittlichen  Ideen  den  im  Volks- 
bewusstsein  eingetretenen  Bruch  w wr* 
sohnen  snehten.  Nach  Inhalt  und  Ausfflkrunp 
giebt  sich  jedoch  dieser  Dialog  als  due 
Hlichtige  und  imbedeutende  Gelegenheitasekrm 
zu  erkennen. 
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In  der  Apologie  des Sokrates  giebt 
Platon  einen  Bericht  liber  die  Motive,  die 
den  Sokrates  von  der  Flucht  aus  dera  Ge- 
fengnisse  abhielten,  indem  er  eine  ausftthr- 
liche  Rede  ttberliefert,  die  derselbe  vor  und 
nach  seiner  Verurtheilung  getialten  haben 
soil.  Bei  ihrer  Tendenz,  den  heroischen 
Kampf  der  wahren  Weisheit  und  selbst- 
bewnssten  Tugcnd  des  Sokrates  an’s  Licht 
in  stellen,  iat  doch  diese  Vertheidigungsrede 
?on  Sophismen  nicht  frei. 

6.  A.  KShler,  iiber  den  Gedankengang  der  plato- 
nischen  Apologie  des  Sokrates  (1871,  Gottinger 
Dissertation.) 

Der  reiche,  greise  Bllrger  in  Athen  und 
vieljShriger  Freund  des  Sokrates,  nach  welchem 
der  Dialog  Kriton  benannt  ist,  war  die 
Seele  des  Fluchtversnchs , den  die  Freunde 
des  Sokrates  entworfen  batten.  Dem  Kriton 
?egentlber,  welcher  scinen  Freund  zur  Flucht 
dem  Kerker  bereden  will,  lasst  Platon 
ia  dle8em  kleinen  Dialog  den  Sokrates  den 
Sate  vertheidigen , dass  jedcr  Bllrger  durcli 
das  ihm  von  Gott  geordnete  Schicksal  in 
den  Stoat  und  seine  Gesetze  hineingeboren 
and  darum  Jeder  der  Gesetze  Sohn  und 
Diener  sei. 


H.  Stier,  ErlRnterungen , Betrachtnngen  und 
Parallclen  zn  Platon’s  Kriton  (1874,  Gyranasial- 
progrardm  aus  Miihlhauscn  in  Thiiringen). 

Ebenso  durch  seine  reiche  Gliederung  der 
Theile,  wie  durch  seinen  roannigfaltigen 
Inhalt  ist  der  Dialog  Gorgias  einer  der 
nnfangreichsten  und  sachlich  bedeutendsten 
nnter  den  Dialogen  Platon’s.  Der  sophistische 
Pnmkredner  Gorgias  und  sein  Schuler  Polos 
teten  zuerst  abwechselnd  gegcn  Sokrates 
anf,  dann  tritt  Gorgias  ab  und  Polos  bleibt 
mit  Sokrates  allein  im  Kampf;  darauf  tritt 
Kallikles,  ein  anderer  Schuler  des  Gorgias 
8treitredner  mit  Sokrates  auf.  Letzterem 
gilt  es,  den  rhetorisch  - sophistischen  Schau- 
stdlnngen  gegentlber,  um  den  Nachweis,  dass 
we  Rhetorik  als  blosse  Geschicklichkcit  des 
Ueberredens  ohne  ein  philosophised  be- 

Edetes  Wissen  vom  Gerechten  und  Guten 
en  Werth  babe,  dass  der  wahre  Nutzen 
der  StaatsberedsamReit  in  der  Empfehlung 
attlichen  Grundlehren  bestehe,  welche 
nn8  zur  bttrgerlichen  GlUckseligkeit  zu  fUhren 
beatimmt  sind.  Das  bereits  im  Dialog 
*Enthydemosw  aufgestellte  Ideal  einer  ethisch- 
politiaclien  Lebenskunst,  welche  jedes  wahre 
'pwen  und  jede  echte  Kunst  in  sicli  fasst, 
*®d  auch  hier  von  Sokrates  entwickelt  und 
bildet  den  Grundgedanken,  worin  alle  Theile 
nnd  Beziehungen  des  Dialogs  ihren  Mittel- 
punkt  haben. 

Cbr.  Cron,  Beitriige  zur  Erkliirung  dos  plato- 
^*chen  Gorgias  (1870.) 

t.  Gotschlich,  iiber  die  Vcranlassung  des  plato- 
nischon  Dialogs  Gorgias  und  die  Polemik  in 
demaelben  (1871 , Gymnasialprogramm 
B«uthen.) 


aus 


Fr.  MShr,  typisclie  Zeichnungen  in  Platon’s 
Dialog  Gorgias  (1872,  Gymnasialprogramm 
aus  Triest.) 

Ad.  Baar,  Darlegnng  der  im  platonisehen  Dialog 
Gorgias  vorkommenden  Argumentationcn  und 
ihrer  Resultate  (1873,  Gymnasialprogramm 
aus  Znaitn.) 

Ad.  BQhringer , iiber  den  platonisehen  Gorgias 
(1870,  Karlsruher  Lyceurasprogramm.) 

Im  Dialoge  Kratylos  wird  iiber  die 
Wortbildung  gehandelt  und  die  Frage  er- 
drtert,  ob  die  Namen  den  Dingen  durcli  eine 
natlirliche  Angemessenheit  oder  durch  will- 
kttrliche  Bestimmung  und  Uebereinkunft  zu- 
kommen.  Nachdem  im  ersten,  mehr  popularen 
Theile  des  Gesprachs  der  Rhetor  Hermogenes 
als  Mitunterredner  die  Ansicht  vertreten  hat, 
dass  die  Sprache  ein  Werk  willkUrlicher 
Feststellung  sei,  wird  im  zweiten  mehr 
philosoph-dialektischen  Theile  von  Kratylos, 
dem  Schuler  des  Sophisten  Protagoras  und 
Anhanger  des  Ephesiers  Ilerakleitos,  die 
Ansicht  verfochten,  dass  die  Sprache  eine  der 
Natur  der  Gegenstknde  entsprechende  Thatig- 
keit  sei.  Sokrates  selbst  tritt  uns  hier  nicht 
im  Kampf  mit  sophistischen  Gegnern,  sondern 
in  traulich  - heiterm  wissenschaftlichem  Ge- 
sprache  mit  befreundeten  Mannern  entgegen. 
Das  Ergebniss  der  Untersuchung  ist  dieses: 
die  Sprache  folgt  dem  durch  die  Vcrbindung 
der  Anschauungen  gewonnenen  Begriffe,  nicht 
aber  dieser  dem  Worte,  das  den  Begriff  aus- 
drUckt;  sie  ist  weder  das  Erzeugniss  der 
natUrlichen  Nothwendigkeit,  noch  eines  blind 
wirkenden  Zufalls,  sondern  des  Zusammen- 
wirkens  der  natUrlichen  Empfindung  mit  dem 
selbsthatigen  Gedanken;  sie  ist  zugleich  ein 
Kunstwerk  und  einer  wachsenden  Vervoll- 
kommnung  fSLhig ; aber  sie  drUckt  nicht  die 
aussere  Erscheinung  oder  das  natlirliche  Sein, 
sondern  das  innere  Wesen  oder  den  Begriff 
der  Gegenstande  aus  und  ist  daher  nicht  Ab- 
bild,  sondern  Symbol  des  Begriffs;  bei  ihrer 
weitern  Entwickelung  wird  die  ursprUngliche 
Bedeutsamkeit  ihrer  Formen  und  WOrter 
nicht  sei  ten  durch  zufallige  Verdunkelung 
oder  vollige  Umgestaltung  verwischt,  ohne 
dass  sie  jedocli  aufhoren,  den  Begriff  richtig 
au8zudrUcken;  in  ihren  ersten  Elementen 
muss  sicli  jedocli  diese  nrsprUngliche  Bc- 
de’utung  klar  und  rein  abspiegeln;  endlich 
aber*entspricht  nicht  jedes  Wort  dem  richtigen 
Begriffe,  sondern  oftmals  tritt  in  der  Sprache 
hervor,  dass  ihre  Entstehung  und  ersto  Aus- 
bildung  einer  Zeit  angehbrt,  wo  die  Thatig- 
keit  der  Phantasie  die  Thatigkeit  des  Ver- 
standes  Uberwog.  So  war  der  platonische 
„ Kratylos  “ nicht  bios  der  erstc  Versuch, 
sondern  zugleich  die  Grundlage  einer  wirk- 
lichen  Sprachpliilosophie,  deren  Vollendung 
freilich  nur  das  gemeinsehaftliche  Werk  einer 
umfassenden  geschichtlichen  Kenntniss  der 
einzelnen  Sprachen  nnd  einer  grtlndlichen 
Philosophic  des  Geistes  sein  kann. 
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Th-  Belli ey,  uber  die  Aufgabe  des  pUtonischen 
Dialogs  Kmtylos  (1866.) 

H.  Schmidt,  Platon's  Kratylos  erlautert  (1869.) 

Im  Dialog  Tbeaitetos  sucbt  Platon  den 
Unterschied  des  eigentlichen  und  wahren 
Wissens  einerseits  von  der  ginnlichen  Wahr- 
nehronng  und  andrerseits  von  der  ricbtigen 
Meinung  oder  Vorstellnng  zu  zeigen  und 
grUndet  diesen  Unterschied  auf  die  Ver- 
schiedenlieit  der  Objecte  des  Wissens  von 
denen  des  blossen  Wahrnehmens  und  Vor- 
stellens.  Hier  zuerst  erscbeinen  dem  Platon, 
wie  ein  rrraumgesieht,  die  Ideen  des  Schdnen 
und  Guten  und  des  8eienden  Uberhaupt  in 
ihrem  cwig  sich  selbst  gleichen,  unwandel- 
baren,  liber  dem  Flnsse  der  Erscheinungen 
erbabnen  VVesen,  rait  deren  Gewinnung  er 
die  bis  dahin  unbestimmte  Grenze  zwischen 
den  Gebieten  der  blossen  Meinung  und  der 
yernunfterkenntniss  ziehen  zu  kbnnen  glaubte. 
Zur  Ermittelung  dieser  Grenze  blieb  inm  nur 
der  Weg  psychologischer  Beobachtnng  der 
Denkth&tigkeit  und  die  Bctrachtung  des  Denk- 
vorganges  selbst.  Der  den  Verlauf  des  Ge- 
sprMchs  beherrschende  Grundgedanke  ist  der 
Nachweis  des  Ganges,  auf  welchem  die  Seele 
durch  immer  zunehmende  L&uterung  und 
Vergeistigung  ihrer  Vorstellungen  zor  Er- 
kenntniss  der  Wahrbeit  gelangt.  Diesen 
Grnndgedanken  des  Gesprftchs  stellt  der 
treffliche  Theaitfitos  als  Mitnnterredner 
selber  dar:  das  Bild  des  werdenden  Denkers, 
wie  er  sein  soli,  wkhrend  der  Mitunterredner 
Theodbros  aus  KyTene,  der  einseitige 
Mathematiker,  sicb  aus  den  schwankenden 
BegrifFen  der  Naturphiiosophie  des  Hera- 
kleitos  und  aus  den  pbilosopbischen  Ab- 
stractionen  in  den  sicbern  Hafen  der  Mathe- 
matik  gerettet  hat,  die  in  seinen  Augen 
recht  eigentlich  als  die  Philosophic  der  Jugend 
erscheint.  Neben  Platon’s  Theoric  der  Sinnes- 
empfindung  begegnet  uns  hier  zugleich  seine 
Anerkennung  eines  hbhern , von  den  leib- 
lichen  Organen  unabhSngigen , ganz  allein 
der  Seele  angehftrenden  Anschauungsver- 
inftgens,  wHhrend  Sokrates  seine  nnvergleich- 
liche  Kunst  der  Entbindung*  oder  der  stufen- 
woiso  fortschreitenden  Gedankenentwickelung 
in  der  Seele  des  Schtilers  vertritt  und  auf 
dem  Hbhepunkt  des  ganzen  Gesprftchs  der 
Philosophic  eine  begeisterte  Lobrede  halt 
Wie  die  Gdtterbotin  Iris  die  Tochter#  des 
Tbanmas  genannt  werde,  so  habe  die  Philo- 
sophic im  Gcfdhl  einer  zweifelnden  Ver- 
wundorung  iliren  Grand,  die  den  Geist  also- 
bald  ergrcife,  wen n er  zuerst  mit  allgemeinen, 
liber  don  Sinnenschein  sich  erhebenden  Wahr- 
heiten  bekannt  werdel 

0.  Schulze,  der  plAtonische  Wissensbegriff  im 
Dialog Theiitet.  l873(Naumburger  Gymnasial- 
programra.) 

W.  Berkushy,  Platon’s  Thelitetos  und  dessen 
Stolluug  iu  der  Keihe  seiner  Dialogs  (1873, 
Jenaer  Dissertation.) 


I.  Kreienbubl , neat-  i her  des 

Theaiet  des  PI*:.:  z.  11874.  Laseraatr  fLaafrm- 
sch  ulpr  ognum). 

Der  Dialog  Parmenides  g3s  deajenigen. 
die  an  seiner  Aechtbeit  festisait^a,  ak  Platon’s 
tiefstes  und  reichstes  W erk  sad  ab  das  boehste 
dialektische  Kunstvrerk  des  groekkehen  Alter- 
thums.  Andere  gelehrte  Krliker  dagegeo  be- 
trachten  ihn  als  mit  riemiicber  Stheiheit 
nicbt  von  Platon  herrfihrend  and  eatweder  als 
von  einem  Megariker,  oder  too  einem  skepti- 
schen  Platoniker  verfasst  Sugar  dem  Aristo- 
teles  bat  man  ihn  zaschrelben  wollesu  Zeller 
(Philosophic  der  Griechen , II  hilt  ibn  18 r 
icht  and  ftir  die  reifste  Frneht  der  mega 
rischen  Studien  Platon’s.  Der  Dialog  handeit 
liber  die  Ideen  nnd  fiber  das  Eine  im  Gegen- 
satz  zum  Vielen.  Sokrates  tritt  darin  ooch 
verhaltnissmissig  jnng  anf  and  muss  sich  von 
dem  berlihmten  Meister  der  Eleaten,  Parme- 
nides,  die  Widersprfiche  in  seinem  Denkea 
aufzeigen  und  liber  das  Eine  nnd  Vtcfe 
belekren  lassen.  Indem  Platon  mit  den 
Gedankengehalt  des  Parmenides  die  Diaieklik 
seines  Schulers  Zenon  erfullte,  stellte  ei  ikbt 
bios  die  Grandlehren  der  eieatiscben  Philo- 
sophic viel  reiner  und  schkrfer  dar,  alt « 
die  Eleaten  selber  vermocht  hatten,  sondern 
lasst  zugleich  dadurch,  dass  er  das  Schroffe 
und  Einseitige  derselben  anf  die  Spitxe  twftt 
und  ihre  WidersprUche  in  ein  helles  Licit 
setzt,  die  Einseitigkeiten  derselben  hervor- 
treten,  um  die  Wahrheit  dieser  Lehre  in  folt- 
gebildeter  Gestalt  darzustellen  und  die  Einheit 
als  das  Grundgesetz  alles  Denkens  nnd  Seins 
bcgreiflich  zu  machen.  Allerdings  ist  & 
Dialektik  im  „ Parmenides  “ noch  nicht  fie 
eigenthUmlich  platonische,  wie  wir  sie  ia 
spatern  Dialogen,  namentlich  im  „ Sophist*, 
im  „Phaidro8u  und  im  seclisten  Buche  rota 
„Staat“  beschriebenund  gelibt  linden,  soudeni. 
vielmebr  noch  ganz  die  aus  derGeometrieber- 
genommene  eleatisch  - megarische  Dialektik, 
indem  den  entwickelten  Folgen  einer  Voraw- 
setzung  ihr  Gegentheil  mit  den  daraus  skh 
ergebenden  Folgen  gegen  Uber  gestellt  wild, 
um  die  Wahrheit  beider  Voraussetzungen  an 
ihren  notliwendigcn  Folgen  zu  prUfen.  Ohne 
eigentlichen  Abschluss  bricht  der  Dialog  plM*- 
lich  ab;  sein  Thema  wird  aber  im  „Sopm«t“ 
wieder  aufgenommen  und  ergUnzt 
Schramm , iiber  Platon’s  Dialog  Parmenid** 
(1869,  Bamberger  Programm.) 

A.  F Schultzs,  Gedauken  iiber  Platon’s  Parme- 
nides (1870,  Hostockcr  Dissertation.) 

Indem  der  Dialog  Sophistes  das  im 
„ Parmenides 11  abgebrochene  dialektische 
Thema  wieder  aufnimmt,  kttndigt  er  sieb 
zugleich  von  vornherein  als  eine  Fortsctxunc 
des  „Theaetet“  an.  Er  handeit  fiber  die 
Sopkisten  und  ihre  Bedentnng  im  AH- 

femeinen,  wie  Uber  den  Untenehied  d» 
ophistik  von  der  wahren  Philosophic  and 
verfolgt  die  doppelte  Aufgabe,  den  tiefero 
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Grand  und  Mittelpnnkt  der  Sopbistik  darzu- 
stellen  nnd  ala  trtlgerisch  nacbzuweisen, 
zngleich  aber  die  Grundztlge  der.  wabren 
Diaiektik  aufzustellen.  Ihr  Erkenntni88gebiet 
wird  ala  daa  Nichtaeiende  bezeichnet  und 
aits  dem  Eingeben  dea  Nichtseienden  in  daa 
Voretellen  der  Irrthum  zu  erklftren  geaucht. 
R.  PilffAr,  die  Athetese  des  platonischen  So* 
phistes  (1869,  Berliner  Gyranasialprogramm). 
K.  Waldfogl,  iiber  den  platonischen  Dialog  „ der 
Sophist"  oder  vom  Sein  (1870,  Kostocker 
Dissertation). 

Der  Dialog  Politiko8  handelt  vom 
Stutamanne  und  dem  Gebiete  seines  Er- 
kenaens  nnd  Handelns.  Der  Grundgedanke 
dea  Dialogs  ist  der  Gegenaatz  der  kcbt 
philosophischen  Staatakunat  und  der  falscben 
sophistischen  Politik;  die  Daratellung  des 
wahren  Dialektikers  ala  des  rechten  Staata- 
mannes,  im  Gegensatze  zum  Sophiaten  ala 
dem  uniichten  Staatsmanne,  ist  die  Aufgabe 
des  Dialogs;  die  Seele  desselben  aber  der 
von  Platon  einem  Fremden  aus  Elea  in  den 
Mund  gelegte  wunderliche  Mytbua  vom  gold- 
nen  Zeitalter  und  der  Lebensweiae  der  unter 
Kronos  Lebenden,  welche  ala  daa  Ideal  er- 
scheint,  dem  das  gegenwkrtige  Staataleben 
einea  von  frttherer  Unschuld  und  Seligkeit 
ibgefallenen , von  den  Gdttern  verlassenen 
rad  von  vielfachen  Uebeln  heimgesuchten 
Geachlechts  sich  mbglichst  anzunftliern  atreben 
soil.  Wie  Platon  die  goldne  Zeit  bier  in  die 
ferae  Vergangenheit  aetzt,  ao  aucht  er  aie 
spiter  (im  Kritias  - Fragmented  auf  den  Inseln 
derfernen  .,  Atlantis  Die  Schilderung  dieser 

Uneit  wira  zngleich  mit  einer  phantastischen 
pythagorkischen  Naturpbilosophie  auage- 
schmttckt,  deren  weiter  ausgebildete  Grund- 
idge  uns  im  „Timaioa“  begegnen.  Auch 
die  von  Pythagoras  und  Empedokles  auf- 
genommene  Lehre  von  der  Seelenwanderung 
wird  bier  vorgetragen. 

Der  Dialog  P h a i d r o a ist  wahracheinlich 
bei  der  Erdffnung  der  Lehrtbatigkeit  Platon’s 
Athen  abgefaaat.  Indem  er  fiber  die  Knnat 
der  Rede  handelt,  ist  er  zugleich  eine  Recht- 
fertigung  der  eignen  Lehrtbatigkeit  Platon’s 
lfb  das  wahre  Ziel  der  Philosopbie , namlich 
die  Erkenntnia8  der  Ideen  und  die  dieser 
Erkenntnias  entsprechenden  LebensfUhrung. 
Hierzueret  wird  in  einem  prachtvollen  Mytbua 
die  Begriffabe8timmung  der  philosophischen 
Uebe  oder  dea  Eros  (dea  philosophischen 
Trieba)  Versacht,  dessen  Verberrlichung 
spSter  das  platoniaclie  „Gastmahl“  giebt. 

A B.  Krische,  iiber  Platon’s  PbUdrus  (1848, 
sbgedruckt  uub  den  „ Gottinger  Stndion  “ 

Hinze , iiber  Plan  nnd  Gedankengang  in 
Platon’s  Phiidrus  (1874,  Kbnigsberger  Disser- 
tation.) 

H.  Bonitz,  znr  Krkliirung  des  platonischen 
Dialogs  Phiidrus  (1874,  in  der  Festschrift 
zur  dritten  Siikularfeier  des  Gymnasiums 
graneu  Kloster  in  Berlin.) 


Das  platoni8che  Symposion  (Gastmakl 
atellt  in  einer  Reibe  von  Lobreden  ttber  die 
Liebe  die  verschiedenen  Auffassungen  und 
Grade  bis  znr  hbcbaten,  der  von  Sokrates 
vertretenen,  Ansicht  von  derselben  dar, 
worauf  schlieaslich  Sokrates  von  Alkibiades 
aU  die  sichtbar  - lebendige  Daratellung  des 
philo8opbi8chen  Triebs  und  Charaktera,  ala 
echter  Liebbaber  und  Priester  des  Eros  oder 
der  Liebe  zum  Einen  und  Ewigeu,  zum 
SchOnen  und  Guten  verberrlicht  wird.  Der 
Dichter  Agathon  (dies  ist  die  Situation 
des  Dialogs)  hat  in  der  Tragbdie  den  Preis 
gewonnen,  und  seine  Freunde  feiern  das 
Siegeafe8t.  Sie  haben  am  ereten  Tage  dem 
Weine  acbon  ziemlich  zugeaprochen,  jetzt 
am  zweiten  Tage  soli  Jeder  uach  Belieben 
trinken.  wfthrend  sie  recbts  in  der  Reihe 
herum  den  Eroa  preiaen  wollen.  Der  jugend- 
iiche  Phaidon  beginnt,  indem  er  im  An- 
schluss an  die  Mythologie  und  die  Dichter 
den  Eros  ala  den  Alteaten,  herrlicbsten  nnd 
mUchtigaten  Gott  preist.  Pansanias  folgt, 
um  einen  doppelten  Eros,  eine  sinnliche  und 
hOhere  Liebe,  zu  unteracheiden  und  den 
himmli8chen  Eros  zu  verberrlichen.  Der 
Arzt  Eurymacho8  folgt,  um  ala  Sprecher 
der  Naturphiloaophie  in  der  Natur,  in  der 
Heilkunde,  in  der  Muaik  das  Walten  des 
Eros  nachzuweisen,  indem  er  sick  auf  dea 
Herakleitos  Lehre  vom  Einen,  in  sick  Unter- 
achiedenen  beruft.  Nun  nimmt  der  Komddien- 
dichter  Aristophanes  das  Wort  und 
schildert  mit  pofitischer  Laune  und  Feinheit 
die  Liebe  ala  den  Zug  und  Trieb  der  Seele 
nach  der  Lebensvollendung  und  dadurcb 
bedingten  Beseligung.  Aua  einem  ursprilnglicb 
mannweiblichen  einigen  Weaen  von  Zens  in 
zwei  getrennte  Halften  getheilt,  ist  dem 
Menacben  die  Liebe  angeboren,  die  der 
Trieb  ist,  die  uraprllngliche  Natur  wieder 
herzustellen  und  im  Verlangen  nach  Ver- 
einigung  den  Rise  zu  heilen.  Darauf  giebt 
Agathon  ein  Bild  der  von  den  Sophisten 
gelehrten  zierlichen  Redekunat,  indem  er  den 
Eroa  ala  den  jdngaten  und  ewig  j ungen  Gott 
preist,  ala  den  schdnsten  und  machtigsten 
zugleich,  der  aelbat  den  Area  (Kriegagott) 
bezwingt  und  zugleich  als  Meiater  der  Musen 
Jeden  zum  Dichter  rnacht  und  der  recbte 
FUhrer  uud  Begleiter  durcb  das  Leben  ist. 
Wahrend  Allea  dem  Dichter  - Gaatgeber  zu- 
jaucbzt,  bleibt  nur  der  Silen  Sokrates 
stumm,  bis  er  sich  zu  der  Erklarung  berbei- 
laast,  er  sei  fast  darUber  erstarrt,  dass  er  in 
der  Rede  Agathon’s  daa  Gorgiache  Haupt 
(Gorgonenge8icht)  als  Abbild  des  Sophisten 
Gorgias  erblickt  babe  und  daraus  daa  Streben 
erkenne,  der  zu  preisenden  Sacbe  nur  rccht 
viel  Scbdnklingendes  beizulegen,  ohne  sich 
an  die  Wahrheit  zu  kehren.  Sokrates  ver- 
wickelt  den  Agathon  in  ein  Gespracb,  indem 
er  sich  anatellt,  als  wolle  er  aich  durcb  einige 
an  (lenaelben  gericbtete  Fragen  belehren. 
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Nach  diesen  Fragen  erzAhlt  er,  wie  ihn  die 
weise  Mantineerin  Diotiraa  einst  durch  ein 
Gesprack  auf  die  rechte  Auffassung  der 
Liebe  gewiesen  babe,  die  nur  daa  Streben 
und  Verlangen  nach  dem  Guten  und  Schonen, 
noch  nicbt  deren  Besitz  sei.  Eros  sei  kein 
Gott,  sondern  nur  ein  Mittelwesen  zwischen 
Gdttern  und  Menschen,  ein  D&mon,  das  Band 
zwischen  Himmlischem  und  Irdischem.  Eine 
symbolische  Dichtung  (platonischer  Mythus) 
veranschaulicht  den  Gedanken,  dass  Eros  ein 
Kind  des  im  Garten  des  Zeus  nektarberauscht 
entschlummerten  Keichthums  und  der  neben 
ihm  rubenden  Armuth  sei  und  selber  bedUrftig 
nach  dem  Reichthum  des  Schonen  und  Guten 
strebe,  also  immer  philosophire,  d.  h.  nach 
Weisheit  strebe  und  ttberall  dem  Schdnen 
nachgehe.  Unterdessen  kommt  der  lockere 
A 1 k i b i a d e s , trunken  von  Wein,  mit  KrSn- 
zen  geschmilckt  und  von  Flotenspielerinnen 
begleitet  noch  spftt  zum  G&stmakle,  um  dem 
Sokrates  noch  selbst  eine  Lobrede  zu  halten. 
H&sslich  wie  eine  Silensmaske  in  den  Werk- 
stfttten  der  KUnstler,  sei  er  das  Gehfiuse 
eines  Gotterbiides:  tapfer  im  Krieg,  tflchtig 
im  Ertragen  von  Beschwerden , froh  unter 
Prdhlichen,  und  ohne  beim  Becher  die  Be- 
sonnenheit  zu  verlieren,  fuhre  derselbe 
scheinbar  die  lacherlichsten  und  gewbhn- 
lichsten  Reden,  die  sich  wie  ein  Silensfell  aus- 
nehmen ; er  spreche  von  Packeseln,  Schmieden, 
Sch  astern  und  Gerbern;  wer  aber  dahinter 
blicke,  finde  diese  Reden  verntinftig  und  gott- 
voll.  Der  biedere  Sohn  des  Bildhauers  und 
der  Hebamme  ist  damit  einverstanden,  streicht 
seinen  Preis  stillschweigend  ein,  und  es  wird 
nun  natdrlich  stark  fortgebechert  Einige 
von  derGesellschaftschieben  sich  fort,  Andere 
nicken  ein;  nur  Agathon,  Aristophanes  und 
Sokrates  selber  bleiben  munter  und  trinken 
aus  einem  grossen  Pokal  um  die  Wette. 
Bei  der  Fortsetzung  ihrer  GesprUche  sucht 
Sokrates  Beide  zu  dem  Gest&ndnisse  zu 
bringen,  dass  der  wahre  Tragiker  auch 
Komiker  sei.  Endlich  schlafen  auch  Agathon 
und  Aristophanes  ein,  und  als  der  Morgen 
aufleuchtet,  sitzt  Sokrates  mutterselig  allein, 
seinen  Betrachtungen  ttberlassen.  Er  nimmt 
ein  Bad,  geht  dann  in  das  Lyceum,  wo  er 
sich  den  Tag  fiber  herumtreibt,  um  erst  am 
Abend  in  seine  Woknung  zurtickzukehren. 

C.  Fortlage,  philosophische  Meditationen  uber 
Platons  Symposion  (1835)  and:  Ueber  das 
Gastmabl  des  Platon  (in  „Secbs  pbilosopbiscbo 
Yorlesungen",  1869.) 

E.  Zeller,  Platon’s  Gastmabl  iibersetzt  und  er- 
liiutert  (1857.) 

1.  H.  Deinhardt,  liber  den  Zusammeuhang  des 
platoniseben  Symposious  (1875,  Brombergcr 
Gymnasialprogramm.) 

Im  Dialoge  Phaidon  l&sst  Platon  den 
sterbenden  Sokrates  die  Unsterblichkeit  der 
Seele  beweisen  und  zugleick  dartlmn,  wie  in 
der  pkilosopluschen  Erkeuutniss  und  Hirer 


Bethltigung  fttr  die  Seele  das  hochste  und 
bleibende  Gut  liege.  Zugleich  wird  darin 
die  Todesfreudigkeit  des  Gerechten  veran- 
schaulicht. 


G.  F.  Rettig,  uber  Platon’s  Phaidon  (1845). 

A.  Bischoff,  Platon’s  Pbadon;  eine  Reihe  von 
Betrachtungen  zur  Erk  larnnguud  Beortheilung 
des  Gesprachs  (1866). 

P.  Zimmermans , die  Unsterblichkeit  der  Seele 
in  Platon’s  Pbadon  (1869,  Leipxiger  Disser- 
tation). 

Th.  Landmann,  Tendenz  and  Ged&nkengang  des 
platoniseben  Dialogs  Phado  (1871,  Konigs- 
berger  Realschulprogramm). 

A.  Paudier,  Composition  des  platonischen  Phaidon 
(1873,  Gymnasialprogramm  ans  Bohmiscb 
Leipa). 

Im  Dialoge  Philebos,  welcher  fiber  das 
Gute  und  die  Lust  handelt,  bekampft  Sokrates 
die  Kyniker  und  Kyrenaiker  als  Vertreter 
der  Lustlehre  und  sucht  mit  der  Erklinug 
der  Entstehung  der  Lust  und  der  Unlust  n- 
gleich  den  innern  Widerspruch  nachznweuen, 
welcher  sowohl  in  der  nicht  von  Einsicht 
begleiteten  Lust,  als  in  dem  nicht  mit  Last 
verbundenen  Wissen  enthalten  ist.  Datum 
gilt  ihm  die  Lust  nicht  als  das  erste  und 
auch  nicht  als  das  zweite  Besitzthum,  sondern 
als  das  Erste  das  Maass  und  das  Gehfirige 
und  Alles,  was  die  ewige  Natur  erwihtt  hat, 
als  das  Zweite  aber  das  Wohlgeordnete  nd 
Schone  and  Vollendete,  als  das  Dritte  Ver- 
nunft  und  Einsicht,  als  das  Vierte  Erkenat- 
nisse,  Kfinste  und  richtige  Vorstellungea, 
als  das  Ffinfte  die  reinen  Lfiste.  „ Ein 
Weniges  ist  noch  ttbrigu,  so  schliesat  der 
Philebos,  und  dies  wird  eben  dasjenige  sets, 
was  Sokrates  im  Anfange  mit  den  Wastes 
angedentet  hatte,  dass  die  Vernunft  dee  et»- 
zelnen  Menschen  als  solchen  nicht  das  Gate 
selbst  sei,  wohl  aber  die  wahrhafte  nod  gfltt- 
liche  Vernunft. 

6.  Schneider,  die  Ideenlehre  in  Plato*’*  Phile- 
bos (1874,  in  „ Pliilosophische  Mooatahefte, 
Bd.  10,  S,  193-210.) 


Der  Diaolg  Der  Staat,  welchem  die 
Platoniker  den  zweiten  Titel  „ Von  der  Ge- 
recktigkeit*  gaben,  besteht  ans  10  Bfiehen 
und  umfasst  in  einem  GesprSch  von  etwa 
16  Stnnden  Dauer  die  kfichsten  Spitzen  der 
platonischen  Dialektik,  Ethik  und  Religions- 
lehre.  Nach  der  im  ersten  Buche  enthaltenen 
Einleitung  werden  die  Grundzfige  einer  anf 
die  vier  Cardinaltugenden  gebauten  Staats- 
lehre  ansffihrlich  entwickelt.  An  die  danmf- 
folgenden  hochsten  Ergebnisse  der  plato- 
nischen Philosophie  und  der  dialektiachen 
Kunst  schliessen  sich  im  achten  and  neon  ten 
Buch  gesckichtliche  Schilderungen  des  Be- 
stehenden  und  im  zehnten  Bach  die  Gnusd- 
zflge  der  sittlichen  Weltordnung  an.  In  der 
ersten  H&lfte  des  sechsten  Bucks  schildert 
Platon  das  Wesen  des  Philosophen  und  nennt 
cinen  solchen  denienigen.  welcher  dasjenige 
Wissen  liebe,  welches  ihm  die  nnvergiag- 
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liche,  nicht  zwischen  Entstehen  und  Vergehen 
sehwankende  Wesenheit  kundgebe.  Daraus 
wird  weiter  gefolgert,  dass  ein  solcher  sich 
notkwendig  von  allem  Trug  abwende  und  der 
Wahrhelt  zugethan  bleibe,  die  der  Weisheit 
am  Verwandtesten  sei;  dass  femer  derPhilo- 
soph  von  bios  leibliehen  Genllssen  und  ver- 
^Snglichen  Dingen  abgewendet,  frei  von  der 
i>orge  um  alles  Kleine  die  Grosse  einer  Ge- 
sinnung  besitze,  welche  den  Geistesblick  auf 
alle  Zeit  und  auf  alles  Wesen  richte;  dass 
der  Philosoph  endlich  fUr  das  Gemeinschafts- 
leben  geeignet  sei  und  das  Wesen  der  Ge- 
rechtigkeit  inne  habe.  Der  Form  nach  ist 
derplatonische  *StaatM  in  Wahrheit  ein  geist- 
volles  Kunstwerk,  in  welchcm  des  Verfassers 
Geurteseigenthtimlichkeit  auch  am  Sichtbarsten 
hervortritt;  darum  ist  dieser  grosse  Dialog 
von  Alters  her  filr  Platon’s  bedeutendstes 
Sehriftwerk  und  ftlr  die  Hauptquelle  seiner 
Philosophic  angesehen  worden.  Dem  Ur- 
theil  der  Verehrer  der  platonischen  Geistes- 
richtung  leiht  Steinhart  Worte,  indem  er 

a5t:  „aie  weltgeschichtlicheBedeutung  dieses 
erkes  besteht  darin,  dass  dasselbe  zwei 
eatgegengesetzte  Weltanschauungen  zu  ver- 

B’  ' en  und  die  starren  Formen  des  abster- 
en  Alterthum8  mit  dem  Geist  einer 
neuen  Zeit  zu  durchdringen  sucht,  deren 
dammemde  Umrisse  bereits  vor  Platon’s 
prophetischem  Geist  aufstiegen.  Wiihrend  er 
eiiierseits  das  Staats-  und  Bildungsprincip  der 
griechischen  Welt  noch  einmal  auf  die  Spitze 
treibt,  erhebt  er  sich  andrerseits  mit  Durch- 
brechung  aller  geschichtlichen  Schranken  so 
hoch  fiber  die  etliischen  und  religiosen  An- 
sichten  und  Lebensformen  des  Alterthums, 
daaa  der  platonische  Staat  als  ein  wahrhaft 
prophetisches  Buck,  als  einer  der  bedeu- 
teiwten  Vorlliufer  des  Christenthums  ange- 
sehen  werden  kann.  “ Dem  gegenfiber  stehe 
dss  Urtheil,  das  Eduard  DUhring  in  seiner 

KHtischen  Geschichte  dor  PhiIosophie“ 

: ,,Der  platonische  Staat  wird  mit 
seinen  Ktthnheiten  als  eine  Utopie  von 
achflner  Form  und  als  ein  Muster,  welches 
von  den  spitern  Erzeugnissen  dieser  Gattung 
nicht  erreicht  wurde.  mit  vollem  Rechte 
gelten  konnen.  Sobald  man  das  platonische 
Staatsideal  in  seinen  greifbarsten  Elementen 
vorffihrt,  wird  dasselbe  in  der  That  fast  zur 
Carikatur.  Ehe  und  Eigenthum  lassen  sich 
•bach  keine  Philosophic  abschaffen,  auch 
wenn  derselben  eine  priesterliche  Art  von 
Herrschaft  vindicirt  und  diese  ftlr  sie  in 
wnem  eignen  Stande  verwirkhcht  wird.  Der 
spffitualistische  Zwang,  welchen  der  plato- 
n»che  Traumstaat  mit  sich  bringt,  findet 
nicht  einmal  in  irgend  einer  Priesternierarchie 
Gleichen.  Der  Rigorismus  gegen  die 
SPtt  und  natfirliche  Moral  der  alten 
Ihchter  flberbietet  jegliches  Puritanerthum, 
es  sich  irgend  wo  in  der  Welt  verwirk- 
lioht  haben  miJge,  und  ist  ausserdem  fast 


eine  Ironie  auf  den  fisthetischen  Grundzug 
der  platonischen  Philosophic  zu  nennenw. 

F.  DeibrUck , Einleitung  in  Platon’s  Werk  vom 
Staat  (1821,  in  den  Jahrbiichernder  preussiscli- 
rheinischen  Univcrsitat  zu  Bonn,  I.  S.  315  ff.) 

Th.  E.  Bacher,  die  dramatische  Composition  und 
rbetorische  Disposition  der  platonischen  Ke- 
publik  (1862  und  1874.  Augsburger  Gymniisial- 
progranuno). 

W.  Wiegand,  das  erste  und  zweite  Buch  des 
platonischen  Gottesstaates.  1870. 

K.  F.  Hermann,  die  historischen  Elemente  des 
platonischen  Staatsideals  (in  dessen  „Gesnm- 
melte  Abhandlungenu,  1849  S.  132  bis  159). 

E.  Zeller,  der  platonische  Staat  in  seiner  Be- 
deutung  Fur  die  Folgezeit  (1859,  wiedcrab- 
gedruckt  in  dessen  nVortriige  und  Abliand- 
lungen  geschichtlichen  Inhalts",  1865,  S.  62 
bis  81). 

Der  Dialog  Timaios  handelt  fiber  Gott 
und  die  Welt  und  schliesst  sich  auf  das 
Genaueste  an  den  „8taat“  an,  dessen  wesent- 
licher  Inhalt  in  einer  mythischen  Erzfihlung 
wiederholt  wird.  Der  Dialog  gliedert  sich 
in  drei  Haupttheile.  Nach  einem  einleitenden 
Gesprfiche  des  Sokrates  mit  drei  Freunden 
wird  zunficlist  dem  Pythagor&er  Timaios, 
einem  aus  der  unteritalischen  Stadt  Locroi 
(Locri)  stammenden  Freunde  Platon’s,  die 
Naturphilosophie  Platon’s  in  den  Mund  ge- 
legt.  Nachdem  ein  allgemeiner  Ueberblick 
fiber  das  Weltall  oder  den  Kosmos  als  eines 
beseelten  und  vernunftbegabten  korperlichen 
Wesens  gegeben  ist,  wird  zuerst  das  Wesen 
der  von  Empedokles  aufgenommenen  vier 
Elemente  und  die  mathematische  Noth- 
wendigkeit  ihrer  Vierzahl  entwickelt.  Als 
Totalitat  aller  Elemente  und  als  vollkom- 
menster  Kfirper  kann  die  WTelt  nur  in  Kugel- 
form  gedacht  werden  und  nur  die  Kreis- 
bewegung  kann  ilir  zukommen.  Auf  eine 
Erorterung  fiber  die  Entsteliung  der  Zeit 
folgt  alsdann  die  Bildung  der  Einzelscelen 
und  der  mit  ihnen  verbundenen,  aus  den 
vier  Elementen.  gemischten  Kfirper,  sowie 
die  Entstehung  der  verschiedenen  Gattungen 
beseelter  Wesen,  der  Gestirne,  der  von  uen 
Sternen  zurErde  herniedergezogenen  mensch- 
lichen  Seelen,  der  leibliehen  Organe  und  der 
Sinne.  Im  zwei  ten  Haupttheile  des  Dialogs 
wird  das  Wesen  des  stofflichen  Urgrundes 
aller  Dinge,  gewissermaassen  des  Urelementes, 
untersucht;  sodann  werden  die  Modificationen 
und  Mischungen  der  vier  Elemente  und  die 
daraus  hervorgehenden  Formen  und  Natur- 
erzeugnisse  betrachtet.  indem  die  Miscliung 
und  Scheidimg  der  Elemente  nicht  als  eine 
qualitative  Verwandlung,  sondern  als  eine 
auf  geometrische  Gesetze  zurfickgeffihrte 
Zusammensetzung  und  Auflosung,  als  ein . 
blosses  Zusammen  • und  Auseinandertreten 
regelmilssiger  Korper  aufgefasst  wird.  Daran 
schliesst  sich  die  Erfirtcrung  der  verschiedenen 
EindrUcke,  welche  die  Naturerscheinungen 
auf  das  Empfindungsvermogen  und  die  Sinnes- 
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organe  lebender  Wesen,  insbesondere  des 
Menschen  maclien.  Die  Entstehung  der  Em- 
pfindung  wird  aus  der  Bertihrung  gewisser 
Elemente  oder  elementarer  Miscbungen  mit 
den  aus  Ahnlichen  Grundstoffen  bestehenden 
Sinnesorganen  erklftrt.  Dabei  werden  die 
nothwendigen  natUrlichen  Ursachen  von  den 
ira  gbttlichen  Willen  Iiegenden  Ursachen 
unterschieden.  Der  dritte  Haupttheil  des 
Dialogs  ist  der  Betrachtung  des  Menschen 
und  seines  leiblichen  Organismns  gewidmet, 
welcher  zugleich  als  Erzeugniss  der  Elemente 
und  ihrer  Mischung  und  als  ein  Werk  der 
gdttlichen  Vernunft  und  als  ein  Bild  des 
Weltganzen  (Mikrokosmos,  kleine  Welt)  auf- 
gefasst  wird.  Es  wird  weiterhin  von  krank- 
haften  Zustanden  und  ihrer  Ileilung  gehan- 
delt,  eine  Classifikation  der  Krankheiten 
versucht  und  der  Satz  ausgesprochen,  dass 
die  wahre  Heilkunst  von  der  Scele  ausgehen 
und  wesentlich  sowohl  Etbik,  als  Erziehungs- 
lehre  und  Gymnastik  sein  mQsse.  Bei  der 
Betrachtung  der  Stufenfolge  des  Thierreiches 
wird  zugleich  eine  eigenthtimliche  Auffassung 
der  Seelenwanderung  vorgetragen.  Mit 
seinem  fUr  die  Wissenschaft  unserer  Tage 
ganz  wtlsten  Inhalte  ist  der  „Timaus“  fUr 
die  Gegenwart  interesselos.  Er  zeigt  die 
Kindheit  der  damaligen  Naturkunde,  die  den 
Mangel  an  Empirie  durch  ausschweifende 
Phantasieen  zu  ergknzen  suchte.  Die  Natur- 
philosophie  Platon’s  ist  das  schw&chste  Er- 
zeugniss  des  phantasiereichen  Denkers,  der 
sich  hier  melir,  wie  in  irgend  einem  andern 
seiner  Werke,  auf  der  schmalen  Grenzscheide 
zwischen  Poesie  und  Philosophic  bewegt. 
Darum  gerade  stand  der  platonische  „Timaios“ 
bei  den  neuplatonischen  Erklkrern  selir  hoch. 
Aus  dem  Alterthum  ist  die  Uebersetzung 
des  Chalcidins  nebst  dessen  Commentar  (aus 
dem  vierten  christlichen  Jahrhundert)  noch 
thcilweise  erhalten. 

H.  Martin,  etudes  sur  leTimee  de  Platon  (1841) 
in  zwei  Biindeu. 

A.  Bocckh,  iiber  die  Bildung  der  Weltseele  im 
Timaeus  (1807,  wieder  abgedruckt  in  dessen 
gesnmiuelten  kleinern  Scbriftcn,  1866,  Bd.  Ill, 
S.  109  bis  180.) 

W.  Hocheder,  das  kosmiscko  System  des  Platon, 
mit  Bczug  anf  die  neuesten  Auffassungen 
desselben  (1855,  Ascbaffcuburger  Programm.) 

Eine  unvollendete  Fortsetzung  des  „Ti- 
maios“  ist  das  Bruchsttlck  des  Dialogs 
Kritias,  worin  in  der  Schildcrung  des 
Staates  der  Atlantis  eine  erdichtete  oder  ge- 
trkumte  politische  Urgeschichte  von  Athen 
vorgetragen  wird. 

Das  letzte  Schriftwerk  Platon’s  sind  die 
Gesetze,  welche  erst  nach  seinem  Tode 
durch  den  Opunticr  (aus  Opds  gebllrtigen) 
Philippos  herausgegeben,  nach  andern  Nach- 
richteu  nach  einem  von  Platon  hinterlassenen 
Entwurf  ausgearbeitet  worden  sind.  Der  das 
Gcspr&ch  lcitende  Gast  aus  Athen  scheint 


den  Platon  selbst  vorstellen  zu  sollen.  Deo 
Inhalt  desselben  bildet  eine  Skizze  des  zwet- 
besten  Staates. 

Von  unAchten  Schriften,  die  dem  Platon 
fAlschlich  beigelegt  worden  sind,  finden  rich 
in  der  Mllller’schen  Uebersetzung  der  Werke 
im  siebenten  und  achten  Bande  noch  anf- 

fenommen  die  Dialoge  Eryxias  oder  der 
leichthum,  K l e i t o p h 6 n oder  der  gerecht- 
fertigte  Tadel,  Hipparchos  oder  der  Ge- 
winnslichtige , Minos  oder  das  Geaetx, 
A x i o c h o s oder  das  Eitle  der  Todesfnrrht, 
das  dreizehnte  Bach  der  „GesetzeM  oder 
der  echte  Weise,  der  Gerechte  oder  dns 
wahre  Dichterwort,  die  btlrgerliehe 
Ttlchtigkeit,  oder  ob  Staatsweisheit  ao- 
eboren  oder  lehrbar  sei,  Demodokoa oder 
er  offentliche  und  der  besondere  Verkehr, 
Sisyphos  oder  der  Rathspfleger,  die  Be* 
griffsbestimraungen  und  simmtliehe 
unter  Platon’s  Namen  tlberlieferte  Briefa 
Die  meistentheiU  mit  grosser  Sorgfnlt 
ausgearbeiteten  Schriften  Platon’s  habet  *1* 
schdne  schriftstellerische  Kunstwerke  durch 
ihre  dramatisch-lebendige  Form , die  klaren 
und  schdnen  Zeichnungen,  den  Reichthsm 
und  die  Abwechslung  des  Dialogs  zn  rilen 
Zeiten  auf  gebildete  Leser  eine  grosse 
Wirkung  und  Anzichung  ausgetlbt  ^Platon 
war  (wie  Lewes,  der  englische  Geschicht- 
schreiber  der  Philosophic  sagt)  der  kraut* 
vollste  unter  den  Philosophen,  aber  unter  den 
grossen  Geistern  eiuer  der  schlechtesten  Por- 
scher.  Trotz  einer  gewissen  Weitschweihg 
keit  und  erdrltckenden  U mstAndlichkeit  bei 
Zurtlckwei8ung  trivialer  EinwAnde  hat  gleich 
wohl  Niemand  die  ausserordentlich  schwierige 
Aufgabe  der  dramatischen  Form  philo- 
sophischer  Debatten  mit  so  meisterhaftan 
Erfolge  geUtet.  Diese  bezaubernde  Kwri 
wurde  von  der  Verbindung  dialektiacher 
Scharfe  mit  mystischen  AnklAngen  D0Ch 
unterstUtzt.  Der  Zauber  des  Kflmitlei»  W 
die  Fehler  des  Denkers  unsterblich 
und  sein  ungliickliches  Missverstftndnisa  der 
Methode  (Ibersehcn  lassen.  Niemand  hat 
einen  nachtheiligeren  Einfluss  auf  die  Cottar 
gellbt,  als  Platon-.  Ihm  gilt  das  strenge 
Urtheil  Kant’s  liber  die  „antike  Konst,  wort 
reich  zu  schwatzen-.  Die  Uebergftnge  vote 
Standpunkt  der  gelAufigen  Vorstellungen  m 
philosophischen  Gedanken  sind  for  ■» 
Moderne  zu  sohr  mit  Beispielen  llberladcn 
und  dadurch  oft  weitschweifig  und  langwrihg< 
Auch  hdrt  in  den  grbssern  philosophischen 
Dialogen  da,  wo  Platon  wirklich  wiasen- 

schaftlich  wird,  mitderdramatischenLebenatg- 

keit  des  WechselgesprAchs  auch  die  Aamath 
der  Darstellung  auf,  indem  dann  inch  «*f 
Einer  der  Sprecher  ist,  der  Andere  nnr  Ja 
oder  Nein  sagt.  Obwohl  der  mathematacn 
ebildete  Geist  Platon’s  in  cinseitiger  ^ oter- 

ildung  der  ihm  liberlieferten  philosopliische# 

Gedanken  gerade  die  begriffliche  Abstraction 
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am  Weitesten  getrieben  und  dieselbe  zur 
Himmelsleiter  geraacht  hat,  mn  auf  den  Flfigel 
der  begeisterten  Phantasie  dichtend  den  Geist 
fiber  das  StHckwerk  des  meuschlichen  Wissens 
znr  Gewissheit  einer  fibersinnlichen  Welt 
emporzuheben ; so  giebt  er  dock  gerade  die 
Eriedignng  der  wichtigsten  Fragen  nicht  mehr 
in  philosophise!!  -dialektischer,  sondern  in 
pogtisch-bildlicher  (mythischer)  Form,  indera 
er  in  den  poCtisch  - unbestimmten  Trilumen 
oder  flber8chwilnglichen  Anschauungen  der 
nrsprflnglich  dorischen  (pythagorilischen) 
Philosophie  befangen  bleibt.  Die  platonischen 
Mythen  sind  nicht  etwa  freie  poetische  Ein- 
kleidnngen  von  Gedanken,  die  dcm  Philosophen 
in  anderer  (begrifflicher)  Form  klar  und 
gegenwftrtig  gewesen  w&ren,  sondern  er  Iftsst 
diese  Form  der  Darstellnng  da  eintreten, 
wo  im  Gebiete  des  rein  Uebersinnlichen  dcm 
Geiste  weder  Sprache  noch  Vorstellungs- 
vermdgen  gegeben  sind.  Und  gerade  diese 
bildlich-sinnlichen  VoTstellungen  des  fiber  die 
sinnliche  Brfahrung  Hinausliegendcn  sind  ffir 
alle  Folgezeit  hindnrch  ffir  ein  von  der  Er- 
fahrung  ausgehendes  Denken  und  Forschen 
nnr  Hindernisse  und  Irrlichter  gewesen. 

C.  R.  VolquardSOn,  iiber  die  Mythen  bei  Platon. 

1871. 

J.  Deuschle,  die  platonischen  Mythen,  besonders 

der  Mythus  im  Plmdrus.  1854. 

E.  Forster,  die  platonischen  Mythen  (1873, 

Rnstiittcr  Gymnasialprogramm.) 

Obwohl  sich  im  neunzehnten  Jalirlumdert 
seit  Friedrich  Schlciermacher  die  tfichtigsten 
KrSfte  mit  allem  Aufwand  kritischen  Scharf- 
sinnes  und  philologischer  Gclehrsamkeit  darum 
bemtlht  haben,  die  wirklich  von  Platon  ver- 
fassten  Dialoge  von  den  ihm  spiiter  unter- 
geschobenen  auszuscheiden  und  iiberdies  die 
Kntstehung,  Abfassungszeit  und  Aufeinander- 
folge  dieser  ein  halbes  Jahrhuudert  schrift- 
KtellerischerTh&tigkeitumfassendcnUrkunden 
•ler  Philosophic  Platon’s  festzustellen;  so  ist 
diese  scliwierige  Doppelanfgabe  bislang  noch 
kelneswegs  geldst  und  wird  voranssichtlich 
in  vielen  Punkten  auch  ungelfist  bleiben. 
Da  es  nicht  fiberall  feststeht,  wie  sich  im 
Geiste  Platon’s  die  Grundanschauungen  seiner 
Philosophic  allmillig  entwickelt  haben,  so  ist 
es  selbst  bei  Zuhfilfenahme  der  mit  kritischer 
Besonnenheit  gearbeiteten  Auslassnngen  des 
Aristoteles  Uber  Platon  (E.  Zeller,  fiber 
die  aristotelische  Darstellung  der  platonischen 
Philosophie,  in  dessen  ^platonischen  Studien1*, 
1839,  S.  197 — 3(X))  tiberdiess  eine  scliwierige 
Anfgabe,  aus  den  nur  gesprfichsweise  ver- 
laufenden  und  an  verschiedene  Sprecher  ver- 
theilten  Gedankenentwicklungen  seine  Philo- 
rophie  in  ihrem  innern  Zusammenhange  zu 
entwickeln.  Doch  ist  uns  durch  Diogenes 
Laertios  die  bereits  im  Altertlmm  herrschende 
Ansiclit  verbfirgt,  dass  sich  bei  Platon  die 
frfiher  gesonderten  drei  Ilauptrichtungen  des 
plulosophischen  Denkens,  nilmlich  die  mit  der 

ImcI,  H«nilw<'*rterbaeh. 


Erkenntni88lehre  sich  beschUftigende.  Dia- 
lektik,  die  auf  das  Vcrstilndniss  der  Welt 
gerichtete  Naturphilosophie  (Physik)  und 
die  auf  das  Verstilndniss  des  sittlich-politischen 
Lebens  der  Menschen  zielende  Ethik  zuerst 
beisammen  finden.  Und  diese  bereits  von 
Platon’s  Schiller  Xenokrates  gebrauchte  Drei- 
theilung  der  Philosophie  in  Dialektik,  Physik 
und  Ethik,  welche  auch  bei  Aristoteles  als 
bekannt  vorausgesetzt  wird,  ist  seitdem  in 
der  Philosophie  stehend  geworden. 

Den  Ausgangspunkt  des  Philosophirens 
bildet  bei  Platon  das  gcwohnliche  Bewusst- 
sein,  dessen  Standpunkt  nach  seiner  theore- 
tischen  wie  praktischen  Seite  widerlcgt  werden 
soil.  Die  sinnliche  Wahniehraung  und  Vor- 
stellung  ist  noch  kein  wirkliches  Wissen, 
welches  nur  allein  Wahrheit  enthalten  kann. 
Ebenso  ist  andrerseits  die  landlilufige  Tugend, 
die  auf  blosser  Gewohnung  beruht  und  noch 
ohne  Einsicht  in  die  Grilnde  des  Ilandclns 
ist.  noch  nicht  die  philosophische  Tugend, 
welche  allein  vom  Zufall  und  von  den  Um* 
stilnden  unabhiingig  ist  und  auf  dem  Wissen 
des  Gntcn  beruht.  Ebenso  unhaltbar  ist 
jedoch  nach  Platon  der  Standpunkt  der 
Sophistik,  auf  welchem  der  Mensch,  wie  er 
gelit  und  steht,  das  Maass  aller  Dinge  sein 
soil,  sodass  hiernach  ffir  Jeden  eben  das- 
jenige  walir  wlire,  was  ilito  wahr  erschcint, 
und  ffir  Jeden  recht,  was  ihm  gut  dtlnkt. 
W&re  Ersteres  richtig,  so  gilbe  es  fiberhaupt 
keine  Wahrheit  und  kein  Unterschied  zwischen 
Wissen  und  Nichtwissen.  Wilre  andrerseits 
der  praktischeGrundsatz  der  Sophistik  richtig, 
so  wilrde  kein  verstUndiges  und  zweekmilssiges 
Handeln  moglich  sein.  Als  Rhetorik  zeigt 
die  Sophistik  nur  die  Kunst,  der  Menge  statt 
des  Wesens  bios  den  Schein  vorzuspiegeln, 
die  Launen  der  Menge  zu  studiren  unil  ge- 
schiekt  zu  behandeln.  Von  der  Tugend 
versteht  und  besitzt  der  Sophist  Nichts, 
sondern  er  preist  nur  wie  ein  Krilmer  oder 
Handwerker  seine  Waare  an,  wie  sie  auch 
beschaffen  sein  mbge.  Entspringt  dagegen 
diePhilosophieausdergbttlichenBegeisterung, 
aus  dem  Streben  der  sterblichen  Natur  nach 
dem  Ewigen  und  aus  dem  Verlangen  nach 
der  Verwirklichung  der  ewigen  und  wandel- 
losen  Schfinheit;  so  kommt  es  dcm  Philo- 
sophen zu,  das  Seiende  als  solches,  das 
Wesen  und  den  Begriff  der  Dinge  zu  er- 
kennen.  Eigentlicher  Gegenstand  der  Philo- 
sophie (sagt  Platon  in  der  Rcpublik)  ist  das- 
jenige,  was  die  Vernunft  als  solche  mittelst 
des  dialektischen  Vcrmbgens  ergreift,  indem 
sie  die  Voraussetzungen  des  philosophischen 
Standpunkts  nicht  zu  Prinzipien,  sondern 
wirklich  zu  blossen  Voraussetzungen  macht, 
gleichsam  zu  Auftrittcn  und  Schwungbrettern, 
urn  von  ihnen  aus  zum  Unbedingten,  als  dem 
Prinzip  von  Allem  zu  gelaugcn  und  nach 
der  Ergreifung  des  letzteren  durch  Vcr- 
I folgung  dessen,  was  daraus  folgt,  wiedcrum 
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zum  Besondera  herabzusteigen , sodass  sie 
sich  nun  tlberall  keincs  Sinnlichen  niehr  be- 
dient,  sondern  rein  aus  Begriffen  und  durch 
Begnffe  zu  Begriffen  fortgeht  Das  Mittel 
aber,  den  Bcgnff  frei  von  aller  sinnlichen 
Form  zu  ergreifen  und  zn  entwickeln,  ist 
die  Dialektik,  welche  nach  der  ursprflng- 
lichen  Bedcutung  des  griecbischen  Wortes 
die  Kunst  ist.  cine  wissenschaftliche  Unter- 
redung  zu  fiihren,  d.  h.  ira  Gespr&ch  durch 
Frage  und  Antwort  Erkcnntnisse  zu  ent- 
wickeln, was  aber  uur  moglich  ist,  indem 
stufenweise  von  der  sinnlichen  Erscheinung 
zum  Unbedingten,  zur  Ergreifung  der  reinen 
Vernunftbegriffe  oder  Ideen  fortgeschritten 
wird,  die  das  allein  wahrhaft  und  wesenhaft 
Seiende  sind.  Der  philosophische  Trieb 
vollendet  sich  zwar  in  der  wissenscliaftlichen 
Betrachtung,  in  derllinwcndung  des  geistigen 
Auges  zu  den  Ideen,  andrerseits  ist  aber 
dazu  nur  derjenige  fiihig,  welcher  gelernt 
hat,  sich  aus  dem  Ocean  der  Sinnlichkeit  zu 
erheben,  von  der  Herrschaft  des  KOrpers  zu 
befreien. 

P.  Hbfer,  die  Bedcutung  der  Philosophic  fur’s 
Leben  nach  Platon  dargcstellt.  1870. 

D.  Peipers,  die  Krkenntnisslehrc  Platon’s,  mit 
. besonderer  Riieksieht  auf  den  Theatot  unter- 
• sucht.  (1.  Theil  der  „L’ntersuchungen  iiber 
das  System  Platons4*)  1874. 

Den  Inhalt  der  platonischen  Dialektik 
bildet  die  Ideenlehre.  „Von  Jugend  auf  (so 
iiussert  sich  Aristoteles)  mit  Kratylos  und 
der  lieraklitischen  Lelire  vertraut,  dass  alles 
Sinnliche  im  bestandigeu  Flusse  und  kein 
Wissen  davon  moglich  sei,  blieb  Platon  dieser 
Ansicht  auch  in  dcr  Folge  getreu,  cignete 
sich  :\ber  zugleich  die  sokratische  Philosophic 
an,  welche  unter  Ausschluss  der  allgemein 
naturwissenschaftlichen  Fragen  sich  mit 
ethischen  Untersuchungen  beschhftigte,  um 
in  diesen  zuerst  zu  BcgrilTsbestimraungen  zu 
gelangen.  So  kam  Platon  zu  der  Ansicht, 
dass  sich  das  philosophische  Thun  auf  etwaa 
Anderes,  als  das  Sinnliche  beziehe,  und  nannte 
diese  Art  des  Scicnden  „Idecn“,  an  \^elchen 
die  daneben  stehenden  sinnlichen  Dingc  nur 
Theil  hiitten.  Diese  Bczciclmung  wIdeenu  ist 
ilbrigens  uur  cin  veriinderter  Ausdruck  filr 
die  pythagoraische  Lelire,  dass  die  Dinge 
Abbilder  der  Zahlcn  seien.  Ausserdem  thcilte 
Platon  auch  je  eincm  von  seinen  zwei 
Elementen,  dem  Eins  und  der  Materie,  die 
Ursache  des  Guten  und  Bosen  zu,  wrorin 
ihm  schou  Empedokles  und  Anaxagoras  vor- 
angegaugen  waren.M  So  Aristoteles,  und  in 
der  That  ist  Platon’s  Ideenlehre  nur  eine 
Fortbildung  und  Weiterentwickelung  der 
eleatischeu  Lelire  vom  unsinnlicheu  Sein,  als 
dem  allein  wahrhaft  Wirklichen.  Da  das 
wahrhaft  Seiende,  so  lehrt  er,  nicht  als  eine 
abstracte , sondern  als  cine  concrete  (be- 
stimmte)  Kinhcit  gefaast  werden  d:urf,  so  muss 
eiue  Vielheit  solcher  Einheiteu  angcuommeu 


werden,  deren  jede  ewig  und  unverinder- 
licit,  von  aller  Unvollkommenheit  des  sinn 
lichen  Daseins  unbertihrt,  nicht  sinnlich  wahr- 
nehmbar,  also  tibersinnlich  sei  und  einen 
bestimmten  Inhalt  habe.  Die  Idee  ist  das  be- 
stimmte  Wesen  oder  Was  der  Dinge  oder 
was  jedes  Ding  an  sich  ist,  also  das  All 
gemeine  und  wahrhaft  Wirkliche  in  dem 
sinnlich  erscheinenden  Einzelnen  und  d as 
Eine,  sich  selbst  Gleiche  im  Mannigfaltigen. 
Als  einfaches,  fttr  sich  seiendes,  selbstAndigea, 
vollkommenes , unkorperliches  und  unrium- 
liches  Wesen  beharrt  jede  Idee  im  Wechsel 
der  Erscheinnngen  und  bleibt  sich  immer 
leich.  Als  lebendige  KrSfte  sind  die  Ideen 
ie  ewigen  Musterbilder,  von  welchen  die 
sinnlichen  Einzeldinge  nur  Nachahmungen, 
Abschattungen  oder  Abbilder  sind.  Es  giebt 
also  so  viele  Ideen,  als  es  G&ttungen  and 
Arten  von  Dingen  giebt.  auch  die  geringsten 
und  unscheinbarsten  nicht  ausgenonunen,  and 
wo  nur  eine  Vielheit  oder  Mannigfaltigkeit 
von  Einzeldingen  mit  einem  gemeinsamen 
Namen  bezeichnet  wird,  ist  auch  eine  gleieh- 
namige  Idee  vorauszusetzen.  Diejenige  Idee 
aber,  welche  alle  andern  Ideen  unter  sich 
befasst,  ist  die  Idee  des  Guten.  Wie  in  der 
sichtbaren  Welt  die  Sonne  zugleich  Leben 
und  Erkenntniss  hervorbringt , wie  sie  das 
Auge  erleuchtet  und  die  Dinge  sichtbar 
macht,  zugleich  aber  auch  Alles  zum  Wacbs- 
thura  bringt;  so  ist  in  der  tlbersinnlicben 
Welt  das  Gute  die  Quelle  alles  Seins  und 
Wissens,  des  Erkennbaren,  wie  des  Erkennens 
selbst,  und  wie  die  Sonne  hdher  ist,  als  das 
Licht  und  das  Auge,  so  ist  das  Gute  hdher, 
als  das  Sein  und  das  Wissen.  Die  Idee  des 
Guten  ist  die  Ursache  und  wirkende  Kraft 
alles  Seins  und  die  gdttliche  Vernunft  em 
und  dasselbe  mit  dem  Guten. 

K.  Stump!,  Vorhiiltniss  des  platonischen  Gotte? 
znr  Idee  des  Guten,  1869  (ScparatabdnKk 
aus  der  nZeitschrift  fiir  Philosophic  und 
philosophische  Kritik-,  Bd.  64,  S.  83  tf.) 

A.  Fouilli,  la  philosophic  de  Platou,  expomti* 
historique  et  critique  de  la  theorie  des  idee* 
(1869). 

Th.  Achelis,  iiber  Platon’s  Metapliysik.  1873. 

S.  Ribbing,  genetische  Darstellung  der  plato- 
nischen  Ideenlehre.  1863 — 64  (zwei  llind<  ). 

G.  Behncke,  Platon’s  Ideenlehre.  im  Lichte  Ae* 
nristotelischen  Metaphysik.  1873  (Program® 
des  Friedrich- Willielmgymnaainms  in  Berlinl. 

Den  Ideen  gegentiber.  als  dem  allein 
wahrhaft  Seiendcn,  ist  das  sinnliche  Daman 
das  Nichtseiende,  insofern  ihm  nur  eine 
gewisse  Art  von  Sein  zukommt  und  daselbc 
eigentlich  immer  nur  wird,  aber  niemali 
ist  Als  bildsamo  Masse  ist  die  Unteria^e 
des  Seiendcn  eine  unwahrnekmbare  und  ge- 
stalt lose  Wesenheit,  die  alle  Gestalten  an- 
zunehmen  fUhig  ist,  oder  der  unvergtngiiehe, 
unbegrenzte  Kaum  filr  alles  Werdende,  wotin 
sich  auch  Alles  wieder  auflast  Dea  e*st 
spater  ttblich  gewordenen  Ausdruck  (Aylr, 
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Afaterie)  gebraucht  ftlr  diese  Unterlage  alles 
sinnlichen  Daseins  Platon  noch  niclit  und 
sagt,  es  sei  scliwer,  dieselbe  mit  Worten  zn 
bezeichnen,  da  sie  wcder  durch  das  Denken, 
noch  durch  die  Sinnesempfindnng,  sondern 
nur  dnrch  eine  Art  von  Schluss  erfasst 
werden  konne.  Im  Hinblick  auf  die  ewigen 
Mngterbilder  (Ideen)  hat  der  Weltbildner 
(Demiurgos)  nach  dem  Mnster  des  Seibst- 
lebendigen  die  Welt  geschaffcn,  und  da  ein 
solches  ohne  Seele  nicht  moglich  ist , so 
bildete  er  zunfichst  die  Seele,  durch  welche 
allein  sich  die  Vernunft  dem  Korperlichen 
mittheilen  kann.  Diese  Weltseele  begreift 
alle  Zahl-  und  Maassverhiiltnisse,  sowie  die 
danach  geordnete  Formbestimratheit  der  Dinge 
nreprtlnglicb  in  sich,  ist  ganz  Zahl  und 
Harmonie,  und  ihre  Thiitigkeit  theils  Bewegen, 
theils  Erkennen.  Das  Detail  der  platonischen 
Naturphilosophie  (vergleiche  das  oben  tlber 
den  Inhalt  des  Dialogs  * Timaios “ Bemerkte) 
hat  mit  Platon’s  philosophischen  Grund- 
anschaunngen  Nichts  zu  schaffen  und  ftlr  die 
Geschichte  der  Philosophic  ist  ohne  Interesse, 
was  er  fiber  das  Weltgebfiude  und  seine 
Theile,  fiber  die  Entstehung' der  Welt,  fiber 
die  Bildung  der  vier  Elemente  zum  Theil  in 
bildlicher  (mythischer)  Darstellung  vorbringt. 
Es  liegt  dabei  die  Anschauung  zum  Grunde, 
dass  die  Welt  als  gewordeper  seliger  Gott 
ein  vollkommenes  lebendiges  Wesen  und  das 
vollkommenste  sichtbare  Abbild  des  ewigen 
unsichtbaren  Gottes  sei.  Mit  Platon’s  philo- 
sophischen Grundgedanken  berfihren  sich 
naher  seine  Anschauungen  fiber,  den  Men- 
schen,  der  durch  seine  Seele  eine  holie 
Stellnng  einnimmt.  Ursprfinglich  leiblos 
sauken  die  Seelen  durch  eigne  Schuld  zur 
Erde  in  ein  leibliches  Dasein  herab.  Als 
nnn  die  Seele  in  den  Kfirper  eingepflanzt 
wurde,  kam  zu  ihrem  unsterblichen , gott- 
lichen  Wesen  ein  sterblicher  Bestandtheil 
hinzu,  sodass  die  Seele  aus  einem  sterb- 
lichen  und  gottlichen , einem  verntlnftigen 
nnd  unvemfinftigen  Theile  besteht.  Die 
bessere  Hftlfte  des  unvemfinftigen  Theils  ist 
der  Muth,  welcher  ohne  vernUnftige  Einsicht 
als  blinder  Trieb  wirkend  doch  zur  Unter- 
ordnnng  unter  den  verntlnftigen  Theil  geneigt 
ist,  iudem  er  im  Dienste  der  Vernunft  die  Be- 
gieTde  nach  Wohlleben  und  Genuss  bekitmpft, 
wihrend  er  seinem  unedlern  Theile  nach 
deijenige  Theil  der  Seele  ist,  welcher  die 
Befriedigung  der  sinnlichen  Bedtlrfnisse  be- 
gehrt  Die  Vernunft  hat  ihren  Sitz  im 
Kopf,  der  Muth  in  der  Brust,  der  begehrende 
Theil  im  Unterleib.  Alle  diese,  durch  eigne 
Schuld  in  ein  leibliches  Dasein  herabge- 
sunkenen  Seelen  kehren  nur  dann,  wenu 
sie  endlich  die  Leiblichkeit  fiberwunden 
haben,  in  ihren  Urzustand  zurfick,  an 
welchen  sie  die  Wiedererinnerung  behalten 
haben.  Aus  dieser  Wiedererinnerung  wird 
Mch  einer  der  Beweise  ffir  die  Unsterb- 


lichkeit  geftlhrt,  welche  im  „Phaiddn“  dem 
sterbenden  Sokrates  in  den  Mund  gelegt 
sind.  Wenn  Alles  (so  lautet  der  Analogie- 
schluss  aus  dem  allgemeinen  Natnrgesetz) 
aus  seinem  Gegensatze  entsteht,  so  erzeugt 
sich  auch  das  Leben  nnr  aus  dem  Tode, 
und  die  Seele  muss  aus  dem  Tode  wieder 
erstehen.  Da  ferner  die  Begriffe  vom  Wesen 
und  von  den  Verhkltnissen  der  Dinge  in  die 
Seele  nicht  von  aussen  gebracht,  sondern 
nur  aus  ihr  selbst  entwickelt  werden  kfinnen, 
alles  Lernen  also  nur  Wiedererinnerung  ist; 
so  haben  wir  schon  in  einer  frUheni  Zeit 
dasjenige  gewusst,  dessen  wir  uns  erinnern, 
und  unsere  Seele  muss  also  schon  vor  ihrer 
Verleiblichung  existirt  haben.  Kann  aber 
dasjenige.  was  nicht  zusammengesetzt  ist, 
auch  niclit  aufgelost  werden,  so  gilt  dies 
auch  von  der  einfachen  Seele.  Endlich  sind 
Seele  und  Leben  Eins,  jedes  Ding  aber 
schliesst  das  Gegentheil  seines  Wesens  von 
sich  aus,  also  auch  das  Leben  den  Tod, 
sie  muss  darura  unsterblich  sein. 

J.  Steger,  platonische  Studicu.  Ill  (die  plato- 
nische  Pliilosopliie)  1872. 

Jacobi,  kurze  Darstellunp  der  platonischen 
Seelenlehre  (1873,  Gymnasialprogjamm  von 
Emden.) 

A.  Btilke,  iiber  Platon’s  Beweise  fiir  die  Un- 
stcrblichkeit  der  Seele.  1868. 

Fr.  Schcdle,  iiber  die  Unstcrblicbkcitslebre  Pla- 
ton’s. (1871,  Gymnasialprograuun  von  Tricst.) 

Die  Sinnenwelt  ist  die  Welt  des  Unvoll- 
kommenen,  Schlechten,  Bosen;  die  Aufgabe 
ist  daher,  sich  fiber  dieselbe  zu  erheben 
durch  Streben  nach  dem  Guten  und  durch 
Verahnlichung  mit  Gott.  Nur  die  Ablosung 
der  Seele  von  allem  Korperlichen,  die  Kei- 
nigung  und  Befreiimg  von  allem  sinnlichen 
Empfinden,  Vorstellen  und  Begehren  ist  ftlr 
die  Seele  aer  Wcg,  zu  ihrer  ursprtinglichen 
reinera  und  gltlcklichcrn  Daseinsform  zurtlck- 
zukehreh.  Das  hochste  Gut  ist  das  letzte 
Ziel  der  menschlichen  Thatigkeit,  und  zu 
den  Bestandtheilen  des  hochsten  Gutes  oder 
zu  den  Gtltern  des  Lebens  sind  ftinf  Dinge 
zu  rechnen.  Zuerst  Maass  und  Beschriinkung, 
ohne  welche  tlberhaupt  Nichts  in  der  Welt 
und  so  auch  nicht  das  menschliche  Leben 
Bestand  hat;  sodann  Harmonie,  SchOnheit, 
Vollendung,  SelbstgentlgedesDascins;  drittens 
Vernunft  und  Einsicht  oder  die  Ffihigkeit, 
Maass  und  Harmonie  in  das  Denken  una 
Handcln  zu  bringen:  viertens  die  einzelnen 
Wisscnschaften  und  Ktlnste,  sowie  alle  rich- 
tige  Anschauung,  die  aus  dem  Leben  sich 
entwickelt;  endlich  eine  von  aller  Unlnst 
freie  Lust  am  Wissen  und  am  Schonen, 
welche  mit  Gesundheit  und  Selbstbeherrschnng 
und  jeder  Art  von  Tugend  zusammen  be- 
stehen  kann.  Denn  ein  Leben  ohne  alle 
Empfindung  von  Lust  wftre  nicht  wttnschens- 
werth ; zur  vollendeten  Glfickseligkeit  ist 
Beides,  Einsicht  und  Lust  erforderlich,  nur 
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aber  die  reine,  leidenschaftlose  Lust  am 
Wahren,  Schonen  und  Guten.  Dem  obersten, 
verniinftigcn  Theile  der  Seele  entsprickt  unter 
den  Tugenden  die  Weisheit,  welche  der 
Seele  zukommt,  wenn  die  Vernunft  wirklich 
in  ilir  regirt.  Die  Tngend  des  Mnthes  ist 
die  Tapferkeit  oder  die  Folgsamkeit  des 
strebenden  Tlieils  der  Seele  gegen  die  Ver- 
nunft. Die  Besonnenheit  oder  Selbstbe- 
herrschung  ist  diejenige  Tugend,  welche 
die  Unterordnung  der  niedern  Begehrlichkeit 
unter  die  Vernunft  bewirkt.  Die  Gerech- 
tigkcit  endlich  ist  diejenige  Tugend,  welche 
bewirkt,  dass  jeder  Theil  der  Seele  das 
ihm  Gehorige  thut,  um  die  Gesundheit,  das 
Wohlverhalten  und  die  Schdnheit  der  Seele 
zu  erreichen.  Der  Staat  ist  tlieils  dazu  da, 
die  Btlrger  zu  guten  Menschen  zu  machen, 
tlieils  dazu,  dass  mittelst  seiner  die  Tugend 
herrsche  und  regiere.  Allerdings  war  die 
erste  Ursache  der  Staatengrtindung  das 
Bedflrfniss,  welches  die  Menschen  zur  Ver- 
einigung  trieb ; aber  der  cigentliche  Zweck 
derselben  ist  die  Verwirklichung  der  Idee 
des  Guten.  Im  Staate  sind  den  einzelnen 
Theilen  oder  Krfiften  der  Seele  entsprechend, 
drei  Stiinde  zu  unterscheiden : die  Ilerr- 
schcnden,  die  Wfichter  als  Ilelfer  der  Uerr- 
schenden  und  die  Handarbeiter.  Die  Leitung 
des  Staates  und  die  Gesctzgebung  liegt  den 
Ilerrschenden  ob,  welche  im  Besitze  wahrcr 
Einsicht  in  die  GUter  und  Zwecke  des  Lebens 
sind  und  nach  Erreichung  des  fiinfzigsten 
Lebensjahres  Kegierer  des  Staats  werden 
sollen.  Ihre  Ilelfer  und  die  Vollstrecker  ihrer 
Anordnungen  sind  die  Wfichter  oder  Krieger, 
denen  hauptsfichlich  die  Vertheidigung  des 
Staates  nach  aussen  obliegt.  Sie  dttrfen 
kein  Eigenthum  besitzen  und  erwerben  und 
mit  Silber  und  Gold  sich  nicht  befassen. 
Was  sie  bedtlrfen , soli  ihnen  von  den  Ubrigen 
Bilrgem  geliefert  werden;  sie  sollen  zusam- 
men  speisen,  wie  die  im  Felde  stehenden 
Truppen,  und  Alles  mit  einander  gemcin 
haben.  Den  Handwerkern  endlich  kommt 
als  Bcschfiftigung  und  Beruf  der  Ackerbau, 
die  Gewerbthfitigkeit  und  der  Handel  zur 
Befriedigung  der  LebensbedUrfnisse  aller 
Glieder  des  Staates  zu.  Die  Tugend  der 
Kegierenden  ist  Weisheit,  die  Tugend  der 
Wfichter  ist  Tapferkeit,  die  Tugend  der 
Handwerker  ist  Selbstbeherrschung,  und  die 
Gcrechtigkeit  des  Staates  besteht  darin, 
dass  jeder  Stand  das  Seinige  thut  und 
seinen  cigenthilmlichen  Lebensberuf  erfttllt 
So  ist  der  Staat  ein  orgauischer  Kiirper, 
ein  Mensch  im  Grossen.  Niemand,  der  den 
beiden  ersten  Stiinden  angehort,  darf  Eigen- 
thum  besitzen;  sondcrn  Allen  soil  Alles 
gemcinschaftlich  scin.  Alle  Weiber  der 
beiden  ersten  Stiinde  sollen  alien  Mfinnern 
geraein  sein,  keine  mit  keinem  besonders 
leben.  Die  Anzahl  der  Beilager  und  die 
Erzeugung  der  Kinder  soil  unter  die  Auf- 


8icht  des  Staats  gestellt,  und  die  Paare  for 
das  Beilager  durch  das  Loos  bestimmt 
werden,  wobei  jedoch  den  Regierenden  frei 
stehen  soli,  die  Loose  klug  zu  mischen. 
Jedes  Kind  wird  sogleich  nach  der  Geburt 
in  eine  besondere  Anstalt  gebracht  und 
einer  Amme  tibergeben,  zugleich  aber  dafdr 
gesorgt,  dass  die  Eltern  ihre  Kinder  nicht 
wieder  erkennen.  Zwiespalt  und  Bader 
kann  es  in  einem  Staate  nicht  geben,  in 
welchcm  die  Wflrter  „mein“  und  „nicht 
mein  “ gar  . nicht  ausgesprochen  werden. 
Ffir  Reehtshiindel  und  gerichtliche  Klagen 
fehlt  es  an  jeder  Veranlassung,  weil  ausser 
seinem  Leibe  Niemand  etwas  Eignes  besitzt, 
alles  Uebrige  gemeinschaftlich  ist.  Hort  das 
trennende  und  egoistische  Familienleben  anf, 
so  wird  ein  Jeder  in  seinem  Nfieksten  nicht 
raehr  einen  Fremden,  sondern  einen  Auge- 
hdrigen  sehen ; wem  er  immer  begegnet,  so 
wird  er  einem  Bruder  oder  einer  Schwester, 
einem  Vater  oder  einem  Solrne  zu  begegnen 
glanben.  Die  Weiber  der  Wfichter  sollen 
ganz  ebenso,  wie  die  Mfinner,  erzogen 
werden  und  das  Geschfift  der  Bewachung 
und  Vertheidigung  des  Staates  gemein- 
schaftlich  mit  ihnen  verrichten.  Els  wider- 
strebt  der  weiblichen  Natur  nicht,  die 
ETauen  zu  dicsem  Berufe  durch  Gymnastik 
heranzubilden..  Auskleiden  also  mllssen  sich 
die  E'rauen  der  Wfichter,  da  sie  Tngend 
statt  der  Kleider  anziehen  werden,  und 
Theil  nehmen  am  Kricge  sowohl,  ais  an 
der  tlbrigen  Bewachung  des  Staates.  Der 
Mann  aber,  der  fiber  turnende  Weiber  lacht, 
weiss  nicht,  was  er  thut.  Schwierig  z*sr 
ist  die  AusfUhrung  des  besten  Staates,  aber 
nicht  unmdglich  und  sogar  schlechthin  noth- 
wendig,  wenn  derMenschheitgeholfcn  werden 
soil.  Dm  aber  die  Sache  zu  erreichen,  moge 
die  ganze  Einwohnerschaft  eines  Staates, 
die  tlber  zehn  Jalire  alt  ist,  aufs  Land 
geschickt  werden  und  nur  die  minderjahrigen 
Kinder  zurilckbleiben,  um  nach  den  Vor- 
sehriften  des  besten  Staats  erzogen  zn  werden. 

K.  F.  Hermann,  die  historischen  Elemente 
platoniscbcn  StaaUidcals  (in  dessen  ge- 
sammelten  Abhandlungcn , 1849.  S.  132  bis 
159). 

E.  Zeller,  der  platonischc  Staat  in  seiner  Be- 
deutnng  fur  die  Folgezeit  (1859,  in  der 
„historisclien  Zeitscbrift'4 , darm  in  dessen 
„Vortriigen  und  Abhandlungcn  gcschichtiicben 
lnhalts",  1865,  S.  62—81). 

Wfibrend  seiner  vierzigjfihrigcn  Lelit- 
tlifitigkeit  in  Athen  hatte  Platon  zahlreicbe 
Schiller,  unter  welchen  mehr  Auslfinder,  als 
Athener  waren.  Damnter  befanden  sich: 
Amyntas  aus  Ileraklea,  ein  Mathematiker, 
Aristides  aus  Lokroi,  Aristoteles  aus 
Stageiros  in  Makedonien,  Athenaios  aw 
Kyzikos,  Deinostratos  ein  Mathematiker, 
Eudemos  aus  Cypern,  der  Freund  dea 
Aristotcles,  der  Astronom  Eudoxos  aw 
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Knidos,  llerakleides  aus  Pontos,  der 
Mathematiker  Hermodoros  aus  Syrakus, 
derMathematikerMenaichmos,  der  Heraus- 
geber  der  platoniscken  Gesetzc  Philippes 
aus  Opfts,  Platon’s  Scliwestersohn  Speu- 
sip p os,  der  erste  Vorsteher  der  platoniscken 
Scliule  in  Athen  nacli  Platon’s  Tode,  der 
Athener  Theaitetos,  der  Matkematikor 
Tkeudios  aus  Magnesia,  Xenokrates 
aus  Chalkedon  und  Andere.  llcber  die 
iussere  Gesckickte  der  plutonischen  Schnle 
iu  Athen  siehe  den  Artikel  ^Akademie44. 

W.  S.  Teuffel,  Uebersicht  der  platonischcu 
Literatur.  1874. 

C.  Beck,  Platon’s  Philosophic  im  Abriss  ihrer 
genetischen  Ent  wick  clung.  1853. 

K.  Uphues,  Elemento  dor  platoniscken  Philo- 
sophic. 1870. 

A.  Arnold,  System  der  platoniscken  Philosophic 
ftls  Einleitung  in  das  Stadium  des  Platon 
und  der  Philosopliie  iiberlmupt.  1858. 

Fr.  Micheiis,  die  Philosophic  Platon’s.  1859  bis 
60  (in  zwei  Banden). 

Fr.  Susemihl,  genetische  Entwickelung  dcr 
platoniscken  Philosophic.  1855 — 60  (in  zwoi 
Banden). 

H.  von  Stein,  Sieben  Bucher  zur  Gcschichte  des 
Platonismus.  1862  — 75. 

Platdn  aus  Rhodos  wird  als  ein  Schuler 
deg  Stoikers  Panaitios  genannt:  ein  anderer 
Platon  aus  Sardes  wird  bei  Cicero  als  ein 
Epiktireer  seiner  Zeit  erwiihnt. 

Platonische  Akadcmie  wird  im  Zeit- 
alter  der  Mediceer  in  Florenz  eine  freie  Gc- 
scllschaft  platonischer  Freunde  genannt, 
durch  deren  begeisterten  Eifer  die  platonische 
Philosophic  in  Italien  eine  nationale  Be- 
deutung  erhalten  bat  Cosmo  von  Medici, 
der  koniglichc  Bflrger  von  Florenz,  hatte  zur 
Zeit  der  Florentinischen  Kirchenversammlung 
den  Gedrgios  Gemistos,  genannt  Plethon,  als 
Verktindiger  der  platoniscken  Philosophic 
itn  Abcndlande  gehbrt,  den  jungen  Marsiglio 
Ficino  fUr  das  Studium  des  Platon  gewonnen 
und  jene  gesellige  Verbindung  von  Freunden 
und  Verehrem  Platon’s  angeregt,  deren 
Bllithezeit  in  die  Zeit  der  Ilerrschaft  Lorenzo’s 
von  Medici  bis  zum  Schlnsse  des  15.  Jahr- 
bundertsv  fiel.  Die  Namen  der  philosophisch 
gebildeten  und  poctisch  angeregten  Manner, 
welche  diesem  Kreise  angehorten,  werden 
yon  Ficinus  in  seinem  elften  Briefe  auf- 
gefuhrt.  Es  befanden  sich  darunter  ausser 
Fictnus  selbst,  die  beiden  Grafen  Giovanni 
und  Francesco  Pico  von  Mirandola,  dcr 
Philologe  Angelo  Politiano  und  mehrere 
Didder,  die  fttr  die  Belebung  der  nationalen 
Literatur  des  neuen  Italien  thfttig  waren. 

pflegte  den  Geburts-  und  Todestag  des 
Platon  zu  feiern,  in  Festgesiingen  die  alten 
orphischen  Hymnen  zu  erneuern  und  durch 
bterariache  Erzeugnisse  in  Prosa  und  Poesie 
theils  in  lateinischer,  theils  in  italienischer 
■^prache  die  platonische  Lehre  mit  ckrist- 
hchen  Anschauungen  zu  verscbmelzen. 


K.  Sieveking,  die  Gcschichte  der  platouischen 

Akadcmie  zu  Florenz.  1812. 

Pleistanos  aus  Elis  wird  als  Phaidon’s 
Nachfolgcr  in  der  Leitung  der  sokratisclien 
Schule  in  Elis  (der  sogenannten  Elischen 
Schule)  genannt. 

Piecing,  Friedrich  Victor  Leb- 
recht,  war  1752  zu  Belleben  im  Saalkreisc 
geboren,  hatte  in  Halle,  Gottingen  und  Konigs- 
berg  seine  Bildnng  erhalten  und  sich  1783 
in  Kdnigsberg  als  Privatdocent  babilitirt,  als 
welcher  er  zunkchst  mit  einem  „Versuchten 
Beweis  von  der  Nothwendigkeit  des  Uebcls 
und  der  Schmerzen  bei  fUhlenden  und  ver- 
ntlnftigen  Geschdpfen44  (1783)  hervortrat. 
Seit  1788  wirkte  er  als  Professor  der  Philo- 
sophic in  Duisburg,  wo  er  1806  starb.  Seine 
weitern  Arbeiten  waren:  „Osiris  und  Sokrates44 
(1783),  dann  „Philosophische  Untersuchungen 
Uber  die  Denkart,  Theologie  und  Philosophic 
der  Ultestcn  Vtilker,  vorztlglich  der  Griechen 
bis  auf  Aristoteles  ZeitenM  (1785)  und  „Vcr- 
suclie  zur  Aufklarung  der  Philosophic  des 
Ultestcn  Alterthums**  (1788  — 90)  in  zwei 
Banden.  In  diesen  Arbeiten  hat  Plessing 
mit  mehr  Beweglichkeit  der  Phantasie,  als 
historisch - kritischem  Geiste  die  hellenischc 
Philosophic  aus  orientalischen  Quellen  ab- 
zuleiten  versuebt,  wonach  die  Aegyter  das 
Urvolk  gewesen  whren,  von  wclchen  die 
tlbrigen  Vdlker  ihre  rcligidsen  und  philo- 
sophischcn  Ideen  entlehnt  batten.  Einen 
Uhnlichcn  Standpunkt  hat  Eduard  Roth  in 
seiner  „ Gesckickte  unserer  abendliindischen 
Philosophic14  in  den  vierziger  Jahrcn  des 
gegenwiirtigen  Jahrhuuderts  vertreten. 

Pli'tlidn,  siehe  Georgios  Gemistos. 

Plinius,  der  iiltere  (Cajus  Plinius 
Secundus)  war  im  Jahr  23  nach  Chr.  in 
Obcritalien  geboren  und  im  Jahr  79  bei 
dem  Ausbmcb  des  Vesuv  als  ein  Opfer  seines 
Forschereifers  umgekommen.  In  seiner 
wahrend  der  Regierungszeit  des  Kaisers  Ves 
pasianns  verfassten  Naturgescliichte  (Historia 
naturalis)  hat  er  das  Ganze  der  Natur  und 
Cultur  zur  Darstellung  zu  bringen  gesucht 
und  manche  tiefe  Blicke  in  den  Zusammen- 
hang  des  Meuschenlebens  mit  dem  Welt- 
ganzen  gethan,  indem  er  den  Einflnss  der 
Natur  auf  das  Geistesleben  der  Menschcn 
hervorzuheben  strebte.  Ohne  einem  dcr  im 
Rbmerreiche  verbreiteten  philosophischen 
Sy8teme  zu  huldigen,  steht  er  in  seinem 
Lebenswerke  zum  religiosen  Volksglanben 
in  oflfener  Opposition  und  neigte  sich  in  seiner 
sittlichen  Lebensansickt  zum  Stoicismus, 
wfthrend  seine  Weltanschauung  ein  naturali- 
stischer  Pantheismus  war.  Es  1st  billig  (so 
hdren  wir  ihn  im  Eingangc  seines  zweiten 
Buclies  sich  aussprechen),  dass  die  Welt  f(ir 
eine  ewige,  unermesslichc , nnerzeugte  und 
unvergiinglichc  Gottheit  gchaltcn  wird.  In 
sich  selbst  ciu  Ganzcs  ist  sic  sclber  das 
Ganze,  nach  aussen  und  innen  Alles  in  sich 
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umfassend,  ein  Werk  der  Natur  der  Dinge 
und  selber  die  Natur  der  Dinge.  Ihre  Form 
ist  kugelrund  und  die  Sonne  ihre  Seele  oder 
besser  ihre  Vernunft,  ihr  Lenker.  Sicli  ein 
Bild  oder  eine  Gestalt  Gottes  zu  maclien, 
ist  ein  Zeichen  menschlicher  Schw&che.  Wer 
Gott  aucli  sei  und  wo  er  anch  sei,  so  ist  er 
ganz  Sinn,  ganz  Gcsicht,  ganz  Gehor.  ganz 
Seele,  ganz  Geist,  ganz  sein  eigen.  An  uu- 
zhhlige  Gotter  glauben  und  sogar  aus  Tugenden 
und  Lastern  der  Menschen  solche  schaffen, 
grenzt  an  Unsinn.  Ihrer  Hinfiilligkcit  ein- 
gedenk,  haben  die  Sterblichen  die  Eine  Gott- 
hcit  in  solche  Theile  zerlcgt,  damit  jeder 
Einzelnc  dasjenige  verehren  ktinnc,  dessen 
er  am  Meisten  bedtlrfe.  Daher  linden  wir 
bei  der  Mcnge  verschiedene  Namen  und  un- 
zahlige  Gottheiten.  Ein  Gott  ist  der  Sterb- 
liche,  welcher  dem  Sterblichen  nlitzt,  und 
dies  ist  der  Weg  zum  ewigen  Kulime.  Lacher- 
lich  ist  es  aber  zu  glauben,  das  hochste 
Wesen,  was  es  aucli  sei,  trage  filr  mensch- 
liche  Angelegenheiten  Sorge.  Milsste  dasselbe 
nicht  durch  ein  so  trllbseliges  und  ver- 
wickeltes  Geschaft  verunreinigt  werdenV 
Fast  mochte  man  fragen,  was  dem  Menschen- 
geschlechte  wohl  mehr  fromme,  wcnn  Einige 
gar  keine  Rticksicht  auf  Gotter,  Andere  eine 
schimpfliche  Rflcksicht  nehmen.  Inzwischen 
haben  sicli,  zwisclien  beiden  Mcinungen  die 
Mitte  haltend,  die  Sterblichen  ein  Wesen  cr- 
funden,  welches  die  Erkenntniss  Gottes  nocli 
mehr  verwirrt.  In  der  ganzen  Welt  n&m- 
lich,  an  alien  Ortcn  und  zu  jeder  Stunde 
wird  von  Aller  Lippen  allein  die  Fortuna 
angerufen,  sic  allein  genannt,  allein  an- 
gcklagt,  allein  zur  Rechenschaft  gezogen, 
allein  erwfihnt,  allein  getadelt,  von  den 
Meisten  aber  filr  blind  und  verdnderlich  ge- 
haltcn,  filr  unbestiindig , unsicher  und  als 
eine  Gdnnerin  Unwilrdiger  angeschen.  Ihr 
wird  alles  Empfangene  beigemesscn,  und  in 
der  ganzen  Rechnung  dcr  Sterblichen  ninimt 
sie  allein  beide  Spalten  ein.  So  sehr  sind 
wir  dem  Zufall  anheimgegeben , dass  der 
Zufall  selbst  als  Gott  gilt,  wiihrcnd  doch 
dadurch  das  gilttliche  Wesen  als  ungewiss  hin- 
gestellt  wird.  Andere  verwerfen  zwar  aucli 
den  Zufall  und  schreibcn  den  Gcstirnen  die 
Ereignisse  zu,  nach  den  Gesetzen  der  Geburt, 
und  behaupten.  Gott  habe  cinmal  filr  alle 
Zukunft  iiber  die  Menschen  beschlossen  und 
verharre  im  Uebrigen  in  Ruhe.  Diese 
Meinung  hat  sicli  festzusetzen  begonnen,  und 
ihr  wendet  sich  gleicher  Maasscn  die  gelehrte 
wie  die  rohe  Menge  eifrig  zu.  Da  werden 
denn  die  Mahnzeichen  der  Blitze,  die  Ver- 
ktindigungen  der  Orakel,  die  Voraussagen 
der  Wahrsager  und  die  gleichgilltigsten 
Dinge  sorgf&ltig  bcachtet.  Dergleichen  Dinge 
regen  die  unvorsichtigen  Sterblichen  auf, 
damit  bei  allem  dem  das  Eine  gewiss  ware, 
dass  eben  Nichts  gewiss  ist  und  dass  es 
nichts  Elendcres  und  zugleich  Stolzeres  als 


den  Menscheii  giebt.  Gleichwohl  1st  ftir  das 
menschliche  Leben  der  Glanbe  von  Nutzen, 
dass  die  Gotter  ftir  das  Menschenleben  Sorge 
tragen,  dass  filr  Missethaten  die  Strafeu, 
wenn  auch  manchmal  etwas  spat  erfolgeu, 
niemals  ganz  ausbleiben.  Der  Haupttrost 
aber  filr  die  unvollkommene  menschliche 
Natur  liegt  darin,  dass  nicht  einmal  Gott 
Alles  kann;  denn  weder  kann  er  sich  selbst 
den  Tod  geben,  wrenn  er  auch  wollte,  noeh 
kann  er  den  Sterblichen  die  Ewigkeit  schenken 
oder  Todte  zuriickrufen  oder  machen,  dass 
wer  gelebt  hat,  nicht  gclebt  habe,  und  vieles 
Andere  kann  er  nicht  bewirken.  Dadurch 
wird  ohne  Zweifel  die  Macht  der  Natur  dar- 
gethan  und  dass  sie  in  Wahrheit  das  ist, 
was  wir  Gott  nennen.  Obgleich  nun  nm 
dcs  Menschen  willen  die  Natur  alles  Uebrige 
gcschaffen  zu  haben  scheint,  so  steht  doch 
Allen  vom  letzten  Tage  an  dasselbe  Geschick 
bevor,  welches  vorher  das  Erste  war,  und 
nach  dem  Tode  ist  sowenig  fUr  den  Korper, 
wie  filr  die  Seele  irgcnd  ein  Empfinden 
mdglich , wie  dies  vor  der  Geburt  der  Fall 
war.  Die  Eitelkeit  freilich  mochte  sich  auch 
in  die  Zukunft  fortpflanzen  und  lflgt  sich 
auch  filr  die  Zeiten  des  Todes  ein  Leben 
vor,  indem  sie  den  Dahingeschiedenen  bald 
Unsterblichkeit  der  Seele,  bald  Umwandlung 
leiht,  die  Manen  (Gcister  der  Abgcschiedeneu) 
verehrt  und  Wesen  zu  Gott  macht,  die  sogar 
Menschen  zu  sein  bercits  aufgehort  haben. 
Was  ist  aber  der  Leib  filr  sich?  wo  bleibt 
ihm  Denken,  Sehen,  Horen?  Oder  wie  sollte 
er  Empfmdiing  besitzen?  Oder  welches  end- 
lich  ware  der  Aufenthaltsort  filr  eine  in  so 
vielen  Jahrhunderten  zusammengekommene 
ungclieure  Zahl  von  Seelen  oder  Schatten? 
Das  sind  Nichts  als  kindische  Einbildungen 
der  Sterblichkeit,  die  den  Wunsch  hat,  niemals 
aufzuhoren.  Was  filr  eine  Thorheit  ist  es 
zu  withnen , dass  im  Tode  das  Leben  sich 
fortsetze? 

IMAtinos  war  (nach  der  Berechnung  eines 
seiner  Schiller)  im  Jahr  205  oder  206  nach 
Chr.  zu  Lykopolis  in  Oberiigyptcn  geboren 
und  erst  seit  seinem  28.  Leoensjanrc  in 
Alexandrien  durch  Ammonios  Sakkas  in  die 
Philosophic  eingefilhrt  worden.  Nachdem 
er  denselben  zehn  Jahre  lang  gehort  and 
daneben  eifrig  die  Werke  Platon’s  nnd 
Aristoteles  studirt  hattc,  nalun  er  im  Jahr 
242  an  einemKriegszuge  des  Kaisers  Gordianns 
gegen  die  Perser  Theil,  kam  nach  der  Kr- 
mordung  desselben  nach  Antiochia  und  vc« 
dort  244  nach  Rom , wo  er  als  Lehrer  der 
Philosophic  aufltrat  und  den  Tuscier  Amelins 
Gentilianus  aus  Araeria,  spiiter  den  Arst 
Eustochios  aus  Alexandrien  und  den  Syrtf 
Porphyrios  aus  Batanea  (unweit  Tyros)  *• 
Schillern  gewann.  Er  liess  bei  seinem  Untff- 
richt  die  Schriften  der  hltesten  Auslcger 
Platon’s  und  Aristoteles’  vorlesen  und  filgtr 
sein  L'rtheil  und  abweichende  Ansicht  bei 
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Anfanga  lehrte  er  nur  mUndlich  und  erst 
seit  seinem  fiinfzigstcn  Jahre  ling  er  an,  ftlr 
geprUfte  Freunde  auch  Uber  seine  Lehrc 
zu  schreiben.  Audi  vornelime  Miinner  und 
Frauen  schlossen  sich  ibm  an,  und  er  genoss 
die  Gunst  des  Kaisers  Gallienos  und  seiner 
Gemahlin  Salonina.  Sein  streng  entlmltsamcs 
und  ntichterne8  Lcben  erwarb  ihm  den  Ruf 
eines  Gdtterfrcundes  und  Wunderthdters.  Er 
achamte  sich,  einen  Leib  zu  haben  und  wollte 
menials  sagen,  von  welchen  Elteru  er  stamme. 
Dagegen  rUhmte  er  sich  in  der  Zeit,  da  Por- 
phyrios  mit  ihm  verkelirte,  viermal  Ver- 
ziickungen  (Ekstasen)  gehabt  zu  haben.  Im 
58.  Lebensjahre  fasste  er,  naeltdem  er  bis 
dahin  das  politische  Lcben  gering  geachtct 
hatte,  den  Plan  zur  GrUndung  eines  plato- 
nischen  Musterstaates,  den  er  am  Platz  einer 
wtlstc  liegenden  carapanischen  Stadt  unter 
dem  Namen  „ Platonopolis 44  (Platonsstadt) 
einrichtep  wollte.  Der  Plan  war  zwar  vom 
Kaiser  Gallienus  nicht  ungilnstig  aufgcuonnnen 
worden,  wurde  jedoch  durch  klilgere  und 
nllchternere  Rathgeber  des  Kaisers  hinter- 
trieben.  Pldtinos’  letzte  Lebensjahre  wareu 
durch  Krankheit  getrilbt;  er  verliess  209 
Rom,  um  in  Campanicn  von  einer  pestartigen 
Krankheit  Genesung  zu  suchen.  Ein  vor- 
neluner  Bewunderer  Castricius  Firmus  nahm 
ihn  dort  auf  seinem  Landgute  bei  Minturnae 
anf,  wo  er  im  Jahr  270  starb.  Sein  letzten 
Worte  sollen  geweseu  sein:  Ich  versuche, 
den  Gott  in  uns  zu  dem  Gott  im  All  empor- 
zufilhren.  Sein  Schiller  Porphyrios  hat  das 
„Leben  des  Plotinos44  beschrieben  und  zu- 
gleich  die  von  demselbcn  hinterlassenen  54 
Bflcher  verschiedenen  Inhalts  gesammelt.  mit 
Ueberschriften  verschen,  von  Sprachfelilern 
gcreinigt  und  nach  der  Verwandtschaft  ihres 
Inhaltcs  in  seeks  Hauptabsehnitte  geordnet, 
deren  jeder  neun  Bilcher  umfasste.  Daher 
der  Titel  „Enneadeu44.  Uebrigens  hat  noch 
ein  anderer  Schuler  Plotin’s,  Eustochios,  die 
Schriften  seines  Meisters  (vielleicht  nur  die 
bei  dessen  Lebzeiten  erschienen)  in  einer 
von  der  Redaction  des  Porphyrios  ab- 
weichenden  Weise  redigirt,  und  scheint  der 
auf  uns  gekommene,  sehr  incorrectcgriechische 
Text  der  „Enneaden“  des  Plotinos  aus  der 
porphyrischen  und  eustachischen  Redaction 
xusammengesetzt  zu  sein.  Gedruckt  wurden 
«ie  znerst  in  der  umschreibenden  und  er- 
liotcrnden  lateinischen  Ucbersetzung  (Para- 
phrase) des  Marsilins  Ficinus  im  Jakr  1492 
zu  Florenz,  w&hrend  der  griechische  Text 
nach  einer  sehr  incorrecten  Ilandschrift  zu- 
erat  1580  in  Basel  gedruckt  wurde.  Nach- 
dem  IHotini  opera  omnia , zugleich  mit  Por- 
phyrios’ liber  de  vita  liotini  1835  in  drei 
ninden  von  Fr.  Creuzer  herausgegeben  worden 
waren,  wurde  der  griechische  Text  mit  der 
lateinischen  Ucbersetzung  Ficin’s  heraus- 
gegeben unter  dem  Titel  „ Plot  ini  Enneades 
cum  Marsilii  Ficini  interpretatione  casti- 


gata  itcrum  ediderunt  Fr.  Creuzer  et  G.  H. 
Moser “ (Paris,  1855)  und  in  einer  Iland- 
ausgabe  von  Ad.  KirchhofF  (1856);  eine  voll- 
stUndige  franzdsische  Ucbersetzung  crschien 
unter  dem  Titel  „Les  Enneades  de  Plot  in 
traduites  par  N.  BouilleV * (Paris,  1857  bis 
01)  in  drei  BHnden. 

Der  Inhalt  der  54  Abhandlungen  ist 
folgender:  In  der  ersten  Enneade  sind  vor- 
zugsweisc  ethische  Abhandlungen  cnthalten: 
1)  W;is  das  Lebcndc  Uberhaupt  und  was  der 
Mensch  sei;  2)  ilber  die  Tugenden;  3)  Uber 
die  dreifacke  Erhebung  zum  Intelligibeln ; 
4)  Uber  die  GlUckseligkeit;  5)  ob  die  Glttck- 
seligkeit  durch  die  Zeitdauer  einen  Zuwachs 
erlange;  0)  Uber  das  Schdne;  7)  ilber  das 
erste  Gut  und  die  andern  Giiter;  8)  welche 
Dinge  die  Uebel  seieu  und  woriu  der  Ur- 
sprung  des  Uebels  liege;  9)  Uber  die  Unstatt- 
haftigkeit  der  Selbsttddtung.  In  der  zweiten 
Enneade  sind  vorzugsweise  naturphilo- 
sophische  Abhandlungen  cnthalten;  10)  Uber 
den  Hiinmel;  11)  liber  die  Kreisbewegung 
des  Himmels;12)ob  die  Gestirne  Einwirkungen 
ansUben;  13)  ilber  die  zweifelhafte  Materie; 

14)  Uber  die  Mdglichkcit  und  Wirksamkeit; 

15) UberBe8chafFenheit  und  Wesen;  16)  liber  die 
Moglichkeit  vollstiindiger  Mischung;  17)warum 
das  Entferntere  beim  Sehen  kleiner  erscheint, 
als  es  wirklich  ist,  das  Nahe  dagegen  in  seiner 
wirklichen  Grosso ; 18)  gegen  die(christlichen) 
Gnostiker,  welche  die  Weltund  den  Weltbildner 
(Demiurgen)  fiir  hose  ausgeben.  Die  dritte  En 
neade  enthftlt  noch  Weiteres  iiber  die  Welt: 
19)  ilber  das  Schicksal;  20)  und  21)  iiber  die 
Vorsehung;  22)  Uber  den  mit  unserer  Ueber- 
waehung  betrauten  Damon  (Schutzgenius); 
23)  iiber  die  Liebe;  24)  iiber  die  Leidlosig- 
keit  des  Unkorperlichen ; 25)  Uber  Ewigkeit 
und  Zeit;  20)  Uber  die  Natur,  die  Beschauung 
und  das  Eine;  27)  iiber  das  Verhaltniss  des 
gottlichen  Nus  (Verstandes)  zu  den  Idecu, 
Uber  die  Seele  und  Uber  das  Eine.  Die  v ier te 
Enneade  enthiilt  die  psychologischen  Abliand- 
lnngen : 28)  iiber  diis  Wesen  der  Seele ; 29)  wie 
die  Seele  zwischen  der  untheilbaren  und  der 
theilbaren  Substanz  die  Mitte  hiilt;  30,  31 
und  32)  ilber  vcrschicdenc  psycliolqgische 
Problerae;  33)  ilber  sinnlichc  Wahrnchmung 
und  Erinnerung;  34)  iiber  Unstcrblichkeit 
der  Seele;  35)  ilber  das  Ilerabstcigen  der 
Seele  in  den  Korper ; 30)  iiber  die.  Frage, 
ob  allc  Scelen  Eine  seien.  Die  filnfte  En- 
neade handelt  vorzugsweise  Uber  den  Nus 
(gottlichen  Verstaud):  37)  ilber  die  drei  ur- 
sprUnglichen  Wesen,  das  Eine,  den  Nus  und 
die  Seele;  38)  ilber  die  Entstehung  und 
Rcihcnfolge  dessen,  was  nach  dem  Ur  wesen 
folgt;  39)  iiber  die  erkennenden  Substanzen 
uud  das,  was  jenseits  ihrer  ist;  40)  iiber 
das  Eine  und  die  Art,  wie  von  demselben 
alles  Ucbrigc  herstammt;  41)  diiss  die  Welt 
des  Gedachten  nicht  ausserhalb  des  Nus 
existirt,  ferner  iiber  den  Ntis  und  ilber  Gott 
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als  das  an  sicli  selbst  Gute;  42)  dass  das- 
jeuige,  welches  das  Sein  tlberragt,  nicht 
ein  denkendes  Wesen  sei,  und  was  das  ur- 
sprUnglich  denkende  Wesen  sei,  gegenfiber 
dem  in  abgeleitetcr  Weise  denkenden  Wesen; 

43)  ob  es  auch  Ideen  der  Einzeldinge  gebe; 

44)  tlber  die  intelligible  Schbnheit;  45)  tlber 
den  Nfls,  die  Ideen  und  das  Seiende.  In 
der  Bechsten  Enneade  sind  Abhandlungen 
ttber  das  Seiende,  tlber  das  Gute  oder  das 
Einc  enthalten,  nUmlich  46,  47  und  48)  ilber 
die  Gattungen  des  Seienden  oder  tlber  die 
Kategorien;  49  und  50)  dass  das  Eine  und 
sicli  selbst  glciche  Seiende  zugleich  ilberall 
ganz  ist ; 51)  ilber  die  Zahlen ; 52)  tlber  die 
Vielheit  des  wahrhaft  Seienden  und  ilber  das 
Gute;  53)  tlber  die  Freiheit  des  Menschen 
und  der  Gottheit;  54)  tlber  das  Gute  oder 
das  Eine.  In  seinera  „Leben  des  Plotinos“ 
hat  Porphyrios  diese  54  Abhandlungen  des 
Plotinos  auch  in  vier  chronologische  Gruppen 
eingetheilt,  indem  er  21  derselben  in  den 
Jahren  253  — 202  n.  Chr.,  24  in  den  Jahren 
262  — 267  n.  Chr.,  5 in  den  Jahren  267  bis 
268  und  4 in  den  Jahren  268  und  269  ab- 
gefasst  sein  l&sst.  Doch  ist  die  chrono- 
logischc  Reihenfolge  der  Schriften  Plotin’s 
fUr  uns  Heutige  gleichgtiltig.  Die  in  der  zwei- 
ten  Enneade  enthaltene  Abhandlung  gegen 
die  sogeuannten  christlichen  „Gn6stiker“ 
ist  besonders  herausgegeben  worden  von 
G.  A.  Heigl  ( Plolini  ad  gnosticos  liber, 
1832)  und  von  Ad.  Kirchhoff  ( Plotini  de 
virtutibus  et  ad  versus  gnosticos  libellus, 
1847.)  Plotin’s  Polemik  geht  hauptsflchlich 
gegen  das  System  des  Gnostikers  Valentinos, 
und  beziehen  sich  seine  Einwendungen  haupt- 
siiehlich  auf  die  gnostische  Lehre  von  den 
Grundprincipien  und  auf  die  ethischen  An- 
schauungen.  Trotzdem  begegnet  uns  im  ploti- 
nischen  Systerac  dieselbe  platonische  Grund- 
lage,  wie  bei  Valentinos,  nur  in  reinerer  und 
einfachercr  Gestalt,  als  ein  philosophischcr 
Neuplatonismus,  welchervon  alien  denjenigen 
Modificationcn  frei  ist,  welclie  der  Gnosti- 
cismus  durch  jiidische  und  christliche  An- 
scliauungen  erhalten  hat.  Die  Grundge- 
danken  dieser  Lehre  Plotin’s  sind  folgende. 

Wie  jedes  Ding  in  der  Welt  eine  Einheit 
hat,  auf  die  es  zurtlckgeftihrt  werden  muss, 
so  setzt  auch  das  Weltganze  eine  hdchste 
Einheit  als  letzten  Grund  aller  Dinge  voraus. 
Als  die  erzeugende  Natur  von  Allem  ist 
dieses  Eine  Nichts  von  Allem;  es  ist  nicht 
Etwas,  hat  nicht  Qualit&t  noch  Quantity, 
ist  nicht  Intelligenz  noch  Seele,  weder  Be- 
wegtes  noch  Ruhendes,  sondern  in  sich  ein- 
ftirmig  oder  vielmehr  formlos,  da  es  vor 
jeder  Form,  vor  aller  Bewegnng,  vor  jeder 
Ruhe  ist.  Das  Eine  ist  reines  Sein  ohne 
allc  zufHllige  Bestimmungcn  und  es  kommt 
ihm  in  Wahrheit  kcin  Name  zu.  Es  hat 
nicht  den  Willen  oder  Trieb  nach  Etwas, 
noch  hat  es  Denken;  es  kann  weder  sich 


selbst,  noch  Anderes  denken;  es  ist  darum 
als  nicht  denkendes  Denken  vorzustellen, 
welches  fUr  Andere  ebenso  die  Ursaclie  des 
Denkens  ist,  wie  es  die  Quelle  und  der 
Grund  des  Guten  und  aller  Dinge  ttberhaupt 
ist.  Dieses  Eine  nun,  von  welchem  wir  menr 
nur  sagen  konnen,  was  es  nicht  ist,  als  was 
es  ist,  heisst  die  Gottheit.  Aus  diesem  Einen 
oder  aus  Gott  stammt  die  Vielheit,  die  den 
Inhalt  der  Welt  bildet;  das  Viele  aber  ist 
nicht  ein  einmaliges,  sondern  ein  ew'iges 
Hervorgehen  aus  dem  Einen.  Das  Voll- 
kommene,  indem  es  Nichts  verlangt,  Nichts 
hat,  Nichts  bedarf,  strdmt  gleichsam  tlber; 
die  Ueberflille  bringt  durch  Ausstralilung 
der  Fiille  ein  Anderes  hervor.  Diese  Aus- 
strahlung  ist  das  Zweite  und  Nachstgrdsste 
nach  dem  Einen,  die  Intelligenz  oder 
der  Verstand  (Nus).  Der  Nfts  ist  vorztlg- 
licher  als  alles  Uebrige  in  der  Welt,  weil 
dieses  erst  nach  der  Intelligenz,  ihr  Gedanke 
und  ihre  Wirkung  ist,  wie  diese  eine  Wirkung 
Gottes  ist.  Das  Wesen  der  Intelligenz  ist 
Anschauung,  und  zwar  beginnt  sie  ihr 
Streben  als  dunkles  Schauen  und  endigt 
rait  dem  Besitze  des  Einen.  Indem  sie  das 
Eine  unmittelbar  anschaut,  ist  die  Intelligenz 
das  Bild  des  Einen  und  damit  zugleich  der 
Grund  und  Anfang  der  wirklichen  Dinge. 
Die  Intelligenz  erzeugt  zunachst  die  ganze 
Schonheit  der  Ideen  und  alle  die  intelligibeln 
Gotter,  ist  von  ihnen  erfUllt  und  bewahrt 
sie  in  sich  als  die  intelligible,  ttbersinnliche 
Welt,  in  welcher  Alles  Leben  ist.  Die  Welt 
der  Intelligenz  ist  das  Urbild  der  sinnen- 
failigen  oder  Erscheinungswelt,  ein  leben- 
diges,  alinmfassendes,  vollkommenes  Wesen. 
Die  hSchste  Lebensstufe  ist  vollkommenea 
und  reines  Leben,  welches  nichts  Dunkles 
und  Biiscs  in  sich  enthalt,  wie  die  flbrigen, 
niedrigen  Lebensstufen.  Die  Einheit  der 
unterschiedenen  und  nicht  vermischten  Dinge 
in  der  intelligibeln  Welt  ist  die  wahre  Freund- 
schaft,  die  im  Weltall  herrscht,  und  von 
welcher  die  in  der  sichtbaren  Welt  bemerk- 
bare  Freundschaft  nur  eine  Naehahmung  ist. 
In  der  Intelligenz,  als  dem  Vorbilde  des 
ganzen  Universums,  ist  der  ^anze  Inhalt  der 
Welt  zuerst  und  auf  lebendige  Weise,  der 
Himmel  mit  den  Sternen,  die  belebte  Erde 
mit  iliren  lebendigen  Wesen,  Mcer  und 
Wasser  in  bleibendem  Flusse,  mit  alien 
Wasserthieren.  Das  vcrnttnftige  Leben  der 
Erde  inuerhalb  der  intelligibeln  Welt  ist  die 
wahre  Erde,  von  welcher  die  sichtbare  Erde 
herkommt.  In  ihrer  Hcrrlichkeit  als  das 
wahre  und  reine  Sein  der  Dinge,  ist  die 
intelligible  Welt  unverfindert  und  ewig. 
Sie  ist  der  strahlende,  sich  offenbarende 
Gott,  der  zweite  Gott,  das  unendlichc  Leben, 
welches  nichts  verliert  und  nicht  vergangen, 
noch  zuktlnftig  ist.  Mit  diesem  Leben  der 
Intelligenz  ist  aber  das  Leben  des  Universums 
nicht  beschlossen.  Aus  der  Intelligenz  oder  . 
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dem  NQs  gelit  als  drittes  unter  den  gOtt- 
lichen  Prinzipieu  des  Universums  die  Seele 
(Weltseele)  hervor,  welche  geringer  ist  als 
die  Intelligenz,  sowie  diese  geringer  ist,  als 
das  Eine.  Die  Seele  ist  ein  Bild  der  Intelligenz; 
die  Intelligenz  anschauend,  ist  sie  ira  Hervor- 
bringen  verntlnftiger  Gedanken  thiitig  und 
wird  von  der  Intelligenz  gen&hrt  und  er- 
halten.  Indem  die  Seele,  geschwMngert  mit 
dem,  was  sie  in  der  Intelligenz  sieht,  etwas 
hervorznbringcn  sicb  bemtlht,  erstreckt  sie 
aich  auf  das  Sinnliche  und  erzeugt  ein  Ab- 
bild  von  sich,  namlich  das  Wachsen  in  den 
Pflanzen  und  die  Empfindung  in  den  Thieren. 
Die  Natur  bringt  Gestalten  und  Formen  der 
Materie  hervor  durch  eine  belebende,  von 
innen  heraus  wirkende  Kraft,  den  unbe- 
wussten,  gleichsam  schlafenden  Gedanken. 
Die  Materie  als  solche  oder  das  rein  Form- 
nnd  Gestaltlose  ist  der  Gegensatz  des 
Gnten  und  in  ihr  darum  die  Quelle  des 
Bdsen.  An  sich  ohne  Form  und  oline 
Qualit&t,  ist  sie  nicht  einmal  eine  Masse, 
vielmehr  unkdrperlich  und  daher  mit  keinem 
Sinne  wahrnehmbar,  sondern  nur  durch  den 
reinen  Gedanken.  Eben  dies  nun,  dass  sie 
keine  Qualitftt  hat,  ist  das  Base.  Die  Materie 
ist  die  Natur,  die  keinen  Antheil  am  Guten 
hat,  die  alien  Gestalten,  Formen,  Maassen 
and  Begrdnzungen  zu  Grunde  liegt  und  mit 
fremden  Federn  geschmtickt  ist.  Auch  das 
Prinzip  des  Bdsen  in  der  Seele  liegt  nicht  in 
dieser  selbst,  sondern  in  der  Materie  vor  der 
Verleiblichung  der  Seele.  Die  Seele  ist  eine 
ursprttnglich  wirkende  Ursache,  und  so  lange 
sie  ohne  Kdrper  lebt,  ganz  Herr  ihrer 
selbst  und  frei  und  unabh&ngig  von  der  Sinnen- 
welt.  Eingegangen  aber  in  den  Leib,  hat 
sie  diese  Selbst&ndigkeit  eingebUsst.  So  lange 
nSmlich  die  Einzelseelen  oder  Theil- 
aeelen  das  intellectuelle  Verlangen  bewahren 
und  demjenigen  zugekehrt  bleiben,  woraus 
sie  entstanden  sind;  so  sind  sie  unversehrt 
mit  der  allgemeinen  Seele  in  dem  Intelligibeln 
und  walten  mit  jener  im  Himmel  als  in  der 
intelligibeln  Welt  Wenn  sie  jedoch  aus 
dem  Ganzen  dahin  umschlagen,  Theil  zu  sein 
und  fttr  sich  selbst,  so  geht  eine  Jede  in  ihr 
Eignes,  fttllt  durch  Scheidung  vom  Ganzen 
ab,  sieht  nicht  auf  das  Intellectuelle  und 
wird  in  die  Fesseln  des  Leibes  eingeschlagen. 
Gefallen  nnd  gefangen,  hat  sie  ihr  Wirken 
in  der  Sinnlichkeit.  Nach  einer  bestimmten 
und  nothwendigen  Ordnung  stcigt  die  Seele 
zu  einer  bestimmten  Zeit  aus  ihrem  vor- 
irdischen  Sein  herab  in  den  Leib  und  tritt, 
wie  durch  eine  magische  Gewalt  gezogen, 
in  die  zum  Verderben  ftthrencfe  Geburt.  So- 
bald  sie  jedoch  zum  Denken  zurtlckkehrt 
und  in  der  Erinnerung  an  ihr  frtlheres 
Sein  das  wahrhaft  Seiende  zu  beschauen  be- 
isjinnt,  kann  sie  aus  den  Fesseln  des  Sinn- 
hchen  befreit  werden  und  wieder  zu  ihrer 
wahren  Heimath  anfsteigen.  Und  nimmt  sic 


die  ihr  selber  inwohnende  Vernunft  als  reinen 
und  leidenschaftslosen  Filhrer  bei  allem 
ihrem  Streben,  so  ist  dieses  Streben  frei  und 
ihr  eignes  Werk,  das  von  innen  aus  der 
reinen  Seele  kommt.  Als  Filhrer  seines  eigen  - 
thtimlichen  Lebens  hat  jeder  Menscli  einen 
Diimon  (Genius),  der  liber  seiner  Seele  wultet; 
die  Seele  ver&ndert  ihren  Diimon , jo  nachdem 
sie  mit  der  ihr  Leben  beherrschcnden  Macht 
wechselt.  . Wer  im  Intellectuellen  lebt  und 
wirkt,  hat  Gott  selbst  zum  Diimon.  Das 
Walten  der  Intelligenz  im  Universum  ist  die 
Vorsehung,  welche  die  von  den  einzelncn 
Menschen  vollbrachten  VVerke  verknilpft,  das 
Brauchbare  erfasst  und  aufnirnmt , damit 
ttberall  Tugend  herrsche,  und  das  Verfehlte 
umUndert  oder  zu  neuen  Lebenswirkungen 
benutzt.  Wird  das  Universum  als  Ganzes 
bctrachtet,  so  findet  man,  dass  sich  die  Vor- 
sehung bis  auf  das  Geringste  erstreckt  Das 
Weltganze  gleicht  eincm  Instrumente,  auf 
welchem  die  Saiten  den  ihrem  Tone  gemilssen 
Platz  einnehmen,  und  das  Schdne  ist  vor- 
handen,  wenn  Jedes  dahin  gestellt  ist,  wo 
hin  es  gehdrt.  So  wird  auch  das,  was  fttr 
sich  selbst  schlecht  ist,  filr  das  Ganze  zum 
Schdnen  gehdren , und  was  fttr  Einzelne 
naturwidrig  ist,  fttr  das  Ganze  naturgem&ss 
sein.  FUr  jedes  einzelne  Ding  besteht  das 
Gute  darin , dass  es  dem  hiJchsten  Guten 
iihnlich  ist  und  auf  dasselbe  hinarbeitet,  und 
jedes  Ding  hat  auch  etwas  vom  Guten,  so- 
fern  es  irgendwie  Eines  ist  und  der  Form 
theilhaftig.  So  konnen  auch  Thiere  und 
Pflanzen  glUcklich  sein,  wofern  sie  nur  ihrer 
Natur  gerailss  leben  und  das  Ziel  ihres 
Strebens  erreichen.  Dio  hdchste  und  voll- 
kommene  Gltlckseligkeit  kommt  jedoch  nur 
dem  vollkommcncn  Leben  zu,  welches  in 
der  intellectuellen  Natur,  im  Menschen  wirk- 
lich  ist.  Zum  Bcsitze  des  Guten  und  zur 
wahren  GlUckseligkeit  gelangt  die  Seele  nur 
durch  die  Flucht  aus  dem  Korperlichcn, 
jedoch  nioht  etwa  durch  gewaltsameTrennung 
der  Seele  vom  Leibe  (Selbstmord),  sondern 
man  muss  abwarten , bis  sich  der  Kdrper 
anz  und  gar  von  der  Soele  ablttst,  was 
er  Fall  sein  wird,  sobald  gar  keine  Kraft 
der  Seele  melir  von  ilirn  gebunden  wird. 
Nicht  alle  Menschen  erheben  sich  soweit; 
Viele  bleiben  ihr  Leben  lang  im  Siunlichen 
befan^en,  Andere  erheben  sich  zwar  Ubcr 
das  Sinnliche,  sehen  aber  das  Obere  nicht; 
nur  die  gOttlichen  Menschen  bchalten  den 
obern  Glanz  fest  im  Auge  und  erheben  sich 
dahin.  Diejenigen  aber,  denen  die  Kraft  zur 
Erhebung  und  zur  Flucht  aus  der  Materie 
innewohnt,  sind  von  Natur  bei  der  ersten 
Geburt  in  das  menschliche  Dasein  zu  kllnftigen 
Philosophen  bestimmt.  Um  die  hdchste  Stufe 
des  Wegs  zu  erreichen,  reichen  die  gewohn- 
lichen  bUrgerlichen  Tugenden  nicht  aus,  da 
sich  diese  nur  auf  das  mit  der  Materie  gc- 
mischte  Leben  bezichen;  um  zur  VerUhn- 
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lichung  mit  Gott  zu  gelangen,  sind  die  lidhern 
Tugenden  der  Kcinigung  noting.  Mit  der 
Abwendung  vora  Sinnlichen  bei  der  Kcinigung 
muss  zugleicb  die  Hinkehr  der  Seele  zur 
gottlicheu  Vernunft  verbunden  sein,  wodurch 
die  Seele  erleuchtet  wird  und  die  in  ihr 
schlummeruden  AbdrUke  des  intollectuellen 
Lebens  zur  Wahrheit  und  YVirklichkeit  des- 
8elben  erhoben  werdeu.  Es  ist  nicht  genug, 
ohne  Sfinde  zu  sein ; das  Streben  geht  dahin, 
Gott  selbst  zu  sein.  Um  sicli  zur  gdttliclien 
Veruunft  zu  erbeben,  werden  die  matheraa- 
tischen  Wissenschaften  und  die  Dialektik 
cmpfohlen,  welcbe  die  Seele  im  Intelligibeln 
befestigt.  Von  der  Dialektik,  als  dera  edelsten 
Theile  der  Pbilosophie,  erbiilt  die  Betrachtung 
der  Natur  und  die  Sittenlehre  Hlllfe,  danait 
die  niedern  oder  sinnlichen  Tugenden  zur 
Vollkonnnenbeit  gobracht  werden.  So  ge- 
reinigt  und  durch  die  Dialektik  in  das  Reich 
des  Gedaukens  erhoben,  wird  die  Seele  ganz 
korperlos,  dem  Gbttlichen  angehorcnd,  aus 
welchem  die  Quelle  alles  Schonen  kommt. 
Iui  Besitze  des  intellectuellen  Lebens  ist  der 
Mensclt  glUckselig  und  hat  Niclits  mclir  zu 
verlangeu  und  zu  sucben;  das  Leben  ist  sich 
selbst  genug.  Aber  auch  in  das  Denken, 
die  gottliche  Vernunft  erhoben  und  ganz  in 
ihr  gegrttndet,  hat  die  Seele  das  Ilochste  noch 
nicht  crreicht,  sondern  ist  nur  vorbereitet 
zur  Anschauung  des  Einen.  Wie  das  Auge 
nimmcr  die  Sonne  sehen  wllrde,  wcnn  es 
nicht  sonnenhaft  wilre;  so  muss  Jeder  ganz 
gotthaft  (gottgleich)  werden,  um  Gott  und 
das  Schone  zu  schaucn.  Um  zu  dieser  An- 
schauung sich  in  der  Ekstase  zu  erheben, 
muss  die  Seele  von  allem  Aeussern  losgelost, 
ganz  in  ihr  Innercs  zurllckkehren,  sich  selbst 
nicht  wissend  in  die  Anschauung  des  Einen 
eingchcn  und  in  ihrem  Mittclpunktc  mit  Gott 
verbunden  sein.  liier  schaut  die  Seele  die 
Quelle  des  Lebens  und  der  Intclligenz,  das 
Prinzip  des  Seienden,  die  Ursache  des  Gnten, 
die  Wurzel  der  Seele.  liier  erst  rnht  sie 
im  Besitz  und  Genusse  des  wahren  Lebens, 
vom  welchem  das  Leben  in  der  Sinnenwelt 
nur  cin  Schatteubild  ist.  Sie  schaut  Gott 
und  sich  selber  vom  intelligibeln  Lichtc  voll, 
oder  vielmehr  sie  schaut  sich  selbst  als  das 
reine  Licht,  leicht  xmd  ohne  Schwere,  Gott 
geworden.  Fortgerissen  in  gdttliehem  En- 
thusiasmus  ist  sie  in  ruhiger  Einsamkeit,  un- 
beweglich,  aus  ihrem  Wesen  nicht  heraus- 
tretend,  gleichsam  ganz  und  gar  Stillstand. 
Ilienieden  freilich  dauert  der  Zustand  dieser 
Anschaunng  und  Vereiniguug  mit  Gott  nicht 
ewig;  es  ist  unvermeidlich,  dass  die  Seele 
aus  dieser  Ilohe  wieder  herabsteige.  Wenn 
es  aber  kommt,  dass  sie  von  hinnen  ge- 
schieden  ist  und  der  Kbrper  keiue  Be- 
unruhigung  mehr  hervorbringt,  so  wird  die 
hochste  Anschauung  ohne  Unterbrcchung 
stattfinden. 

K.  Vogt,  Ncuplatonisimis  uud  Chris  ten  thum. 


I.  Die  ucuplatunischo  Lohre  (Ausziige  aus 
Plotinos),  1836. 

C.  H.  Kirch  nor,  die  Philosophic  des  Plotin. 
1854. 

A.  Richter,  Neuplatoniache  Studien;  I:  Ueber 
das  Leben  uud  die  GeistcBcntwickolung  des 
Plotin;  II:  Plotin  8 Lchro  vom  Sein  und  die 
mctaphysischo  Grundlage  seiner  Pbilosophie; 
III:  Die  Tlieologie  und  Physik  des  Plotin; 
IV:  Dio  Psychologic  des  Plotin;  V:  Die 
Etliik  des  Plotin.  1864—67. 

I’louqiiet,  Gottfried,  war  1716  in 
Stuttgart  geboren  uud  starb  1790  als  Professor 
in  Tubingen.  Er  hatte  sich  durch  die  Schrif- 
ten  von  Leibniz  und  Wolff  gebildet  und 
suchtc  in  seiner  ersten  Schrift  unter  dem 
Titel  „Primaria  monadologiae  capita f*  (1748), 
um  deren  widen  er  Mitglied  der  Berliner 
Akaderaie  wurde,  die  Leibniz’sche  Monaden 
lehre  zu  empfehlen.  Im  Jahr  175(3  trat  er 
mit  einer  lateinischen  Abhandlung  „Uber  den 
Materialism  us u als  Gegner  von  Lamcttrie's 
Schrift  „L'homme  machine"  hervor  und  be- 
kiimpfte  ausserdem  in  verschiedeneu  Abhand- 
1 ungen  die  Franzosen  Kobinet  und  Helvetius 
und  den  Engender  John  Locke.  Den  Kern 
seiner  Anschauungen  als  Eklektiker  der 
Leibniz- WollTschen  Schule  enthalten  seine 
„ Fundamenta  philosophiac  spcculativae“ 
(1759  und  1782).  In  einer  Reihe  von  Ab- 
haudlungen  Uber  griechische  Philosophen,  gc- 
sammelt  unter  dem  Titel  „Commenlationcs 
selcctiores  philosophicae“  (1781),  hat  er  sich 
um  das  Verstaudniss  der  Lehren  von  Thales, 
Anaxagoras,  Demokritos,  Pyrrhon,  Sextus 
Empiricus  verdient  gemacht.  In  der  Ge- 
schichte  der  Logik  hat  er  sich  einen  Plata 
erworben  durch  den  Versuch,  die  Mathematik 
in  die  Logik  ciuzufiihren  und  ^Ahnlich  wie 
Lambert)  das  Denken  als  ein  Rechnen  zu 
fassen,  zuerst  in  der  Schrift  „ j'lincipia  dc 
subs  tan  tiis  ct  phaenomenis  rneiaphysicau 
Acccdit  methodus  caiculandi  in  Logicis  ah 
ipso  inventa“  (1764),  dann  griindlicher  in 
scinen  „InstUuliones  philosophiae  thco- 
rcticae“  (1772).  Die  Saramlung  seiner  Schrif- 
ten,  welchc  den  logischcn  Calcul  betreffen, 
wurde  herausgegeben  von  A.  F.  Bock  (1766 
und  1773). 

Pliitarchoa  war  um  das  Jahr  50  naeh 
Chr.  zu  Chairoueia  in  Bootien  geboren  and 
hattp  sich  Anfangs  eifrig  mit  Mathematik  be- 
schilfligt,  bis  er  im  Jahr  66  mit  seinem  Binder 
Lamprias  in  Athen  den  Unterricht  des  Peri- 
patetikers  Ammdnios  aus  Alexandrien  genoss. 
Nachmals  in  seiner  Vaterstadt  in  offentlichcn 
Geschafteu  thiitig,  war  er  in  solchen  bercits 
als  juuger  Mann  nach  Iiorn  gekommen,  hatte 
spater  auch  R&isen  nach  Alexandrien  nnd  in 
Griechenland  gemacht,  war  unter  dem  Kaiser 
Trajan  aberroals  nach  Rom  gekommen  und 
mit  der  WUrde  eines  „rir  cotisularis * be- 
kleidet  worden.  Auch  soli  er  von  dieeem 
Kaiser  zum  Priifeetcn  von  Illyrien  und  unter 
Hadrian  zum  Procurator  von  Hellas  emannt 
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worden  sein.  Im  Ganzen  war  sein  meist  in 
seiner  Vaterstadt  verbrachtes  Leben  tlber- 
wiegend  als  freie  Musse  ftir  gelebrte  Studien 
und  schriftstellerische  Thfitigkeit  verwandt 
worden.  Auch  liffentliche  Vortriige  liber 
mancherlei  GegenstAnde  hat  er  5fter  gehalten. 
Er  starb  ura  das  Jahr  120  n.  Chr.  in  seiner 
Vaterstadt,  und  in  der  Kirche  des  hentigen 
Ortes  Cbaironeia  wird  nocli  heutzutage  ein 
alter  Marmorsessel  als  „Thron  des  Plutarchosu 
gezeigt  Seine  noch  vorhandenen  zahlreichen 
Schriften  zcrfallen  in  zwei  Gruppen:  einmal 
Lebensbeschreibungen  bertihmter  Griecheir 
nnd  Rdmer,  der  Melirzahl  nach  in  ver- 
gleichender  Zusammenstellung  von  je  zwei 
M&nnern  ( fltae  parallelae),  sodann  eine 
^rosse  Reihe  von  Aufsfttzen  und  Abhand* 
1 ungen  vermisehten  Inhalts,  welche  von  den 
Biographien  in  den  Ausgaben  der  Werke 
Pintarchs  als  moralische  Schriften  (Ethica 
oder  Moralia ) unterschieden  werden.  Es 
wird  darin  nicht  bios  von  eigentlich  mora- 
•iischen  Gegenstfinden  (von  Tugend  und  Laster, 
von  den  Fortschritten  in  der  Tugend,  von 
der  Lernbarkeit  derselben,  von  der  falschen 
Schaam,  von  Neid  und  Hass,  von  Freunden 
and  Schmeichlern , von  Neugierde  und  Ge- 
chw&tzigkeit),  sondern  auch  von  politischen, 
mythologischen,  pfidagogischen  Gegenstfinden 
gehandelt.  Femer  koramen  darunter  Ab- 
handlungen  gegen  Stoiker  und  Epikureer, 
platonische  Untersuchungen , eine  Erdrterung 
fiber  die  Entstehung  der  Seele  im  platonischen 
„Timaiosu  vor,  sowie  Dialoge  liber  das  Gast- 
mahl  der  sieben  Weisen  und  Untersuchungen 
beim  Gastmahl  vor.  Auch  liber  Schicksal 
nnd  Zufall,  liber  den  Genius  des  Sokrates, 
fiber  Dftmonen,  liber  Aberglaube,  liber  Ge- 
mflthsruhe,  fiber  still verborgenes  Lebon  wird 
gehandelt.  Unecht  ist  dagegen  die  unter  die 
„ Moralia*1  Pintarchs  aufgenommene  Schrift 
„flbcr  die  physischen  Lehren  der  Philosophenw 
(de  physicis  philosophorum  decretis  libri 

girupie,  bcBonders  herausgegeben  von  Daniel 
ck,  1787),  welche  jedoch  ebenso  wie  die 
wirklich  von  Plutarch  herrllhrenden  philo- 
sophie-geschichtlichen  Abhandlungen  werth- 
volle  Beitrfige  zur  Geschichte  der  alten  Philo- 
sophic enthaltcn.  Ausser  diesen  beidenllaupt- 
gruppen  plutarchischer  Schriften  haben  sich 
zahlreiche  und  znm  Theil  umfangreiche  Bruch- 
stficke  aus  verloren  gegangenen  Schriften 
Plutarchs  erhalten.  Die  „Moralia“  wurden 
als  „Ptutarchi  opusciila“  zuerst  in  Venedig 
1509  gedruckt,  in  kritischer  Ausgabe  von 
Daniel  Wyttenbach  (1795  zu  Oxford,  in 
6 Bfinden)  und  neuerdings  von  Fr.  Dlibner, 
griechisch  und  lateinisch  1841  (Paris,  Didot) 
in  zwei  Bfinden.  In’s  Deutsche  lioersetzt 
wurden  Plutarchs  ^Moralische  Schriften^  von 
Kaltwas8er  (1788  — 1800)  in  neun  Bfinden 
nnd  von  J.  Chr.  Fr.  Bfihr  (1845  — GO)  in 
2G  Bfindchen. 

Seine  philosophische  Anschauungen  ent- 


wickelt  Plutarch  meistens  in  der  Form  von 
Erklfirungen  platonischer  Stelien,  wobei  er 
oft  Platon’s  Gedanken  in  aristotelischem  Sinne 
umdeutet  und  hfiufig  stoische  und  epikurfiische 
Lehren  bekfimpft  und  sich  im  Wesentliehen 
als  einen  eklektischen  Platoniker  mit  pytha- 
goreisirender  Tendenz  zeigt  Indem  er  die 
Philosophic  als  Fiihrerin  zur  Religion  und 
zur  Sittlichkeit  ansieht,  strebt  er  nach  Ver- 
einigung  wissenschaftlicher  Ueberzeugung 
mit  der  Religion  und  nach  eiuer  gereinigten 
Wiederher8tellung  der  heidnischeu  Religion, 
so  dass  die  Philosophic  ihr  hOchstes  Ziel 
in  der  Theologie  erreicht.  Wir  nehmcu 
nicht  (sagt  er  in  der  Schrift  fiber  Isis  und 
Osiris)  verschiedenc  Glitter  bei  den  ver- 
schiedeneu  Volkern  an,  keine  auslfindischen 
und  keine  griechischen,  keine  slldlichen  und 
keine  nfirdlichen;  sondern  wie  Sonne,  Mond 
und  Himmel,  Erde  und  Meer  Allen  gemein- 
schaftlich  sind  und  nur  mit  verschiedenen 
Namen  belegt  werden,  so  sind  auch,  da  eine 
Vernunft  AUes  ordnet  und  eine  Vor- 
seliung  Alles  regiert,  nur  verschiedene  Arten 
der  Gfitterverehrung  und  verschiedene  Be- 
uennungen  derselben  nach  Gesetzen  be- 
stiramt.  Einige  bedienen  sich  dunklcr, 
Anderer  klarer,  heiliger  Symbole,  indem  sie 
nicht  ohne  Gefahr  den  Geist  zum  Gdttlichen 
leiten.  Einige  freilich,  den  Sinn  ganz  und 
gar  vcrfehlend,  verfielen  in  Aberglaubcn, 
dessen  Wurzel  in  dera  geheimen  Wunsche 
liegt,  dass  es  keine  Glitter  geben  mochte; 
Andere,  den  Aberglauben  wie  eiuen  Sumpf 
fliehend,  stfirzten  sich  zuletzt  in  den  Ab- 
grund  des  Unglaubens.  Darura  mllsseu  wir 
aus  der  Philosophic  die  zum  Ileiligen  ffihrenden 
Lehren  zu  IlCilfe  nelimen,  damit  wir  nicht 
die  trefflichen  Verordnungen  liber  die  Opfer 
anz  missverstehen.  Kein*  Aufenthalt  in 
en  Tempeln,  keine  Festlichkeiten , Nichts 
was  wir  sonst  thun  oder  sehen,  erfreut  uns 
mehr,  als  was  wir  sehen  oder  thun  bei  der 
Verehrung  der  Glitter,  indem  wir  deu  feier- 
lichen  Tfinzeu,  Opfern  oder  Mysterien  bei- 
wohnen.  Dann  ist  die  Seele  nicht  bctrllht, 
niedergedrlickt  und  unmuthig,  als  ob  sie  mit 
Tyrannen  oder  strafenden  Mfichteu  verkehre; 
sondern  wo  sie  am  Meisten  die  Gottheit 
gegenwfirtig  glaubt,  eutfernt  sie  am  Meisten 
alle  Schmerzen,  Furcht  und  Sorgen  und  ilber- 
lasst  sich  der  Freude  bis  zur  Trunkeuheit, 
Alle  diese  Freude  vermisst  aber,  wer  den 
Glauben  an  die  Vorsehung  verloren  hat; 
denn  nicht  die  Menge  des  Weins  und  Bratens 
ist  es,  was  bei  ihren  Festen  die  Menschen 
erfreut;  sondern  die  gute  Hoffnung  und  der 
Glaube,  dass  der  Gott  wohlwollend  gegen- 
wfirtig  sei  und  das  Dargebrachte  gufidig  an- 
nehme.  Wohnt  aber  der  Gott  dem  Opfer 
nicht  bei,  so  erschcint  Alles  von  Gott  ver- 
lassen;  es  fehlt  die  hohe  Festfreude,  und 
indem  der  Meusch  das  Opfer  darbringt,  er- 
8cheint  ihm  der  schlachtende  Priestcr  nicht 
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coders,  als  ein  Koch.  Die  Welt  ist  der 
herrlichste  Tempel  und  zirr  Verehrung  der 
Nator  ist  der  Mensch  von  Geburt  auf  ge- 
weiht,  indem  die  Natur  dera  Menschen  in 
die  Sinne  fallende,  ansehauliche  Bilder  fur 
die  Cotter  gegeben  hat.  Nicht  bios  eine 
einzige  Welt  dreht  sich  in  einem  leeren, 
wQstcn  Raume  herum , nocli  auch  schaut 
Gott  ein  leeres  Unendliches  ausser  sich  oder 
nur  allein  sich  selber  und  Nichts  anders; 
sondern  viele  Cotter-  und  Menschenwerke, 
die  Bewegungen  und  Schwingungen  vieler 
Gestirne  in  bestimmten  Perioden.  Besondere 
Gutter  der  Volker  giebt  es  nicht,  sondern  die 
cwigen  Cotter  sind  allherrschend,  an  welchen 
auch  ira  Dienste  der  Volksgdtter  die  Seele 
Antheil  hat.  Nicht  von  der  Materie  ein- 
geschlossen  und  mit  ihr  der  Veranderang 
unterworfen,  sind  sie  vielmehr  frei  ilber  die 
Materie  erhaben  und  regieren  wie  der  Steuer- 
mann  das  Schiff.  Abbilder  des  Gottlichen, 
sichtbare  himmlische  Gotter  sind  die  Ge- 
stirne, nnd  tief  unter  diesen  stehen  die 
Damonen , welche  die  menschlichen  ITand- 
lungen  beaufsichtigen  und  die  Beziehnngen 
der  gdttlichen  Kr&fte  auf  die  irdischen  Dinge 
vermitteln,  um  der  Seele  die  Botschaft  der 
Gotter  zu  bringen.  Sie  wohnen  an  der  Grenze 
der  irdisch-verSnderlichen  und  der  hiromlisch- 
unveranderlichen  Welt,  auf  dem  Monde.  Er- 
haben tiber  dem  ungeordneten , regellos  be- 
wegten  Stoffe,  ist  Gott  das  wahrhaft  seiende, 
einheitliche  und  ewige  Wesen,  als  das  Gnte 
und  die  Vemunft,  jeder  Beriihrung  mit  dem 
Irdischen  und  Verg&nglichen  entrilckt.  Aus 
dem  eigenschaftslosen  Stoffe  kann  das  Bdse 
nicht  hergeleitet  werden,  sondern  nur  aus 
einer  von  Gott  wie  von  der  Materie  ver- 
schiedenen,  selbstiindigen  Ursache,  welche 
bei  verschiedenen  Volkern  mit  verschiedenen 
Namen  bezeichnet  wird,  und  bei  Platon  die 
bdse  Weltaeele  heisst,  deren  Wirkungen  sich 
Ubcr  die  ganze  Welt  ausdehnen.  Von  ihr 
kommt  alle  Vielheit,  Unvollkommenheit  und 
Schlechtigkeit,  und  ihr  Ort  ist  allerdings  die 
form-  und  eigenschaftslosc  Materie.  Dieser 
aber  pflanzte  Gott  die  Ideen  als  ewige 
Zahlen  oder  kcimkrSftige  Gedanken  ein  und 
legte  dadurch  den  Grand  zur  Umwandlung 
der  bosen  Weltseele.  Unter  dem  hochsten 
Gotte  stehen  als  sichtbare  Untergotter  die 
Gestirae,  die  himmlischen  Gdtter;  noch  eine 
Stufe  niedriger  stehen  die  guten  und  bdsen 
Diimoncn , als  Mittelwesen  zwischen  den 
himmlischen  Gdttern  und  den  Menschen. 
Durch  sie  wird  die  gbttliche  Ftlrsorge  ftlr 
die  Welt  vermittelt,  indem  unter  der  Obhut 
und  Leitung  der  Damonen  die  Thaten  und 
Schicksalc  der  Menschen  stehen.  Ein  Aus- 
fluss  der  Vorsehung  ist  das  Verh&ngniss  oder 
das  von  der  Gottheit  gegebne  Weltgesetz, 
durch  welches  jedoch  die  Frciheit  des 
Handclns  und  die  sittliche  Zurechnung  eben- 
sowenig,  wie  die  Wirksamkeit  des  Gebcts 


aufgehoben  werden.  Der  Mensch  besteht 
aus  Intelligenz  (Nus),  aus  Seele,  in  welcher 
eine  niedere  vernunftlose  und  eine  hdhere, 
vernunftige  Kraft  unterschieden  wird,  und 
aus  Leib.  Naher  werden  der  ernahrende, 
der  empfindende,  der  begehrende  Theil  der 
Seele,  der  Muth  und  die  Vernunft  unter- 
schieden, ebenso  die  theoretische  Tugend 
oder  Einsicht  von  der  ethischen  Tngend  oder 
Weisheit.  Zur  reinen  und  vollendeten  Gottes- 
erkenntniss  gelangt  deT  Mensch  erst  im  Jen- 
seits;  die  Seele  des  Menschen  vermag  sich 
auf  die  Stufe  des  damonischen  und  selbst 
des  gottlichen  Lebens  zu  erheben.  In  seinen 
moralischen  Abhandlungen  hat  sich  Plutarch 
durch  die  Heinheit  seiner  sittlichen  Grund- 
satze,  durch  die  edle  und  feine  Anff&ssung 
sittlicher  Verhaltnisse,  insbesondere  des 
Familienlebens  und  der  Freundschaft,  von 
jeher  zahlreiche  Verehrer  erworben,  ohne 
dass  uns  darin  gerade  neue  und  eigenthiimliche 
Gedanken  begegneten.  Indem  er  trotz  seiner 
Lebenszeit  ausser  aller  Beriihrung  mit  dem* 
Christenthum  geblieben  ist,  darf  er  als  Ke- 
prasentant  der  im  ersten  Jahrhundert  der 
rdmischen  Kaiserzeit  verbreiteten  helleni- 
stischen  Weltbildung  gelten. 

R.  Volkmann,  Leben,  Schriften  und  Philosophic 

des  Plutarch  von  Chiironea.  I.  II.  1869. 

Plutarchos  aus  Athen,  der  Solrn  eines 
gewisseu  Nestorios,  zum  Unterschied  vom 
Charonenser  Plutarch  bei  den  jlingern  Neu- 
platonikern  „der  grosse  Plutarch44  genannt, 
lebte  350 — 433  nach  Chr.  und  lehrte  in  Athen 
die  neuplatonische  Philosophic  im  Geiste 
Plotin’s  und  Jamblicb’s  und  war  dabei  ein 
eifriger  I’fleger  der  Magie  und  Thenrgie. 
In  seiner  Schule  las  er  mit  seinen  Zuhdrern 
platonische  Dialoge  und  Schriften  des  Aristo- 
teles  und  fligte  seine  Erklarungen  bei.  Zn- 
leich  wird  er  unter  den  gelehrten  Auslegern 
es  Aristoteles  mit  einem  Commentar  der 
Schrift  „iiber  die  Seele44  genannt.  Von  seinen 
Schriften  hat  sich  Nichts  erhalten ; docb 
werden  einzelne  Ansichten  desselben  bei 
spatern  Neuplatonikern  zuweilen  erwahnt 
llieraach  unterschied  er  Gottheit,  Nua,  Seele 
und  Materie  mit  der  ihr  inwohnenden  Form. 
Den  Himmelskorpera  legte  er  Sinnesempfin- 
dung  bei.  Beim  Menschen  erkliirte  er  das 
die  Empfmdungen  begleitende  Bewusstsein 
ftlr  Sache  der  Vernunft  und  erklart  sidi 
nlilier  tlbcr  Wesen  und  Entstehung  der 
PhantasiethStigkeit  als  einer  von  der  sinn- 
lichen  Wahraehmung  und  von  der  Vernunft 
verschiedenen  Kraft.  Die  Unsterbliclikeit  der 
Seele  dehnte  er  auch  auf  den  veraunftlosen 
Theil  derselben  aus. 

POrschke,  Karl  Ludwig,  war  1752 
zu  Malsen  in  Preussen  geboren,  hatte  za 
Konigsberg  unter  Kant  studirt,  war  dort 
1803  Professor  der  Dichtkunst  geworden 
und  starb  1812  als  Professor  der  Philosophic 


Digitized  by  Google 


Poiret 


701 


Polemon 


und  Pildagogik  in  Konigsberg,  wo  er  Kant’s 
vielj&hriger  Freund  wrar.  Ausser  seinen  „Ge- 
danken  liber  einige  Gegenstiinde  der  Philo- 
sophic des  Schdnen44  (1794)  und  den  „Vor- 
bereitungen  zu  einem  popularen  Naturrecht44 
(1795)  verdienen  seine  „Einleitung  in  die 
Moral w (1797),  seine  „Briefe  liber  die  Meta- 
physik  der  Natur44  (1800)  und  seine  „Anthro- 
pologische  Abhandlungcn44  (1801)  Erwfilinung. 
Als  eklektischer  Kantianer  verband  er  in 
seinen  Schriften  einen  feinsinnigen  Geschmack 
mit  Regeisterung  flir  die  Freiheit  und  sitt- 
liche  Wlirde  des  Menschcn. 

Poiret,  Pi  ere,  war  1G40  zu  Metz  gc- 
boren  und  urspriinglieh  zura  Maler  erzogen, 
spiiter  jedoch  durch  die  ihm  in  die  Hiinde 
gefallenen  Schriften  des  Descartes  flir  die 
gelehrte  Lauf  bahn  gewonnen  worden.  Nacli- 
* tlem  er  zuerst  Hauslehrer  im  Elsass  gewesen, 
studirte  er  1GG4  in  Basel  Theologie,  wurde 
1G68  reformirter  Prediger  in  Heidelberg, 
1672  zu  Anweiler  im  Zweibrlickischen , wo 
er  durch  die  Schriften  von  Tauler  und 
Thomas  von  Kempen  und  der  Antoinette 
Bourignon  in  die  mystische  Geistesrichtung 
eingeflihrt  wurde.  Durch  die  Kriegsunmheu 
167G  aus  der  Pfalz  vertrieben,  lebte  er 
mehrere  Jalire  in  Holland  und  Hamburg,  wfo 
er  noch  an  Cartesius  anknllpfend  seine  Schrift 
„Cogitationum  rationalhan  de  Deo , antma 
el  malo  libri  </uatnor“  (1677)  verbffentlichte. 
Da  er  sicli  aber  durch  seine  Schrift  „Principes 
de  religion  on  elemens  de  la  vie  chrelienne 
appliques  a /' education  des  enfans 44  (1G88) 
das  Missfallen  und  die  Verdiichtigungen  der 
Hamburger  Geistlichkeit  zuzog,  so  zog  er 
sicli  nacli  Rhynsburg  bei  Leiden  zurlick  und 
verlebte  dort  in  Weltabgeschiedenheit  bis  zu 
seinem  Tode,  der  im  Jahr  1719  eintrat.  Seine 
„Opera  posthuma “ erschienen  1721  in 
Amsterdam.  Er  tlbersetzte  die  „Nachfolgc 
Christi44  und  die  „ Deutsche  Theologie44  in’s 
Franzflsische  und  gab  die  Schriften  der  An- 
toinette Bourignon  und  der  Frau  von  Guyon 
heraus.  Die  Grundlehren  des  „ Philosophus 
teulonicustt,  des  Gdrlitzer  Schusters  Jacob 
Bdhme,  fasste  er  in  ein  anonym  herausgegebnes 
lateinisches  Btichlein  zusamraen:  „Idea  theo- 
logiae  christianae  juxta  principia  Jacobi 
Dohemi  philosophi  teutomci  brevis  el  metho- 
dical (1687).  Gegen  Locke  veroffentlichte 
er  die  Schrift  „Fides  el  ratio  collatae  ac 
suo  utraque  loco  redditae  adversus  principia 
Lock'd “ (1707).  Flir  die  Kenntniss  seiner 
theosopbischen  Grundanschauungen  sind  von 
besonderer  Wichtigkeit:  * Leconomie  divine 
ou  systeme  universel  et  demontre  des  oeuvres 
ct  des  desseins  de  Dieu  envers  les  homines  “ 
(1G87)  in  sieben  Banden,  und  „ De  eruditione 
solida,  super ficiaria  et  falsa  libri“  (1692)  mit 
einer  vorausgesehickten  Abhandlung  „de  vera 
methodo  inveniendi  verwn“.  Im  VVesent- 
lichen  schlicssen  sicli  seine  Anschauungen 
an  Jacob  Bohme  an,  obwohl  er  nieht  bios 


in  der  Lehre  von  der  Welt  und  WeltschGpfung 
von  demselben  abweicht,  sondern  auch  auf 
eine  klarere  Fassung  und  Begrllndung  der 
Biihme’sclien  Gedanken  und  Phantasieen  aus- 
geht.  Er  fordert  filr  die  Erkenntniss  der 
Wahrheit  erstens  ein  geordnetes  Verfahrcn, 
welches  vom  Wllrdigsten  und  Nothwendigen, 
d.  h.  von  Gott  ausgehe,  sodann  reine  Anf- 
richtigkeit  des  Geistes  mit  Freiheit  von  sinn- 
lichen  Eindrtickcn  und  Aftecten  und  endlich 
das  Streben,  im  eignen  Bewrusstsein  die 
Wahrheit  zu  finden.  Ilier  nilmlich , im  eignen 
Innern,  werde  das  Dasein  Gottes  als  ebenso 
unzweifelhafte  Wahrheit  uns  offenbar,  wrie 
das  Dasein  des  eignen  Leibes.  Hierbei 
unterscheidet  Poiret  drei  verschiedcne  Arten 
oder  Klassen  von  Warheiten:  die  realen 
geistigen,  die  realen  sinnlichen  und  die  un- 
realen,  bildlichen  oder  Schattenwahrheiten, 
und  diesen  dreien  entsprechend,  drei  be- 
sondere  Arten  von  Geisteskraften : den 

passiven  oder  bios  aufnehmenden  Intellect, 
die  ebenso  passiven  Sinncsthatigkeiten  und 
den  activen  Intellect  oder  die  Vernunft, 
welche  die  bildlichen  oder  Schattenwahr- 
heiten selbstthatig  hervorbringt.  Diesen 
Geisteskraften  entsprechen  wiedemm  drei 
Arten  von  Lichtern  oder  Erleuchtungen  im 
Bewusstsein  des  Menschen:  das  gbttliche 
Licht,  als  das  allein  wahrhaft  essentielle 
und  substantielle  Geistesvermbgen,  das  natilr- 
liche  Licht  der  Sinnenwelt  und  das  Schatten- 
licht  der  Vernunft  oder  das  metaphysisch- 
philosophischeLicht.  DieGnindanerkenntniss, 
dass  die  sicli  selbst  iiberlassene  Vernunft  zur 
Erwerbung  der  Wahrheit  unfahig  sei,  gilt 
ihm  dann  als  das  vierte  notlnvendige  Er- 
forderni8s  zur  Erkenntniss  der  Wahrheit, 
woraus  sicli  als  filnfte  Fordcrung  ergiebt, 
dass  wir  nacli  der  Ileilung  unserer  Er- 
kcnntnisskrUfte  durch  geeignete  Mittel  trach- 
ten  und  endlich,  dass  wir  zur  Wiedcr- 
gewinnung  unserer  ursprtlnglichen  Unver- 
sehrtheit  uns  selbst  und  unsere  Vernunft 
aufgeben  und  uns  rein  leidend  an  Gott  hin- 
geben  und  unsere  Fahigkeitcn  nacli  seinem 
Willen  lenken. 

PolemOii  hiess  ein  aus  Atlien  gebiirtiger 
alterer  Akadcmiker,  welchcr  nacli  Xenokrates 
der  Scliule  vorstand  (von  314  — 270  vor  Clir.) 
und  nacli  dem  Berichte  des  Diogenes  Laertios 
durch  die  Lehre  und  den  Einfluss  des  Xeno- 
krates aus  einem  wtlsten  Lebcn  gerettet  und 
der  Philosophic  zugefdhrt  worden  war.  Von 
seinen  Schriften  hat  sich  Niclits  erhalten. 
Indem  er  sich  in  seiner  Lelire  vorzugsweise 
der  Ausbildung  der  Etliik  zuwandte,  hat  er 
dadurch  auf  Zenon,  den'Stifter  der  stoischen 
Scliule,  Einfluss  gellbt.  Er  hatte  verlangt, 
dass  man  sich  niclit  durch  dialektische  Theo- 
rien,  sondern  durch  Handlungen  tlben  solle, 
und  erklarte  das  die  GlUckseligkeit  be- 
dingende  naturgemiisse  Leben  flir  das  Wescn 
der  Tugend. 
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Policiano,  Angelo  (Angelus  Politianus) 
hiess  eigentlich  Angelo  Cino  und  war  1454 
zu  Monte  Pulciano  (im  Gebiete  von  Toscana) 
geboren,  woher  er  den  Namen  Policiano  er- 
hielt.  Nachdem  er  in  Florenz  nnter  dem 
gelehrten  Griechen  Johannes  Argyropftlos 
die  griechische  und  daneben  die  lateinische 
Literatur  studirt  hatte,  hielt  er  dort  selber 
Vorlesungen  ilber  Aristotcles  und  stand  mit 
dem  Mediceer  Lorenzo  nnd  dem  iiltern  Grafen 
Pico  von  Mirandola  in  Verbindung.  Ebenso 
durch  seine  Vorlesungen,  wie  durch  seine 
Uebersetzung  von  Platon’s  „Charmides“  und 
Epiktet’s  „Handbucli“  in’s  Lateinische  hat 
er  sich  um  die  Verbreitung  der  griechischen 
Philosophic  bei  seinen  Zeitgenossen  Ver- 
dienste  und  zugleich  als  Dichter  Ruhm  er- 
worben.  In  seinem  „ Panepistemon  11  (der 
Universalgelehrte)  betitelten  Werke,  welches 
1491  im  Druck  erschien,  gab  er  eine  Art 
von  Encyclopedic  der  pliilosophischen  Er- 
kenntnisse  seiner  Zeit,  worin  er  die  Philo- 
sophic in  drei  Tlieile  unterschied,  nkmlich 
zunttchst  als  Philosophia  speclativa  oder 
theoreti8che  Philosophic  (Mathematik,  Physik, 
Physiologie  und  Psychologie),  soaann  als 
Philosophia  actualis  (praktische  Philosophic: 
Moral,  Politik  und  Lebensweisheit)  und  als 
Philosophia  rationales  oder  Vernunftlehre 
(Grammatik,  Dialektik,  Rhetorik,  Geschichte 
nnd  Poesie).  In  seinen  philosophischen  An- 
schauungen  zeigt  er  sich  als  einen  ganz 
prinziplosen  und  oberflkchlichen  Eklektiker. 
Er  starb  1494  im  vierzigstcn  Lebcnsjahre. 
Seine  Werke  wurden  unter  dem  Titel  „Angeli 
Poliliani  opera  omnia 11  1498  zuerst  gedruckt 

i.  M&hli,  Angelus  Politianus,  ein  Culturbild 

aus  der  Renaissance.  1864. 

Pollen,  siehe  Robert  von  Pullein. 

Pollich,  Martin,  aus  Melrichstadt,  war 
Lcibarzt  des  Kurfdrsten  Friedrich  III.  von 
Sachsen  und  bei  der  Griindung  der  Uuiver- 
sitiit  Wittenberg  betheiligt,  wo  er  1513  starb. 
Seine  unter  dem  Titel  „ Cursus  logici  com- 
mentariorum  nostra  collectanea “ (1512)  ver- 
ofTcntlichtcn  Vorlesungen  tlber  das  aristo- 
telische  Organon  zeigen  cine  Auslegung  des 
Aristoteles  nach  thomistischen  Grundsiltzen. 
In  seinen  tlbrigen  Schriften,  namentlich 
seinen  „ I+aconismi  “ vertritt  or  den  lluma- 
nismus  des  Keformationszeitaltcrs. 

Pollio,  Valerius,  wird  als  Gramma- 
tiker  und  stoischer  Philosoph  aus  der  Zeit 
des  Kaisers  Hadrian  erw&hnt  und  soil  „ Denk- 
wiirdigkeiten  des  Musonius  Rufus  , eines 
rdmischen  Stoikers,  gcschrieben  haben. 

Polos,  wird  als  angebliclier  Pytha- 
goriier  mit  einer  Schrift  „ tlber  die  Gerech- 
tigkcit“  genannt  Ein  anderer  POlos  aus 
Agrigcntum  (in  Sicilien)  wird  als  Schiller 
des  Sophisten  Gorgias  genannt  und  soil 
sich  spiiter  auf  die  Rhetorik  beschrilnkt 
haben. 


Polyainos  (Polyaenus)  aus  Lamp- 
sakos  war  ursprilnglich  Mathematiker  und 
ging  sp&ter  zur  Philosophic  des  Epikftros 
tlber,  starb  aber  schon  vot  seinem  Lehrer. 

Polvstratos  hiess  ein  Epikuraer,  aus 
dessen  Schrift  „ tlber  die  unvernttnftige  Ver- 
achtung“  (namlich  der  aussern  Gtlter)  die 
herkulanischen  Rollen  Bruchsttlcke  enthalten. 

Pontius,  Johannes,  ein  Irl&nder, 
lehrte  in  der  Mitte  des  sechzehnten  Jalir- 
hunderts  zu  Paris  und  verdffentliclite  als 
Vertreter  der  Lelire  des  Duns  Scotus  einen 
„ Cursus  integer  philosophiae  ad  mentem 
Scoti‘l  (Lyon  1559). 

Pomponazzi,  Pietro  (Petrus  Pom  - 
ponatius),  wegen  seiner  zwerghaften  Ge- 
stalt bei  seinen  Landsleuten  Peretto  genannt 
war  1462  in  Mantua  geboren  und  in  der 
Verehmng  des  Aristoteles  auferzogen  worden. 
Nachdem  er  in  Padua  Medicin  und  Philo- 
sophic Btudirt  hatte,  erhielt  er  dort  1495 
neben  dem  Averroisten  Nicoletto  Vernias 
einen  Lehrstuhl , auf  welchem  er  die  Lehren 
des  Averroes  als  abentheuerlich  und  unsinnig 
bekkmpfte  und  sich  auf  die  Seite  der  Alexan- 
dristen  neigte,  obwohl  er  von  den  grossen 
Scholastikern  Thomas  von  Aquino  und  Duns 
Scotus  mit  Achtung  redete.  Durch  die  Kriegs- 
unruhen  aus  Padua  vertrieben,  hielt  er  sich 
kurze  Zeit  in  Ferrara  auf  und  lebte  dann 
bis  zu  seinem , im  Jahre  1524  erfolgten  Tode 
neben  Achillini  in  wissenschaftlichem  Wett- 
eifer  mit  demselben  als  Lehrer  der  Philo- 
sophic. Als  Schriftsteller  war  er  erst  in 
seinem  54.  Lebensjahre  hervorgetreten.  Seine 
Schriften  zeigen  den  sorgfkltig  prtlfenden 
JUnger  des  Aristoteles  als  scholastisehen 
Freigeist,  welcher  seine  Zweifelsgedanken 
tlber  gewisse  praktische  Cardinalpunkte  des 
Glaubens,  gegentiber  dem  michtigen  Ansehen 
der  Kirche.  mit  der  Lelire  von  der  zwie- 
fachen  Wahrheit  zu  decken  sucht  Er  er- 
klart  die  Philosophen  ftlr  die  Gutter  der 
Erde  und  von  den  tlbrigen  Menschen  so  sehr 
verschieden,  wie  wirkliche  von  gemalten  Men- 
schen. Der  Philosoph  (sagt  er),  welcher 
die  Geheimni8se  Gottes  erforschen  will,  ist 
einem  Proteus  (soil  wohl  heissen : Prometheus) 
gleich ; in  bestAndiger  Sorge  des  Nacbdenkens 
hungert  und  durstet  er  stets,  schlftft  und  iast 
er  nicht;  die  Inquisition  verfolgt  ihn  wie 
einen  Frevler,  die  Menge  verspottet  ihn  wie 
einen  Narren;  das  sind  die  Belohnungen, 
die  Vortheile  eines  Philosophen!  Im  Jahre 
1513  war  durch  die  KirchcnveTsammluAg 
von  Benevent  das  kirchliche  Verdammungn- 
urtheil  tlber  zwei  Ansichten  von  der  un- 
sterblichkeit  der  Scele  ausgesprochen  worden, 
welche  sich  damals  gegenseitig  bekAmpften 
und  beide  auf  Aristoteles  sich  sttltztcn.  Die 
eine  Ansicht  nalim  mit  Alexander  von  Apbro- 
disias,  dem  bertlhmten  Ausleger  des  Ariilo 
teles,  an,  dass  die  menschliche  Seek  ant 
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dem  Tode  des  Leibes  ebenfalls  daliinsterbe, 
wihrend  die  andere  Ansickt  mit  Averroes 
an  einem  allgemeinen  Verstande  festhielt, 
welcher  an  sich  ewig,  aber  nur  in  immer 
wechselnden  Individuen  tk&tig  sei.  Diese 
Streitfrage  wurde  von  Pomponazzi  in  seinem 
Tractatus  de  immortalitate  animae  (151G 
in  Bologna  erschienen,  wiederherausgegeben 
1791  von  Chr.  G.  Bardili)  wieder  aufge- 
nommen  und  in  ganz  scholastischer  Form 
der  Gedanke  durchzuftihren  versucht,  dass 
die  Unsterblichkeit  der  Seele  allerdings  durch 
das  Christenthtim  offenbart  worden  sei,  nach 
aristoteliscben  Principien  jedocb  keineswegs 
erwiesen  werden  kbnne.  Er  schliesst  mit 
dem  Auspruehe,  die  Unsterblichkeit  sei  ein 
Problem,  welches  die  menscbliche  Vernunft 
mit  ihren  SckiUssen  nicht  entscbeidend  zu 
losen  vermdge;  Gott  aber  kbnne  uns  in 
einer  so  wicbtigen  Angelegenheit  nicht  ohne 
Belehmng  lassen,  und  daher  haben  wir  die 
Offenbanmg  des  Christenthums  und  halten 
an  der  Unsterblichkeit  als  einem  Artikel  des 
Glaubens  fest  Die  kllhnen  und  scharf- 
ainnigen  Angriffe,  welche  der  Aristoteliker 
von  Mantua  unter  dem  Schilde  der  schola- 
stischen  Lehre  von  der  zwiefachen  Wahrheit 

Sen  die  Lehre  von  der  Unsterblichkeit 
tet,  begegnen  uns  im  letzten  Haupt- 
ab8chnitte  seiner  Abhandlung  (im  13.  und 
14.Kapitel),  wo  er  ,.acht  grosse  Schwierig- 
keiten“  der  Unsteralichkeitsfrage  erortert 
und  die  ganze  Skepsis  des  Reformations- 
zeitalters  zum  Worte  kommen  liisst.  Auf 
den  Einwand,  dass  ja  alle  Religionen  die 
Unsterblichkeit  behaupten  und  darum , wenn 
diese  nicht  stattf&nde,  die  ganze  Welt  be- 
trogen  sein  wtirde,  antwortet  Pomponazzi: 
Dass  durch  die  Religionen  fast  Jedermann 
getiuscht  wird,  ist  nicht  zu  laugnen;  aber 
es  ist  dabei  nichts  Schlimmes;  denn  da  es 
drei  Gesetze  giebt,  von  Moses,  Ckristus  und 
Mahomed,  so  sind  entweder  alle  drei  falsch 
und  dann  die  ganze  Welt  betrogen,  oder 
e8  sind  wenigstens  zwei  davon  falsch,  und 
dann  ist  die  Mehrzahl  der  Menschen  be- 
trogcn.  Man  muss  aber  wissen,  dass  nach 
Platon  und  Aristoteles  der  „/\)liticus"  (Gesetz- 
geber)  ein  Arzt  der  Seele  ist,  und  da  diesem 
mehr  daran  liegt,  die  Menschen  tugendhaft 
zu  machen,  als  aufgeklilrt;  so  musstc  er 
sich  den  verscliiedenen  Naturen  anbequemen. 
Unter  diesen  bedilrfen  die  minder  Edeln  des 
Lohns  und  der  Strafe,  Einige  iedoch  lassen 
sich  selbst  dadurch  nicht  lenken,  und  ftlr 
Solcheist  die  Unsterblichkeit  erfunden  worden. 
Auf  den  (dritten)  Einwand,  dass  es  keinen  ge- 
wchten  Lenker  der  Welt  gfibe,  wenn  die 
Seelen  sterblich  wftren,  wird  von  Pompo- 
nazzi erwidert:  Der  wahre  Lohn  ist  die  Tugend 
aelbst,  welche  den  Menschen  selig  macht; 
denn  nichts  Hdheres  kann  die  menscbliche 
Natur  haben,  als  die  Tugend,  da  ja  sie 
allein  den  Menschen  sicher  und  frei  von 


alien  Sttlrmen  macht.  Auf  den  (achten)  Ein- 
wand, dass  von  lasterhaften  und  sehuldbe- 
wussten  Menschen  die  Unsterblichkeit  ge- 
lengnet  zu  werden  pflege,  wiihrend  gerechte 
und  gute  Menschen  daran  festhalten,  wird 
hervorgehoben,  dass  im  Gegentheil  vicle 
Lasterhafte  an  die  Unsterblichkeit  glaubcn 
und  sich  gleichwohl  von  ihren  Leidcnschaften 
hinreissen  lassen,  wilhrend  es  viele  gerechte 
und  edle  Manner  iilterer  und  neuercr  Zeit 
gegeben  babe,  welche  die  Seele  fur  sterb- 
lich hielten.  Auf  die  Gegenschrift  seines 
Schillers  Gasparo  Contarini  (Caspar  Conta- 
rinu8),  des  spdtern  Cardinals,  antwortete 
Pomponazzi  in  einer  yy  Apologia"  (1517),  auf 
den  Angriff  des  Averroisten  Agostino  Nifo 
(Augustinus  Niphus)  zu  Bologna  verbffent- 
lichte  er  sein  „ Defensoriwn"  (1519).  Vor 
dem  Feuer,  mit  welckem  das  auch  nocli  von 
andern  gelekrten  Zeitgenossen  angegriflfene 
Buch  Pomponazzi’s  durch  die  romische 
Gemtlichkeit  bedroht  war,  rettete  dasselbe 
der  Kardinal  Pietro  Berabo.  In  seiner  zwciten 
Hauptschrift  unter  dem  Titel  „ De  fato,  libero 
arbitrio,  de  praedeslmatione  el  dc  provi- 
dentia  libri  quinque  “ (1523)  hat  Pompo- 
nazzi in  Uhnlich  scholastischer  Weise,  wie 
in  der  Abhandlung  Uber  die  Unsterblichkeit, 
das  Verbal tniss -der  menschlichen  Willens- 
freiheit  zur  gOttlichen  Vorsehung  und  Vorher- 
bestimmung  erortert,  indem  er  mit  grosser 
Kenntniss  der  Geschichte  der  Philosophic, 
wenn  auch  oft  in  der  unkritischen  Weise 
seiner  Zeit,  die  Ansichten  der  bedcutendsten 
altera  und  neuern  Philosophen  Uber  dieses 
Problem  zusammenstellt  und  mit  Geist  und 
Scharfsinn  deren  Widersprttche  rUckhaltlos 
aufdeckt  und  seine  Erorterung  mit  dem  Ge- 
stiindnisse  abschliesst,  dass  ihm  die  stoische 
Lehre  vom  Fatum  als  die  wahrscheinlichste 
und  bestbegrUndete  erscheine.  Schon  vor 
dieser  letztgenannten  Schrift  hatte  er  ein 
Buch  „ Dc  naturalium  effectuwn  admiran- 
dorutn  causis  sive  dc  incantationibus  liber  “ 
(1520)  veroffentlicht,  worin  cr  den  Wunder- 
glauben  und  die  Reliquienverehrung  bekamflt, 
dabei  aber  doch  astrologische  Wirkungen 
als  Thatsachen  und  natUrliche  Erscheinungen 
auffasst  und  die-Gabe  der  Prophetic  vom 
Einfluss  der  Gestirne  und  von  einer  un- 
begreiflichen  Verbindung  mit  unbekannten 
Geistern  ableitet.  Von  seinen  SckUlem  wirk- 
ten,  von  Caspar  Contarenus  und  Augu- 
stinus Niphus  abgesehen,  die  spater  seine 
Gegner  wnrden,  in  seinem  Sinne  Simon  Porta 
(gest.  1555)  in  JNeapel,  der  Spanier  Johannes 
Genesius  de  Sepulveda  (gest.  1572)  in 
Salamanca  und  der  aus  Oberitalien  stam- 
mende  Julius  Caesar  della  Scala,  gewohnlich 
Scaliger  genannt  (gest.  1558)  in  Holland. 
Nachdem  seine  Werke  zuerst  unter  dem 
Titel  „ Petri  Pomponalii  tractatus “ 1525  zu- 
sammen  gedruckt  worden  waren,  erschienen 
sie  als  „ Opera"  1567  in  Basel. 


Pordage 


704 


Porphyrios 


Fr.  Fiorentino,  Piotro  Pomponazzi,  gtndi  storici 
su  la  scuola  Bolognese.  1868. 

G.  Spiecker,  Leben  nnd  Lclire  des  Petrus  Pora- 
ponatius  (1868,  Miinchcner  Dissertation.) 

Pordage,  John,  war  1625  in  London 
geboren,  hatte  in  Oxford  Theologie  und  Me- 
dicin  studirt,  war  dann  Pfarrer  an  der  Sanct 
Lorenzkirche  in  Reading  und  nachher  Pre- 
diger  zu  Bradfield  in  Berkshire  geworden. 
Dnrch  die  Schriftcn  des  dentschen  Theo- 
sophen  Jacob  Bdhme  angeregt,  rUhmtc  cr 
sick  besonderer  Erleuchtungen  und  himra- 
lischer  Erscheinungen  und  grlindcte  einen 
niystischen  Verein  untcr  dem  Namen  der 
„philadclphischen  Gesellschaft“,  wnrde  in 
Folge  dessen  seines  Pfarramts  entsetzt  und 
starb  1698  in  London.  Ausser  einem  philo- 
sophischen  Sendschreiben  vom  Stein  der 
Weiscn  und  einem  kurzen  Auszug  und  Be- 
griff  der  engelischen  Welt,  hat  er  noch  fol- 
gende  Werke  verdffentlicht : Metaphysica 
vera  et  divina,  welche  von  Loth  Vischer 
(Pordadschen’s  gdttliche  und  walire  Meta- 
physik,  1725)  in’s  Deutsche  llbersetzt  wurde; 
Theologia  mystica  sive  arcana  mysticaque 
doclrina  dc  invisibilibus  aelernis,  nempe 
mundo  el  globo  archetypo  seu  mundo  mun- 
dorum,  cssentiis,  cenlris,  dementis  et  crea- 
tionibus,  non  rationali  arte-,  sed  cognitionc 
intuitiva  descripta  (1698)  nnd  Sophia  sive 
delectio  coelestis  sapientiac  de  mundo  in- 
lerno  et  extemo  (1699).  Er  unterscheidet  vier 
besondere  Arten  von  Geistesoffenbamngen : 
erstens  Gcsichtc  des  inwendigen  Menschen, 
sodann  Erleuchtungen  des  inwendigen  Men- 
schen durch  einen  vom  heiligen  Geist  aus- 
gehenden  Lichtstrahl,  drittens  unmittelbare 
LJcbcrfUhrungen  des  Geistes  in  die  Wunder 
der  verborgenen  Geheimnisse  der  heiligen 
Dreiheit,  endlich  Herabkunft  des  heiligen 
Geistes  in  das  Wesen  der  Seele  znr  Vollen- 
dung  ilirer  Wiedergeburt  Der  dreieinige 
Gott  ist  der  Geist  der  Ewigkeit,  das  Wesen 
aller  Wesen  und  die  Ursache  aller  Ursachen. 
In  Gott  sind  sieben  Geister  zu  unterscheidcn, 
die  aus  dem  Wesen  des  heiligen  Geistes  aus- 
lliesscn  und  im  gottlichen  Leibe  oder  der 
Kugel  der  ewigen  Welt  leben.  Von  Gott 
aus  dem  ewigen  Nichts,  oder  dem  gottlichen 
Chaos  gcscliaffen,  ist  die  ewige  Natur  mit 
sieben  Elementen  oder  ewigen  Prinzipien. 
Die  engeU8che  Welt,  in  welcher  statt  der 
.Sonne  die  heilige  Dreieinigkeit  leuchtet,  hat 
einen  Hiramel  und  eine  Erde  und  gebiert 
aus  sich  vicle  Krfifte.  Der  engelischen  Welt 
stcht  die  teuflische  Welt  gegenUber,  deren 
Geister  im  Besitze  einer  hollischen  Tinktur 
sind,  welche  der  fmstere  Stein  der  Weisen 
Iicis8t,  nnd  durch  die  ganze  sichtbare 
Scluipfung  ergiesst  sich  ein  linsteres  Prinzip, 
von  dessen  Macht  der  Christ  durch  die 
himmlische  Tinktur  befreit  wird. 

Porphyrios  war  im  Jahr  233  nach 
Chr.  zu  Batanca  bei  Tyros  in  Phbnizicn  ge- 


boren und  hiess  ursprttnglich  Melek  (Mal- 
chos)  d.  h.  K6nig.  An  fangs  hatte  er  den 
Unterricht  des  damals  in  Palastina  sich  auf- 
haltenden  alexandrinischen  Kirchcnvatere 
Origenes  genossen,  darauf  in  Athen  den 
Platoniker  (Longinos)  gehort  und  seinen 
syrischen  Namen  in  den  griechischen  Namen 
Basil  efts  umgesetzt,  welcher  dann  spiter 
durch  Plotinos  in  Rom  in  den  Ehrennamen 
Porphyrios  (Purpurtrlger)  verwandelt 
wurde.  Nach  Rom  war  er  in  seinem 
dreissigsten  Lebensjalire  gekommen  nnd  bald 
der  Lieblingsschlller  des  Plotinos  geworden. 
Nachdem  er  einige  Jahre  lang  im  Umgange 
mit  diesem  gelebt  hatte,  ging  er  auf  dessen 
Rath  znr  Wiederherstellung  von  einer  tiefen 
Melancholie  nach  Sicilien,  wo  er  sich  mit 
Markclla  (Marcella),  der  kin  derreichen,  aber 
unbemittelten  Wittwe  eines  Freundes  ver- 
heirathete.  Auch  nach  Karthago  war  er 
gekommen,  kehrte  jedoch  nach  Plotin’s  Tode 
(270)  nach  Rom  zuriick,  wo  er  dessen  Scbriften 
sammelte  nnd  ordnete,  als  ein  treuer  Aus- 
leger  der  Lehre  seines  Meisters  dessen  Scliule 
fortsctzte  und  um  das  Jahr  304  nach  Chr. 
starb.  Wahrend  er-in  zahlreichen  und  viel- 
seitigen  Schriften  im  Wesentlichen  die  Grond- 
lehren  Plotin’s  vortrilgt,  treten  dieseiben  bei 
ihm  in  einer  klarern  und  durchsichtigern 
Gestalt  auf,  indem  auf  die  Form  seiner  l)ar- 
stellnng  der  Verkehr  mit  dem  atbenischen 
Rhetor  Longinos  einen  gtlnstigen  Einflnss 
hatte.  Mag  darum  Porphyrios  immerhin  an 
philosophischem  Scliarf - und  Tiefsinn  seinem 
Meister  nachstehcn,  so  gilt  er  sogar  in  den 
Angen  seines  Gegners,  des  Kirchenvaters 
Augustinus,  als  der  gelehrteste  unter  den 
Philosophen.  Der  bei  Weitem  grOssere  Tbcil 
seiner  Werke  (namentlich  zwei  Bflcber  fiber 
die  Prinzipien,  sechs  Bticher  tlber  die  Materie, 
fllnf  Bticher  liber  die  Seele,  an  den  Peripate- 
tiker  Boethos  gerichtet,  und  sieben  Blicher 
vermischter  Untersuchungen)  ist  vcrloren 
gegangen  und  uns  nur  noch  aus  einzelnen 
daraus  erhaltenen  Bnichstticken  bekannt, 
wahrend  sich  die  noch  vorhandenen  Werke 
in  einem  sehr  vernachlassigten  Znstande  be- 
finden  und  noch  nicht  in  eine  Gesammt- 
ausgabe  vereinigt  worden  sind.  Am  Be- 
kanntesten  war  durch  das  ganze  Mittelalter 
hindurch  Porphyr’s  „Einleitung  zuden 
Kategorien  des  A ristoteles*  od« 
„Uber  die  fUnf  Wdrterw  (BegrifFe, spiter 
„ Praedicabilia  “ , auch  wohl  „UniversaIia" 
genannt).  Es  werden  in  dieser  kleinen  Schrift 
( Porphyrii  de  quinque  vocibus  sive  m 
categorias  Aristotelis  introduction  Paris,  1543), 
welche  auch  vor  den  meisten  Ausgaben  des 
aristotelischen  Organons,  sowie  im  viertai 
Bande  der  von  der  Berliner  Akademie  ver- 
anstalteten  Ausgabe  des  Aristoteles,  Scholia 
ed.  Urandis  (Berlin,  1836)  S.  1 — 6 abgedmckt 
ist,  die  fUnf  allgemeinen  Begriffe  (iattnnf, 
Art,  Untcrschied,  Eigcnthlimliches  (d.  h.  be 
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sonderes  Merkmal)  und  Znfhlliges  (d.  h. 

1'eweilig  Zukommendes)  in  der  Art  er- 
;lart,  dass  dadurch  die  aristotelische  Lehre 
von  den  Kategorien  verstUndlicher  werden 
soli.  Zngleich  aber  wird  darin  die  im  Mittel- 
alter  wichtig  gewordene  Frage  aufgeworfen, 
ob  Gattungen  und  Arten  etwas  ausser  nns, 
in  den  Dingen,  Wirkliches  oder  blosse  Ge- 
danken  seien.  Von  Porphyr’s  ansfUhrlichem 
Commentar  zu  den  Kategorien  des  Aristoteles 
(in  sieben  Btlchern)  sind  uns  nur  die  Aus- 
ztige  erlialten,  welche  der  Nenplatoniker 
Simplikios  daraus  gemacht  bat.  Die  Commen- 
tare  zur  ersten  Analytik,  zur  Physik  und 
zn  der  Schrift  des  Aristoteles  Uber  den  Ge- 
dankenausdruck  sind  ebenfalls  verloren,  so- 
wie  auch  die  Commentare  zu  den  platoniscben 
Dialogen  „Sophistes“  und  „Timaios“  und 
zu  einem  logisclien  Werke  des  Aristoteles- 
Schlllers  Theophrastos.  Das  ira  Jahr  303 
von  Porphyrios  verfasste  „Leben  Plotin’sw 
mit  der  Abhandlung  Uber  die  Anordnung 
und  Gruppirung  der  Schriften  Plotin’s  wurde 
zuerst  1580  in  der  Baseler  Ausgabe  der 
plotinigchen  Enneaden  gedruckt.  Porphyr’s 
*Leben  des  Pythagoras14  wurde  zu- 
eleich  mit  dessen  „Aphorismen  zum 
Intelligibeln44  von  Lucas Holstenius unter 
dem  Titel  * Porphyrii  liber  de  vita  Pytha- 
gorae  ejiisdcm  sentenliae  ad  intelligibilia 
ducentes,  cum  dissertatione  de  vita  et  scriptis 
fprphyrii “ {Romae , 1630)  herausgegeben. 
Diese  Anleitpng  zum  Iutelligibeln  oder  zu 
den  Ideen  ist  ein  kurzer,  durch  SchUrfe 
und  Klarheit  ausgezeichneter  Abriss  der 
Lehre  Porphyr’s,  welcher  jedoch  nur  un- 
vollstUndig  erlialten  nnd  zuerst  nur  in  einer 
lateinischen  Paraphrase  (umschreibenden 
Uebersetzung)  des  Marsilius  Ficinus  verdffent- 
licht  worden  war.  Noch  in  Athen,  wUhrend 
seines  Verkehrs  mitLonginos,  war  Porphyrios 
ein  Fleischesser,  nnd  erst  als  Schiller  Plotin’s 
wandte  er  sich  znr  Enthaltung  von  thierischer 
Nahrung  und  schrieb  im  hdhern  Lebens- 
alter,  walirscheinlich  wkhrend  seines  Aufent- 
halts  in  Sicilien,  seine  vier  Btlcher  Uber  die 
Enthaltung  vom  Genusse  thierischer  Nahrung, 
welche  nnter  dem  Titel  „Porphyrii  de 
abxtinentia  ah  esu  anitnalium  libri  IV" 
znerst  1548  gedruckt,  dann  von  Jacob  de 
Khoer  (Utrecht,  1767)  wieder  herausgegeben 
wurden.  Porphyr’s  Trostschrift  an  seine 
Gattin  Marcella  ( Porphyrii  epistola  ad 
Marcellam)  wnrde  von  Angelo  Mai  aufgefunden 
nnd  1816  im  Mailand  herausgegeben.  ( Por- 
phyrii philosophi  Platonici  opuscula  tria 
( Vita  Pythagorae,  Apoche,  epistola  ad  Mar- 
cellam J recensuit  A.  Nauck , 1860).  Dazu 
kommt  die  deutsche  Uebersetzung:  „Por- 
phyr’s  vier  BUcher  von  der  Enthaltsamkeit, 
aus  dem  Griechischen , mit  Einleitung  und 
Anmerkungen14  von  Eduard  Baltzer  (1869). 
Ausser  seincn  „IIomerischen  Untersuchungen44 
(in  32  Kapitebi),  welche  zuerst  in  Venedig 

Xaatk,  lUadworicrbuch. 


(1521)  im  Druck  erschienen  sind,  hat  Por- 
phyT  Uber  die  in  der  Odyssee  (XIII,  102—112) 
beschriebene  Holile  der  Nymphen  eine  Unter  - 
suchung  verfasst,  welche  unter  dem  Titel 
„De  antro  nymphanim,  graece  cum  latina 
Lucae  Holstenii  versione “ von  R.  M.  van 
Goen3  (1765)  herausgegeben  wurde.  In  einem 
in  seinem  spUtern  Alter  verfassten  Brief  an 
einem  ilgyptischen  Priester  Anebos  hatte 
Porphyrios  die  Widersinnigkeit  der  Mantik 
und  Theurgie  darzuthun  unternommen  und 
unter  Andorra  sicli  so  ausgesprochen : „Mich 
bringt  besonders  dies  in  Verwirrung,  wie  die 
Glitter  und  Geister,  welche  als  machtigere 
Wesen  herbeigerufen  werden,  sich  dock  von 
8chw&cheren  Wesen  befehlen  lassen.  Sie 
wollen,  das  derjenige,  der  ihnen  dienen  wolle, 
gerecht  sein  solle,  und  gleichwohl  geben  sie 
sich  zur  AusfUhrung  ungerechter  That  her, 
wenn  ihnen  solche  befohlen  worden.  Sie 
wtlrden  keinem  Beschworer  erscheinen,  wenn 
er  nicht  rein  von  fleisehlicher  Vermischung 
ist , und  doch  nehmen  sie  keinen  Anstand, 
jeden  beliebigen  Menschen  zu  unerlaubter 
Liebe  zu  bewegen.  Sie  gebieten,  die  Aus- 
leger  ihrer  OrakelsprUche  sollen  sicli  des 
Genusses  der  Tliiere  enthalten,  damit  sie  nicht 
durch  die  DUnste  des  Fleisclies  verunreinigt 
wilrden,  und  gleichwohl  werden  diese  gbtt- 
lichen  Wesen  durch  den  Duft  der  Opferthiere 
am  Meisten  gelockt.  Noch  weit  unvernllnf- 
tiger,  als  alles  dieses  ist,  dass  ein  Mensch, 
der  jedem  Andern  unterlegen  ist,  Drohungen 
nicht  etwa  an  einen  D&mon  oaer  eine  ab- 

Seschiedene  Seele,  sondern  selbst  an  die  Kbnige 
es  Himmels,  die  Sonne  und  den  Mond  und 
jede  andere  himmlische  Gottheit  richtet  und 
durch  die  Furclit  sie  zwingt,  dass  sie  ihm 
die  Wahrheit  sagen  sollen44.  Gegen  diesen 
Brief  an  Anebos  ist  die  dem  Jamblichos  zn- 

Se8chriebene  Schrift  *Ueber  die  Mysterien 
er  Aegypter44  (Siehc  oben  S.  428  u.  f.) 
gerichtet,  in  deren  Ausgaben  der  Brief  an 
An6bos  mit  abgedruckt  ist.  Bnichstllcke 
aus  einer  Schrift  Porphyr’s  Uber  die  aus  den 
Orakeln  zu  schopfende  Weisheit  hat  G.  Wolff 
( Porphyrii  de  philosophia  ex  oraculis  hau- 
rienda  librorum  reliquiae,  1856)  heraus- 
gegeben. Die  fUnfzehn  BUcher,  welche  Por- 
phyrios unter  dem  Titel  „Reden  wider 
die  Christianer44  verfasst  hat,  sind  ver- 
loren gegangen  in  Folge  der  durch  die  Kaiser 
Con8tantinus  (325)  und  Theodosios  II  (449) 
gegen  dieses  gefahrlichste  aller  Christus-  und 
Cliristenfeindlichen  Werke  erlassenen  Ver- 
bote.  Von  den  Eutgegnungen,  welche  clirist- 
licherseits  von  Apollinarius,  Eusebios  und 
Methodios  gegen  die  Angriffe  des  Porphyrios 
veroffentlicht  worden  waren,  ist  ebenfalls 
Nichts  auf  uns  gekommen,  sodass  wir  dieses 
Werk  nur  aus  wenigen  gelegentlich  bei 
Eusebios  und  Ilieronymus  sicli  findenden 
BruchstUcken  kennen , welche  kaum  aus- 
reichen,  um  uns  eine  deutliche  Vorstellung 
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von  dem  Gange  des  Werkes  nnd  von  dem 
Tone  dieser  Gegenschrift  zn  machen. 

Indem  Porphyrios  die  Reilie  der  neu- 
platoniscben  Coramentatoren  de3  Aristoteles 
erOffnet  und  als  scholastischer  Bearbeiter  der 
damaligen  aristotelischen  Logik  auftritt,  zeigt 
er  sich  in  seinen  eignen  pliilosophischen  An- 
achaunngen  als  einen  stoisch-peripatetischen 
Neuplatoniker,  welchem  als  aer  Zweck  nnd 
das  Ziel  der  Philosophic  das  Heil  der  Seele 
erscheint  und  der  Philosopli  als  Arzt  der 
Seele  gilt.  Die  Materie  ging,  nach  seiner 
Ansicht,  aus  der  Einen  intelligibeln  Ursache 
durch  das  endliche  ErlOschen  der  Einheit  nnd 
der  idealen  Form  hervor.  In  der  Wirklich- 
keit  hat  die  Materie  niemals  getrennt  von 
der  Form  existirt  und  die  Welt  hat  darum 
keinen  zeitlichen  Anfang  gehabt.  Kdrper- 
licli  ist,  was  im  Raum  ist,  nnkdrperlich  da- 
gegen,  was  nicht  im  Ranme  ist,  sondern  un- 
getlieilt  tlberall  sein  kann.  Das  Unkbrperliche 
erzengt  ein  Anderes,  ohnc  sich  selbst  zn  ver- 
Undern  oder  an  das  Erzeugte  etwas  von 
seiner  Snbstanz  zn  verlieren;  das  Erzeugte 
aber  ist  stets  nnvollkommener,  als  das  Zeu- 
gende,  nnd  je  tiefer  wir  in  der  Reihe  der 
Erzeugungen  herabsteigen,  um  so  mehr  nimmt 
die  Einheit,  reine  Geistigkeit  nnd  Voll- 
kommenheit  ab.  Ans  der  tlberweltlichen  all- 
gemeinen  Seele  entspringen  die  Einzelseelen; 
obwohl  die  Thierseelen  mit  Vernunft  begabt 
sind,  so  sind  sie  doch  der  Art  nach  von  den 
menschlichen  Seelen  verschieden,  wesshalb 
sich  anch  die  Wanderung  der  Menschenseele 
nach  dem  Tode  nur  auf  Menschenleiber  be- 
schr&nkt.  Die  Seele  ist  in  ihrem  Dasein 
nicht  an  den  Kdrper  gebnnden  nnd  auch  im 
Kdrper  nicht  anf  raumliche  Weise,  sondern 
tlberall  ganz  gcgenwftrtig.  Die  Seele  hat 
ursprUnglich  die  Gedankenkeime  (Ideen)  aller 
Dinge  in  sich,  und  sobald  sie  von  aussen 
angercgt  wird,  diesen  gemftss  zu  wirken,  so 
entsteht  sinnliche  Wahrnehmung;  erhalt  sie 
dagegen  diese  Anregung  durch  Einkehr  in 
sich  selbst,  so  entsteht  unter  Einwirkung  des 
„NftsM  oder  des  gdttlichen  Lichtes  das 
Denken.  Auch  in  scheinbar  leidenden  Zu- 
standen  verhalt  sich  die  Seele  thatig.  nnd 
nuT  der  Kdrper  leidet.  Nicht  im  Leioe  als 
solchem  liegt  die  Schuld  des  Bdsen,  sondern 
in  der  auf  das  Niedere  gerichteten  Begierde 
der  Seele.  Die  Seele  selbst  ist  nicht  aus 
Theilen  zusammengesetzt,  sondern  nur  ver- 
schiedenartige  Thatigkeiten  gelien  aus  ihrem 
einheitlichen  Wesen  hervor.  Je  mehr  sich 
die  Seele  der  sinnlichen  Lust  zuwendet,  um 
so  mehr  verfinstert  sich  der  Sinn  ftlr  das 
Gottliche.  Es  gilt  daher  um  Lossagung  der 
Seele  von  den  Banden  ihres  Leibes.  Die 
hbhere  Tugcndistdarum  wesentlich  Reinigung. 
Die  politischen  Tugenden,  als  die  Tugenden 
des  gewOhnlichen  Lebens,  bezwecken  bios 
die  Massigung  der  Leidenschaft  nnd  sind 
bios  eine  Vorbereitung  ftlr  die  reinigcnden 


Tugenden  der  Seele,  welche  auf  die  Ablosung 
vom  Irdischen  gehen  und  sich  in  der  Apathie 
vollenden.  Nunmehr  ist  die  Seele  erst  im 
Stande,  auf  dem  Wege  vernttnftiger  Be- 
trachtung  sich  zu  ihrer  Ursache,  dem  gdtt- 
lichen  Nfis  hinzuwenden.  Die  mystische 
Vereinignng  mit  diesem  oder  die  Tugend  des 
Nhs  selbst,  ist  die  hochste  Stufe.  Das  wahre 
Tugendstreben  (die  Askese)  ist  darum  Ent- 
haltung  von  jeder  sinnlichen  Anfregung  und 
von  jedem  sinnlichen  Genusse,  ja  selbst  von 
thierischer  Nahrung,  weil  durch  Fleisch- 
speisen  die  sinnlichen  Triebe  gereizt  und 
gekraftigt  werden.  Die  Gottheit  bedarf 
keines  Andern,  der  Weise  bedarf  nur  der 
Gottheit;  seine  Seele  ist  der  wahre  Tempel 
Gotte8.  Nicht  lange  Gebete  nnd  Opter, 
sondern  ein  rcineB  Leben  verlangt  die  Gott 
heit.  Dagegen  liaben  Weissagungen,  Magie 
nnd  theurgische  Ktlnste  und  Weihungen  nur 
untergeordnete  Bedeutung  fflr  den  geistigen 
Theil  unsers  Wesens. 

N.  Bouillef , Porphyrc,  son  role  dans  l’ecole 
neoplatonicicnne.  1864. 

6.  Wolff,  iiber  das  Leben  des  PorphyT  und  die 
Abfassungszeit  seiner  Schriften  (in  der  Aos- 
gabe  der  Schrift  Porpbyr’s  „de  philusopbia 
ex  oraculis  haurienda  librorum  reliquiae,  1656. 
8.  7-37). 

Porretanus,  siehe  Gilbert  de  la 
Porrde. 

Poseid6nios  aus  Alexandricn  wird  unter 
den  unmittelbaren  Schillern  des  Stoikers  Zenon 
genannt. 

Poseiddnios  aus  Apanca  (in  Syrien) 
wird  ein  Schtiler  des  Stoikers  Panaitios  ge- 
nannt und  lehrte  wall  rend  der  ersten  Hal  ft  e 
des  letzten  vorchristlichen  Jahrhnnderts  in 
Rhodos,  wo  er  das  Btirgerrecht  erluelt  nnd 
bffentliche  Aemter  bekleidete.  Desshalb  heiBBt 
er  gewiihnlich  geradezu  der  Rhodier.  Seine 
gewandte  nnd  rhetorische  Darstellung  der 
stoischenLehregewann  ihmzahlreiche  Scnfller, 
und  sein  Ruf  zog  viele  vornehme  Rdmer  au 
ihm  nach  Rhodos,  nnd  znr  Zeit  des  Seneca 
gait  er  als  einer  der  ersten  stoischen  Gc- 
wHhrsmanner.  Die  Bruchstilcke , die  von 
seinen  zahlreichen  und  zum  Theil  umfang- 
reichen  Schriften  erhalten  sind.  zeigen  ihn 
z war  an  Gelehrsamkeit  seinem  Lenrer  Panaitios 
tlberlegen,  dagegen  an  freiem  kritischen  Geiet 
hinter  demselbem  zurllckstehend,  da  er  die 
aberglUubischen  Lehren  der  Schule  von  den 
Dtoonen  und  fiber  die  Mantik  vertheidigte. 
Auch  ihm  fiel  der  Schwerpunkt  der  Philo- 
sophie  in  die  Ethik,  bei  deren  psychologiaeher 
Bcgrtlndnng  er  mit  Platon  einen  ursprflng- 
lichen  Gegensatz  der  im  Menschen  wirkenden 
Krafte , des  hOheren  (Muthes)  und  modem 
Begehrungsvermbgens  annehmen  zn  mQssen 
glaubte,  welche  gegenflber  der  reinen  Ver- 
nnnft  von  den  leiblichen  ZustAnden  abh&ngig 
waren.  Gerade  von  dieser  Anffaasnng  des 
VerhUltnisses  der  Affecte  kofft  er  fttr  das 
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sittliche  Verbal  ten  des  Menschen  den  Vor- 
theil,  dasB  er  den  Unterschied  des  Gottlichen 
und  Vernttnftigen  in  uns  vom  Unverntinftigen 
tmd  Thierischen  erkenne  nnd  nur  der  innern 
gdttlichen  Stimme,  nicht  aber  den  unverntinf- 
tigen  Trieben  folge.  In  Bezng  auf  den 
eigentlichen  Inhalt  der  Ethik  blieb  indessen 
Poseidonius  den  Ueberliefer  ungen  seiner 
Schnle  getren. 

Potanidn  lebte  in  der  lctzten  Iliilfte  des 
zweiten  nnd  zu  Anfang  des  dritten  Jahr- 
hnnderts  in  Alexandria  und  wollte  in  der 
Logik,  Physik  nnd  Ethik  durch  Vereinigung 
der  platonisehen,  peripatetischen  und  stoischen 
Aufrassungen  eine  sogenannte  eklektische 
Schule  grflnden.  Nach  dem  Berichte  des 
Diogenes  von  Laerte  unterschied  er  in  seiner 
philosophischen  Elementarlehre  zwei  Merk- 
male  der  Wahrheit,  n&mlich  ein  solches,  von 
welchem  das  Urtheil  geschehe,  und  ein  solches, 
durch  welches  das  Urtheil  geschehe.  Jenes 
sei  das  in  der  Seele  Herrschende,  das  Andere 
die  genaue  Wahrnehmung  des  Gegenstandes. 
Weiterhin  nahm  er  vier  Prinzipien  der  Dinge 
an,  znerst  ein  materiales,  woraus  die  Dinge 
hervorgehen,  sodann  ein  wirkendes,  durch 
welches  sie  bedingt  sind,  drittes  ein  qualitati  ves, 
durch  welches  die  Beschaffenheit  der  Dinge 
bestimmt  werde,  und  endlich  ein  rtiumliches 
oder  den  Ort  der  Dinge.  FUr  den  Zweck 
des  mensch  lichen  Strebens  und  das  hbchste 
Gnterklart  er  ein  mit  den  nattirlichen  und 
iUissern  Gtitern  des  Lebens  im  Einklang 
stehendes  volikommenes  Leben. 

Pouilly,  Louis  Jean  Levesque  de, 
war  1691  zu  Rheims  geboren,  frtthzeitig 
mathematisch  gebildet  und  mit  Newton’s 
Prinzipien  der  Naturphilosophie  vertraut  ge- 
worden,  wandte  sicli  dann  zur  Philosophic 
nnd  wurde  durch  seine  mathematisch-physika- 
ltfche  Abhandlungen  Mitglied  der  Pariser 
Akademie.  Zur  nerstellung  seiner  von  an- 
gestrengten  Studien  angegriffenen  Gesundheit 
machte  er  eine  Reise  in  das  stldliche  Frank- 
reich  und  von  dort  nach  England,  wo  er 
ausser  Newton  auch  den  freidenkenden  Lord 
Bolingbrocke  kennen  lernte.  Nach  seiner 
liflckkehr  trat  er  an  die  Spitze  der  dffent- 
lichen  Verwaltung  in  Rheims  und  vertiffent- 
lichte  einen  „ Brief  an  Lord  Bolingbrocke* 
(1730),  den  er  sp  titer  in  erweiterter  Gestalt 
unter  dem  Titel  „Theorie  dcs  sentiments 
ngreables “ (1747)  wieder  erscheinen  liess, 
indent  er  darin  eine  Theorie  des  innern 
Sinnes  aufstellte,  wclche  nachher  von  den 
schottischen  Philosophen  wieder  aufgenommen 
wurde. 

Praxiphan£s,  wird  als  ein  Schtiler 
«nd  Freund  des  Aristotclcs  - Schulers  Theo- 
phrastos  genannt. 

Praylos  aus  Troas  wird  als  ein  Schtiler 
des  Skeptikers  Timon  aus  Phlitis  genannt 
and  soil  durch  falsche  Anklage  wegen  Ver- 


rtitherei  unschuldig  die  Todesstrafe  mit  grosser 
Standhafti^keit  erduldet  liaben. 

Preinigeiids  aus  Mytilene  wird  als 
Peripatetiker  aus  der  Zeit  des  Kaisers  Marcus 
Aurelius  (Antoninus  Philosophus)  in  der 
zweiten  Htilfte  des  zweiten  christlichen  Jalir- 
hunderts  genannt. 

Prcmontval  hiess  eigentlich  Le  Guay, 
Andr6  Pierre,  und  war  171G  zu  Charcnton 
geboren,  hatte  wider  seine  Neigung  Theo- 
logie  oder  Jurisprudenz  studiren  sollen  und 
deshalb  das  vtiterliche  Ilaus  verlassen,  in 
Paris  unter  dem  angenommenen  Namen 
Prdmontval  sicli  im  Verborgenen  auf- 
gehalten,  um  Mathcmatik  und  Naturwissen- 
schaften  zu  studiren.  Von  seinem  Vater 
cnterbt  und  Schulden  halber  verfolgt,  floh 
er  im  Jahr  1743  mit  einer  als  Jockey  ver- 
kleideten  Schtilerin,  die  nachher  seine  Frau 
wurde,  nach  Genf,  wurde  in  Basel  Protestant, 
trieb  sich  einige  Jahre  in  Deutschland  und 
Holland  herum  und  kam  1752  nach  Berlin, 
wo  seine  geistreiche  und  vielseitig  gebildete 
Frau  Vorleserin  bei  der  Gemahlin  des  Prinzen 
Heinrich  wurde,  w&hrend  er  selbst  durch  die 
Untersttitzung  des  Prinzen  eine  Erziehungs- 
anstalt  grtindete  und  einen  Platz  in  der 
Akademie  der  Wissenschaften  erhielt.  Er 
starb  1764  in  Berlin.  Seine  „Pensees  sur 
la  libertel(  (1750)  sind  gegen  die  Leibniz- 
Wolff’sche  Schule  gerichtet.  Darauf  folgte 
die  Schrift  „Du  hazard  sous  V empire  de  la 
providence “ (1754),  dann  „Le  Diogene 
d'Alembert  ou  Diogene  decent ; pensees  libres 
sur  I'homme  et  sur  les  principaux  objects 
des  connaissanccs  de  I'homme " (1755)  in 
zwei  Btinden  und  eine  Sammlung  seiner  in 
der  Akademie  gelesenen  Abhandlungen  unter 
dem  Titel  „ Vues  philosophiques “ (1756)  in 
zwei  Btinden.  Neben  seiner  pliilosophischen 
Polemik  befasste  er  sich  in  diesen  Schrifteu 
auch  mit  Beweisen  ftir  das  Dasein  Gottes  und 
die  SelbsUlndigkeit  der  Individuen,  sowie 
mit  dem  Versuche,  das  Verhaltniss  zwisehen 
Seele*  und  Leib  „ psychokratisch  w,  wie  er  es 
nannte,  darzuthun,  wodurch  die  Lehren  vom 
physischen  Einfluss,  von  den  gelegentlichen 
Ursachen  und  von  der  vorherbegrtindeten 
Harmonie  beseitigt  werden  sollten,  nnd  end- 
lich mit  der  Aufgabe,  ftir  die  Metaphysik 
ein  Register  unverAnderliclier  ursprtinglicher 
Begriffe  (Kategorientafcl)  aufzustellen^  wo- 
durch er  sich  den  Anspruch  auf  den  Namen 
eines  Kopernikus  in  der  Philosophic  erworben 
zu  haben  glaubte. 

Provost,  Pierre,  war  1751  in  Genf 
geboren,  hatte  neben  Theologic  und  Juris- 
prudenz auch  Literatur  und  Naturwissen- 
schaften  studirt,  war  dann  Hauslelirer  in 
Holland  geworden  zu  der  Zeit,  als  Hemster- 
huys  seine  ersten  Schriften  vertiffentlichte. 
Nachdem  er  sich  einige  Zeit  in  England  und 
Frankreich  aufgehalten  hatte,  wurde  er  durch 
eine  franzosische  Uebersetzung  des  Euripides 
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(1770)  dem  gTossen  Kdnig  Friedrich  n.  be- 
kannt,  weicher  ihm  nacli  dem  Tode  Sulzer’s 
einen  Platz  in  der  Berliner  Akademie  und 
eine  Lehrstelle  an  der  Militkrakademie  an- 
bot.  Obwohl  sich  Prdvost  in  Berlin  mit  dem 
Mathematiker  Lagrange  und  dem  Philosophen 
Merian  befreundet  liatte,  nahm  er  doch  1784 
eine  Professur  der  Literatur  in  Genf  an,  die 
er  1793  mit  einer  Professur  der  Philosophic 
vertanschte.  Seit  1810  trug  er  auch  all- 
gemeine  Physik  vor  und  starb  1839  in  Genf. 
Ansser  seiner  Uebersetzung  der  moralphilo- 
sophischen  Versuche  von  Adam  Smith  in’s 
Franzdsische , bertihren  das  pliilosophische 
Gebiet  noch  folgende  Schriften  von  Prdvost : 
Sur  I’influence  des  signes  relativement  a la 
formation  des  idees  (1800),  Quelques  remar - 
(fues  stir  Ydme  humaine  (1802),  Essais  de 
philosophic  (1804),  in  zwei  Bfinden.  denen 
er  haupMchiich  seinen  philosophischen  Ruf 
verdankt.  Der  erste  Band  giebt  eine  Analyse 
der  menschlichen  Geisteskr&fte , der  zweite 
handelt  unter  dem  Titel  „ Logique M von  der 
Wahrheit  und  ihren  Merkmalen,  von  der 
Methode,  vom  Irrthum  und  der  Bcseitigung 
desselben.  Sein  Hauptverdienst  bestcht  darin, 
die  Methode  der  Beobachtung  auf  die  Er- 
forschung  des  menschlichen  Geisteslebens  an- 
gewandt  zu  haben.  In  der  neuern  Philo- 
sophic unterscheidet  er  die  franzdsische, 
schottische  und  deutsche  Schnle.  Die  schot- 
tische  Schule  und  namentlich  Dugald  Stewart 
hat  seine  lebhafte  Sympathie,  nur  spricht  er 
den  Tadel  aus,  dass  die  Vertreter  dieser 
schottischen  Philosophic  die  Logik  vernach- 
lilssigt  hfitten.  In  der  franzdsischen  tadelt 
er  an  Descartes  und  Malebranche  die  Ver- 
bindung  der  metaphysischen  Methode  mit 
einer  falschen  Physik  und  bei  den  Anhftngern 
Condillac’s  den  einseitigen  Sensualismus  und 
giebt  seinen  Landsmanne  Charles  Bonnet  in 
der  Psychologie  den  Vorzug.  Die  Lehre 
Kant’s  dagegen  schien  dem  Genfer  Philo- 
sophen vom  Jahr  1804  wenig  geeignet,  sich 
in  Europa  Geltung  zu  verschaffen. 

Price,  Richard,  war  1723  zu  Tynton 
geboren,  hatte  sich  frtih  mit  mathematischen 
Studien  beschftftigt,  dann  Theologie  studirt 
und  eine  Stelle  als  Dissidentcnprediger  an- 
genommen.  Spfiter  widmete  er  sich  vorzugs- 
weise  politischer  Thiitigkeit  und  verdffent- 
lichte  eine  Menge  nationaldkonomischer  Schrif- 
ten und  verfolgtemitjugendlicherBegeisterung 
die  ersten  Triumphe  der  franzdsischen  Re- 
volution. Er  starb  im  Jahr  1791.  Seine 
erste  die  Philosophic  bcrtlhrende  Schrift 
erschien  unter  dem  Titel:  „A  review  of 
the  principal  questions  and  difficulties  in 
morals,  particulary  those  respecting  the 
origin  of  our  ideas  of  virtue,  its  nature, 
relation  to  the  deity,  obligation,  subject,  matter 
and  sanctions “ (1758).  Die  Begriffe  des  Guten 
und  Bdsen  sind  von  denen  des  Angenehmcn 
und  Unangenehmen  wohl  zu  unterscheiden. 


Nicht  im  Geftlhl  liegt  der  Dnterschied  des 
Sittlichen  und  Unsittlichen,  sondern  die  sitt- 
lichen  Grundbegriffe  bezeichnen  die  einfache 
und  unverfinderliche  innere  Natur  der  Hand- 
lungen,  und  ihr  Ursprung  liegt  darum  im 
Verstande  ( understanding ),  als  der  allge- 
meinen  Quelle  der  ursprflnglichen  und  ein- 
fachen  Ideen  tlberhaupt,  weicher  jedoch  bei 
der  Untersclieidung  aes  Guten  und  Bdsen 
durch  die  der  Selbstliebe  und  dem  Wohl- 
wollen  untergeordneten  Neigungen  unter- 
stfitzt  wird.  Aus  Veranlassung  von  Priest- 
ley’s „Untersuchungen  fiber  den  mensch- 
lichen  Geist“  veroffentlichte  Price  seine 
„ Letters  on  materialism  and  philosophical 
necessity ",  worm  der  Standpunkt  von  John 
Locke  und  seiner  Nachfolger,  tlberhaupt  der 
Empirismus  und  Sensualismus  der  englischen 
Philosophic  bekampft  und  darauf  hingewiesen 
wird,  dass  keineswegs  alle  menschliche  Er- 
kenntniss  aus  der  Sinneswahrnehmung  and 
Erfahrung  hervorgehe,  dass  vielmehr  der 
Verstand  eine  wesentlich  von  der  Sinnlichkeit 
verschiedene  und  selbstkndige  Quelle  von 
Vorstellungen  und  Erkenntnissen  (als  z.  B. 
Raum  und  Zeit  und  Ursache)  sei,  dass  e$ 
endlich  .auch  einen  besondern  moralischen 
Sinn  (den  Hutcheson  gelehrt  hatte)  nicht 

Sebe,  sondern  die  sittlichen  Grundsiitze  und 
■rundbegriffe  aus  dem  Verstand  entspringen 
und  darum  auch  die  Sittlichkeit  von  der 
Glfickscligkeit,  dem  Ziele  des  sinnlichen 
Triebes,  wesentlich  verschieden  sei. 

Prierias , siehe  M a z o 1 i n u s , Silvester. 
Priestley , J o s e p h . war  1733  zu  Field- 
head  bei  Leeds  (in  Yorkshire)  geboren,  hatte 
auf  der  calvinistischen  Akademie  zu  Daventry 
seine  Studien  gemacht  und  war  seit  1755 
als  Prediger  und  Lehrer  bei  verschiedenen 
Dissentergemeinden  thfitig,  betheiligte  sich 
lebhaft  mit  der  Feder  an  theologischen 
Streitigkeiten,  machte  daneben  einige  Ent- 
deckungen  in  der  Physik  und  Chemie  (Eat- 
deckung  des  Sauerstoffs)  und  veroffentlichte 
17G7  eine  Geschichte  der  Elcktricitfit,  wodureh 
er  die  Aufmerksamkeit  der  Gelehrten  auf  acb 
zog  und  Mitglied  der  Royal  Society  in  London 
wurde.  Nachdem  er  1774  mit  seinem  Freund 
und  Gdnner,  dem  Grafen  Shelburne,  spfttern 
Marquis  Landsdown,  der  ihn  als  seinen  Biblio- 
thekar  angestellt  hatte,  deu  Continent  bereisl 
hatte,  zog  er  sich  nach  Birmingham  znrBck, 
wo  er  Prediger  der  Dissidenten  wurde,  «eh  , 
cin  Haus  kaufte  und  seinen  Studien  und 
literarischen  Arbeiten  lebte.  Im  Jahre  1791 
verlor  er  durch  einen  ausgebrochenen  Brand 
sein  Haus  mit  seinen  Bfichern,  Handschrifles  . 
und  Apparaten  und  rettete  kaum  das  nackte 
Lebcn.  Eine  Anstellung,  die  er  darauf  in 
London  erhalten  hatte,  ward  ihm  dmdt 
Anfeindungen  wegen  seiner  religiSsen  philo- 
sophischen und  politischen  Anschauungen  so 
verleidet,  dass  er  1794  nach  Nordamerika 
auswanderte,  wo  er  sich  zuerst  in  Nort 
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humberland  in  Pennsilvanien , dann  zu  Phila- 
delphia aufhielt  und  1804  starb.  Seine  ge- 
druckten  Werke  umf&ssen  etwa  siebenzig 
Bknde.  Von  seinen  thcologischen,  politischen 
and  naturwissenschaftlichen  Schriften  abge- 
seheD,  sind  von  ibm  folgende,  die  Philosophic 
bertihrende  Arbeiten  zu  erwiihnen.  In  der 
Schrift  „An  examination  of  Dr.  Reid's  in- 
quiry into  the  human  mind,  Dr.  Beattie's 
essay  on  the  nature  and  immutability  of 
truth,  and  Dr.  Oswald's  appeal  to  common 
sense  (1774)  bestreitet  Prieklev  die  auf  dem 
Titel  genannten  schottischen  Gegner  Home’s 
and  sncht  deren  Bemfung  auf  die  Grund- 
sAtze  des  gemeinen  Menscbenverstandes  oder 
Gemein8inne8  als  ungenflgend  darzustellen. 
Darom  aber  war  er  doch  mit  Hume  selber 
nicht  in  alien  Pnnkten  einverstanden  und  be- 
stritt  denselben  in  dem  zweibfindigen  Werke: 
„ Letters  to  a philosophical  unbeliever,  con- 
tacting an  examination  of  the  principal  ob- 
jections to  the  doctrines  of  natural  religion 
and  especially  those  contained  in  the  wri- 
tings of  Mr.  Hume"  (1780),  welches  in 
deutscheT  Uebersetzung  outer  dem  Titel  er- 
schien:  „ Joseph  Priestley’s  Briefe  an  einen 
philosophischen  Zweifler,  in  Beziehung  auf 
Home’s  Gespr&che,  das  System  der  Natur 
undilhnliche  Schriften"  (1782).  Dazu  kamen 
noch  „Additional  letters"  (1781  — 1787)  und 
„A  continuation  of  the  letters"  (1794).  Die 
Tendenz  dieser  Briefe  ist  die  LSuternng  der 
Religion  vom  Aberglauben,  um  die  derselben 
entfremdeten  Gemtither  wieder  zu  gewinnen. 
Hiersowohl.  wie  in  den  Schriften  „Geschichte 
der  VerfUlscnungen  des  Christenthums  “ (1785) 
nnd  ,,Anleitung  zur  Religion  nach  Vernunft 
and  Schrift;*  zeigt  sich  Priestley  als  uner- 
schrockener  und  eifriger  Vorkftmpfer  des 
theologischen  Rationalismus.  Die  von  ibm 
hereits  in  seiner  ersten,  gegen  die  schottischen 
Philosophen  gerichteten  Schrift  (1774)  ge- 
losserten  „ materialistischen  " Anschauungen 
wurden  weiter  entwickelt  in  folgenden  W erken : 
„ Daniel  Hartley's  theory  of  human  mind, 
with  essays  relating  to  the  subject  of  it" 
(1775),  welches  ein  Auszug  aus  der  psycho- 
logischen  Partie  von  Hartlev’s  „ Observations 
cn  man"  ist.  Daran  scliliessen  sich  die 
„ Disquisitions  relating  to  matter  and  spirit u 
51777)  an,  worin  zugleich  ein  geschichtlicher 
Ueberblick  tlber  die  Lehren  vom  Ursprung 
der  Seele  und  von  der  Natur  der  Materie 
gegcbcn  wird.  Auch  der  zwischen  Dr.  Price 
and  Dr.  Priestley  gefUhrte  Briefwechsel 
worde  verbffentlicht  unter  dem  Titel:  „Free 
discussion  of  the  doctrines  of  materialism 
and  philosophical  necessity"  (1778). 

J.  Carry,  the  life  of  Josef  Priestley,  with  cri- 
tical observations  on  his  works  and  extracts 

from  his  writings.  1804. 

PriskianoH  aus  Lydien  gehdrte  zu  den- 
jenigen  Neuplatonikern , welche  nach  dem 
Somusse  der  Philosophenschule  in  Athen 


(529  nach  Chr.  G.)  mit  Damaskios  nach 
Persien  answanderten.  Seine  crlkuternde 
Uebersetzung  der  Schrift  des  Theophrastos 
iiber  die  Empfindung  ist  noch  erhalten; 
ebenso  in  lateinischer  Uebersetzung  ein  Bruch- 
sttick  „Aufldsnng  von  Zweifeln  des  Perser- 
kdnigs  Chosro6s“. 

Priskos , ein  Thesprotier  oder  Molosser 
(aus  Epirus),  wird  als  ein  hervorragender 
Schuler  des  Kappadokiers  Aidesios  aus  der 
Schule  des  Jamblichos  genannt,  als  welcher 
er  die  Lehren  der  Schule  treu  bewalirte, 
dabei  sich  dem  mystischen  und  theurgischen 
Aberglauben  der  neuplatonischen  Theosophen 
zuneigte.  Spfiter  lebte  er  eine  Zeit  lang  am 
Hofe  des  Kaisers  Julian  und  starb  zur  Zeit 
der  VerwUstung  Griechenlands  durch  die 
Gothen  (396  — 398  n.  Chr.) 

Prodikos  aus  JUlisauf  der  damals  nnter 
athenischer  Herrschaft  stehenden  Insel  Keos, 
wird  von  Platon  und  dem  Komddiendichter 
Aristophanes  mit  Achtung  genannt  und  war 
ein  iilterer  Zeitgenosse  des  Sokrates,  der 
sich  selbst  einen  Schuler  des  Prodikos  nennt. 
Als  einer  der  bekanntesten  und  am  Meisten 
genannten  griechischen  Sophisten,  bereitete 
Prodikos  durch  seine  dffentlich  gehaltenen 
SittenvortrUge  ebenso,  wie  durch  seine  Unter- 
scheidung  sinnverwandter  Wbrter  (Syno- 
nymen),  die  logischen  und  ethischen  Be- 
strebungen  des  Sokrates  vor.  Im  Wesent- 
lichen  jedocli  geht  er  tiber  den  Standpunkt 
der  altern  Sophisten  Protagoras  und  Gor- 
ias  nicht  hinaus.  Er  nannte  die  Dank- 
arkeit  die  Mutter  der  Religion  und  des 
G5tterglauben8  und  meinte,  die  meisten  noch 
ungebildeten  Sterblichen  hiitten  nkmlich  alien 
Gegenstiinden , die  ihnen  grossen  Nntzen  ge- 
bracht,  ausserordentliche  verborgene  Krilfte 
zugeschrieben  und  hiitten  demgcmilss  Sonne 
und  Mond,  Qnellen  und  Fltlsse,  ja  sogar 
Brot  und  Wein,  Wasser  und  Erde  unter 
dem  Namen  von  DeraOter  nnd  Dionysos, 
Poseidon  und  Hephaistos  angebetet.  Mit 
dem  Tode  nalim  es  Prodikos  sehr  leicht; 
er  erklSrte  ihn  fUr  wUnschenswerth , um  den 
Uebeln  des  Lebens  zu  cntgehen,  und  sah 
die  Furcht  vor  dem  Tode  fUr  UberflUssig 
an,  da  er  weder  die  Lebenden,  noch  die 
Todten  treffen  kdnne;  die  Lebenden  nicht, 
denn  solange  wir  leben,  sei  der  Tod  noch 
nicht  da;  die  Todten  ebensowenig.  da  die- 
selben  nicht  mehr  leiden  kCnnen,  weil  sie  nicht 
mehr  sind.  Bertthmt  ist  im  Alterthume  eine 
allegorische  Dichtung  des  Prodikos  unter  dem 
Titel  „H6rai“  (die  Horen  oder  Zeiten)  gewesen, 
welche  Xenophon  in  seinen  Memorabilien 
des  Sokrates  nachgebildet  hat.  Es  war  darin 
Herkules  am  Schcidewege  dargestellt.  Als 
der  jnnge  Herakles  (so  erzilhlt  Xenophon) 
sich  dem  entscheidenden  Alter  nftherte,  in 
welchem  Jflnglingc  zu  verrathen  pflegen,  ob 
sie  den  Weg  der  Tugend  oder  aes  Lasters 
betreten  wollen,  begab  er  sich  einstmals  an 
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einen  cinsamen  Ort,  um  darllber  nachzu- 
denken,  welchen  von  beiden  Wegen  er  zu 
wUhlen  babe.  In  diesem  Zustande  von  Un- 
gewissheit  erscbienen  ihm  zwei  weibliche 
Gestaltcn.  Die  Eine  eilte  ihrer  Begleiterin 
voraus  und  trug  sich  ihm  mit  einschmeichelnder 
Rede  zur  Freundin  und  Gefkbrtin  an.  Sie 
verhiess  ihm,  dass  auf  dem  leichten  und 
sanften  Pfade,  den  sie  ihn  ftihren  wolle, 
keine  Lust  von  ihm  ungekostet  bleiben  solle. 
Ohne  Anstrengung  und  Mithe,  ohne  Krieg 
und  Kampf  solle  er  dasjenige  geniessen,  was 
Andere  erworben,  und  sich  alles  dessen  be- 
machtigen,  was  seinem  Vergntigen  und  Vor- 
tlieil  dienen  konne.  Auf  des  Jiinglings  Frage 
an  das  Weib,  welchen  Namen  sie  fiihre, 
sprach  dieselbe : Meine  Freunde  nennen  mich 
GlUckseligkeit;  die  mich  aber  hassen,  legen 
mir  verlUumderisch  den  Namen  des  Lasters 
bei.  W&hrend  dieser  Unterredung  trat  die 
andere  weibliche  Gestalt  mit  Besclieidenheit 
zu  dem  JUngling  n&her  heran.  Ich  kenne 
deine  Eltern  (sprach  sie  zu  ihm)  und  babe 
deine  Natur  und  Anlagen  erforscht.  Ich 
schdpfe  darau8  die  Iloffnung,  dass  du  viele 
ttichtige  und  grosse  Thaten  vollenden  wirst, 
wenn  du  meinen  Weg  bctrittst.  Von  Allem 
freilich,  was  wahrhaft  gut  und  sehdn  ist, 
geben  die  Unsterblichen  dem  Menschen  Nichts 
ohne  MUhe  und  Arbeit.  Hier  fiel  nun,  wie 
Prodikos  erz&klte,  das  Laster  der  Tugend  in 
die  Rede  und  sprach  zu  Herakles:  Du  horst, 
mein  lieber  JUngling,  welchem  rauhen  und 
langsamen  Weg  dich  dieses  Weib  fUliren 
will,  w&lirend  ich  dich  auf  einem  leichten 
und  kurzen  Wege  zur  GlUckseligkeit  hin- 
bringen  will.  Was  kannst  du,  Elende  (fuhr 
darauf  die  Tugend  fort)  fUr  Gtttcr  erringen 
oder  fttr  Vergniigungen  besitzen,  da  du  Nichts 
von  demjenigen  thun  willst,  wodurch  sie 
allein  erworben  werden?  Du  erwartest  nicht 
einmal  die  sich  regende  Lust,  sondern  ehe 
noch  das  Verlangen  da  ist,  UberfUllst  du 
dich  mit  Freuden,  die  deine  Natur  nicht  ver- 
langte,  und  zwingst  ihr  Stissigkeiten  auf,  die 
nicht  angenehmen  Reiz,  sondern  Ekel  und 
Widerwillen  hervorbringen.  Ungeachtet  du 
eine  Unsterbliche  bist,  haben  dich  doch  die 
. Gotter  au8geworfen,  und  du  wirst  von  guten 
Menschen  gehasst,  da  du  nieraals  das  SchOnste 
unter  alien  Schauspielon,  eigne  gute  Thaten 
gesehen  hast;  denn  alle  deine  Verehrer  eilen 
schnell  Uber  die  von  ihnen  erreichten  Jahre 
und  Uber  die  Freuden  der  Jugend  bin  und 
ehen,  ehe  sie  sich’s  versehen,  in’s  traurige 
eschwerliche  Alter  Uber.  Ich  dagegen  bin 
eine  Gesellscliafterin  der  Gutter  und  Be- 

Sleiterin,  ja  selbst  Freundin  guter  Menschen. 

lUtter  und  Menschen  schiitzen  mich;  den 
KUnstlern  bin  ich  eine  erwUnschte  GehUlfin, 
den  IlausvUtern  eine  treue  HUterin , den 
Hausgenossen  eine  gtttigc  Gebieterin.  Im 
Frieden  bin  ich  eine  nUtzuche  Theilnehmcrin 
an  Geschklten , im  Krieg  eine  zuverlUssige 


Mitk&mpferin  und  in  der  Freundschaft  die 
beste  Genossin.  Und  wenn  ihre  letztc  Stunde 
herannaht,  so  sinken  meine  Freunde  nicht 
ruhmlos  in  das  finatre  Grab,  sondern  bltthen 
im  daukbaren  Andenken  aller  nachfolgenden 
Geschlechter  und  leben  ewig  in  den  Ges&ngen 
der  Nachwelt  fort,  Alles  dies,  o Ilerkules, 
kannst  du  erlangen,  wenn  du  meinen  Geboten 
folgst.  — Auf  diese  Weise  schilderte  also 
Prodikos  in  einer  seiner  wohlausgearbeiteten, 
glanzenden  Prunkreden,  womit  er  gleich  den 
andern  griechischen  Sophisten  die  griechischen 
Stiidte  durchzog,  die  Art  , wie  die  Tugend 
den  jungen  Herkules  zum  Guten  gebildet 
babe.  Auch  Prodikos  erwarb  sich  damit, 
gleich  andern  Sophisten , Reichthum  und 
Bewunderung.  Uebrigens  wird  von  Spatcrn 
erz&hlt,  dieser  Lehrer  des  Sokrates  habe 
ausser  der  Liebe  zum  Gelde  auch  der  Wollusi 
gefrUhnt  und  sein  Leben  habe  den  schUnen 
Reden  nicht  entsprochen,  die  er  zum  Preise 
der  Tugend  hielt, 

Proklos  hiessen  zwei  aus  Mallos  in 
Kilikien  gebtlrtige  Stoiker,  welche  im  ersten 
Jahrhundert  der  rUmischen  Kaiserzeit  lebten. 
Der  berUhmteste  Trager  dieses  Namens, 
welcher  im  Lateinischen  P r o c u l u s lautete, 
war  der  Ncuplatoniker  des  fUnften  christ- 
lichen  Jahrhuuderts. 

Proklos  ( Pr o c u 1 u s),  dessen  Vater  aus 
Lykien  stammte,  war  410  in  Byzanz  (Con- 
stantinopel)  geboren,  aber  zu  Xanthos  in 
Lykien,  dem  NVohnorte  seiner  Eltern  erzogen 
und  desshalb  h&ufig  „der  Lykieri*  genannt. 
Der  Vater  Patricius  war  Sach waiter  und  die 
Mutter  hiess  Marcella.  Er  genoss  von  Seiten 
der  angesekenen  und  wohlhabenden  Eltern 
eine  sorgf&ltige  Erziehung,  studirte  zuerat  in 
seiner  Heimath  Grammatik,  dann  in  Alexan- 
drien  ausser  der  Rhetorik  auch  Mathematik 
bei  Heron  und  den  Aristoteles  unter  Anleitung 
des  Peripatetikers  Olympiodoros.  Darauf 
begab  er  sich  nach  Athen,  den  damaligen 
Hauptsitz  der  Philosophic,  wo  er  die  Neu- 
platoniker  Plutarchos  und  Syrianos  hdrte. 
Letzterer  nahm  ihn  in  sein  Ilaus  auf  and 
hatte  bis  zu  seinem  Tode  an  Proklos  einen 
treu  ergebnen  JUnger,  der  sich  bald  eben- 
sosehr  durch  Gelehrsamkeit , wie  durcli 
Frbmmigkeit  und  strengen  Lebenswandel 
auszeichnete.  Nach  dem  Tode  des  Svrianos 
(urn’s  Jahr  450)  wurde  er  dessen  Nachfolger 
im  Lehr  - und  Vorsteheramte  der  platonisch«n 
Schule  zu  Athen  und  hiess  darum  bei  spitern 
Neuplatonikern  geradezu  „D  i a d o c ho*“ 
(Nachfolger).  In  dieser  seiner  Stellung  wurde 
er  im  dritten  Viertel  des  filnften  Jahrhundert# 
eine  machtige  Sttitze  des  Heidentlmms  and 
ein  gefahrlicher  Gegner  des  damals  Ungst 
zu  emer  Macht  im  rSmischen  Reich  ge* 
wordenen  Christenthums.  Seine  zweiund- 
zwanzig  gegen  die  Christianer  gcrichteteo 
und  die  Weltschopfung  betrefienden  Satae  hat 
ein  Schiller  des  Proklosschtllers  Ammonios, 
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der  Alexandriner  Johannes  Philoponos,  um 
die  Mitte  des  sechsten  Jalirhunderts  in  seinen 
Btlchern,  „Von  der  Ewigkeit  der  Welt  gegen 
Proklos44  {De  aetemitate  mundi  contra 
Proclunx,  graece  edidit  Trincavelli , 1535, 
laline  1557)  zu  widerlegen  versucht.  Da 
jedoch  in  den  Tagen  des  Proklos  das  Heiden- 
thumvon  den  christlich-byzantinischenKaisern 
verfolgt  wnrde,  so  hatte  Proklos  selbst,  um 
sich  den  Verfolgungen  zu  entziehen,  ein 
Jahr  lang  Athen  verlassen  mllssen.  Der 
ehelos  gebliebene  Philosoph  starb  im  Jahr 
485  an  Entkr&ftung.  Er  war  ein  ausser- 
ordentlich  fruchtbarer  Schriftsteller  in  den 
Gebieten  der  Poesie,  Philologie  (Grammatik), 
Mathematik,  Astrologie  und  Philosophic  und 
soil,  wie  sein  Schuler  und  Biograph  Marinos 
meldet,  neben  seinen  Vortriigen  in  der  Kegel 
jeden  Tag  gegen  700  Zeilen  geschrieben 
haben.  Unter  den  Schtilern  des  Proklos 
waren  die  hervorragendsten:  Marinos,  sein 
Nacbfolger  im  Lehr-  und  Vorsteheramt  in 
der  Schule,  dessen  Mitschtiler  Asklepiodotos, 
Ammonios  (des  Hermeias  Sohn),  Zfinodotos, 
Isidoros  (des  Marinos  Nachfolger  im  Scho- 
larchat)  und  Hegias  (des  Isidoros  Nachfolger. 
Von  den  philosopliischen  Schriften  des  Prok- 
los istManches,  wasbei  spaternNeuplatonikem 
erwilhnt  wird,  verloren  gegangen  oder  doch 
bis  ietzt  handschriftlich  nicht  aufgefunden 
woruen.  An  einem  umfassenden  erklilrenden 
Werke  „tiber  die  Gdttersprtlche44  (d.  h.  liber 
die  sogenanntcn  chaldftischen  Orakel)  hatte 
Proklos  fllnf  Jalire  gearbeitet,  dasselbe  hat 
sich'  jedoch  nicht  erhalten.  Was  sich  er- 
halten  hat,  sind  theils  Commentare  zu  plato- 
nischen  Schriften,  theils  selbstftndige  Arbeiten. 
Schon  in  seinem  28.  Lebensjahre  hatte  Prok- 
los, wie  sein  Biograph  Marinos  meldet,  den 
Commentar  znm  platonischen  Dialoge  Timaios 
geschrieben  ( Procli  in  Platonis  Timaeum 
commentarius  graece  edidit  Schneider,  1847). 
Ausserdem  hat  er  Commentare  zum  ersten 
Alkibiadcs,  zum  Parmenides,  zum  Kratylos, 
zur  Republik  Platon’s  verfasst.  {Ex  Procli 
scholiis  in  Or  at  glum  Matonis  excerpt  a 
edidit  J.  Fr.  Boissonade , 1820;  Initia 
philosophiae  ac  theologiae  ex  Plalonicis 
f ontibus  ductae,  sive  Procli  et  Oltjm - 
piodoriin  Platonis  Alcibiadem  commentarii 
nunc  primurn  graece  edidit  Frid.  Crcuzer, 
1820—25,  in  4 Banden.  Unter  den  selbstkn- 
digen  philosophischen  Werken,  die  Proklos 
verfasste,  sind  noch  erhalten  eine  „Institntio 
physica 44  worin  die  aristotelische  Lehre  von 
der  Bewegung  behandelt  wird;  ferner  sechs 
Btlcher  „zur  platonischen  Tlieologic44  ( Procli 
Diadochi  Platonici  tn  theologiam  Platonis 
libri  sex,  latine;  acced'd  Marini  libellus 
de  vita  fYocli,  1618.)  Nur  in  lateinischen 
Ueber8etzungen  sind  vorhanden  die  Schriften 
des  Proklos:  Be  providentia  et  fato  et  eo 
quod  in  nobis ; de  decern  dubilationibus 
circa providentiam ; demalorum  subsistentia , 1 


welche  im  ersten  Bande  von  V.  Cousin’s 
Ausgabe  der  Werke  des  Proklos  abgedruckt 
sind.  Von  besonderer  Wichtigkeit  fllr  die' 
Kenntuiss  der  Lehren  desselben  ist  ein  ge- 
dr&ngter  Abriss  seiner  Lehre  von  den  drei 
hbchsten  Wesenheiten  iu  streng  matliema- 
tischer  Beweisftlhrung  von  Axiomen  und 
Theoremen  mit  bcigefUgten  Beweiscn.  Diese 
Schrift  erschien  in  lateiuischer  Uebersetzung 
unter  dem  Titel  „ Institutio  theological 
(1583),  griechisch  mit  lateinischer  Ueber- 
setzung 1618;  der  kritisch  bericlitigte  Text 
mit  verbesserter  lateinischer  Uebersetzung 
findet  sich  den  oben  erwiilinten  „ India  philo- 
sophiae el  theologiae  ex  Platonici s / ontibus 
ductae  ed.  Creuzer im  dritten  Bande. 

Procli,  philosophi  Platonici  opera  edidit  et 
versione  latina  et  commentariis  illustravit 
Victor  Cousin  (Paris,  1820 — 25)  in  6 Biiudcn, 
(von  welchen  I.  die  oben  genaunten,  nur  in 
lateinischer  Uebersetzung  vorhandenen  Ab- 
handlungeu  enthii.lt,  II.  III.  den  Commentar 
zum  ersten  Alkibiades  Platon’s;  IV — VI  den 
Commentar  zum  platonischen  Parmenides.) 
Dazu  komraen  noch: 

Procli  opera  inedita  ed.  V.  Cousin  (1864). 

In  diesen  philosophischen  Schriften  be- 
gegnet  tins  Proklos  als  ein  durchaus  wunder- 
und  offenbarung8gliiubiger  heidnischer  Theo- 
soph,  als  eifriger  Mysterienfreund  und  Ver- 
ehrer  von  Reinigungen , Sflhnungen  und 
Kasteiungen , als  ein  phantastisclier  und 
llberschwiinglicher  Visionkr  und  Anhftnger 
der  Theurgie,  welcher  die  Magie,  Be- 
schwdrnngs-  und  Geisterbannerkunst  metho- 
disch  betrieb,  dabei  aber  merkwtlrdiger  Weise 
zugleich  als  ein  Mann  von  seltener  Ab- 
stractionskraft  und  Verstandesschiirfe , als 
ein  unermtldliclier  Ideen  - und  Begriffsspalter, 
als  der  eigentliche  Scholastiker  unter  den 
netiplatonischen  Philosophen  des  heidnischen 
Altcrthums,  dessen  Lehre'  die  neuplatonische 
Philosophie  auf  der  Hdhe  ihrer  vollendetsten 
Ausbildung  darstellt.  Obwohl  sich  dieser 
Zeitgenosse  und  heidnische  Doppelg8nger  des 
Verfassers  der  mystisch-christlichen  Scliriften 
des  angeblichen  Dionysius  Areopagita  iu 
seinen  Lehren  auf  das  Eugste  an  seinen 
Lehrer  Syrianos  auschliesst,  so  tritt  doch  bci 
ihm  die  neuplatonische  Lehre  in  einer  strengen 
und  methodi8chen  Gedankenentwickelung  auf 
und  wird  zugleich  mit  einer  Reihe  neuer 
Bestimmungen  bereichert.  Den  besten  Ueber- 
blick  seiner  Weltansicht  giebt  seine  „theo- 
logische  Unterweisung44 , deren  Gang  und 
wesentlicher  Inhalt  in  folgenden  Satzen  ent- 
halten  ist  Jede  Vielheit  hat  auf  gewisse 
Weise  Theil  am  Eins;  was  aber  am  Eins 
Theil  hat,  ist  selber  Eins  und  Nichteins. 
Alles  Einswerdende  wird  Eins  durch  Theil- 
haben  am  Eins;  alles  Einsgewordene  ist  ver- 
schieden  von  dem  Selbstsein.  Jede  Viel- 
heit ist  ein  SpSteres,  als  das  Eins,  und  be- 
steht  entweder  aus  Einsgewordenen  oder  aus 
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Einheiten.  A lies  was  ein  Anderes  hervor- 
zubringen  vermag,  1st  ein  Besseres,  als  die 
bervorgebraclite  Natur.  Allem,  was  irgend- 
wie  am  Guten  Theil  hat,  geht  voraus  das 
erste  Gute,  welches  nur  das  Gute  ist.  Be- 
gehrt  aber  alles  Seiende  nach  dem  Guten, 
so  ist  offenbar  das  erste  Gute  tiber  alles 
Seiende  erliaben.  Alles  Sichselbstgentigende 
ist  entweder  nach  seinem  Wesen  oder  nach 
seiner  thfitigen  Wirklichkeit  besser  als  das- 
jenige,  was  sich  nicht  selber  genttgt  und 
was  die  Ursache  der  Vollendnng  in  einer 
andern  Ursache  findet.  Alles  Seiende  geht 
aus  einer  ersten  Ursache  hervor;  Prinzip  und 
erste  Ursache  alles  Seienden  ist  das  Gute, 
und  dieses  ist  dasselbe  mit  dem  Eins.  Jeg- 
liches  Seiende  ist  entweder  unbewegt  oder 
sich  selbstbewegend  oder  durch  ein  Anderes 
bewegt,  Alles  was  auf  sich  selbst  reflectiren 
kann,  ist  unkdrperlich  und  ungetheilt  (theil- 
los)  und  hat  ein  von  allem  Kbrper  getrenntes 
Wesen.  Alles  was  sich  ursprllnglich  selbst 
bewegt,  reflectirt  auf  sich  selbst.  Das  Wesen 
der  Seele  ist  tiber  alle  Kdrper  erhaben  und 
die  intellectuelle  Natur  tiber  alle  Seelen  und 
das  Eins  tiber  alle  intellectuelle  Wesen.  Jeg- 
liche  Ordnung,  von  der  Einheit  anfangend, 
geht  fort  in  eine  der  Einheit  zugehbrige 
Vielheit,  und  die  Vielheit  jeglicher  Ordnung 
ftlhrt  auf  zu  Einer  Einheit.  Auch  bei  der 
Ordnung  der  Seelen  wird  von  Einer,  der 
ersten  Seele  angefangen  und  zur  Vielheit  der 
Seelen  fortgegangen.  Nach  dem  ersten  Eins 
sind  also  die  Einheiten,  und  nach  der  ersten 
Vernunft  die  Vernunften,  und  nach  der  ersten 
Seele  die  Seelen , und  nach  der  ganzen  Natur 
die  Naturen.  Alles  Vollendete  schreitet  fort 
zu  Zeugungen,  und  je  vollendeter  es  ist,  um 
so  viel  Menrerer  Ursache  ist  es.  Dasjenige 
also,  was  dem  Prinzip  von  Allem  am  fernsten 
steht,  ist  unfruchtbar  und  von  Nichts  Ursache. 
Alles,  was  aus  eineirrHervorbringenden  heraus- 
tritt,  kelirt  zu  jenem  znrtlck,  aus  welchem 
es  heraustrat;  jegliche  Rtlckkehr  gesclueht 
durch  Aehnlichkeit  des  Kilckkehrenden  mit 
dcmjenigen,  zu  welchem  es  zuriickkehrt. 
Alles  Verursachte  verharrt  zugleich  in 
seiner  Ursache  und  geht  aus  derselben  heraus 
und  kelirt  zu  derselben  zurtick.  Unter  alien 
in  der  Rtlckkehr  Begriffenen  sind  die  Ersten 
unvollendeter,  als  die  darauf  Folgenden,  die 
Letzten  aber  sind  die  Vollendetsten.  Alles 
Seiende  kelirt  zurtick  entweder  nur  dem 
Sein  nach  oder  auch  dem  Leben  nach  oder 
auch  der  Erkcnntniss  nach.  Alles  was  von 
sich  selbst  besteht  und  ein  selbst&ndiges 
Wesen  besitzt,  vermag  zu  sich  selbst  zurtlck- 
zukehren.  Alles  Selbstkndige  ist  upgezeugt, 
theillos  und  einfach.  Alles  nicht  Ewige  ist 
entweder  zusammengesetzt  oder  bestent  in 
einem  Andern.  Alles  SelbstSndige  ist  dem 
Wesen  nach  von  dem  an  der  Zeit  Gemessenen 
ausgenommen ; alles  Ewige  ist  ganz  zugleich. 
Vor  allem  Ewigen  besteht  die  Ewigkeit  und 


vor  allem  Zeitlichen  die  Zeit.  Das  nach  dem 
Ganzen  Messende  ist  die  Ewigkeit,  das  nach 
den  Theilen  Messende  die  Zeit.  Die  Ewig- 
keit ist  eine  doppelte.  bestehende  Ewigkeit 
und  werdende  Ewigkeit.  Es  giebt  mehr 
kbrperliche  Naturen,  als  Seelen;  mehr  Seelen, 
als  Vernunfte;  mehr  Vernunfte,  als  gottliche 
Einheiten.  Jede  ursprtlngliche  Monas  be- 
grtlndet  eine  doppelte  Zahl,  die  Zahl  der 
selbstkndigen  Wesen  und  die  Zahl  der  Er- 
scheinungen,  welche  in  Anderm  ihr  Wesen 
haben.  Ein  Theil  der  Einheiten  sind  selb- 
stflndige  Wesenheiten,  andere  sind  nurSchein- 
bilder  beseelter  Seelen.  Die  Materie,  die 
aus  dem  Eins  zum  Bestehen  kommt,  ist  an 
sich  des  BegrifFs  untheilhaft;  der  Kflrper  an 
sich,  obschon  er  am  Seienden  Theil  hat,  ist 
der  Seele  untheilhaft;  denn  die  Materie, 
als  die  Unterlage  von  Allem,  ist  aus  der 
Ursache  von  Allem  hervorgegangen;  der 
Kdrper  aber,  als  die  Unterlage  des  Beseelten, 
hat  sein  Bestehen  aus  dem,  was  allgeraeiner 
ist,  als  die  Seele.  Allem  Kdrper  kommt  es 
an  sich,  von  Natur  zu,  sich  leidend  zu  ver* 
halten;  allem  Unkdrperlichen,  zu  handeln. 
Alles  wahrhaft  Seiende  ist  aus  Grenze  und 
Unendlichem.  Insofern  es  n&mlich  von  un- 
endlicher  innerer  Moglichkeit  ist,  ist  es 
offenbar  unendlich;  insofern  es  aber  theillos 
und  einsartig  ist,  hat  es  an  der  Grenze  TheiL 
Vor  Allem  aber,  was  aus  Grenze  und  Un- 
endlichkeit  besteht,  existirt  an  sich  die  erste 
Grenze  und  die  erste  Unendlichkeit  An  der 
Spitze  von  Allem,  was  an  der  Vernunft  Theil 
hat,  steht  die  untheilhafte  Vernunft,  und  an 
der  Spitze  von  Allem,  was  am  Leben  Theil 
hat,  steht  das  Leben,  und  an  der  Spitze  von 
Allem,  was  am  Seienden  Theil  hat,  steht 
das  Seiende.  Von  diesen  aber  ist  das  Seiende 
vor  dem  Leben,  das  Leben  aber  vor  der  Ver- 
nunft.  Alles  irgendwie  Seiende  ist  aus  Grenze 
und  Unendlichem  wegen  des  ersten  Seienden; 
alles  Lebendige  ist  selbstbewegt  wegen  des 
ersten  Lebens ; alles  Erkennbare  hat  an  der 
Erkcnntniss  Theil  wegen  der  ersten  Vernunft; 
denn  die  Spitze  aller  Erkenntniss  ist  in  der 
Vernunft,  und  diese  ist  das  erste  ErkennbaTe. 
Alles  ist  in  Allem,  n&mlich  auch  in  dem 
Seienden  ist  das  Leben  und  die  Vernunft, 
und  in  dem  Leben  das  Sein  und  das  ver- 
ndnftige  Erkennen,  und  in  der  Vernunft  das 
Sein  und  das  Leben.  In  jeder  intellectuellen 
Reihe  sind  einige  gdttliche  Vernunfte  (Intel- 
ligenzen),  welche  zur  Theilnahme  an  den 
GOttern  aufgenomraen  sind,  andere  aber 
lediglich  und  schlechthin  Vernunfte.  In  jeder 
Seelenreihe  sind  einige  intellectuelle  Seelen 
auf  die  ihnen  eigenthttmlichen  Vernunfte 
gegrttndet,  andere  dagegen  auf  die  Vernunfte 
schlechthin.  Und  in  der  Kdrperwelt  haben 
einige  korpertiche  Naturen  nach  oben  ge* 
richtete  Seelen , andere  sind  der  Beiwohnung 
der  Seelen  untheilhaft.  Jeglicher  Got!  i*t 
cine  sclbstandige  Einheit,  und  jegliche  selb- 
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gtandige  Einheit  ist  ein  Gott;  jeglicher  Gott 
ist  aber  iiber  das  Seiu,  ilber  das  Leben  und 
die  Vemunft  erhaben.  Jeder  Gott  besteht 
dnrch  die  ilber  das  Sein  erhabene  Gtite  und 
besitzt  in  der  Existenz  seiner  selbst  das 
Vorhersehen  oder  Vorkennen  der  Allgemein- 
heiten.  Jeder  Gott  erkennt  ungetkeilt  das 
Getkeilte,  zeitlos  das  Zeitliche,  nothwendig 
das  Nichtnotliwendige,  unverilnderlich  das 
Verilnderlicke.  Jeder  gdttliche  Kdrper  ist 
torch  die  gottliche  Seele  gdttlich;  jede  gdtt- 
liche  Seele  ist  gdttlich  dnrch  die  gottliche 
Venmnft,  und  jede  gdttliche  Vemunft  durcli 
Theilhaben  an  der  gdttlichen  Einheit.  Jeder 
Gott  beginnt  von  sich  selbst  seine  eigen- 
thtlmliche  thatige  Wirklichkeit  und  ist  eine 
Gutes  wirkende  Einheit,  oder  eine  Eins 
schaffende  Gtite.  Von  alien  Vergdttlichten, 
die  an  der  gdttlichen  Eigenthllmlichkeit  Theil 
haben , ist  das  Erste  und  Hdchste  das  Seiende. 
Die  Gotter  sind  filr  Alles  auf  dieselbe  Weise 
gegenwftrtig,  aber  nicht  ist  Alles  auf  die- 
selbe Weise  ftlr  die  Gdtter  gegenwkrtig, 
sondem  Jegliches  hat  nach  seiner  eignen 
Ordnung  und  innem  Mdglichkeit  Anthen  an 
der  Gegenwart  derselben:  Einiges  einsartig, 
Anderes  vervielfacht,  Einiges  ewig,  Anderes 
zeitlicb.  Einiges  unkdrperlich,  Anderes  kdrper- 
lich.  Alles  Mangelhaftere  weicht  der  Gegen- 
wart der  Gotter  aus,  obwohl  es  fUr  dieselbe 
empftnglich  w&re.  Gleichwohl  wird  Alles 
von  den  Gottern  verklilrt;  alles  Seiende  und 
alle  Ordnungen  seiender  Wesen  gehen  eben 
dahin  fort,  wohin  die  Ordnungen  der  Gotter 
fortgehen ; denn  die  Gdtter  filhren  die  Seienden 
zugleich  mit  sich  fort,  und  Nichts  Vermag 
zuwiderstehen  und  Maass  und  Ordnung  ausser- 
lialb  der  Gotter  zu  gewinnen.  Die  AusgUnge 
aller  gdttlichen  Fortgilnge  gleichen  den  An- 
fongen  derselben,  indem  sie  den  anfang- 
losen  und  endlosen  Kreis  herstellen  dnrch 
die  Rtickkehr  zu  den  Anfangen.  Alles  Vatcr- 
liche  in  den  Gdttera  ist  urschdpferisch  und 
nimmt  in  der  Ordnung  dcs  Guten  die  erste 
Stelle  ein  in  Bezug  auf  alle  gdttliche  Ein- 
richtungen.  Alles  Zeugnngsfahige  der  Gdtter 
schreitet  fort  nach  der  UnendlichKeit  der  gdtt- 
lichen innem  Mdglichkeit.  sich  selbst  ver- 
vielftltigend,  Alles  durcligehend  und  das 
Unerschdpfiiche  in  den  Fortg&ngen  der 
Zweiten  vorzilglich  aufzeigend.  Alle  empor- 
filhrende  Ursache  in  den  Gottern  ist  unter- 
whieden  von  der  reinigenden  Gattung  und 
von  den  rflckfilhrenden  Gattungen.  Alle  gdtt- 
liche Vemunft  ist  einsartig  und  vollendet, 
end  die  erste  Vemunft  loitet  die  andern 
Vernunfte  von  sich  ab.  Alle  Vielheit  der 
Einheiten,  an  welch er  die  untheilhafte  Ver- 
nunft  Theil  hat,  ist  intellectual;  alle  Vielheit 
der  Einheiten,  an  welcher  jede  untheilhafte 
Seele  Theil  hat,  ist  tlberweltlich ; alle  Vielheit 
der  Einheiten,  an  denen  irgend  ein  sinnlich- 
wahrnehmbarer  Kdrper  Theil  hat,  ist  weltlich. 
Alle  Vemunft  aber  ist  entweder  untkeilhaft 


oder  theilhaft,  und  wenn  sie  theilhaft  ist,  so 
haben  entweder  die  tlberweltlichen  Seelen  an 
ihr  Theil  oder  die  weltlichen.  Jede  Vemunft, 
sofem  sie  FUlle  der  intellectuellen  BegrifFe 
ist,  enthalt  die  eine  mehrere,  die  andere 
wenigere  solcher  BegrifFe.  Jede  Seele  ist 
entweder  gdttlich,  odejr  von  der  Vemunft 
abfallend  und  in  Ungewissheit  gerathend, 
oder  immer  verharrend  zwischen  diesen,  aber 
niedriger  stehend,  als  die  gdttlichen  Seelen. 
Jede  Seele  ist  unkdrperliche  Wesenheit,  un- 
vergftnglich  und  unsterblich,  an  sich  selbst 
lebendig;  jede  Seele  hat  ihre  Existenz  un- 
mittelbar  von  der  Vemunft  und  hat  darum 
alle  Begriffe,  welche  die  Vemunft  ursprting- 
lich  hat.  Jede  Seele  ist  lebensfAhige  und 
erkenntniss&hige  Wesenheit,  und  Erkenntniss, 
Leben  und  Wesen  sind  in  ihr  zugleick.  Jede 
der  Welt  einwohnende  Seele  hat  Perioden 
des  ihr  eigenthtlmlichen  Lebens  und  Wieder- 
kehrungen.  Jede  gdttliche  Seele  steht  vielen, 
immer  den  Gottern  folgenden  Seelen  vor;  jede 
theilweise  Seele  hat  zu  derjenigen  Seele,  untcr 
welche  sie  dem  Wesen  nach  geordnet  ist, 
ebendasselbe  Verhaltniss,  welches  ihr  Grund 
zum  Grnnde  von  jener  hat;  jede  theilweise 
Seele  kann  herabgehen  in  Zeugung,  in’s  Un- 
endliche  und  hinaufgehcn  von  der  Zeugung 
in  das  Seiende.  Der  Grund  jeder  theilweisen 
Seele  ist  von  einer  unbewegten  Ursache  ge- 
schafFen,  wesentlich  unkdrperlich  und  un- 
theilbar. 

In  seinem  Werke  .,sechs  BUcher  zur 
platonischen  Theologie‘‘  wird  von  Proklos 
die  Lehre  von  den  drei  gdttlichen  Dreiheiten, 
oder  von  der  dreifachen  gdttlichen  Trias 
vorgetragen , indem  der  verstiegene  Scharf- 
sinn  des  Neuplatonikers  die  christliche  Drei- 
einigkeit  noch  liberbietet.  An  der  Spitze 
der  Uber8innlichen  Gdtterordnungen  steht  das 
Eine,  Urgute,  in  Bezug  auf  welches  wir 
nicht  wissen  konnen,  was  es  ist,  sondem  nur, 
was  es  nicht  ist,  und  welches  darum  eigent- 
lich  das  Ueber-Eins,  oder  das  Uberseiende 
Eins  genannt  werden  muss.  Dieses  Urwesen 
kann  nur  eine  Vielheit  von  tlbcrseienden, 
Uberwesentlichen,  durchaus  einfachen  Ein- 
heiten (Henaden)  oder  die  cinheitliche  tlber- 
wesentliche  Zahl  hervorbringen.  Diese  He- 
naden sind  die  kdchsten  unter  den  Gdttem, 
denn  die  Gotterwelt  ist  wiederum  dreifach 
abgestuft  in  rein  intelligible  Wesen,  deren 
Eigenthllmlichkeit  die  Wirklichkeit  oder  Gtite 
ist,  dann  in  intelligibel  - intellectnelle  Wesen, 
deren  Eigenthllmlichkeit  die  Kraft  ist,  und 
endlidh  in  intellectnelle  Wesen,  deren  Eigen- 
thilmlichkeit  das  Wissen  ist.  Alle  Einigung, 
Ganzheit  und  Gemeinschaft  der  Seienden 
und  alle  gdttlichen  Maasse  beruhen  auf  dem 
Princip  der  Grenze ; alle  'rrennung  aber  und 
alle  Zeugung  und  der  Fortgang  in  die  Viel- 
heit beruht  auf  dem  Princip  der  ursprllng- 
lichcn  Unendlichkeit.  Bei  allem  Gegensatz 
in  den  gottlichen  Geschlechtem  bezichen 
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wir  das  Bessere  auf  die  Grenze,  das  Niedcre 
aaf  die  Unendlichkeit;  denn  aus  diesen  zwei 
Prinzipien  hat  Alles,  bis  znra  Letzten,  den 
Fortgang  in  das  Sein.  Hat  doch  auch  das 
Ewige  selber  zugleich  Theil  an  der  Grenze 
nnd  an  der  Unendlichkeit,  nftralich  als  ver- 
nunfterkanntes  (intellectuclles)  Maass  an  der 
Grenze  nnd  als  Ursache  der  unerschdpflichen 
Seinsmdglichkeit  an  der  Unendlichkeit.  Auch 
die  Vernnnft  ist  aus  der  Grenze  erzeugt,  so- 
fern  sie  einsartig  nnd  ganz  ist  nnd  die  vor- 
bildlichen  Maasse  erzeugt;  sofern  sie  dagegen 
ewig  Alles  hcrvorbringt  und  Allen  das  Sein 
ew&hrt,  hat  sie  stets  die  innere  Mdglichkeit 
er  Unendlichkeit.  Die  vernunfterkannte 
Wesenheit  ist  das  Gemischte,  und  sie  geht 
znerst  ans  dem  Gotte  hervor,  wesshalb  sie 
das  Uneudliche  und  die  Grenze  ist.  Das 
Gemischte  ist  Monade,  weil  es  am  Eins  Theil 
hat;  es  ist  zwiefUltig,  sofern  es  aus  den 
zwei  Prinzipien  hervorgegangen  ist;  es  ist 
endlich  Dreiheit,  sofern  in  jeglichem  Gc- 
mischten  diese  drei  sein  mllssen:  SchOnheit, 
Wahrheit  und  Symmetric.  Dies  ist  die  erste 
Trias  alles  Vernilnftigerkannten:  Grenze,  Un- 
endliches,  Gemischtes.  Das  Gemischte  ist 
die  erste  und  erhabenste  Ordnnng  der  Gdtter, 
welchc  verborgen  Alles  zusammenhalt,  nach 
der  vcmtlnftig  erkannten,  Alles  umfassenden 
Trias  erfUllt,  die  Ursache  alles  Seienden  eins- 
artig nmfasst  und  in  dem  Vernttnftigerkannten 
das  erste  Eins  begrtlndet.  Nach  dieser  ersten 
Trias  feiern  wir  die  zweite  Trias,  die  von 
jener  ausgeht.  An  ihr  ist  das  Hdchste  das, 
was  Eins,  Gdttlichkeit,  Wesenhaftigkeit  ge- 
nannt  wird;  dasMittlere  an  ihr  ist  das,  was 
innere  Mbglichkeit  genannt  wird;  das  Letzte 
ist  das,  was  das  zweite  Seiende  genannt  wird, 
n&mlieli  das  vcniiinftig  erkannte  Leben.  Indem 
die  erste  Trias  Alles  ist,  aber  vernunftartig 
und  einsartig  und  grenzartig;  so  ist  die  zweite 
Trias  Alles,  aber  lebensartig  und  unendlich- 
artig.  Oder  wie  die  erste  Trias  das  ver- 
nfinttigerkannte  Seiende,  die  zweite  das  ver- 
ntlnftigerkannte  Leben  ist;  so  stellt  die 
dritte  Trias  als  das  ihr  ZugehOrige  die 
veraUnftigerkannte  Vernnnft  dar  und  erftlllt 
sie  mit  der  gdttlichen  Einheit.  Sie  wendet 
nach  dem  Fortgange  die  erkannte  Grenze 
in  das  Prinzip  und  die  Ordnnng  zu  sich 
selber  zurtlck.  Diese  drei  Triaden  ver- 
ktinden  auf  mystische  Weise  die  schlechthin 
unerkennbare  Ursache  des  ersten  und  nn- 
theilhaften  Gottes,  die  erste  nEralich  seine 
unaussprechliche  Einheit,  die  andere  den 
Ueberfluss  aller  innern  Mdglichkeiten , die 
dritte  die  vollkommene  Ausgebnrt  der  seienden 
Wescn.  Die  erste  Trias  ist  der  gedachte  Gott, 
die  zweite  der  gedachte  und  dcnkende  Gott, 
die  dritte  der  denkende  Gott.  Indem  aber 
in  der  Seele  des  Menschen  ein  fiber  die 
Vernnnft  hinausgehendes  Vermdgen  enthalten 
ist,  welches  sich  als  das  eigentliche  Organ 
fttr  die  Erkenntniss  des  Gdttlichen  erweist, 


ist  die  hochste  Stufe  der  Erhebung  der  Seele 
ans  der  sinnlichen  Welt  zur  tibersinnlichen 
die  einfache,  und  ungetheilte  Anschauung  der 
gdttlichen  Einheiten  und  tiber  diese  hinaus 
die  Einigung  mit  dem  Urwesen  selbst  mittelst 
des  gdttlichen  Enthusiasmus.  worin  der  Gott- 
begeisterte  (Entheastikos)  aie  Wahrheit  des 
Gdttlichen  erreicht 

A.  Berger,  Proclua:  exposition  de  sa  doctrine. 

1840. 

PrAros,  ein  angeblicher  Pythagorfter, 
wird  mit  einer  Schrirt  tiber  die  Siebenzahl 
genannt. 

PrAtagoras  war  ans  Abdera  in  Thrakia 
gebtlrtig,  ein  Landsmann  und  jtlngerer  Zeit- 
genosse  des  Deraokritos.  Ob  er  als  Last- 
trager,  wie  erzShlt  wird,  Demokrit’s  Schuler 
ewesen,  bleibt  zweifelhaft.  ThatsAchlich 
atten  vielmehr  die  Anschauungen  des  ephe- 
sischen  Philosophen  Herakleitos  auf  die 
Geistesentwickung  des  Protagoras  eingewirkt, 
dessen  geschichtliche  Bedeutung  darin  liegt, 
dass  er  der  Erste  unter  den  Ilelienen  war, 
welcher  in  seinem  Philosophiren  nicht  mehr 
von  der  Aussern  Natnr,  sondern  vom  Men- 
schen  und  seinem  geistigen  Wesen  ausging, 
wodurch  er  den  Standpunkt  der  griechischen 
Sophisten  begrtlndete  und  der  VorUlufer  des 
Sokrates  wurde.  Seit  seinem  dreissigsten 
Jahre  war  er  in  den  Stadten  Griechenlands, 
Unteritaliens  und  Siciliens  umhergezogen  nnd 
viermal  in  Athen  gewesen,  wo  Periklea  und 
Enripides  seinen  Umgang  suchten.  Er  wird 
als  tier  Erste  bezeichnet,  welcher  tiber  jede 
ihm  vorzulegende  Frage  sofort  zu  reden  sich 
anheischig  machte  und  zugleich  ftlr  Geld  als 
Lehrer  der  Weisheit  auftrat.  Wegen  einer 
von  ihm  verdffentlichten  Schrift,  worin  cr 
Zweifel  Uber  die  Gotter  anssprach,  wurde 
er  von  den  Athenern  als  Gotteslengner  an- 
geklagt,  jene  Schrift  offentlich  verbrannt  und 
er  selbst  aus  Athen  verbannt  Auf  der  Ueber- 
fahrt  nach  Sicilien  ertrank  er.  Unter  seinen 
Schriften  befand  sich  auch  eine  jjStreitkunst4*; 
es  hat  sich  jedoch  Nichts  davon  erhalten. 
Daftlr  aber  hat  ihn  Plato  in  seinem  Dialoge 
„ Protagoras  “ unsterblich  gemaeht,  indem  er 
ihn  neben  andern  Vertretern  der  sophistischen 
Denkart  und  Lebensansicht  auftreten  la&st 
nnd  zugleich  erwfthnt,  dass  er  sich  mit 
seinen  Reden  nnd  VortrAgen  mehr  Geld  ver- 
dient  habe,  als  Phidias  mit  alien  seinen  ans- 
ezeichneten  Bildwerken  und  noch  zehn  an- 
ere  Bildhauer  dazn.  Protagoras  war  es, 
welcher  zuerst  den  Grundsatz  der  dutch 
die  Sophisten  vertretenen  Geistesrichtung 
aufstellte,  dass  der  Mensch  der  Maasstab 
aller  Dinge  sei,  der  seienden,  dass  sie  sind 
nnd  der  nichtseienden,  dass  sie  nieht  sind. 
Er  hat  diesen  Satz  in  der  Weise  nlher  be- 
grtlndet,  dass  derselbe  bei  ihm  den  Sam 
erhielt,  die  Dinge  seien  eben  in  der  That 
so,  wie  sie  dem  Menschen  erscheinen,  freiBdh 
nur  ftlr  ihn  und  ftlr  den  Aogenblick,  da  sie 
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ihm  so  erscheinen.  Um  so  grdssere  Preiheit 
habe  er  darum  auch,  sich  jede  beliebigo 
Vorstellung  von  ihnen  zu  machen,  oder 
solcbe  zu  verwerfen,  obne  jemals  einen  Irr- 
thum  befiirchten  zu  mtlssen,  da  eben  ent- 
gegengesetzte  Behanptungen  gleich  wahr 
seien.  Alles  Denken  oeruht  auf  der  Sinnes- 
empfindung  und  diese  ist  mit  dem  Wissen 
Eins.  Die  Lustempfiudung  ist  der  Beweg- 
grund  des  Handelns.  Der  Unterschied  von 
Eecbt  und  Unrecht  beruht  auf  Herkommeu 
und  Uebereinkunft.  Gut  ist,  was  dem  Er- 
kennenden  jedesmal  zusagt;  ein  absolutGutes 
giebt  es  nicht. 

Proudhon,  Pierre  Joseph,  war  1809 
in  einem  Dorfe  bei  Besangon  als  der  Sohn  eines 
Fassbinders  geboren  und  hatte  bis  zu  seinem 
12.  Jahre  theils  auf  dem  Lande  als  Rinder- 
hirte,  theils  in  seines  Vaters  KUferwerkstiitte 

Sdebt , bis  er  durch  Untersttltznng  einiger 
tlrger  das  Gymnasium  zu  Besan^on  besuchen 
konnte.  Wegen  mangelnder  Mittel  zu  aka- 
demischen  Studien  musste  er  in  seinem  neun- 
zehnten  Lebensjahre  Schriftsetzer  werden  und 
8tudirte  daneben  flir  sich  weiter.  Bald  wurde 
er  Corrector  und  Werkftthrer.  In  die  von 
ihm  in  seinem  28.  Lebensjahre  besorgte 
neue  Ausgabe  der  Elements  primiti/s  des 
langues  des  Abb 6 Bergier,  nahm  er  einen 
von  ihm  selbst  verfassten  Essai  d’une  gram- 
maire  generate  mit  auf  und  legte  diesen 
sprachwissenscliaftlichen  Versuch  in  einem 
besondern  Abdruck  der  Pariser  Akademie 
vor,  welche  denselben  einer  ehrenvollen 
Erwihnung  wtlrdigte,  wahrend  die  Akademie 
von  Besangon  den  Verfasser  mit  einem  drei- 
jfthrigen  Stipendium  von  j&hrlieh  1500  Francs 
bedachte.  Dieser  literarische  Erstlingsversuch 
geht  noch  von  dem  tlieologischen  Vorurtheil 
der  Abstammung  der  Sprachen  von  einer 
gdttlich  geoffenbarten  Ursprache  aus  und 
wurde  spiiter,  als  Proudhon  zu  wesentlich 
andern  Anschauungen  gelangt  war,  aus  dem 
Bnchhandel  zurtickgezogen.  Als  Buchdrucker 
veroffentlichte  er  in  Paris  1841  sein  M&noire 
„ Qu’est  - ce  que  la  propriety  ? “ , welches  er 
an  die  Akademie  von  Besantjon  sandte,  deren 
Patronat  er  jedoch  schon  ironisch  behandelte. 
Eine  Schrift.  welche  den  Satz  enthielt:  „Das 
Eigenthum  ist  Diebstahl“  und  die  Moral  fdr 
Convenienz,  Religion  und  Gottesdienst  flir  Be- 
dtirfnisse  kindiscner  Zeitalter  erkUlrte,  wurde 
selbstverst&ndlich  von  der  Akademie  ver- 
worfen.  Es  schloss  sich  daran  ein  vLettre  a Mr. 
Blanqui  sur  la  propriety  und  ein  „ Avertisse- 
ment  aux  proprietaires  ou  lettre  a Mr.  Consi- 
dered sur  la  defense  de  la  propriety  (1841). 
Um  dieser  von  Proudhon  sehr  bald  berichtigten 
Paradoxie  willen,  dass  das  Eigenthum  Dicb- 
stahl  sei,  ist  Proudhon  in  Frankreich  und 
hi  Deutschland  verrufen  und  mit  Unrecht 
unter  die  Communisten  geworfen  wordeu,  da 
er  schon  damals  gegen  den  Communismus 
kurz  und  blindig  vielleicht  das  Treffendste 


gesagt  hatte,  was  bis  dahin  liber  demselben 
laut  geworden  war.  Wegen  des  „Aver- 
iissemeni  aux  proprietairesu  war  er  im  Februar 
1842  vor  die  Assisen  von  Doubs  gestellt, 
aber  von  diesen  freigesprochen  worden.  Bald 
nach  der  Veroffentlichung  jenes  weltberiihmt 
geworden  Memoire’s  erschien  auch  eine  schon 
im  Jahr  1839  verfasste  Abhandlung  Proud- 
hon’s „ Be  la  celebration  du  dimancheu 
(nach  der  im  Jahr  1850  erschienenen  vierten 
Auf  lage  in’s  Deutsche  tlbersetzt  „Die  Sonntags- 
feier  betrachtet  in  Hinsicht  auf  offentliche 
Gesundheit,  Moral,  Familie  und  Blirgerleben44, 
1850).  Die  Schrift  gab  sich  als  eine  Ant- 
wort  auf  die  von  der  Akademie  von  Besan^on 
nattirlich  in  ganz  anderm  Sinno  verstandene 
Preisfrage  „ liber  die  Sonntagsfeier“  imd  wurde 
darum  auch  von  der  hochburgundischen 
Akademie  nicht  gekrOnt,  sodass  Proudhon 
sp&ter  scherzend  sagen  konnte,  er  habe  es 
nicht  einmal  zum  Correspondenten  einer 
Provinzialakademie  bringen  kdnnen.  Er  sieht 
in  der  mosaischen  Sonntagsfeier  den  ersten 
instinctiven  Act  der  Gleichheit  oder  richtiger 
der  Ausgleichung  der  socialen  Unterschiede ; 
er  erblickt  in  ihr  das  Gegengewicht  wider 
die  atomistische  Individuality  der  neuern 
Rcchtsverfassungen  und  deren  Folgen  in  Er- 
werb  und  Besitz;  die  gesetzliche  Zurllck- 
flihrung  AUer  auf  das  Prinzip  ihres  Zusammen- 
iebens.  Es  fragt  sich  nun  aber,  da  die  Re- 
ligionen  eben  symbolisch  bleiben,  wie  diese 
symbolische  Andeutung  in  der  Wirklichkeit 
durchgefllhrt  werden  kann;  es  muss  eine 
Wissenschaft  der  Gesellschaft  geben,  eine  ab- 
solute unerbittliche  Wissenschaft,  die  auf  der 
Natur  des  Menschen  und  seiner  F&higkeitcn 
fusst.  Und  darauf  war  nunmehr  Proudhon’s 
Streben  gericlitet.  Naclidem  er  1843  die 
Schrift  De  la  creation  dc  Vordre  dans 
Vhumanite,  worm  er  die  Menschheit  im  Grossen 
wie  im  Einzelnen  durch  die  Perioden  der 
Religion,  der  Philosophic  und  der  Wissen- 
schaft sich  entwickcln  lilsst , herausgegeben 
hatte,  trat  Proudhon  1843  zu  Lyon  als  Commis 
in  ein  grosses  internationales  Transport- 
geschaft  ein,  lebte  daneben  seinen  Studien 
und  brachte  den  Winter  liber  in  Paris  zu, 
wo  er  1845—46  mit  dem  damals  nacli  Paris 
gekommenen  Dr.  Karl  Grlln,  dem  ehcmaligcn 
Redacteur  der  Mannheimer  Abendzcitnng, 
und  durch  diesen  mit  der  Hegel’schen  Philo- 
sophie  und  den  Lehren  Ludwig  Feuerbach’s 
bekannt  wurde.  Unter  diesen  Einflllssen  ent- 
stand  sein  erstes  wirklich  bedeutendes  Werk 
nStjsteme  des  contradictions  economises  ou 
philosophic  de  la  misereu  (1846)  in  zwei 
Biiudcn,  welches  in  deutscher  Bearbeitung 
von  Karl  Grlln  unter  dem  Titel  erschien : 
^Philosophic  der  Staatsbkonomie  oder  Noth-  • 
wendigkeit  des  Elends*  (1847).  Das  Werk 
enthklt  zunachst  eine  Geschichte  der  dko- 
nomischen  Gegensatze , wie  sie  sich  aus 
innerer  Nothwendigkeit  an  einander  ent- 
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wickeln,  mit  einander  in  Karapf  treten  und 
durch  ihre  gegenseitige  Vernichtung  zu  einem 
nenen  Ausdruck  des  Widerspruchs  hintreiben, 
sodass  ihr  gemeinsames  Ergebniss  bios  dies 
gewesen  ist,  einerseits  Steigernng  eines  nur 
scheinbaren  Reichthums,  andererseits  Ver- 
mehrung  eines  sehr  ftihlbaren  Elends  zu  be- 
wirken.  Weiterhin  aber  ist  das  Werk  eine 
Philosophic  der  Geschichte  vom  national- 
dkonomischen  Standpunkt  iiberhaopt:  Gott 
selbst  treibt  die  Menschheit  aus  einem  Gegen- 
satz  in  den  andern;  im  Kampfe  zwischen 
Gott  und  dem  Menschen  hat  Gott  den  Men- 
schen  von  seinem  Leiden  weder  erlosen,  noch 
sich  ihm  offenbaren  konnen.  Mit  kritischem 
Scharfsinn  und  wissenschaftlichem  Ernst  hat 
Proudhon  an  der  Ldsung  der  staats-  und 
volkswirthschaftlichen  Aufgaben  gearbeitet 
und  nach  gesunden  Prinzipien  flir  die  ge- 
sellacliaftliche  Entwickelung  der  Menschheit 
gesucht.  Er  siebt  in  der  Culturgeschichte 
fiberhaupt  nichts  anders,  als  den  Wechsel 
der  fikonomischen  Entwickelungsstufen  der 
Menschheit  und  hat  namentlich  eine  so  gTfind- 
liche  und  besonnene  Kritik  der  verschiedenen 
Steuersysteme  gegeben,  dass  aus  diesem  Werke 
vom  Jalir  1846  auch  unsere  Nationalokonomen 
der  siebenziger  Jahre  des  neunzehnten  Jahr- 
hunderts  noch  lernen  kdnnen.  Der  Commnnis- 
mus  ist  ihm,  als  die  Hoffnung  und  Religion 
des  socialen  Elends  und  als  eine  tr&umerische 
Utopie,  nur  eine  Durchgangsstufe  in  der  Ent- 
wickelung der  socialen  Idee.  Wie  in  dem 
Buchezugleich  Logik,  Metaphysik  und  Psycho- 
logic behandelt  werden,  so  tritt  die  Welt- 
ansicht  des  Verfassers  besonders  im  Prolog 
zum  ganzen  Werke  liervor.  Er  will  darin 
auseinandersetzen,  warum  er  in  einem  Buche 
liber  politische  Oekonomie  von  der  Grund- 
hypotucse  aller  Philosophic,  der  Hypothese 
einesGottes  ausgehen  musste.  Kami  ich 
dafttr  (heisst  es  in  diesem  Prolog^,  wenn  der 
Glaube  an  die  Gottheit  eine  verdiichtige 
Meinung  geworden  ist?  wenn  die  einfache 
Muthmaassung  eines  hochsten  Wesens  schon 
ftlr  das  Zeichen  eines  Schwachkopfs  gilt  und 
wenn  dies  die  einzige  unter  alien  philo- 
sophi8chen  Utopien  ist,  welche  die  Welt  nicht 
mehr  duldet?  Kami  ich  dafUr,  wenn  die 
Scheinheiligkeit  und  die  Einfaltspinselei  sich 
durcligfingig  hinter  diesem  heiligen  Anshftnge- 
schilde  verstecken?  Wenn  ich  die  Idee  Gottes 
durch  ilire  allmfiligen  Umwandlungcn  hin- 
durch  verfolge,  so  finde  ich,  dass  diese  Idee 
vor  Allem  eine  sociale  ist,  dass  sie  weit 
mehr  cin  Glaubensact  des  Collectiv-Gedankens, 
als  ein  individueller  BegrifF  ist.  Vom  mora- 
lischen  und  intellectuellen  Gesichtspunkt  aus 
zeiehnet sich  die  Gesellschaft  oder  der  Collectiv- 
• mensch  vor  dem  Individuum  besonders  durch 
die  llnmittelbarkeit  der  Beth&tigung,  mit 
andern  Worten:  durch  den  Instinct  aus. 
Die  Gesellschaft  ist  Antrieben  unterworfen, 
in  denen  sich  beim  ersten  Anblick  Nichts 


von  Ueberlegung  und  Plan  knnd  giebt,  die 
aber  nach  und  nach  wie  von  einem  hohern 
Rathschluss  geleitet  erscheinen,  der  ausser- 
halb  der  Gesellschaft  existirt  und  sie  mit 
unwiderstehlicher  Macht  nach  einem  un- 
bekannten  Ziele  bin  treibt  Diese  geheimnis3- 
volle,  durchaus  intuitive  und  sozusagen 
supra-sociale  Eigenschaft,  die  wenig  oder 
gar  nicht  in  den  einzelnen  Personen  zum 
Vorschein  kommt,  sondern  wie  ein  inspiri- 
render  Genius  fiber  der  Menschheit  schwebt, 
ist  die  Hauptthatsache  zu  jeder  Psychologic. 
Im  Unterschied  gegen  die  fibrigen  Thier- 
gattungen  hat  der  Mensch  das  Privilegium, 
den  Instinct  oder  das  Fatum,  das  ihn  ffihrt, 
aufzufassen  und  seine  eigne  Gedanken  damit 
zu  beschaftigen.  Und  die  erste  Bewegung 
des  Menschen,  der  hingerissen  und  von  En- 
thusiasmus  erffillt  ist,  besteht  darin,  die  un- 
sichtbare  Vorsehung  anzubeten,  von  der  er 
sich  abh&ngig  ffihlt  und  die  er  „Gott“  nennt, 
d.  h.  Leben,  Sein,  Geist  oder  noch  einfacher 
Ich.  Wenn  das  hochste  Wesen  einmal  durch 
ein  erstes  mystisches  Urtheil  gesetzt  ist,  so 
verallgemeinert  der  Mensch  unmittelbar  dieses 
Gegebne  durch  einen  andern  Mysticismus, 
durch  die  Analogie.  Gott  ist,  so  zusagen, 
nur  noch  ein  Punkt;  sogleich  wird  er  die 
Welt  ansffillen.  Bei  der  Entdeckung  von 
Plan  und  Absicht  in  den  Thieren,  Pflanzen, 
Quellen,  Meteoren  und  im  ganzen  Weltall 
ertheilt  der  Mensch  jedem  Gegenstand  in  Be- 
sondern  und  hernach  dem  Ganzen  eine  Seele 
oder  Geist  oder  waltenden  Genius,  indem  er 
die  Induction  der  Vergotterung  von  der 
hdchsten  Spitze  der  Natur,  der  menschlichen 
Gesellschaft,  bisauf  die  niedrigsten  Existenzen 
hinab  verfolgt.  Von  seinem  Collectiv  - Ich 
an,  das  er  als  obersten  Pol  der  Schftpfung 
nimmt,  bis  zum  letzten  Atom  der  Materie 
dehnt  also  der  Mensch  die  Idee  Gottes,  d.  h. 
die  Idee  der  Personliclikeit  und  Intelligenz 
aus,  wie  uns  die  Bibel  erzkhlt,  dass  Gott 
selbst  den  Himmel  ausdehnte,  d.  h.  den 
Raum  und  die  Zeit,  die  allgemeinen  Formen 
aller  Dinge  schuf.  Aber  die  Vernunft  fragt: 
was  ist  Gott?  wo  ist  er?  wie  viel  ist  er? 
was  kann  er?  was  verspricht  er?  Und  seht 
da,  bei  der  Fackel  der  Analyse  schrumpfen 
alle  Gottheiten  des  Flimmels,  der  Erde  und 
der  Holle  zu  einem  unkorperiichen,  unrfihr- 
baren,  unbeweglichen,  unverstiindlichen,  nn- 
erklfirlichen  Etwas,  kurz  zu  einer  Negation 
aller  Attribute  der  Existenz  zusammen.  In 
der  That,  schreibe  nun  der  Mensch  jedem 
Gegenstande  einen  speciellen  Geist  oder 
Genius  zu,  oder  betrachte  er  das  Universnnn 
als  von  einer  einzigen  Macht  regiert,  immer 
setzt  er  nur  ein  bedingungsloses , d.  h. 
unmogliches  Wesen  voraus^  nm  daraus  irgend 
eine  Erklfirung  von  Erschemungen  abznleites, 
die  er  sonst  fur  unbegreiflich  liilt!  Ge- 
heimniss  Gottes  und  der  Vernunft!  Um  d«B 
Gegenstand  seines  Gfitzendicnstes  mehr  und 
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melir  rationell  zu  machen,  saubert  ihn  tier 
Glaubige  nach  und  nach  von  Allem  dem, 
was  ihn  reell  machen  kdnnte,  und  nach 
Wundern  von  Logik  und  Genie  sind  die 
Attribute  des  Wesens  der'Wesen  zuletzt  nur 
noch  die  des  Nichts.  Diese  Entwickelung 
ist  unvermeidlich  und  nothwendig;  auf  dem 
Grunde  jeder  Theodicee  lauert  der  Atheis- 
mus.  Mag  der  Philosoph  die  Idee  Gottes 
bestimmen  oder  sie  ftlr  unbestimmbar  er- 
kl&ren,  mag  er  sie  der  Vernunft  naher  bringen 
oder  sie  von  ihr  entfernen;  jedenfalls  leidet 
die  Idee  daninter,  und  da  es  nnmdglich  ist, 
dass  die  Speculation  stille  steht,  so  muss 
nothwendig  auf  die  Dauer  die  Idee  Gottes 
verschwinden.  Die  atheistische  Bewegung  ist 
also  der  zwreite  Act  des  theologischen  Drama’s, 
nnd  dieser  zweite  Act  ist  durch  den  ersten 
gegeben,  wie  die  Wirkung  durch  die  Ursache. 
Die  Himmei  erzUhlen  die  Ehre  des  Ewigen, 
sagt  der  Psalmist;  ftigen  wir  hinzu : und  ihr 
Zeugniss  entthront  ihn.  Wenn  ich  ein  Geist 
bin,  ein  filhlendes  und  denkendes  Ich,  sagt 
der  GottesglSubige,  so  liabe  ich  auch  Theil 
an  der  absoluten  Existenz;  ich  bin  frei, 
Schbpfer,  unsterblich,  Gott  gleich.  Cogilo, 
ergo  swn ; ich  denke,  also  bin  ich  unsterb- 
lich; dies  ist  der  Zusatz,  die  Uebersetzung 
des  biblischen  „Icli  bin  der  Seiende!“  Die 
Philosophic  ist  einig  mit  der  Bibel.  Die 
Existenz  Gottes  und  die  Uusterblichkeit  der 
Seele  sind  im  Bewusstsein  in  einem  und  dem- 
selben  Urtheil  gegeben.  Dort  spricht  der 
Mensch  im  Naracn  des  Universums,  in  dessen 
Schooss  er  sein  Ich  verpflanzt;  hier  spricht 
er  in  seinem  eignen  Namen,  ohne  zu  be- 
merken,  dass  er  bei  diesem  Hin-  und  Her- 
gehen  sich  wiederholt.  Ohne  die  Unstcrb- 
lichkeit  der  Seele,  sagcn  die  Theisten,  be- 
greift  man  Gott  nicht.  Die  Illusion  konnte 
nicht  sobald  weichen:  gerade  weil  das  Dogma 
von  der  Uusterblichkeit  der  Seele  eine  Be- 
schrSnkung  des  unerschaffenen  Wesens  war, 
so  war  es  ein  Fortschritt.  Indem  der  mensch- 
liche  Geist  sich  Gott  gleich  machte,  so  machte 
der  Mensch  Gott  sich  gleidh.  Jede  Gottheit, 
die  sich  defmirt,  lost  sich  in  ein  Panditmonium 
auf;  die  Christolatrie  ist  der  letzte  Terminus 
dieser  langen  Entwickelung  des  menschlichen 
Gedankens.  Die  Engel,  die  Heiligen,  die 
Jnngfrauen  herrschen  im  Himmei  mit  Gott, 
sagt  der  Katechismus;  die  Teufel  und  die 
Verdammten  leben  in  der  Hdlle  eine  ewige 
Qnal.  Die  llberweltliche  Gesellschaft  hat 
ihre  Linke  und  ihre  Rechte;  es  ist  Zeit,  dass 
die  Lflsung  eintrete,  dass  diese  mystische 
Hierarchie  auf  die  Erde  heruntersteige  nnd 
sich  in  ihrer  Wirklichkeit  zeige.  Es  giebt 
keinen  andern  Gott,  als  den,  der  von  Anfang 
gcsagt  hat:  Ich;  es  giebt  keinen  andern 
Gott,  als  Du!  Das  ist  das  letzte  Ergebniss 
der  Philosophic,  welche  stirbt,  indem  sie  das 
Geheimniss  der  Religion  und  ihr  eignes  ent- 
hnllt  Wir  sind  gezwungen,  mit  Descartes 


und  dem  Menschengeschlechte  vom  Ich  d.  h. 
vom  Geiste  auszugehen.  Der  seit  Hiob  und 
Moses  so  oft  abgedroschene  Syllogismus,  dass 
jede  Ordnung  eine  ordnende  Intelligenz  voraus- 
setze,  ist  weit  entfernt,  eine  Losung  zu  sein, 
vielmehr  nur  die  Formel  des  Rathsels,  das 
es  eben  zu  losen  gilt.  Der  Mensch,  der  in 
sich  selbst  ein  geistiges  und  ein  materielles 
Prinzip  unterscheidet,  was  ist  das  anders  als 
die  Natur  selbst,  die  nach  einander  ihr 
doppeltes  Wesen  ankllndigt  und  von  ihren 
eignen  Gesetzen  Zeugniss  ablegt?  Ob  die  Philo- 
sophic nach  Um8t(lrzung  des  theologischen 
Dogmatismus  die  Materie  spiritualisirt  oder 
den  Gedanken  materialisirt , das  Sein  idea- 
lisirt  oder  die  Idee  realisirt,  ob  sie  Substanz 
und  IJrsache  identificirt  und  ttbcrall  die  Kraft 
substituirt,  lauter  Phrasen,  die  Nichts  er- 
kliiren  und  Nichts  bedeuten:  immer  ftthrt 
sie  uns  zu  dem  ewigen  Dualismus  zurllck, 
und  wahrend  sie  uns  auffordert,  an  uns  selbst 
zu  glauben,  nbthigt  sie  uns  an  Gott,  wo 
nicht  an  Geister  zu  glauben.  Es  ist  wahr, 
dadurch  dass  man  den  Geist  in  die  Natur 
zurtlcknahm,  ist  die  Philosophic  im  Gegen- 
satze  zu  den  Alten,  die  den  Geist  von  der 
Natur  trennten,  zu  dem  berfihmten  Schlusse 

fekommen,  der  beinahe  alle  Resultate  ihrer 
'orschungen  zusammenfasst:  im  Menschen 
Weiss  sich  der  Geist,  wahrend  es  flberall 
sonst  scheint,  als  wisse  er  sich  nicht.  Die 
Philosophic  weiss  also  in  ihrer  letzten  Stunde 
Nichts  rnehr,  als  bei  ihrer  Geburt;  gleichsam 
als  wUre  sie  nur  in  der  Welt  erschienen, 
um  das  Wort  des  Sokrates  zu  bewahrheiten, 
sagt  sie  uns,  wahrend  sie  sich  feierlich  in 
ihr  Leichentuch  htillt:  ich  weiss,  dass  ich 
Nichts  weiss.  Wahrend  dreissig  Jahrhunderten 
haben  sich  die  Po8ten,  die  Gesetzgeber  und 
die  Weisen  der  Civilisation  von  Geschlecht 
zu  Geschleclit  die  philosophische  Leuchte 
(lberliefert  und  nichts  Erhabneres,  als  dieses 
Glaubensbekenntniss  geschrieben.  Und  so 
schliesst  am  Ende  dieser  langen  Verschwdrung 
wider  Gott,  die  sich  selber  Philosophic  ge- 
nannt  hat,  die  emancipirte  Vernunft  wie  die 
Vernunft  der  Wilden:  das  Universum  ist  ein 
Nicht-Ich,  vergegenstandlicht  von  einem  Ich. 
Die  Menschheit  setzt  also  mit  blinder  Noth- 
wendigkeit  das  Dasein  Gottes  voraus,  und 
wenn  sie  an  dieRealitat  dieser  ihrer  Hypothese 
glaubt  und  deren  unbegreiflichen  Gegenstand 
anbetet,  so  muss  man  vermuthen,  dass  ein 
so  erstaunlicher  Wahn  irgend  ein  Geheimniss 
verbirgt,  das  ergrtlndet  zu  werden  verdient. 
Wir  milssen  nothgcdnmgen  untersuchen,  ob 
die  Menschheit  zu  Gott  hinstrebt  (nach  dem 
alten  Dogma)  oder  ob  sie  es  selber  ist,  die 
Gott  wird  (wie  die  Modemen  sagen).  Der 
humanistische  Atheismus  ist  die  letzte  Phase 
der  moralischen  und  intellectuellen  Befreiung 
des  Menschen,  folglich  die  letzte  Gcstaltung 
der  Philosophic,  die  als  Ucbergang  zur  wissen- 
8chaftlichen  Erprobung  aller  zerstdrten  Dog- 
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aea  man.  Leh  bedarf  tkr  Hypothese  Gottea 
-p>n~  aar,  am  tier  Gesehiehte  einen  Sinn  zu 
gg&txL.  #r»deT n auch  nocb,  am  die  im  Xamen 
da  Ws&machaft  im  Staate  vorzanehmenden 
Reform en  far  berechtigt  zu  erkiaren.  Ich 
bedarf  der  Hypothec  Gottes,  am  das  Band 
x?t  zeigea,  welches  die  Civilisation  an  die 
Xa&sr  kn-ipit.  Ich  bedarf  der  Hypothese 
G®>«as,  urn  meinen  guten  Willen  einer  Masse 
too  Sekten  zu  bezeigen,  deren  Mein  ungen 
ieh  nicht  theile,  aber  deren  Bosheit  ich 
ftrefrte,  Tbeisten , Mystiker,  Spiritualisten, 
Sensual isten  and  Materialisten , Eklektiker 
and  Skeptiker,  Verleger  aller  alten  Philo- 
sophien,  aber  selbst  keine  Philosophen, 
eoaiisirt  in  einer  ungeheuern  Genossenschaft 
orit  obrigkeitiicher  Bewillignng,  gegen  Jeden, 
der  ohne  ihre  Erlaubniss  denkt,  glaubt  oder 
behanptet,  endlich  Conservative,  Retrograde, 
Egoisten  und  Heuchler,  welche  durch  den 
Haa.s  gegen  ihren  Nebenmenschen  die  Liebe 
zu  Gott  predigen,  seit  der  Sttndiluth  die 
Freiheit  nir  das  Unglfiek  der  Welt  in  An- 
gpmch  nehmen  und  im  Bewusstsein  ihrer 
Dnmmheit  die  Vernunft  verlfiumden.  End- 
lich bedarf  ich  der  Hypothese  Gottes,  um 
die  Veroffentlichung  dieser  meiner  nenen 
Schrifk  fiber  „die  Philosophic  des  Elends* 
zu  erkiaren.  VeTgiss  deinen  Glanben^  Leser, 
and  werde  aus  Weisheit  Atheist,  Erinnere 
dich  zugleieh  und  vergiss  nie,  dass  Mitleid, 
Glfick  und  Tugend  ebenso,  wie  Vaterland, 
Religion  und  Liebe  Masken  sind.  — Endlich 
eThebt  sich  Proudhon  zu  folgendem  Dithyram- 
bus  an  Gott,  welcher  vor  noch  nicht  langer 
Zeit  den  Scneiterhaufen  nach  sich  gezogen 
hatte : Ton  nom,  si  long  temps  le  dernier 
mot  du  savant,  la  sanction  du  juge,  la  force 
du  prince,  I’espoir  du  pauvre,  le  refuge  du 
coupable  repentant,  eh  bien!  ce  nom  in- 
communicable, desormais  voue  au  mepris  et 
a l’ anal  heme,  sera  siffle  parmi  les  hommes ; 
car  Dieu  c'esi  sottise  et  Idchete,  Dieu  c'est 
hypocrisie  el  mensonge,  Dieu  c'est  tgrannie 
et  mi  sere,  Dieu  cest  le  mall  Esprit  menteur, 
Dieu  imbed  lie,  ton  regne  esl  fni ! Dieu, 
retire  loi ; car  des  aujourd’hui,  gueri  de 
la  crainte  et  devenu  sage , je  jure , la  main 
etendue  vers  le  del , gue  tu  n'es  (pie  le  bour- 
reau  de  ma  raison , le  spectre  de  ma  con- 
sdence!  — 

Mit  der  Februarrevolution  1848  wtirde 
Proudhon  ein  offentlicher  Charakter.  Er 
gab  den  „ftepresentan(  du  peuple M heraus, 
wnrde  im  Juni  in  Paris  zur  constituirenden 
Vcr8ammlung  gewahlt,  in  welcher  er  zur 
Bergpartei  gehorte,  aber  mit  der  Rechten 
gegen  die  Abschaffung  derTodesstrafestimmte. 
Im  Jahr  1849  erschien  seine  scharfe  und 
geiatreiche  Broschfire  „ Le  droit  au  travail u 
(das  Recht  auf  Arbeit,  das  Eigenthumsrecht 
und  die  Losung  der  socialen  Frage,  1849), 
worin  er  als  Gegenmittcl  gegen  den  Communis- 
mus  die  Aufrechterhaltung  des  getheilten 


Eigenthnms  durch  Organisation  des  Tausches 
empfahL  Sein  Journal  war  ihm  dreimah 
immer  wieder  unter  neuem  Titel  auferstehend, 
unterm  Leibe  getbdtet  Nachdem  er  im 
Marz  1849  wegen  Beleidigung  des  Prisidenten 
der  Republick  zu  drei  Jahren  Gefhngniss  ver- 
urtheilt  worden  war,  dachte  er  Anfangs,  sich 
der  Haft  durch  die  Flucht  nach  Belgien  und 
dann  nach  Genf  zu  entziehen,  stellte  sich 
jedoch  im  Juni  1849  zur  Absitzung  seiner 
Haft  im  Gefangnisse  zu  Saint  Pelagie.  Hier 
verheirathete  sich  der  Vierzigjithrige  mit 
einer  Pariser  Bfirgerstochter , um  (wie  er 
sagte  eine  menagere , nicht  eine  courtisane 
zur  Frau  zu  erhalten.  Im  Gefengnisse  gab 
er  seine  Confessions  d'un  revolutionnaire 
(deutsch  von  A.  Ruge  in:  Ausgew&hlte  Schrif- 
ten  von  Proudhon,  erstem  Bande:  Bekennt- 
nisse  eine3  Revolutionary , 1850'  heraus, 
worm  er  eine  kritische  Gesehiehte  der  beiden 
letzten  Jahre  seit  der  Februarrevolution  giebt 
und  mit  den  Worten  schliesst:  Die  Freiheit 
hat  Alles  in  der  Welt  erzeugt,  selbst  das- 
jenige,  was  sie  so  eben  zerstort  hat,  Re- 
ligionen,  Regierungen,  Adel  und  Eigenthum. 
Ebenso  wie  ihre  Schwester,  die  \ernnnft, 
strebt  auch  die  Freiheit  bestandig  danach, 
ihre  frfihern  Schopfungen  umzuwandeln,  sich 
von  den  Organen  zu  befreien , die  sie  sich 
selbst  gegeben  hat,  und  sich  neue  zu  schaffen, 
die  sie  dann  also  bedauern  und  verabscheuen 
wird,  wie  diejenigen,  denen  sie  jetzt  den 
hoehsten  Werth  beilegt.  Die  Freiheit,  wie 
die  Vernunft,  existirt  und  offenbart  sich  nur 
durch  unaufhorliche  Zerstbrung  ihrer  eignen 
Werke,  sie  geht  zu  Grunde,  wenn  sie  sich 
selbst  anbetet.  Darum  war  die  Ironie  zu 
alien  Zeiten  das  Siegel  des  hbchsten  Men- 
schengeistes,  das  unwiderstehliche  Werkzeug 
des  Fortschritts.  — Ein  begeistertc3  Gebet 
an  die  Ironie,  als  seine  Gbttin,  schliesst  diese 
„Bekenntnissew,  offenbar  im  Sinne  jenef 
HegePschen  Ironie  des  Weltgeistes,  der  sich 
selbst  immer  wieder  die  Tfiuschung  vormacht, 
al8  sei  die  Vernunft  in  der  Welt  wirklich 
geworden.  Nach  dem  Staatsstreiche  ver- 
offentlichte  er  die  Schrift  La  revolution 
sociale  demontre  par  le  coup  d'etat,  welche 
allein  im  Jahr  ihres  Erscheinens  (1852)  sechs 
Auflagen  erlebte  und  nach  der  dritten  franzb- 
sischen  Auflage  in’s  Deutsche  ttbersetzt  wurde: 
*Die  sociale  Revolution  durch  den  Staats- 
streich  vom  2.  December  erwiesenu  (1852). 
Sie  giebt  uns  in  offener  und  klarer  Sprache 
sein  philosophisches,  religibscs,  politiacbcs 
und  sociales  Glaubensbekenntniss,  seine  ge- 
sammte  Geschichts  - und  Gesellscbaftsan- 
schauung  im  Abriss,  und  zeigt  den  Verfasaer 
als  den  klarsteu  Kopf  und  ersten  Denker 
Frankreichs  in  der  Mitte  nnsers  Jahrhunderts. 
Als  Bacon,  Erasmus  und  andere  freie  Denker 
(so  lfisst  er  sich  vernehmen)  die  Antontlt 
des  Aristoteles  abgeschttttelt  and  mit  dem 
Prinzip  der  Erfahrung  und  Beobachtung  die 
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Demokratie  in  die  Schule  eingeflllirt  hatten, 
unternahmen  es  Descartes,  Spinoza,  Male- 
branche,  Wolff  wiederum,  auf  dieser  leeren 
Tafel  nene  Systeme  aufzustellen.  Diese 
grossen  Geister,  die  sich  alle  auf  Bacon  be- 
rufen  und  liber  die  Peripatetiker  lftcheln, 
begriffen  indessen  nicht,  dass  es  in  der 
Philosophic  keine  Systeme  und  keine  Au- 
toritaten  mehr  gebe,  weil  ja  das  Prinzip 
Bacon’s,  die  Beobachtung  oder  Erfahrung, 
aller  Welt  gelidrt  und  ihr  Gebiet  unendlich 
iat  Sobald  die  Vernunft  Systeme  in’s  Un- 
endliche  construirte,  hob  sie  eben  damit  die 
Systeme  auf,  und  was  sie  ausser  der  Be- 
obachtung rein  aus  sich  selbst  hervorbrachte, 
war  von  vornherein  als  eitel  und  leer  dar- 
gethan.  Was  sie  ehemals  behauptet  hatte, 
ohne  es  aus  der  Erfahrung  ableiten  zu  kbnnen, 
wurde  unter  die  Idole  und  Vorurtheile  ge- 
rechnet.  Seit  Bacon’s  „ Novum  • organon * 
und  Kant’s  „Kritik  der  reinen  Vernunft* 
giebt  es  keine  philosophische  Systeme  mehr 
und  kann  es  keine  mehr  geben.  Wenn  es  nach 
den  neuesten  Arbeiten  eines  Fichte,  Schelling, 
Hegel,  der  Eklektiker  nocli  eine  erw&hnens- 
werthe  Wahrheit  giebt,  die  wir  erreicht 
haben,  so  ist  es  eben  diese  Thatsache.  Die 
wahre  Philosophic  besteht  darin,  zu  wissen, 
wie  und  warum  wir  philosophiren,  auf  wie 
vielerlei  Art  und  liber  welche  Gegenstande 
wir  philosophiren  kbnnen  und  was  die  ganze 
philosophische  Speculation  ntitzt.  Systeme 
kann  es  dabei  keine  mehr  geben,  und  es  ist 
ein  Beweis  von  philosophischer  Mittelmassig- 
keit,  liente  noch  nach  solchen  oder  gar  nach 
dem  Absoluten  suchen  zu  wollen.  Seit  Luther 
die  Bannbulle  des  Papstes  zu  Wittenberg 
verbrannte,  war  folgerichtiger  Weise  kein 
Glaubensbekenntniss  und  kein  Katechismus 
mehr  moglich.  Wie  sich  die  ganze  Philosophic 
seit  Bacon  auf  die  Regel  beschrankt,  mit 
Genauigkeit  zu  beobachten,  mit  Scharfe  zu 
analysiren  und  mit  Strenge  Alles  unter  all- 
gemeine  Gcsetze  zu  bringen,  ahnlicher  Weise 
ftthrt  alle  Religion  seit  Luther  auf  das  von 
Kant  formulirte  Prinzip  zurllck : Handle  so, 
dass  jede  deiner  Handlungen  znr  allgemeinen 
Richt8chnur  werden  kann!  Statt  frliherer 
Glanbenssatze  und  Ritualbestimmungen  giebt 
es  fllr  Vernunft  und  Gewissen  fortan  nur 
Regeln  des  Handelns.  Es  giebt  fllr  den 
menschlichen  Geist  kein  neues  religioscs  Lehr- 
gebaude ; die  Negation  ist  ewig.  Philosophic, 
Religion  und  Staat  stimmen  darin  llbcrein, 
dass  der  Fortschritt  eine  besthndige  Negation 
ist,  nicht  ohne  Ersatz,  aber  ohne  die  Mog- 
lichkeit  einer  Wiederherstellung  des  Ueber- 
wundenen.  Ludwig  Napoleon  ist,  wie  sein 
Oheim,  ein  revolutionfirer  Dictator,  jedoch 
mit  dem  Unterschiede,  dass  der  erste  Consul 
die  erste  Phase  der  Revolution  schliesst, 
wfthrend  der  President  der  Republik  vom 
lahr  1848  die  zweite  Phase  der  Revolution 
erdffnet.  Der  zweite  December  ist  das  Signal 


zum  Vorw&rtsrllcken  auf  das  revolution&re 
Ziel,  und  Ludwig  Napoleon  ist  der  General 
auf  diesem  Marsche.  Die  Bedeutung  des 
zweiten  December  ist  die  Demokratie  und 
sociale  Revolution! 

Im  Jahr  1853  erschien  von  Proudhon  die 
Schrift  * Philosophic  du  prog  res*  und  1854 
sein  „ Manuel  d'un  speculateur  a la  bourse * 
(nach  der  4.  Auflage  deutsch : Handbuch  des 
Bbrsenspeculanten,  1857).  Sein  letztes  Ilaupt- 
werk  filhrt  den  Titel:  De  la  justice  dans 
la  revolution  et  dans  I’eglise,  1858,  in  drei 
Bknden.  Er  wollte  darin  neue  Prinzipien 
der  praktischen  Philosophic  geben,  deren 
Inhalt  er  die  Gerechtigkeit  nennt.  Unsere 
Wtlrde  empfinden  und  behaupten,  zuerst  in 
Allem,  was  uns  eigenthttmlich  ist,  sodann  in 
der  Person  des  Nilchsten,  und  zwar  ohne 
egoistische  Motive,  ohne  Rlicksicht  auf  die 
Gottheit  oder  auf  die  Geraeinschaft:  dies  ist 
das  Recht.  Bei  jeder  Gelegenheit  bereit  sein, 
mit  Energie  und  nbthigenfalls  gegen  sich 
selbst,  die  Vertheidigung  dieser  WUrde  zu 
libernehmen,  dies  ist  die  Gerechtigkeit.  Und 
diese  Gerechtigkeit  ist  keine  blosse  Idee, 
sondern  sie  ist  in  uns  wirklich,  sie  ist  die 
wesentlich  sociale  Eigenschaft.  Die  Gerech- 
tigkeit ist  die  spontan  empfundene  und  gegen- 
seitig  verbllrgte  Achtung  vor  der  Wtlrde 
des  Menschen,  in  welclier  Person  und  unter 
welchen  Umstiinden  sie  sich  immer  verletzt 
finde,  welchen  Gefahren  uns  ilire  Vertheidigung 
immerhin  aussetze.  Im  Einzelnen  werden 
Uber  Ehe,  Liebe  und  Familie  mit  dem 
strafenden  Ernst  eines  alten  Propheten,  dem 
Leichtsinn  und  der  sittlichen  Verkommenheit 
des  Zeitalters  gegentlber,  die  strengsten 
GrundsMtze  entwickelt.  Es  waren  von  diesem 
Werke  bereits  zehntausend  Exemplare  ver- 
kauft,  als  dem  Verfasser  durch  das  Zucht- 
polizeigericht  der  Seine  drei  Jahre  Gef&ng- 
niss  und  4000  Francs  Geldbusse  dictirt  wurden. 
Dem  Gefiingnisas  entging  er  durch  die  Flucht 
nach  Brllssel.  nIch  bin  arm  (schreibt  er), 
wie  meine  Eltern  waren;  seit  fast  vierzig 
Jahre n habe  ich  gearbeitet.  und  ich  armer 
stnrmverschlagener  Vogel  liabe  den  Zweig 
noch  nicht  gefunden,  der  meine  Brut  schirmen 
soil.44  Er  kehrte  mit  seiner  Familie,  Frau 
und  zwei  Tdchtern,  nach  dor  vom  Kaiser- 
reich  im  Jahr  1860  gewilhrten  allgemeinen 
Amnestic  nach  Paris  zurllck,  wo  er  1865' 
an  einem  Brustleiden  starb.  Dem  Geistlichen 
von  Passy,  der  an  sein  Sterbebett  gekommen 
war,  um  ihm  die  Absolution  zu  geben,  schickte 
er  weg  und  sagte  zu  seiner  Frau:  „Von  dir 
begehre  ich  die  Absolution ! M Ohne  alle 
kirchliche  Ceremonie  wurde  er  begraben. 
Sein  Leben  haben  im  Jahr  1872  C.  Cldment 
und  C.  A.  Saint-Bcuve  beschrieben. 

FscIIoh,  Michael,  siehe  Michael, 
genannt  Psellos. 

Ptolemaios  aus  KyTOne  war  ein  Skep- 
tiker  aus  der  Schule  des  Pyrronikers  Timon 
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im  letzten  vorchristlichen  Jahrhundert  und 
ein  VorgAnger  des  Ainesidemos.  Ausser  zwei 
Epikureern  gleicbcs  Namens  aus  Alexandrien, 
deren  Lebenszeit  unbekannt  ist , wird  noch 
ein  Peripatetiker  Ptolemaios,  der  sicli  dnrch 
Gedichte  und  Pmnkreden  bekannt  gemacht 
babe,  als  Zeitgenosse  des  Platonikers  Longinos 
genannt.  Einera  Platoniker  Ptolemaios  end- 
lich,  wabrscheinlich  aus  der  Scbule  des  Por- 
pbyTios,  wird  in  cinem  bei  dera  Saramler 
Stobaios  erbaltenen  Brncbsttlcke  des  Jam- 
blicbos  die  Lebre  beigelegt,  dass  die  Seele  aucli 
ausserhalb  ihres  jetzigen  Leibesgerilstes  nocb 
mit  einem,  wenn  auch  feinern,  Leibe  bc- 
kleidet  sei. 

Pullus,  Robert,  siehe  Robert  ge- 
nannt Pullus,  Pollanus,  Poulain. 

PyrrhOn  oder  Pyrron  aus  Elis  soil 
den  Megariker  Bryson  zum  Lehrer  gebabt 
baben  und  befand  sicb  als  Maler  im  Gefolge 
des  Demokriteers  Anaxarcbos,  des  Begleiters 
von  Alexander  auf  seinem  Zug  nacb  Asien. 
SpAter  lebte  er  in  seiner  Vaterstadt  zwar 
geaehtct,  jedocb  in  iirmlicben  Verhiiltnissen, 
zuletzt  als  Oberpriester.  Obne  Scbriften 
binterlassen  zu  baben,  erwarb  er  sich  im 
Altertbum  Ruf  als  Skeptiker.  Seine  Ansicliten 
sinduns  nur  aus  denBerickten  seiner  Schiller, 
namentlicb  des  Timon  aus  Pblifts  bekannt. 
Hiemacb  lAuft  seine  Lebre  darauf  binaus, 
dass  wir  von  der  Beschaffenbeit  der  Dinge 
Nichts  wissen  kbnnen  und  darum  unser  Ur- 
theil  zurilckbalten  milssen  ( Aphasie  oder 
Akatalcpsie),  um  zur  unerscbiltterlicben  Ge- 
milthsruhc  ( Ataraxie ) und  zu  gltlcklicbem 
Leben  zu  gelangen.  Da  die  Dinge  unserm 
Wissen  schlechtbin  unzugAnglich  sind  und 
weder  Wahrnehmung,  nocb  Vernunft  ein 
zuverlii8siges  Urtheil  abgebcn  kbnnen,  so 
kbnnen  wir  von  jeder  Eigenschaft,  die  wir 
einem  Dinge  beilegen,  ebenso  gut  auch  das 
Gegentheil  aussagen.  Dass  uns  Etwas  so 
oder  anders  erscbeint,  kbnnen  wir  nicbt 
laugncn,  aber  niemals  bebaupten,  dass  es 
wirklick  so  sei.  Da  es  hiernach  nur  ein 
leerer  Wahn  ist,  als  ob  ein  Aussercr  Zustand 
vor  dcm  andern  etwas  voraus  babe,  so  bat 
nur  die  ricbtige  Beschaffenheit  unsers  Innern 
oder  die  Tugeud  einen  Werth,  und  nur  durch 
sie  gelangen  wir  zur  Gliickseligkeit,  welcbe 
das  Ziel  der  Philosophic  ist. 

. Pythagoras  nannte  sicli  ein  Mann  von 
etruskiscber  (tyrrheniscker)  Herkunft,  welcher 
im  Jalir  510  vor  Chr.  durcb  ein  samiscbes 
Ilandelsschiff  an  die  Siidostkilste  Unteritaliens 
(Grossgriecbenlands)  gebracht  wurde,  wo  er 
in  Sybaris  an  das  Land  stieg  und  von  da 
nacb  der  benachbarten  achAischen  Pflanz- 
stadt  Kroton  im  heutigen  Calabrien  wanderte, 
wo  er  sich  niederlicss  und  als  der  erste 
bffentlicbe  Volkslebrer  auftrat,  welcher  jenc 
namcniose  Kunst  besass,  einen  persbnlicben 
Eindrnck  auf  die  Menschen  zu  macben  und 
durcb  anregende  Wirkuugen  auf  dieselben 


cine  so  lcbkafte  Begeisterung  ftlr  seine  Person  ’ 
zu  erzeugen,  dass  er  scbon  bald  nacb  seinetn  < 
Abtreten  vom  Scbauplatze  der  Gegenstand 
verherrlichender  Sagen  und  Dichtungen 
wurde,  aus  deren  trtlber  Pracht  eine  spAtere 
kritiscbc  Gescbichtsbetrachtung  nur  mit  Mflhe 
und  Noth  einen  festen  geschichtlicben  Kern 
zu  gewinnen  im  Stanue  ist.  Der  damals 
secbzigjabrige  Mann  war  als  der  Sohn  eines 
in  Samos  ansAssigen  Kaufberrn  und  Stein- 
scbneidekllnstlers  Mnesarchos  569  vor  Chr. 
in  Tyros  geboren,  wohin  seine  Mutter  den 
Vater  auf  einer  Handelsreise  begleitet  hatte. 
Seitdem  durch  den  Kbnig  Psammeticb  (665  bis 
611  vor  Chr.)  Aegypten  den  Griechen  ge- 
bffnet  worden  war,  batten  sich  die  Samier 
mit  ihren  korintbisclien  Dreiruderern  und  ihren 
selbsterfundenen  weitbauchigen  Kauffahrern, 
deren  Ilintertheil  einem  Fischschwanze  glich, 
eifrig  auf  den  Handelsverkehr  mit  Aegypten 
geworfen  und  zu  Naukratis  an  einer  der 
Nilmlindungen  eine  Niederlassung  gegrllndet, 
wAhrend  sich  in  der  samiscben  Heimatb  unter 
Agyptiscben  Einfliissen  eine  Kunstschnle 
bildete,  welcbe  mit  der  Verfertigung  von 
Tbongefassen  und  Holzschnittwerk  bald  auch 
die  Marmorbildnerei  und  den  Erzguss  ver- 
band,  um  die  Tempel  und  Prachtbauten  der 
reichen  und  bltlhenden  Inselhauptstadt  mit 
Bildwerken  zu  scbmtlcken.  Um  die  Zeit  der 
Geburt  des  Pythagoras  (569)  herrschte  einer  der 
reichen  Grundbesitzer  (Geomoren),  in  deren 
Ilanden  sich  die  Herrschaft  liber  Stadt  und 
Inselgebiet  befand,  der  altere  Polykrates. 
Gleichalterig  mit  dessen  Sdbnen,  war  der 
reiche  Kaufmannssohn  Pythagoras  als  acht- 
zebnjabriger  Jllngling  (551)  bei  nfichtlicher 
Weile  mit  seinem  Jugendlebrer  Hermodamas 
aus  seiner  Vaterstadt  entflohen  und  hatte 
sicb  zunhcbst  zu  seinem  Oheim  auf  die  Insel 
Lesbos  begeben,  um  dort  den  Unterricht  und 
Umgang  des  Philosophen  Pherekydes  aus 
Syros  zu  geniessen.  Zwei  Jahre  spater  be- 
gab  er  sich  auf  das  Festland  der  jonischen 
Griechen  nacb  Miletos,  wo  damals  noch  in 
hobem  Alter  der  jonische  Naturpbilo«q»h 
Thales  und  der  etwa  seclizigjftbrige  Ana- 
ximander lebten.  Beide  batten,  wie  flber- 
licfert  wird,  in  Aegypten  ihre  Bildnng  voll- 
endet  und  mit  ihrer  Naturforschung  die  von 
der  Priesterschaft  Aegyptens  eifrig  gepdegte 
Grdssen-  und  ZablenwissenschaftnudHimmela- 
kunde  zu  verbinden  gestrebt.  Auf  den  Rath  j 
des  Thales  reiste  Pythagoras  urn’s  Jahr548 
vor  Chr.  liber  Sidon  nacb  Aegypten,  welcbe® 
damals  unter  der  Herrsckah  des  Amfau 
(Amasis)  stand.  Heliopolis,  Memphis.  Theben 
und  Sais  bildeten  die  Mittelpunkte  der 
Agyptischen  Priesterschaft,  bei  welcher  allein 
auch  die  Wissenscbaft  gepflegt  wurde.  hi 
Heliopolis  abgcwiesen,  wandte  er  sieh  nach 
Memphis,  aucli  bier  nicbt  zngeiasscn  nacb 
Theben  in  OberAgypten,  wo  er  unter  strong**  1 
Bedingungen  aufgenommen  wurde.  Zwei 
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und  zwanzig  Jahre  lang  soli  er  als  Mitglied 
der  flgyptischen  Priesterschaftdortzugebracht 
und  im  Jahr  52G  die  Erobening  und  Ver- 
wtlstung  dea  Pharaonenlandes  durch  den 
PerserkOnig  Cambyses  erlebt  haben.  Mit 
Tausenden  der  angesehensten  Aegypter,  ins- 
besondere  aus  der  Priesterschaft  ward  Pytha- 
goras, so  wird  erzilhlt,  als  Gefangener 
nach  Babylon  abgefilhrt,  wo  er  rait  dem 
greisen  Zoroaster  (gestorben  522  vor  Chr.) 
verkehrt  und  von  den  Chaldiiern  in  die 
Arithmetik  eingeftlhrt  worden  ware.  Nach 
einem  zwolfj&hrigen  Aufenthalt  in  Babylon 
erhielt  Pythagoras  vom  Perserkonige  Dareios 
die  Erlaubniss  zur  Rllckkehr  nach  seiner, 
jetzt  unter  persischer  Oberhoheit  stehenden 
jonischen  Inselheimath,  die  er  nach34jiihriger 
Abwesenheil  (513)  wieder  betrat.  Da  es  ihm 
jedoch  dort  unter  den  ver&nderten  bffent- 
lichen  Verhilltnissen  nicht  behaglich  war, 
so  reiste  er  ttber  Kreta  nach  Griechenland, 
wo  er  Lakedaimon,  Elis,  Sikyon,  Phlius  und 
Delphoi  besuchte.  Letzterer  Ort  war  damals 
der  von  einer  Priesterinnung  beherrsckte 
blilhende  Mittelpunkt  des  religiosen  Lebens 
der  Hellenen,  wo  neben  dem  Apollondienst 
auch  ein  Dienst  des  unterirdischen  Dionysos 
keimisch  war.  In  die  dortigen  Weihen  auf- 
genommen,  kehrte  Pythagoras  nach  Samos 
zurllck,  nachdem  er  liberaTl  die  Heiligthlimer 
und  Opferstktten  der  Ilcllcnen  besucht,  als 
Priester  mit  den  priesterlichen  Gelehrten 
verkehrt  und  sich  (wie  anderthalb  Jahr- 
hunderte  spater  der  attische  Redner  Isokrates 
meUlet)  eifriger  als  irgend  ein  Andcrer  mit 
Opfern  und  gottesdienstlichen  Gebrduchen 
beschaftigt  hatte.  Auf  diesen  Reisen  durch 
Griechenland  hatte  Pythagoras  (wie  uus 
Cicero  erziihlt)  im  Lande  Sikyon  durch  sein 
reiches  Wissen  und  seiner  Rede  Fluss  die 
Bewunderung  des  Herrschers  Leon  in  der 
Stadt  Phlius  erweckt,  sodass  ihn  dieser 
fragte,  auf  welclie  Kuust  er  sich  am  Meisten 
verstehe,  worauf  Pythagoras  erwiderte,  cine 
Kunst  verstehe  er  nicht,  sondern  er  sei  ein 
,.Philosophos“.  Da  habe  sich  Leon  tiber 
aie  Neuheit  des  Namens  hochlich  gewundert 
und  desshalb  gefragt,  wer  denn  solclie  Philo- 
sophen  wliren  und  worin  sie  sich  von  Andern 
unterschieden.  Man  kann  (antwortete  Pytha- 
goras) das  Leben  der  Menschen  mit  den 
olympischen  Spielen  vergleichen.  Denn  ge- 
rade  so,  wie  bei  diesen,  suchen  Einige  Ruhm 
und  Krilnze,  Andere  Gewinn  durch  Kauf 
und  Verkauf,  nocli  Andere  gehen  weder 
nm  des  Beifalles,  noch  um  des  Gewinnes 
willen  hin.  sondern  nur,  um  das  wunderbare 
Scliauspiel  zu  geniessen  und  Alles  zu  sehen 
und  zu  erfahren,  was  dort  vorgeht.  Ebenso 
verlassen  wir  unser  himmlischcs  Vaterland 
und  kommen  in  die  Versaramlung  der  Men- 
schen, wo  nur  Wenige  die  Habsucht  und 
Eitelkeit  gering  schatzen  und  die  Natur 
studiren.  Diese  Letzteren  nun  sind  die 

li«Atk,  Uindwirterbuch. 


Philosophen,  und  wie  es  dem  freien  Manne 
(so  schloss  Pythagoras  seine  Antwort  an 
Leon)  am  Meisten  geziemt,  Zuschaucr  zu 
sein,  ohne  Erwerb  *zu  suchen,  so  ist  auch 
im  Leben,  weit  vor  alien  andern  Bestrebuugen, 
die  Bctrachtung  und  Erforschung  der  Dinge 
vorzuzichen.  End  so  ist  es  denn  einstimmige 
Ueberlieferung  des  Altherthums,  dass  unter 
alien  griechischen  Denkern  Pythagoras  zuerst 
das  Wort  „Philosophie“  gebranchte  und  sich 
selbst  einen  Philosophen  nannte.  Nachdem 
jedoch  der  samische  Philosoph  mit  den  in 
seiner  Vaterstadt  gehaltenen  offentlichen  Lehr- 
vortragen  kein  GlUck  gemacht  hatte,  beschloss 
er  als  nahezu  Sechziger , nach  den  bliihenden 
Griecheustadten  Unteritaliens  auszuwandern, 
und  so  finden  wir  ihn  im  Jahre  510  in  der 
achaischen  Pflanzstadt  KrotOn,  die  im  Alter- 
thume  um  der  Gesuudheit  der  Lage  willen, 
wie  durch  die  kraftigen  Manner  und  gewal- 
tigen  Faustkampfer,  die  sie  grosszog,  be- 
rlthmt  war.  Durch  seine  hohe  Gestalt  und 
vornehme  Haltung  machte  Pythagoras  so- 
gleich  bei  seinem  Erscheinen  uuter  den 
Krotoniaten  Aufsehen.  Durch  eine  in  der 
Ringschule  der  Stadt  an  die  reifere  Jugend 
gehaltene  Rede  wurde  (wie  der  Messenier 
Dikaiarchos,  der  Schiller  des  Aristoteles, 
meldet)  die  Blirgerschaft  von  Kroton  so 
giinstig  fllr  ihn  gestimmt,  dass  er  auf  An- 
suchen  des  dortigen  Rathes  der  Alten  auch 
an  die  llbrige  Jugend  und  an  die  im  Tempel 
der  Here  (Juno)  sich  versammelnden  Frauen  ' 
besonderc  Ansprachen  liielt.  Jung  und  Alt 
drkngte  sich  zu  seinen  Vortragen,  und  er 
besass  in  kiirzester  Frist  zu  Kroton  zahl- 
rciche  Bewunderer,  Verehrer  und  Auhanger, 
sodass  ihn  spaterhin  ein  neidischer  Tadler 
einen  bezaubernden  Schwatzer  und  listigen 
Menschenjager  nennen  mochte  und  selbst 
Aristoteles  berichten  konnte , die  Krotoniaten 
hatten  den  Pythagoras  fllr  einen  gotter- 
gleichen  Mann,  ja  fllr  Apollon  selber  ge- 
halten,  der  sich  in  menschlicher  Gestalt  in 
in  ihrer  Mitte  niedergelassen  habe.  Der 
von  Apollon’s  berilhmter  Orakelstatte  Delphoi 
(Delphi)  aus  seinen  Einfluss  auf  die  grie- 
chische  Welt-  und  Lebensanschauung  gel- 
tend  machende  apollinische  Geist  stcllt  (wie 
Ernst  Curtius  treffend  sagt)  einem  harra- 
losen  Dahinleben  in  Natur  und  Welt  die 
Forderung  prllfender  Selbsterkenntniss,  der 
uubefangenen  und  freien  Entfaltung  aller 
Anlagen  eine  strenge  Zucht  des  Einzelnen, 
wie  der  im  Staate  vereinigten  Menschen, 

Segentiber  und  verlangt  anstatt  behaglicher 
elbstzufriedenheit  ein  rastloses  Suchen  und 
Arbeiten  des  Geistes.  Im  Sinne  dieser  zu 
Delphoi  ausgebildeten  Ideen  wollte  (wie 
Curtius  weiter  hervorhebt)  Pythagoras  wirken 
uud  er  hat  seine  Weisheit,  wie  auch  sein 
Name  andeutet  (pythischcr  Redner),  von  der 
delphischen  Pricsterin  Pythia,  und  Themis- 
tokleia  wird  die  damaligc  delphischc  Prie- 
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sterin  genannt,  welche  ihm  die  Lehre  ilber- 
lieferte,  die  er  verbreitete.  Diese  Weisheit 
(fkhrt  Curtins  fort)  will  sich  im  Menscben 
selbst  verwirklichen,  und  nicht  in  Lehr- 
sktzen,  sondern  in  Thatcn  zur  Wahrbeit 
werden;  sie  wird  lebendig,  indem  sich  cine 
Gemcinschaft  von  Menschen  bildet,  welche 
von  gleicher  Tngendliebe  beseelt,  einen 
engen  Bund  zusamnicn  bilden,  worin  Jeder 
wie  die  Saule  eines  dorischen  Tempels  nur 
als  Glied  des  Ganzcn  eine  Bedeutung  hat. 
Es  ist  die  Herstellung  einer  heiligen  un- 
verbrtichlichen  Ordnting,  welche  die  Pytlia- 
goraer  rait  dem  Namen  „Kosmos“  bezeich- 
neten,  einer  Ordnung,  welche  die  Mannig- 
faltigkeit  der  theilnehmenden  Personen  so 
sehr  zur  Einheit  verbindet,  dass  Alle  nur 
Ein  Wille,  nur  Ein  Gesetz,  nur  Einen  ge- 
meinschaftlichen  Besitz  kennen.  Hier  ist 
Religion,  Philosophic  und  Staatsverfassung 
in  Eins  verschmolzen. 

Pythagoras  hatte  sich  noch  nicht  lange 
unter  den  Krotoniaten  niedergelassen,  als 
zwischen  den  beiden  achaischen  Nachbar- 
stadten  Kroton  und  Sybaris  ein  ftlr  letztcre 
verhangnissvoller  Krieg  sich  entzllndete. 
Nach  mehrmonatlichem  Kampfe  trugen  die 
Krotoniaten  liber  die  im  Wohlleben  ver- 
wciclilichten  Sybariten  den  Sieg  davon;  im 
Jahre  509  war  die  Macht  von  Sybaris  ge- 
brochen  und  das  Gebiet  der  Sybariten  in 
den  Handen  der  Krotoniaten,  welche  das 
* eroberte  Stadtgebiet  nach  dem  Loose  zn 
Gunsten  der  hochstbegiltertcn  Edelleute 
Kroton’s  vertheilten.  Auch  Pythagoras  sie- 
delte  nun  von  Kroton  nach  Sybaris  liber 
und  lebte  auf  eincm  sybaritischen  Landgute. 
Von  einem  reichen  Krotoniaten  znm  Erben 
eingesetzt,  grllndete  sich  der  Einundsechzig- 
jahrige  einen  hkuslichen  Herd,  indem  er 
sich  mit  Theano,  der  schonen  und  geist- 
vollen  Tochter  seines  kroton iatischen  Gast- 
freundes  Brontinos  vermahlte,  die  ihm 
mehrerc  Kinder  gebar.  Er  grllndete  auf 
seinem  Landgnte  eine  Bildungsanstalt,  welche 
der  Mittelpunkt  ftlr  einen  doppelten  Ivreis 
von  Anhiingern  wurde.  Wkhrena  erwachsene 
und  gercifte  MilnneT  als  Zuhorer  einen  weitern 
Kreis  pythagorkischer  Genossen  bildeten, 
waren  die  jllngem  Mitglieder  die  soge- 
nauntcn  Mathematiker,  in  der  umfassenden 
gricchischen  Wortbedeutung,  d.  h.  die  Lehr- 
linge  und  Wissenschaft  treibenden  Anhknger 
des  Meisters,  dcssen  „Er  hat’s  gesagt!“  fitr 
sie  die  hochste  und  letzte  Entscheidung  war. 
Dieser  engerc  Schiller  - und  J(lngcrkrei8 
bildetc  den  eigentlichen  Kern  des  pytha- 
gorkischen  Bundes,  als  eines  auf  eigenthilm- 
liche  Lebeusweise  gcgrllndeten  Vereins,  wel- 
cher  als  eine  religiflssittliche  und  wissen- 
schaftliche,  die  Gesammterzieliung  und  Bildung 
der  Glieder  bezweckendo  Genossenschaft  zu- 
gleich  offentliche,  das  bllrgerliclie  Gemein- 
wcscn  bctreffende  Zwecke  verfolgtc,  sofern 


eben  die  Bnndesglieder  als  die  edelsten  und 
Besten  anch  die  zur  Regiernng  des  Staates 
Befalrigtsten  sein  sollten.  In  seiner  letzten 
und  hochsten  Abzielung  war  somit  der  pytha- 
gorkische  Bund  eine  Bildnngsclmle  flirMknner 
des  bffentlichen  Lebens  im  weitesten  Sinne 
des  Wortes  und  ftlr  staatliches  Wirken  ins- 
besondere.  Durch  wissenschaftlichen  Unter- 
richt  in  alien  den  Gegenst&nden , welche  die 
griechische  „Mathesis“  oder  das  Lern-  und 
Wis8enscliaftsgebietdamaligerZeitumspannte, 
in  Verbindungmit  einer  durch  strenge  religiOs- 
sittliche  ZucTit  und  Gesinnung  geregelten 
Lcbensweise  sollte  dieser  Zweck  erreicht 
werden.  Pythagoras  liess  seine  Sch flier 
zu8ammenleben,  gemeinschaftlich  essen  und 
schlafen  und  die  Kosten  aus  einer  gemein- 
schaftlichen  Knsse  der  einzelnen  Beitrkge 
durch  bestellte  Verwalter  und  Wirthschafter, 
ganz  nach  dem  Vorbilde  der  kgyptischen 
Priestergenossenschaft,  bestreiten.  In  ilirer 
Lebensweise,  ihrer  Thktigkeit,  ihrer  Erholung 
waren  die  Bundesglieder  an  eine  strenge 
Ordnung  und  feste  Regel  gebunden.  Auch 
Baden  und  Spazierengehen,  Frflhstilck  und 
Hauptmahlzeit  batten  ihTe  bestimmten  Tages- 
stnnden.  Frllh  nach  dem  Erwachen  ver- 
richteten  sie  ihr  Gebet,  mit  dem  Angesicht 
zur  aufgehenden  Sonne  gekehrt,  wandelten 
einzeln  an  stille  Oerter,  in  Haine  oder  Tetnpel, 
sangen  zur  Lyra  und  bereiteten  sich  so  fflr 
den  Untcrricht  oder  die  Beschkftignngen 
des  Tagea  vor,  dessen  Friihstunden  damit 
ausgeflillt  wnraen.  Daranf  folgten  gymna- 
stische  Uebungen,  die  dem  Kdrper  Kraft 
und  Gewandheit  geben  sollten.  Von  diesen 
Lcibesilbupgen  gingen  sie  zu  einem  einfaeh^i 
und  leichten,  meist  nur  aus  Brod  und  Honig 
bestehenden  Mittagsessen,  nach  dessen  Been* 
digung  sie  sich  theils  den  Geschaften  des 
Lebens,  theils  wieder  dem  Forschen  und 
Lerncn  widmeten.  Gemeinschaftliche  Spazier- 
gknge  folgten  gegen  Abend,  und  nach  einem 
kalten  Bade  nalimen  sie  vor  Sonnenuntergang 
eine  gemeinschaftliche  Abendmahlzeit  ein. 
Erst  bei  dieser  genossen  sie  Fleisch  and 
Wein,  obwohl  beides  nur  mkssigw  Ceber 
den  Genuss  des  Fleisches,  der  Fische  und 
der  Bohnen  widersprechen  sich  die  Berichte. 
Die  thierische  Nahrung  ganz  zu  verschmahen 
und  sich  auf  Pflanzeukost  zn  beschrknken, 
bei  letzterer  aber  die  Bohnen  zu  venneiden, 
dies  scheinen  erst  Uebcrtreibungen  spfiterer 
Pytbagorker,  wenn  auch  bereits  zu  Aristoteles 
Zeiten,  gewesen  zu  sein.  Pythagoras  und 
seine  nkchsten  Schiller  enthielten  sich,  naueh 
den  kltesten  Zengnissen,  der  Fleischspeisen 
nicht  gknzlich,  sondern  vermieden  nnr  den 
Genuss  gewisser  Theile  der  Thiere,  and 
Bolmengericht  war  sogar,  nach  ebendenselben 
vollgilltigen  Zengen,  ihre  Lieblingsspeiae. 
Nach  der  Hauptmahlzeit  am  Abend  folgten 
Spenden  und  Opfer,  nnterhaltende  Vorlcsung 
durch  die  jllngsten  Mitglieder,  zuletzt  Gebet 
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nnd  Dankspruch  an  die  Gutter,  worauf  man 
sich  trennte.  Anch  durch  eine  bestimmte 
Kleidung  unterschieden  sich  die  Glieder  des 
VeTeins  vor  iliren  tlbrigen  Mitbilrgern. 
WShrend  sich  namlich  die  flbrigen  Griechen 
in  wollene  Zenge  kleideten,  w&hlte  Pytha- 
goras  ftlr  sich  nnd  seine  Frennde  Gewiinder 
von  feiner  Sgyptischer  Kattun  - Leinwand, 
die  oft  mit  Purpur  gefiirbt  oder  wenigstens 
rait  Pnipnrstreiren  durch zogen  war. 

Dass  Pythagoras  niclits  Schriftliches  hinter- 
lassen  hat,  wird  von  Plutarchos  und  Porphyrios 
ansdrilcklich  bezeugt.  Auch  bei  Aristoteles 
nnd  seinen  Schtilern  geschieht  keiner  von 
Pythagoras  selbst  verfassten  Schriften  Er- 
wahnnng.  Dass  er  jedoch  im  ganzen  Wissens- 
gebiete  damaliger  Zeit  ungewdhnliche  Kennt- 
nisse  besass,  die  er  aus  Schriften  ausw&hlte 
und  welche  die  Mitgift  seiner  Schule  warden, 
wird  von  seinem  jtingern  Zeitgenossen  Hera- 
kleitos  ans  Ephesos  gemeldet,  welcher  auch 
hezeugt,  dass  unter  alien  Menschen  Pytha- 
goras das  Lernen  von  vielen  Dingen  am 
Meisten  getlbt  babe.  Die  Kenntniss  der 
Grossen,  Formen  nnd  Zahlen  war  ftlr  Pytha- 
goras der  Gegenstand  nnd  Inlialt  des  Lernens 
und  Studinms,  die  „Mathesis“  im  weitesten 
Shine  des  Wortes,  wonach  dieselbe  bei  den 
Griechen  dasjenige  umschloss,  was  spiltcr 
als  Philosophic  und  Mathematik  unterschieden 
wnrde.  Die  Mathematik  des  Pythagoras  und 
der  Griechen  tiberhaupt  ruht  aber  vorzugs- 
weise  auf  geometrischer  Grundlage.  Auch 
Himmelsknnde  und  Zahlenwissenscliaft  hatte 
bei  ihnen  die  geometrische  Form,  und  die 
Geometrie  als  Wissenschaft  der  Formen  und 
Raumgrftssen  ist  es  vorzugsweise,  deren 
AnfSnge  die  Alten  auf  die  Erfindung  der 
igyptischen  Priestergelehrten  zurtickfUhrten. 
Von  ihnen  hat  sie  Pythagoras  gelernt;  er 
hat  (wie  Kallimachos  von  Kyrene  sagt)  die 
Anfgaben  der  Geometrie  und  deren  Losung 
theils  von  den  Aegyptem  zuerst  zu  den 
Grieohen  gebracht.  theils  selbst  erfunden; 
wesshalb  denn  auch  sclion  ira  Zeitalter  des 
Aristoteles  Manche  behauptetcn,  Pythagoras 
habe  ftgyptische  Priesterweisheit  in  der  Stille 
zn  der  seinigen  gemacht  und  in  Griechcnland 
alB  seine  eigne  Weisheit  verbreitet.  Pytha- 
goras gilt  bei  den  Alten  als  Eriinder  eines 
gnmdwichtigen  gcometrischen  Lehrsatzes, 
welcher  bis  auf  den  heutigen  Tag  seinen 
Namen  filhrt  und  als  eigentlicher  „magistcr 
maiheseos  “ gilt.  Dass  Pythagoras  auch  den 
Begriff  regelmassigex  Vielecke  kannte,  d.  h. 
der  Vielecke  von  gleichen  Seiten  und  Winkeln, 
welche  demnach  in  einen  Kreis  eingeschrieben 
werden  kbnnen,  geht  aus  der  Bedcutunghervor, 
welche  das  durch  Verlilngerung  der  Seiten 
des  regelmiissigen  FUnfecks  eutstehende  so- 
genannte  „Sternfflnfeck“  oder  FUnfwinkel- 
zeichen  (Pentagramtna)  in  der  pythagorftischen 
Schnle  hatte.  Dieses  drcifach  vcrschlungenc 
Dreieck,  welches  sich  unzilhlige  Male  in  den 


Ugyptischen  Tempeln  angebracht  findet,  war 
n&mlich,  wie  Lukianos  meldet,  eines  der  ge- 
heimen  Zeichen,  woran  sich  die  Pythagoriier 
wieder  erkannten  und  wurde  in  ihrer  syra- 
bolischen  Sprache  Hygieia  d.  h.  Gesundheit 
genannt.  Eben  daraus  geht  hervor,  dass 
Pythagoras  die  Theilung  der  Linien  nach 
der  stetigen  Proportion  oder  dern  iiussern 
und  mittlern  Verhtlltniss  d.  h.  den  spHter 
sogenannten  „goldenen  Sclinitt“  des  Arclii- 
medes  kannte,  welcher  in  den  Schnittlinien 
des  Sternfiln fecks  unmittelbar  gegeben  ist. 
Er  iibertrug  aber  den  Begriff  regelmiissiger 
Vielecke  zugleich  auf  Kbrper  und  dachte 
sich  regelmitssige  Korper  als  solche,  deren 
SeitenflSchen  gleiche  und  zugleich  regel- 
miissige  Vielecke  sind  und  deren  Ecken  dem- 
gemiiss  in  die  Hohlfliiclie  einer  Ivugel  ein- 
geschrieben werden  konnen.  Seinem  Scharf- 
sinne  entging  nicht  der  merkwtlrdige  Umstand, 
dass  es  solcher  regelmiissigen  Korper  nnr 
fttnf  verschiedene  geben  kbnne,  deren  erste 
Aufstellung  und  Bezeichnung  als  Vierfblchner, 
Seclisfladmer,  Achtflachner,  ZwolfHacliner 
und  Zwanzigflilchner  ebenfalls  dem  Pytha- 
goras beigelegt  wird.  Und  wenn  seiner  mathe- 
matisch  geschulten  Anschauung  auch  die 
sichtbaren  Grundeleraente  der  Natur  in  dieser 
regelmftssig  bestimmten  Kdrpcrgestalt  er- 
schienen,  so  war  dies  ein  zwar  noch  un- 
vollkommener,  doch  aber  immer  ahnungs- 
voller  Vorgriff  eines  erst  in  unserm  Jahr- 
hundert  zur  Ausbildung  gelangten  Theilcs 
der  mathematischen  Naturwissenschaft,  der 
Wissenschaft  von  den  Gcstaltungsverhiiltnissen 
der  lvrystalle,  deren  einfache  Grundformen 
eben  jene  filnf  regelmiissigen  Korper  sind. 
Der  pythagorftische  Lehrsatz  filhrte  seinen 
Erfinder  zu  Entdeckungen  im  Gebiete  der 
Zahlenkunde,  welche  fllr  die  griechische 
Bildung  von  grosster  Wichtigkeit  und  filr 
die  fortschreitende  Ausbildung  der  Zahlen- 
und  Kechnenkunde  von  urn  so  grosserer  Trag- 
weite  waren,  jemehr  diese  Thatsachen  gerade 
zu  den  Elementcn  der  Arithmetik  gehoren. 
Auch  den  fllr  alle  hohere  Zahlenunter- 
suchungen  selir  wichtigen  Unterschied  von 
Primzalilen  und  zusammengesetzten  Zahlen 
hat  Pythagoras  gekannt.  Die  Zahlenlehre 
(Zahlentheorie  oder  allgemeine  Arithmetik) 
wurde,  so  melden  die  Alten , von  Pythagoras 
zuerst  dargestcllt,  indem  er  all’e  Diuge  unter 
der  Form  der  Zahl  betrachtete.  Auch  be- 
diente  er  sich,  abwcichcnd  von  dem  bei  den 
Alten  gewohnlichen  Gebrauche  der  Buch- 
staben  als  Zahlzeichen,  eigner  Zahlzeichen, 
die  er  wahrscheinlich  in  Aegypten  kennen 
elernt  hatte  und  deren  Worth  sich  nach 
er  Stcllc  iinderte,  die  sie  einnahmen.  Damit 
stelit  eine  andere  Erfindung  des  Pythagoras 
in  Verbindung,  die  den  Namen  der  pytha- 
goraischen  Tafel  triigt  und  wahrscheinlich 
cine  hequeme  Anordnung  des  Einmaleins  war. 
Ilattc  er  als  Uchter  Jllnger  Apollon’s  die 
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Bescliiiftigiing  mit  der  Musik  in  seiner  Schule- 
eingeftthrt,  so  forschte  er  zugleicli  nacli  den 
Gesetzen  der  Tone  und  maclite  den  ersten 
Versnch  einer  Akustik.  Nach  der  Erziihlung 
des  Nikomachos,  eines  Schulers  von  Aristo- 
teles,  ging  Pythagoras  einst  an  einer  Schraicde 
voriiber  und  indem  er  auf  die  IlammerschlUgc 
achtete,  maclite  er  die  Entdeckung,  dass  die 
in  der  Quarte,  Quinte  und  Oktave  tbnenden 
Hummer  sich  im  Gewicht  zu  einander  ver- 
hielten,  wie  drei  Viertel  zu  zwei  Drittel  und 
ein  Halb.  Er  wurde  dadurch  veranlasst,  mit 
einer  gespannten  Saite  Uhnliche  Versuche 
anzustellen,  dnrch  welche  sich  ergab,  dass 
auch  bier  (lurch  cben  dieselben  VerhUltnisse 
der  LUnge  dieselben  Intervalle  der  Tone  her- 
vorgebracht  werden.  Zur  Messung  der  Inter- 
vals und  Schwingungsunterschiede  ersann 
er  das  so^enannte  pythagorUische  Monochord 
und  emplahl  noch  auf  dem  Sterbelager  die 
mathematisch  - musikalischen  UntersuchuDgen 
der  fortgesetzten  Pflege  seiner  Schuler.  Auch 
auf  die  Betrachtung  des  Weltganzen  wandte 
er  die  mathematische  Anschauung  an,  und 
erschien  ihm  dasselbe  als  nach  Zalil,  Maass 
und  Harmonie  georduet  oder  als  „Kosmos“, 
ein  Ausdrnck,  der  zunUchst  Wohlordnung 
bedeutet  und  (lessen  zuerst  Pythagoras  sich 
zur  Bezeichnung  der  Welt  bediente  und 
welcher  seitdem  in  den  Sprachgebrauch  der 
griechischen  Denker  tiberging.  Der  JUnger 
der  Ugyptischen  PriesterUrzte  Ubte  in  Kroton 
die  Heilkunde  pTaktisch  aus  und  erhob  sie 
zu  einer  GehUlfm  der  Staatskunst  und  Lebens- 
weisheit.  Die  Urztliche  Schule  zu  Kroton, 
welche  fUr  die  erste  und  berUhmteste  in  ganz 
Griechenland  gait,  schloss  sich  an  Pythagoras 
an,  und  die  spUtere  Zeit  weiss  viel  von  den 
glUcklichen  Heilungen  einzelner  PythagorUer 
zu  berichten.  Von  Pythagoras  selbst  wird 
der  Rath  Uberliefert:  Strebe  mit  allcr  Kraft 
zu  vermeiden  Krankheit  des  Leibes,  Ver- 
worrenheit  des  Geistes,  Ausschweifung  im 
Genusse,  Uneinigkeit  im  Hause  und  Zwiespalt 
im  Staatc! 

Obwohl  Pythagoras  nahezu  zwanzig  Jahre 
als  krotoniatischer  BUrger  auf  seinem  Land- 
sitze  im  eliemals  sybaritischen  Gcbiete  lehrend, 
erziehend  und  forschend  zubrachte,  so  wurden 
dock  die  von  ihm  verktlndigten  Grundsiltze 
des  delischen  und  delphischen  Apollon  mit 
dem  unglUcklichsten  Erfolge  in’s  Leben  ein- 
gefUhrt.  Die  von  Pythagoras’  Ideen  be- 
geisterte  Jugend  der  Krotoniaten  stand  als 
eine  geistige  Aristokratie  zu  schroff  und  un- 
vermittelt  der  Ubrigen  BUrgerschaft  gegen- 
Uber,  die  es  nicht  leiden  mochte,  dass  diese 
pythagorUische  Gesellschaft  unter  ihnen  besser 
sein  wollte  und  besser  war,  als  die  Uebrigen. 
Waren  nun  ohnedies  den  untern  Schichten 
der  Bevdlkerung  die  FrUclite  des  Siegs  Uber 
Sybaris  nicht  in  gleichem  Maasse,  wie  dem 
httchstbegUterten  Adel  der  Stadt,  zugetheilt 
wordcn,  so  waren  die  Keirae  von  Unzufrieden- 


heit  schon  lange  Zeit  vorhanden,  bis  sich 
endlich  im  Jahre  490  ein  begUterter  Mann 
aus  dem  Volke,  Kylon,  an  die  Spitze  der 
Unzufriedenen  stellte  und  AbUnderung  der 
stiidtischen  Verfassung  und  gerechtere  Ver- 
theilung  des  sybaritischen  Gebietes  verlangte. 
Pythagoras  war  die  Seele  des  Widerstanaes, 
den  die  Forderungeu  der  Volkspartei  bei  den 
herrschenden  Besitzesadel  fanden.  Vor  dem 
Ilause,  worin  die  PythagorUer  sich  zu  einer 
Festfeier  versammelt  batten,  rottete  sich  eine 
Volksmenge  zusammen  und  zersprengte  die 
Versammlung.  Mit  den  fltlchtigen  Pytha- 
gorilern  wurden  noch  andere  angesehene 
MUnner  der  Adelspartei  aus  der  Stadt  ?er- 
bannt  und  eine  neue  Vertheilung  der  frllher 
eroberten  sybaritischen  LUndereien  in’s  Werk 
gesetzt  Der  80jUlirige  Pythagoras  muaste 
mit  seiner  Familie  sein  Landgut  verlassen 
und  als  Neuerer  und  Unruhestifter  auswandem. 
Er  fand  in  Tarent  eine  gastliche  Aufnahme 
und  scheint  dort  noch  einige  Jahre  hindurch 
ein  mhiges  Alter  verlebt  zu  haben.  Seine 
AnhUnger  zerstreuten  sich  in  solche  StUdte 
Grossgriechenlands,  wo  sich  noch  die  Re- 
gierung  in  den  HUnden  der  Adelspartei  be- 
iand,  und  suchten  dort  ihre  GrundsUtze  zn 
verwirklichen,  wodurch  sie  jedoch  bald  filin- 
liche  Gegenwirkungen  der  Volkspartei  ber- 
vorriefen,  wie  sie  in  Kroton  stattgefunden 
hatten.  Es  war  bald  soweit  gekommen,  dass 
an  der  ganzen  Ktlste  von  Grossgriechenland 
die  pythagorUischen  Vereine  aufgelost  wurden. 
Auch  in  Tarent  entstanden  btirgerliche 
KUmpfe  und  VerfassungsverUnderungen,  in 
Folge  deren  im  Jahr  474  vor  Chr.  der 
96jUhrige  Pythagoras  verbannt  wurde.  Er 
fand  zu  Metapontum,  einer  sybaritischen 
Plianzstadt  am  tarentinischen  Meerbusen  eine 
neue  und  letzte  Zuliucht  Aber  auch  bier 
blieben  die  Unruhen  des  den  pythagoraiachen 
Grundsiitzen  feindseligen  Volkes  nicht  lange 
aus.  Die  dortigen  PythagorUer  wurden  in 
ihrem  Versammlungshause  Uber  fallen,  nor 
wenige  entkamen ; Pythagoras  selbst  entging 
zwar  den  AusbrUchen  der  Volkswuth,  warn 
aber  auf  das  Krankenlager  geworfen  und 
starb  im  99.  Lebensjahre.  Den  Ort  in  Meta- 
pontum, wo  er  gestorben  sein  soil,  einen  zn 
seinem  GedUchtniss  erbauten  Musentempel, 
wollte  der  Romer  Cicero  noch  gesehen  haben. 

AnhUnger  des  Pythagoras  sammelten  sich 
nach  der  Auflflsung  des  Bundes  in  grbsserer 
Anzahl  zu  Rhegion  an  der  sicilischen  Meer- 
enge,  ihreu  GrundsUtzen  und  ihrer  Lebena- 
weise  treu  bleibend.  Koch  zu  Lcbzeitcn 
Platon’s,  im  fUnften  Jahrhundert.  werden 
PythagorUer  genannt,  wie  Philolaos  an* 
Kroton  oder  Tarent,  Simmias  and  Keb£*t 
welche  nach  Platon’s  „Phaidonu  mit  Sokntes 
befreundet  waren,  Okellos  aus  Lukanieo, 
Alkmaion  aus  Kroton,  Eudoxos  an* 
Knidos,  Tiroaios  aus  Lokroi,  Didn  ana 
Syrakus,  Hippasos  aus  Metapontum  und 
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Andere,  welche  sick  theils  als  Sckrift- 
steller,  theils  als  Staatsm&nner  auszeickDeten. 
Wfihrend  ein  gleickzeitiger  Komiker  in  Atken 
fiber  die  Pythagoraer  seinen  Spott  ausgiessen 
mochte,  verschmahte  es  Platon  nickt,  nock 
in  seinen  spfitern  Lebensjakren  von  den 
or&ern  zu  lernen  nnd  sick  ikre  mathe- 


Pythago 

matischc 


matische  Bildung  anzueignen,  so  dass  er  fickt 
jrfiisck  fiber  den  Eingang  zu  seinem 


ldrsaale  in  der  Akademie  die  Worte  setzen 
konnte:  „Kein  der  Geometrie  Unkundiger 
trete  ein!“  Um  die  Mitte  des  vierten  Jalir- 
hunderts,  zur  Zeit  des  Aristoteles  war  die 
Zakl  der  wissensekaftliek  gebildeten  Pytka- 
gor&er  ausgestorben ; nur  in  Form  einer  rcli- 

S'ds-sittlichen  Lebensrichtung  erhielt  sich 
e pythagorSische  Sckule  auck  nock  in  dieser 
Zeit,  insbesondere  im  Zusammenkang  mit  dem 
Apollodienstundraitden  orphisch-dionysischen 
Weiken,  die  danim  Herodot  (um  aas  Jalir 
435)  geradezu  pythagoriseke  Weiken  nennen 
mockte.  Im  dritten  und  zweiten  vorchrist- 
licken  Jakrkundert  findet  sick  von  der  pytha- 

Soraischen  Sckule  keine  Spur  mekr.  Seit 
em  letzten  vorckristlicken  Jakrkundert 
warden  jedock  Wiederbelebungsversuclie  des 
Pythagorismus  gemacht ; es  wurden  Sckriften 
onter  dem  Namen  des  Pytkagoras  und  der 
filtern  PytkagorSer  verfasst  und  in  Umlauf 
esetzt  und  dadurch  der  Neupythagor&ismus 
er  ereten  christlickeft  Jakrkunderte  in’s  Leben 
gerufen. 


E.  RCth , Gesckichtc  unscrer  abemlliinclischen 
Philosophic.  II  (die  altesten  jonischcn  Dcnkcr 
und  Pythagoras,  1858,  2.  Aufl.  1862.) 

E.  Baltzer,  Pythagoras  der  Weise  von  Samos, 
1868  (an  Roth’s  Buch  sich  anschliessend.) 
E.  Zeller,  Pythagoras  nnd  die  Pythagorassage. 
(Reden  und  Abhandlungcn,  1865,  S.  30 — 50.) 


Von  einer  philosopkiscken  Lehre,  im 
eigentlichen  und  engern  Sinne  des  Wortes, 
kann  bei  Pythagoras  selbst  nickt  die  Rede 
sein,  sondern  nur  von  einer  Pkilosopkie  der 
Pvthagorfier.  Platon  ftikrt  (in  seinem  Werke 
vom  ^Staate44)  den  Pythagoras  nur  unter  den 
Minnern  auf,  welche  eine  eigentkfimlicke 
Lebensweise  gestiftet  hittten,  und  Aristoteles 
spricht,  wo  er  gelegentlick  auf  die  pytha- 
gorfiische  Philosophic  zu  reden  kommt,  nie 
von  Pythagoras  selbst,  sondern  stets  nur  von 
den  „sogenannten  Pythagorilcrn44.  Da  nun 
von  den  aus  der  Schrift  des  Pytkagorfiers 
Philolaos,  eines  Zeitgenossen  des  Sokrates, 
erhaltenen  Fragmenten  nickt  alle  ffir  eckt 
gelten  kfinnen,  andrerseits  aber  die  aus 
Schriften  von  Okellos,  Timaios  und  Archytas 
ttberlieferten  Bruckstticke  entschieden  unficht 
sind,  so  kdnnen  zur  Kenntniss  der  Pkilosopkie 
der  Pytkagorfier  neben  einigen  Andeutnngen 
der  iltesteu  Schuler  des  Aristoteles  hanpt- 
aichlick  nur  die  gelegentlicken  Mittheilungen 
des  Aristoteles  selbst  gelten.  Die  Pythagorfier 
(sagt  er)  befleissigten  sich  zuerst  der  Matke- 
matik  und  farderten  diese  Wissensckaft,  und 


da  sie  ausscklicsslick  hierin  gescbult  waren, 
so  wfihnten  sie,  die  Prinzipien  der  Mathe- 
matik  seien  die  Prinzipen  aller  Dinge.  Da 
die  Zaklen  von  Natur  frtiker,  als  alle  Dinge 
sind , so  glnubten  sie  in  den  Zahlen  mehr, 
als  in  Feuer,  Wasser  und  Erde,  Aeknlich- 
keiten  mit  dem  Seienden  und  Entstehenden 
zu  entdecken,  so  dass  ihnen  eine  gewisse 
Combination  von  Zaklen  die  Gerechtigkeit, 
eine  andere  solche  Combination  die  Vernunft 
nnd  Intelligenz,  wieder  eine  andere  die  reckte 
Zeit  und  gute  Gelegenheit  ausdrltcktc.  So 
construirten  sie  das  gauze  Universum,  den 
Kosmos,  als  Zakl  und  Harmonie.  Sie  be- 
haupteten,  die  Zahl  sei  der  Anfaug  (das 
Prinzip)  der  Dinge,  die  Ursache  ikrer 
materiellen  Existenz  und  ikrer  versekiedenen 
Zustiinde  und  Verfinderungen.  Die  Elemente 
der  Zakl  aber  sind  das  Gerade  und  Ungcrade, 
aus  deren  Verbindung  alle  bestimmten  Zaklen 
entstehen.  Das  Ungerade  ist  endlick  oder 
das  Begrenzende,  das  Gerade  ist  unendlich 
oder  das  Unbegrenzte;  denn  das  Gerade 
Ifisst  sick  in’s  Unendliche  fort  in  gleicke 
Tkeile  theilen , ohne  dass  ein  Ueberschnss 
bleibt,  es  ist  das  scklecktkin  Tkeilbare,  das 
widerstandlos  auseinander  Gekende,  Zer- 
fallende,  wogegen  das  Ungerade  einer  solcken 
Theilung  widerstekt,  in  der  Tkeilung  nickt 
aufgeht,  sondern  Stand  halt.  Andere  Pytha- 
gorfter  sagen,  es  gebe  zehn  Prinzipien  und 
stellen  diese  also  zusammen:  1)  Grenze  und 
Unbegrenztes  (Endlickes  und  Unendlickes): 
2)  Gerades  und  Ungerades;  3)  Eines  und 
Vieles;  4)  Recktes  und  Linkcs;  6)  Miinn- 
lickes  und  Weibliches;  6)  Rukendes  und  Be- 
wegendes;  7)  Gerades  und  Krurames;  8)  Lickt 
und  Finsterniss;  9)Gutesund  Boses;  10)gleick- 
seitiges  und  ungleickseitiges  Viereck.  Die 
Zakl  ist  die  Substanz  der  Dinge;  die  KOrper- 
welt  ist  Zakl ; denn  alles  Kfirperlicke  ist  nur 
Vervielfkltigung  des  Eins;  das  Eins  ist 
Punkt;  die  Verdoppelung  des  Punktes  oder 
die  Zwei  ergiebt  die  Linie,  die  Verdreifackung 
der  Linie  (die  Drei)  ergiebt  die  Flfiche;  die 
vierfachgenommene  Flfiche  ,oder  die  Vier 
giebt  den  Kfirper.  Da  aber  Punkt,  Linie 
und  FlSchc  ffir  sick  nur  die  Form  oder  die 
Grenze  des  Kfirpers  geben,  so  wird  dessen 
Inhalt  auf  das  Unbegrenzte  (Unendliche, 
Ausgedehnte)  zurfickgeffikrt,  welches  von  An- 
fang  an  durck  die  Grenze  angezogen  und 
mit  bestiramter  Form  ausgestattet  wird. 
Wie  aus  den  ersten  vier  Zaklen  das  kiirper- 
liehe  Sein  entstekt,  so  ist  Fttnf  die  Zakl  der 
be8timmtern  Beschaffenkeif  und  Gestaltung 
der  Dinge,  Seeks  die  Zakl  der  Besceltheit 
oder  dcr  Befasstkeit  des  Seins  unter  ein 
dasselbe  Zusammenlmltendes,  Sieben  die  Zakl 
der  Heiligkeit,  der  Gesundheit,  der  Vernunft, 
Ackt  die  Zakl  der  Licbe  und  Freundsckaft, 
der  Klugkeit  und  Erfindnngsgabe,  Neun  die 
Zahl  der  ausgleichenden  Gerechtigkeit,  Zehn 
die  Zakl  der  Vollendung,  welche  die  Natur 
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aller  Zahlen  in  sich  fasst.  In  der  Mitte  des 
Weltraumes  entstand  zuerst  das  Weltfeuer 
oder  die  llestia  (Vesta),  der  Herd  des  Welt- 
alls,  um  welchen  sicli  die  Himmelskbrper, 
wie  die  Erde,  als  Kugeln  im  Kreise  bcwegen. 
Die  Erdhohlkugel  besteht  aus  zwei  gesonderten 
H&lften,  der  ETde  und  der  Gegenerde,  welche 
von  den  Gegenfiisslern  der  Erde  bewohnt  ist 
und  zwischen  der  Erde  und  dem  Feuer  der 
Weltmitte  iliren  Umlauf  hat  , w&hrend  die 
um  das  Weltfeuer  kreisende  Sonne  mit  dem 
Monde  ikr  Licht  von  dieser  leuchtcnden 
Weltmitte  erhalten  und  es  der  Erde  mit- 
thcilen.  Durch  gewisse  Kreuzuugen  der 
Kreisbabn  der  Erde  mit  der  Sonnen-  und 
Mondbahn  entstehen  Sonnen  - und  Mond- 
liusternisse.  Von  der  Erde  mit  der  Gegen- 
erde wird  das  Feuer  der  Mitte  in  eiuern 
Tage,  vom  Monde  in  einem  Monate,  von  der 
Sonne  und  den  Planeten  Venus  und  Merkur 
in  einem  Jahre,  von  Mars  in  zwei,  von 
Jupiter  in  zwolf,  von  Saturn  in  drcissig 
Jahren  umkreist,  wahrend  die  Gesammtheit 
der  Ilimmelskdrper  einiger  tausend  Jahre 
bedarf,  um  den  Kreislauf  um  das  Feuer  der 
Weltmitte  zu  vollenden.  Wie  in  der  Ilarmonie 
der  Welten  die  heilige  Zehnzahl  als  Filhrerin 
des  himmli8chen  und  irdischen  Lebens  eiue 
grundwichtige  Rolle  sptelt,  so  herrscht  auf 
der  Erde  die  Fdnfzald.  Aus  filnf  Grund- 
bestandtheilen  ist  die  irdische  Welt  gebildet, 
iudem  zu  Feuer,  Wasser,  Luft  und  Erde  als 
filnftes  Element  der  Aether  oder  Ilaucli 
kommt,  als  der  die  Weltkugel  in  Bewegung 
setzende  Geist.  Auch  die  Menschenseele  ist 
Ilarmonie,  an  den  Kbrper  jedoch  als  ein 
Grab  oder  Gefiingniss  zur  Strafe  gefessclt, 
Jede  Secle,  die  nieht  durchaus  rein  geblieben 
ist,  muss  die  Seelenwanderung  als  einen 
Lauterungsprocess  durch macheu.  Da  die 

Menschen  nur  ein  Besitzthum  oder  eine 
Ileerde  der  Gutter  sind,  welche  fttr  dieselben 
sorgen,  so  besteht  das  hochste  Gesetz  und 
Gut  darin,  Gott  zu  folgen,  die  Ordnungeu 


der  Gdtter  zu  ehren,  von  aller  Verunreinigung 
durch  Begierde  und  Leidenschaft  frei  iu 
bleiben,  durch  Ausilbung  strenger  Tugend 
Gott  ahulich  zu  werden.  Nach  der  angeb- 
lich  aristotelischen  Schrift  „ Magna  moraluf 
(grosse  Ethik),  welche  jedoch  nur  ein  spatereT 
Auszug  aus  der  Nikomachischen  und  Eude- 
mischen  Ethik  ist,  hatte  Pythagoras  zuerst 
ilber  die  Tugend  zu  sprechen  versucht  und 
zwar  hatte  er  die  Tugenden  auf  Zahlen 
zuriickgefUhrt.  Die  Gerechtigkeit  wurde 
von  den  Pythagoraern  als  die  Quadratzahl 
definirt,  wodurch  das  EntsprechungsverhSlt- 
niss  zwischen  That  und  Leiden,  also  die  Vergel- 
tuug  ausgedrUckt  werden  sollte.  Die  sogeuann- 
ten  „Goldenen  Sprtlche  des  Pythagoras- 
geben  ein  Bild  der  pythagoraischen  Lebens 
anschauung,  wie  sick  solche  bei  den  spStern 
Pythagoraern  weiter  entwickelt  hatte.  Auf 
Grund  einer  missverstandenen  Stelle  bei 
Diogenes  Laertios  wurde  von  Mullach  ( Frag - 
menta  philosophorum  graeconm  I,  413)  die 
nicht  weiter  begriindete  Vermuthung  auf 
gestellt,  dass  der  Tarentiner,  Lysis,  ein  Zeit- 
genosse  des  Platon,  der  Verfasser  dieses 
kleinen  moralischen  Lehrgedickts  wire.  In’s 
Deutsche  tlbertragen  von  Schneeberger  er- 
schien  dasselbe,  mit  Einleitung  und  An- 
merkungen  versehen,  1862  als  Gymuasial 
programm  aus  Mdhnerstadt. 

A.  Rothenbllcher,  das  System  der  PytUagoriier 
nach  den  Augabeu  des  Aristoteles  (1867), 

A.  Heinze,  die  metaphysischeu  Grandlehrea  der 
iilteru  Pythagoriier  (1871). 

A.  E.  Chaignet,  Pythagorc  et  la  philosophit' 
pythagoricienne  (1873)  in  zwei  llandeu. 

Pvthdn  wird  als  Platon’s  Schuler  und 
als  Jfbrder  des  thrakischeu  Kbnigs  Kotys 
bei  Aristoteles  genannt. 

I*y  thokl^s  wird  bei  Plutarch  und  Diogenes 
Laeftios  als  ein  LieblingsschUler  des  Epikuros 
genannt,  welcher  an  denselben  einen  nocb 
vorhandenen  Brief  ilber  die  Meteore  Luft- 
erscheinungen)  gerichtet  haben  soil. 


R. 


It  ahumis  (bisweilen  auch  lira  ban  us 
geschriebcn)  war  um  das  Jalir  776  in  Mainz 
geboren,  wurde  zuerst  im  Kloster  zu  Fulda, 
dann  durch  Alkuiu  in  Tours  gebildet  und 
fiihrt  gewohnlich  den  Beinamen  Maurus. 
Nachdcm  er  an  der  Klosterschule  zu  Fulda 
mit  grossem  Rulune  gclehrt  hatte,  wurde  er 
822  Abt  des  lvlosters  und  847  Erzbischof 
zu  Mainz,  als  welcher  er  bis  zu  seinera  Tode 
856)  wirkte.  Man  bewunderte  den  Kirchen- 


fUrsten  als  den  grossten  Gelehrten  seiner 
Zeit  und  rilhmte  Hun  nach,  dass  er  es  ge- 
wesen,  der  zuerst  mit  dem  Lateinisehcn 
zugleich  auch  die  Kcnntniss  des  Griechischen 
unter  den  Deutschen  verbreitet  babe.  In 
seinen  zahlreichen,gr6sstentheils  derTheolt^e 
und  Schrifterkliirung  gewidmeten  Schriften 
{Hrabani  Mauri  opera  ed.  Calvcner, 
Coloniae  1627,  in  6 Foliantep)  zeigt  er  sich 
als  blossen  Sammler  des  bereits  von  seinen 
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Vorgangern  Isidorus  Ilispalensis  (aus  Sevilla) 
und  Beda  Venerabilis  (dem  Ehrwtirdigen) 
zosammcngebrachten  Wissensstoffes  seiner 
Zeit.  In  seinen  22  Biichern  „De  universo “ 
gab  er  ein  khnliches  enkyklopiidisches  Werk, 
wie  die  beiden  Genannten  und  lehnt  sich 
vorzugsweise  an  Alkuin  und  den  Kircheu- 
vater  Augustinus  an.  Das  Werk  beginnt 
mit  einer  Betrachtung  Gottes  und  der  Engel, 
beliandelt  daun  die  biblische  Geschichte  und 
den  Inbalt  der  bibliscben  Bttclier,  um  darauf 
die  Sakramente  und  andere  kirchliche  Gegen- 
stande  folgen  zu  lassen.  Weiterhin  wird  von 
den  verschiedenen  Classen  von  Geschdpfen, 
von  aatronomischen  und  pbysikalischen 
Gegenst&uden,  von  der  Chronologie  geredet 
Endlieh  kommt  der  Verfasser  auf  die  heid- 
nischen  Gbtter,  Poeten  und  Pbilosoplien  zu 
sprechen  und  l&sst  sich  tlber  die  Sprache 
aus,  tlber  medicinische  Gegenstiinde , Land- 
bau  und  Kriegskunst,  Kleidung,  Speisen  und 
Hanswesen.  Ein  zuerst  durch  Victor  Cousin 
(in  den  Oeuvres  inedits  d’ Abelard)  bekannt 
gemachter  Commentar  zur  Einleitung  des 
Porphyrios,  welcher  in  handschriftlicher 
Ueberlieferung  dem  Kabanus  zugeschrieben 
wird , nebst  einigen  andern  Bruchstilcken 
logischen  Inhalts  zeigen  sich  von  dem  Stand- 
punkt,  den  Rabanus  in  seinen  tibrigen  Werken 
einnimmt,  so  wesentlich  verschieden  und 
neigen  sich  so  sehr  den  Anschauungen  des 
Johannes  Scotus  Erigena  zu,  dass  diese  Ar- 
beiten  jedenfalls  erst  aus  der  Scliule  des 
Rabanus  in  Fulda  hervorgegangen  sein,  nicht 
aber  von  ihm  selber  herrUhren  kbnnen. 

Radbert  oder  Rad  pert,  mit  dem 
Beinamen  Paschasius,  war  ein  jtlngerer  Zeit- 
genosse  des  Rabanus  Maurus  und  lebte  als 
Mdnch  und  seit  844  als  Abt  in  dem  Kloster 
Corbie  in  der  Picardie.  Auf  mehrereu  in  Frank- 
reich  gehaltenen  Kirchenversammlungen 
(846  und  849)  hat  er  sich  als  Vertreter  der 
kirchlichen  Rechtglilubigkeit  bemerklich  ge- 
macht.  In  mehreren  theologischen  Streit- 
schriften  hat  er  nicht  ohne  Geist  die  Augusti- 
nischen  Grundsittze  vertreten.  In  seinem 
Buche  De  fide,  spe  el  caritate  sucht  er  die 
kirchliche  Glaubenslehre  durch  eine  Be- 
trachtung des  mcnschlichen  Erkennens  zu 
sttltzen,  wobei  er  Sinne,  Einbildung,  Ver- 
nunft  und  Intelligenz  unterscheidet.  Der 
Glaube  erscheint  ihm  als  eine  Befestigung 
im  Denken  und  als  eine  Gnade  Gottes.  Er 
unterscheidet  unter  den  Gegenst&nden  des 
Glaubens  drei  Stufen:  die  sinnlichen  Dinge 
werden  leicht  geglaubt,  aber  niemals  erkannt; 
die  Grundsiitze  der  menschlichen  Vernunft 
werden,  sowie  sie  geglaubt  werden,  auch 
sogleich  erkannt ; das  uns  nicht  Gegenwartige 
endlieh  wird  nicht  sogleich  erkannt,  wie  es 
geglaubt  wird.  Letzteres  sind  die  eigcntlichen 
Gegenst&nde  des  religidsen  Glaubens,  welche 
wir  schon  zuvor  glauben  mtissen,  ehe  wir  zu 
ihrer  Erkenntniss  gelangen.  Nur  der  Glaube 


vermag  das  Gauze  der  Gottheit  zu  uiufasseu, 
und  wie  er  uns  rcinigt  und  rechtfertigt,  so 
wird  uns  kilnftig  die  Anschauung  Gottes  als 
Lohn  zu  Tlicil  werden. 

Rmlbertus  I’lillaniiM  (Pollenus,  Pullei- 
nus),  siehe  Robert  Pulleyu. 

Hadtilphus  Brito  (der  Bretagner), 
franzosisch : Raoul  le  Breton,  war  im 
ersten  Drittheil  des  vierzehnten  Jahrhunderts 
thiitig  und  hat  einen  „Tractatus  de  anima M, 
einen  Commentar  zur  ersten  und  zweiten 
Analytik  des  Aristoteles  und  eine  Glosse  zur 
Topik  des  Aristoteles  hinterlasseu,  die  jedocli 
nur  handschriftlich  in  Paris  vorhanden  sind. 
Was  uns  daraus  Ilaureau,  ini  II.  Bande  seiner 
Geschichte  der  Scholastik,  tlber  die  Lehre 
des  Radulph  mittheilt,  zeigt  nicht  sowohl  den 
Anh&uger  der  Thomisteuschule,  sonderu  viel- 
melir  einen  Vertreter  des  Standpunkts  der 
Scotistensclmle. 

Hatliilplius  Strotus  hiess  ein  um  das 
Jahr  1370  als  Gegner  Wiclefs  bllihender 
Theolog,  welcher  in  dem  schottischen  Kloster 
Tedburg  als  Mdnch  lehrte,  dann  Reisen  in 
Frankreich,  Deutschland,  Italien,  Syrieu  und 
Palilstina  machte  und  uacli  seiner  RUckkehr 
in  verschiedenen  Kldstern  Rector  war.  Ab- 
gesehen  von  seinem  „ Itinerarium  terrae 
sanclae 11  und  einigen  rhetorischen  und  poe- 
tischen  Werken  hat  er  cine  logische  Schrift 
hinterlasseu,  welche  zu  Ende  des  15.  und  zu 
Anfaug  des  10.  Jahrhunderts  als  „Con- 
sequentiae“  und  „ Obligationes w mit  den 
Commentaren  spiiterer  scholastischer  Logikcr 
zusammengedruckt  wurde.  Es  werden  darin 
mit  einer  ungenicssbareu  Ausfiihrlichkeit 
die  Spitzfindigkeiten  der  scliolastischen  Eogik 
durchgearbeitet,  wobei  sclbst  aufgeworfene 
Einwaudc  der  albernsten  Art  widerlegt  werden. 

liumhain,  siehe  Moses  ben  Maimon. 

Itainiis.  Petrus  (Pierre  de  la  Ra- 
mde)  stammte  aus  einer  adeligcu  Familie 
der  Picardie,  die  aber  zum  Bauernstande 
herabgesunken  war,  und  war  1515  in  dem 
Dorfe  Cuth  (in  Vermandois)  von  armen  Eltern 
geboren.  Er  konnte  seinem  Wissensdrange 
nur  dadurch  gentlgen,  dass  er  1527  in  das 
Collegium  von  Navarra  zu  Paris  als  Diener 
eintrat  und  hier  allmillig  Gelegcnheit  fand, 
sich  mit  den  Wisscnschaften  bekannt  zu 
machen.  Die  damals  noch  in  Paris  herr- 
schende  aristotelischc  Philosophic  und  Dia- 
lektik  sagte  ihm  wenig  zu ; dagegen  gewann 
er  aus  der  Schule  des  damals  in  Paris 
lehrenden  Jacob  Sturm , eines  Anhilngers 
von  Lefevre  (Faber  Stapulcnsis)  eine  besonderc 
Vorliebe  ftlr  das  Studium  Platon’s  und  brachte 
es  endlieh  soweit,  dass  er  sich  in  Paris  die 
Magisterwiirde  erwerben  konnte.  Er  machte 
hierbei  durch  den  von  ihm  aufgestelltcn 
Streitsatz  Aufsehen,  dass  Alles  was  Aristoteles 
gelehrt  habe,  Spiegelfechterei  und  Erdichtung 
sei.  Er  warf  sich  auf  die  Lecture  von  Cicero, 
Quintilian  und  von  Platon’s  Dialogeu,  woraus 
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er  die  sokratisch-platouische  Dialektik  kennen 
lernte,  nack  welcher  er  nunmehr  eine  Prti- 
fung  der  im  aristotelischen  „ Organon11  vcr- 
einigten  logisch- dialektischen  Lehren  vor- 
nahm,  indem  er  das  bereits  von  Agricola, 
Valla  and  Vives  gegen  die  aristotelische 
Logik  und  Dialektik  Vorgebrachte  aufnabm 
una  weiter  entwickelte,  nur  aber  ‘dabei  die 
platonische  Ideenlehre  in  den  Vordergrund 
stellte.  Naclidem  er  bereits  in  seinen  Lehr- 
% vortrfigen  seinen  Schfilern  die  Abneignng 
gegen  die  aristotelische  Logik  beigebraclit 
batte,  verbffentlichte  er  in  demselben  Siune 
zwei  Schriften,  deren  eine  den  Titel  fiihrt : 
„Animadversiones  in  dialecticam  Ari$totelis“ 
(1543),  worin  er  der  aristotelischen  Logjk 
den  Vorwurf  macht,  dass  dieselbe  kein  treues 
Bild  der  den  Menschengeiste  eingebornen 
natttrlichen  Logik  gebe,  sondern  diese  durch 
scholastische  Kfinstelei  verdunkle.  Er  Ifisst 
sich  fiber  alle  einzelnen  logischen  Schriften 
des  Stagiriten  kritisch  aus,  nm  darzuthun, 
dass  dieselben  far  den  Zweck  einer  kchten 
und  wakren  Dialektik  nnbrauchbar  seien. 
Ja,  er  spricht  sogar  die  Vermuthung  aus, 
dass  der  im  aristotelischen  Organon  auf  die 
Nachwelt  gebrachte  Wirrwarr  erst  von 
Peripatetikern  zusammengebraut  und  unter 
dem  Namen  ihres  Meisters  verbreitet  wor- 
den  sei.  Zugleich  wird  die  durch  die 
Scholastiker  des  Mittelalters  aufgekommene 
Vergdtterung  des  Aristoteles  an  den  Pranger 
gestellt.  Die  zweite  Schrift  ftihrte  den 
Titel  „Dialecticae  partitiones “ (1543)  und 
wurde  spfiter  unter  dem  Titel  „In- 
stitidiones  dialecticaeu  wieder  herausge- 
gebcn.  Sie  enthielt  den  augeblichen  Ver- 
bes8erungsversuch , den  Ramus  der  Logik 
zugedacht  hatte,  indem  er  sie  mit  der  Rhe- 
torik  verschmolzen  wissen  wollte  nnd  als 
„Ars  disserendi“  bezeichnete,  was  bereits 
der  griechische  Name  „ Dialektik"  andeute. 
Der  Gang,  den  er  in  seinen  „ Institutiones* 
nahm,  ist  in  der  That  in  die  spfitern  logischen 
IlandDllcher  der  Logik  fibergegangen.  Der 
erste  Theil  handelt  „de  invention e u (von 
der  Erfindung)  und  enthalt  die  Lehre  vom 
Begriff  und  der  Definition;  der  zweite  Theil 
handelt  „de  judicio u und  enthalt  die  Lehre 
vom  Urtheil,  den  verschiedenen  Schlussweisen 
und  der  Metkodc,  wie  wir  uns  aus  den  auf- 
gefundenen  Grfinden  fiber  die  Erscheinungen 
verstiindigen  sollen,  um  richtig  darflber  reden 
zu  kfinnen.  Dabei  werden  nur  drei  Schluss- 
figuren  festgehalten , deren  dritte  er  freilich 
spater  wieder  fallen  liess.  Diese  neue  Dia- 
lektik, die  den  Ruf  des  Ramus  zu  seiner 
Zeit  begrtindet  hat,  handelt  zun&chst  von 
der  dialektischen  Kunst  und  dann  von  der 
dialektischen  Uebuug.  Um  letzterer  willeu 
hat  er  sich  von  den  Gegnern  manchen  Spott 
gefallcn  lassen  rafissen.  In  Bezug  auf  erstere 
gcht  er  da  von  aus,  dass  Jeder,  welcher  sich 
fiber  eine  gestellte  Frage  verstfindigen  will, 


zuerst  einen  Grund  sncht,  um  aus  dieseni 
die  Frage  ldsen  zu  konnen,  und  dass  er 
dann  den  gefundenen  Grund  auf  die  Frage 
selbst  anwendet.  Daraus  folgt,  dass  sich 
all’  unser  Denken  in  einer  doppelten  Funkt'on 
bewegt,  einmal  in  der  „ Erfindung",  d.  h.  in 
dem  Bemilhen,  die  Grtinde  fiir  einen  frag- 
lichen  Satz  aufzufinden,  sodann  in  dem 
„ Urtheil",  d.  h.  in  dem  Bestreben,  den 
Beweis  fUr  den  Satz  zu  bilden.  Behnfs  der 
Erfindung  werden  sogenannte  Gemeinplfitze 
(loci)  aufgestellt,  aus  welchen  Beweisgrfinde 
genommen  werden  kfinnen.  Es  werden  zn- 
nfichst  fUnf  ursprfingliche  unterschieden:  Ur- 
sache,  Wirkungen,  subjecta,  objecta  und 
dissentanea.  Aus  diesen  werden  neun  weitere 
abgeleitet:  genus,  species,  nomen,  notatio, 
conjugate,  testimonia,  comparata,  divisio, 
definitio.  Ueberjeden  einzelnen  dieser  Gemein- 
pliltze  wird  ausftlhrlich  gehandelt  und  die 
Bedeutung,  sowie  der  Umstand  eines  jeden 
entwickelt,  nm  darzuthun,  wiefern  daraus 
Beweisgrfinde  entnommen  werden  kdnnen. 
Besonders  ausffihrlich  werden  die  Division 
und  Definition  entwickelt,  weil  dieselben  filr 
die  Dialektik  besondere  Bedeutung  hatten. 
Das  Hauptgewicht  in  der  Dialektik  des  Ramus 
ffillt  jedoch  auf  die  Lehre  vom  Urtheil,  welche 
ihm  zugleich  als  die  Lehre  vom  Gedachtnisse 
nnd  vom  rechten  Gebrauche  desselben  gilt 
Das  Urtheil  dnrchlanft  bis  zu  seiner  Vollen- 
dungdreiStufen  oder  Grade.  Auf  der  nachsten 
oder  niedrigsten  Stufe  ordnen  wir  ein  Ar- 
gument mit  einer  Frage  in  der  Weise  zu- 
sammen,  dass  daraus  die  Wahrheit  oder 
Falschheit  des  in  Frage  stehenden  einzelnen 
Satzes  folgt.  Diess  geschieht  im  Syllogismns. 
welcher  aus  der  Proposition,  Assumtion  una 
Complexion  besteht  und  entweder  einfach 
oder  zusammengesetzt  sein  kann.  Die  zweite 
Stufe  des  Urtheils  besteht  in  der  Zusammen- 
stellung  und  Anordnung  mehrerer  und  ver- 
8chiedener,  jedoch  gleichartiger  und  mit 
einander  zusammenhangender  Lehrsatze  zu 
einem  einheitlichen  Ganzen,  also  in  dem,  was 
man  sonst  Methode  nennt.  Freilich  wird 
damit  nicht  fiberall  vollkommene  wissen- 
schaftliche  Erkenntniss  und  Gewissheit  erzielt, 
sondern  wir  mtissen  uns  ofter  mit  blosser 
Wahrscheinlichkeit  begntlgen,  wie  diess  in 
den  Verhaltnissen  und  Vorkommnissen  des 
gewdhnlichen  Lebens  in  der  Regel  der  Fall 
ist.  Auf  der  dritten  Stufe  des  Urtheils  ffihren 
wir  alle  auf  den  zwei  dargestellten  Wegen 
gewonnene  Wissenschaften  auf  Gott  zurllck 
und  suchen  somit  in  alien  Dingcn  Gott  zn 
erkennen , um  dadurch  zur  Lobpreisung 
desselben  anfgemuntert  zn  werden.  Durch 
die  an  die  Regeln  der  Natur  und  Kunst  sich 
anschliessende  dialektische  Uebung  muss 
schliesslich  der  mcnschliche  Geist  im  dialek- 
tischen Denken  stark  nnd  geschickt  gemachi 
werden,  was  zunachst  durch  Erkllrung 
klassi8cher  Schriftsteller,  sodann  durch  Schrei- 
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ben,  vor  Allem  aber  darch  Reden,  d.  h.  durch 
rhetorisch  ausgebildeten  Vortrag  geschieht. 

Ala  Vertheidiger  des  Aristoteles  gegen 
die  Angriffe  des  Ramus  trat  desaen  College 
Antoine  Gov^a  (Antonius  Goveanns)  auf, 
w&brend  die  UniversitAt  (1544)  eine  Anklage 
gegen  denselben  bei  Kdnig  Franz  I.  erhob, 
welcker  eine  Commission  niedersetzte,  die 
gegen  Ramus  entschied.  Seine  Schriften , wie 
seine  Vorlesungen  liber  Dialektik  und  Philo- 
sophic iBberhaupt  wurden  verboten,  und  er 
mnaste  sich  als  Lehrer  der  Beredsamkeit  im 
College  de  Presles  auf  Mathematik  und  schbne 
Redekiinste  beschr&nken.  Nach  des  Kdnigs 
Tode  (1547)  erhielt  er  jedoch  durch  die 
Verwendung  seines  gleichfalls  antiaristotelisch 
gesinnten  Jugendfreundes,  des  Cardinals  Guise 
vonLothringen,wiederumdieStelleeinesk(Jnig- 
lichen  Professors  der  Philosophic  und  Bered- 
samkeit. In  dieser  Stellung  zog  er  sich  jedoch 
durch  sein  leidenschaftliches  Auftreten  den 
unversohnlichen  Hass  seines  Collegen  Jaques 
Charpentier  (Jacobus  Carpentarius)  zu,  und 
und  sein  im  Jahre  1562  erfolgter  Uebertritt 
zum  Calvinismus  trug  nicht  dazu  bei,  seine 
Stellung  in  Paris  zu  verbessern.  Er  musste 
w&hrend  der  Hugenottenkriege  mehrmals 
Paris  verlassen.  Als  Gegenstttcke  zu  der 
von  seinem  Widersacher  Carpentarius  (1562) 
herausgegebenen  „ Descriptio  universae  na- 
turae ex  Aristotele M verdffentliclite  Ramus 
seine  beiden  Werke:  Scholarum  physicarum 
ibri  VIII  in  totidem  acroamaticos  libros 
Aristotelis  (1565)  und  Scholarum  metaphysi- 
carum  libri  XIV  in  totidem  metaphysicos 
Aristotelis  libros  (1566).  Beim  Ausbruch  des 
dritten  Kampfes  gegen  die  Hugenotten  ver- 
liess  Ramus  Paris  und  brachte  die  Jahre 
1568  — 1570  in  Sttddeutschland  und  in  der 
Schweiz  zu,  wo  er  sich  au  protestantischen 
Universitaten  viele  Freunde  und  AnhSnger 
erwarb.  In  Ztlrich,  Basel  und  Heidelberg 
war  sein  Aufenthalt  ein  fortgetetzter  Triumph- 
zug.  Doch  gelang  es  ihm  nicht,  in  Deutsch- 
land eine  feste  Stellung  zu  erhalten.  Nachdem 
er(1571)  nach  Paris  zurtlckgekehrt  war,  fiel 
er  in  den  ersten  Tagen  nach  der  Bartholo- 
mftusnacht  (1572)  durch  MdrderhUnde,  die 
dem  GerUchtc  nach  von  seinem  Feinde 
Charpentier  gedungen  waren.  Noch  etwa 
ein  Menschenalter  nach  dem  Tode  des  Ramus 
erhielt  sich,  den  Anti  -Ram  is  ten  (Carpen- 
tarius, Govea,  Frischlin,  Cornelius  und  Jacob 
Martini,  Perionius,  Schegk,  Scherb,  Sepul- 
veda, Scaliger)  gegentlber  die  Partei  der 
Ramisten  (Freigius,  Franciscus,  Fabricius, 
Caspar  Pfaffrad,  Scribonius,  Talaeus  u.  A.), 
wahrend  Friedrich  Beurhus,  Altstedt  und 
Ooclenius  als  sogenannte  Semi  - Ramisten 
eine  Vermittelung  zwischen  der  Dialektik 
des  Ramus  und  der  aristotelischen  Dialektik 
des  Melanchthon  versuchten.  Nachdem  sich 
jedoch  auch  der  Verfasser  des  „ Novum  or- 
ganon“t  Franz  Bacon  von  Vernlam,  fiber 


die  im*Grunde  nichts  Neues  enthaltende  Logik 
des  Ramus  geringschiitzig  gciiussert  liatte, 
fiel  der  mit  so  viel  Geriiusch  aufgctretene 
„Ramismus“  allm&lig  in  Vergessenlieit. 

Ch.  Waddington,  Jo  Petri  Rami  vita,  scriptis, 
philosophia  (1848);  Ramus,  sa  vie,  ses  ecrits 
et  ses  opinions  (1855). 

Ch.  Desmaze,  Petrus  Ramus,  sa  vie,  ses  ecrits 
et  sa  mort.  (1864.) 

M.  Cantor,  Petrus  Ramus,  ein  wissenschaftlicher 
Miirtyrer  des  seckzelmten  Jahrhuuderts.  (In 
„Protestantische  MonatsblatterM  von  Gelzor, 
Bd.  30,  1867,  S.  129—142.) 

Rapid,  R6n£,  war  1621  in  Tours  ge- 
geboren,  in  seinem  18.  Lebensjahre  in  den 
Jesuitenorden  getreten  und  nach  Vollendung 
seiner  Studien  9 Jahre  lang  als  Lehrer  ver- 
wandt  worden.  Als  einen  mehr  freien  und 
geschmackvollen , denn  als  grlindlichen  und 
scharfsinnigen  Denker  zeigt  er  sich  in  seinem 
Werke  „La  comparaison  de  Platon  et 
d'Aristole,  avec  des  sentiments  des  Peres 
sur  leur  doctrine “ (1671),  worin  er  sich 
liber  die  Physik  des  Cartesius  anerkennend 
aussprach,  aber  die  metaphysischen  Grund- 
lagen  des  Cartesianismus  verwarf.  Spkter 
wurde  diese  Arbeit  wieder  abgedruckt  als 

I.  Band  des  Werkes  „ Les  comparaisons  des 
grands  hommes  de  Vantiquxti11  w&lirend  der 

II.  Band  einzelne  Abhandlungen  liber  Philo- 
sophic iiberhaupt,  liber  Geschichte  der  Logik, 
liber  Moral  und  Physik  enthklt.  Er  starb 
1687  in  Paris. 

Ravanella,  siehe  Abravanel. 

Ray  (Wray),  John,  war  1628  zu 
Blacknotley  in  der  Grafschaft  Essex  geboren, 
liatte  in  Cambridge  Theologie  studirt,  eine 
Zeitlang  eine  Predigerstelle  bekleidet,  dieselbe 
jedoch  niedergelegt,  weil  er  Karl’s  II.  kirch- 
liche  Episcopalformel  nicht  annehmen  wollte, 
und  liatte  sich  dann  auf  naturwissenschaft- 
liche  Studien  geworfen.  Er  starb  1705  zu 
Kutley.  In  seinen  erst  nach  seinem  Tode 
verdffentlichten  Werken:  „Three  physico- 
theological  discourses “ (1721)  und  „ The 
wisdom  of  God  in  the  works  of  creation ft 
(1714)  hat  eraus  der  Wohlordnung  und  zweck- 
massigen  Einrichtnng  der  Natur  den  Beweis 
filr  das  Dasein  Gottes  zu  fUhren  gesucht. 
Rayniunilus  Lullus,  siehe  Lullus. 
Raymund  von  Sabunde  (Sebonde, 
Sabeyde)  war  zu  Barcelona  gegen  das  Ende 
des  vierzehnten  Jahrhuuderts  geboren,  bc- 
kleidete  1430—32  eine  Lehrstelle  der  Theo- 
logie, Philosophic  und  Medicin  in  Toulouse 
und  starb  als  Rector  der  hoken  Schule  da- 
selbst  im  Jahr  1437.  Sein  im  Jahre  1436 
vollendetes  Werk  „Nattirlicke  Theologie  oder 
Buck  der  Creaturen1*  war  urspriinglich  in 
8chlcchtem  Spanisch,  mit  vielen  lateinischen 
Brocken  gespickt,  geschrieben  und  wurde  in 
lateinischer  Uebersetzung  „ Theologia  natura- 
lis  sive  liber  creaturarum11  zuerst  in  Deventer 
1487,  dann  1496  in  Strassburg  und  1502  in 
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Ntlrnberg  gedruckt  und  diirch  Michel  de 
Montaigne  in’s  Franzdsische  flbersetzt  (1569 
gedruckt).  Er  sucht  darin  aus  der  Offen- 
barung  Gottes  in  der  Natur  die  Lehren  des 
Christenthums  zu  erweisen.  Ein  von  Ray- 
mund selbst  verfasster  Abriss  und  Auszng 
daraus  wurde  unter  dem  Titel  „De  naiura 
et  obligalione  hominis  dialogi  sive  Viola 
animae11  zuerst  1501  gedruckt.  In  seinen 
Anscbauungen  zeigt  sich  Raymund  ebenso 
von  der  scliolastischen  wie  von  der  mystischen 
Geistesrichtung  seiner  Zeit  angeregt,  obne 
dass  er  seine  aus  der  rationalistisch-natura- 
listischen  Zeitstromung  geschbpfte  Gedanken 
in  scholastische  Form  gekleidet  hfitte.  Der 
Prolog  zur  „ Theologia  naturalis tl  wurde 
durch  das  Tridentiner  Concil  auf  den  Index 
verbotener  Bilcher  gesetzt  und  darum  in  der 
von  Sighart  besorgten  Sulzbacher  Ausgabe 
des  Werkes  (1852)  weggelassen.  Raymund 
bestimmt  die  Betracbtung  der  Welt,  mit  Ein- 
8chus8  des  Menscben,  als  die  eigentlicbe 
Gnmdwissenschaft  und  bezeicbnet  sie  ibrem 
Wesen  nacb  als  das  Lesen  im  Buche  der 
Natur,  worin  jede  Creatur  ein  Bucbstabe  sei. 
Als  Ergiinzung  zu  dem  Bucbe  der  Natur 
dient  das  wegen  der  Stlnde  notbwendig  gc- 
wordene  geoffenbarte  Wort  Gottes,  welches 
zwar  libber  stebt,  aber  docb  erst  nacb  jenem 
verstanden  werden  kann.  Die  sicberste  Ef- 
kenntniss  1st  die  Selbsterkenntniss  des  Men- 
scben, welcber  in  der  aufsteigenden  Stufen- 
reibe  der  bios  seienden,  dor  lebenden,  der 
empfindenden  und  der  vernflnftigen  Wesen 
durch  Vereinigung  des  Wcsensgehaltes  dieser 
Stufen  am  Hbcbsten  steht.  Mit  der  Erforscbung 
dieser  seiner  eigncn  Vorstufen  wird  der 
Mensch  auf  die  Nothwendigkeit  einer  allem 
Andern  vorausgebenden  hdchsten  Einbeit 
gefbbrt,  welcbe  Gott  ist  und  in  sich  das 
von  aller  Bcschr&nkung  befreite  und  bbcbst 
denkbare  allgemeine  Sein  aller  Dinge  ver- 
einigt.  Von  dem  aus  Anselm  von  Canterbury 
aufgenommenen  ontologiscben  Beweise  fi'ir 
das  Dasein  Gottes  abgeseben  tritt  der 
raorali8cbe  Beweis  filr  das  Dasein  Gottes  bei 
Raymund  in  folgender  Gestalt  auf.  Da  der 
Mensch  ein  zurecbnungsfiibiges  Wesen  ist, 
cr  aber  sich  selbst  weder  belobnen,  noch  be- 
strafen  kann,  so  muss  es  liber  ihn  hinaus 
einen  Hbbern  geben,  welcher  belobnt  und 
bestraft.  Denn  wftre  ein  Solcber  nicht  vor- 
banden,  so  wllrde  das  Menschenleben  ein 
vcrgeblicbes,  ein  Spiel  des  Zufalls  sein.  Da 
ferner  die  vernnnftlose  Scbbpfung  um  des 
Menscben  willen  da  ist,  welchem  sie  geborcht, 
so  wlirde  aucb  jene  zwecklos  sein.  wenn 
nicht  wieder  ein  entsprecbendes  libheres 
Wesen  liber  dem  Menscben  stande.  Nun 
aber  erblicken  wir  in  der  dem  Menscben 
untergeordneten  Scbopfnng  Alles  in  auf- 
steigender  Stufenreibc  woblgeordnet ; wie 
sollte  sich  also  die  in  der  natUrlichen  Welt 
wabrnebmbarc  Ordnung  nicht  auch  in  der 


8ittlichen  Welt  wiederholen?  Wie  das  Auge 
den  sicbtbaren,  das  Ohr  den  hdrbaren,  der 
Verstand  den  begreiflichen  Dingen  entspricbt; 
so  muss  aucb  der  sittlichen  That  des  Men- 
scben das  Gericht  und  die  Vergeltung  ent- 
sprechen  und  also  ein  hdchster  Richter  und 
Vergelter  sein,  der  nothwendig  eine  voll- 
kommene  Einsicbt  in  die  sittlichen  Hand- 
lungen  und  deren  Motive  baben,  mithin  all- 
wissend  und  allgerecbt  und  endlicb  aucb 
allm&chtig  sein  muss,  um  sein  Urtheil  zn  voll- 
strecken.  Ein  solches  Wesen  kann  nor  das 
allervollkommen8te  oder  Gott  sein.  Darum 
ist  der  Glaube  an  ihn  eine  unserm  Heil 
fSrderliche  ErgUnzung  der  natUrlichen  Er- 
kenntniss.  Gott  will  vom  Menschen  erkannt 
werden  und  dadurcb  in  der  Creatur  selber 
wachsen.  Mit  seiner  Erkenntniss  f&llt  aber 
die  Liebe  zu  Gott  zusammen,  wodurch  die 
Creatur  in  Gott  hineinw&chst.  Davon  un- 
trennbar  ist  jedocb  die  Liebe  zu  den  Neben- 
menscben,  die  wir  zun&chst  um  unsrer  selbst, 
dann  um  Gottes  willen  lieben.  In  der  Natur 
des  Menscben  ist  es  begrttndet,  dass  er  Gott 
in  Liebe  verpflicbtet  ist;  in  Gott  aber  liegt 
es,  den  gefallenen  Menschen  den  Heiland  zu 
gewftbren,  der  fUr  sie  Genngthuung  leistete 
und  dadurch  die  cbristlicbe  Pflicbtbegrilndete. 
Zur  Schopfung  und  Neuschopfung  des  Men- 
scben kommt  darum  als  dritte  Stufe  des  All- 
lebens  die  mit  der  Auferstehung  und  dem 
Gericht  beginnende  Verberrlicbung. 

D.  Matzke , dio  iMitiirliche  Tbeologie  des  Rju- 

mund  von  Sabunde  (1848.) 

M.  Kuttier,  die  Religionspbilosophie  des  Itaiiniind 

von  Sabunde  (1841.) 

Realisten,  im  Unterschied  von  den 
Nominalisten,  siebe  Mittelalterliche 
Philosophic  (S.  605.) 

Regi»,  Pierre  Sylvain,  war  lf!32  in 
der  Grafscbaft  Agdnois  geboren,  hatte  seine 
Studien  zuerst  bei  den  Jesuiten  zu  Cahors 
gemacbt,  dann  in  Paris  dieselben  fortgesetzt 
und  sich  dann  unter  dem  Einflusse  des 
Cartesianers  Rohault  der  Lehre  des  Cartcsius 
zugewandt,  ftlr  deren  Verbreitung  er  eifrigst 
thfitig  war.  Er  lebrte  dieselbe  seit  1662  in  Tou- 
louse und  Montpellier  mit  grossem  Beifall, 
kebrte  aber  spater  nach  Paris  zurilok,  wo 
er  sein  Hauptwerk  „Cours  entier  de  la 
philosophic  ou  systeme  general  selon  les 
principes  de  Descartes  (1690)  in  drei  Biinden 
verdffentlicbte  (in  vier  B&nden  1691  zu  Am- 
sterdam.) Darauf  nahm  er  den  von  -Daniel 
Huet  den  Cartesianem  hiugeworfenen  Febde- 
handschuh  auf  in  seiner  „Reponse  au  iivre 
qui  a pour  Hire  Censura  philosophiae 
Cartcsianae(t  (1691).  Naehdem  er  1699 
Mitglied  der  Akademie  geworden  war,  ver- 
dffentlicbte  er  noch  die  Schrift:  usage 

de  la  raison  et  de  la  foi,  ou  C accord  de 
la  raison  et  de  la  foi“  (1704)  und  starb 
1707  im  Hotel  des  Herzogs  von  Rohan.  In 
seinem  Hauptwcrke  wird  nacb  einem  kurzen, 
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aber  geistvollen  Abriss  der  Philosophiege- 
schichte  die  Logik,  die  Metaphysik,  die 
Physik  und  die  Moral  behandelt.  In  der 
Logik  folgt  er  der  sogenannten  Logik  von 
Port -Royal,  der  „L’art  de  penser“,  in  der 
Lehre  von  den  Ideen  modificirt  er  die  Carte- 
sianische  Auffassung  erheblich  in  sensuali- 
stischem  Sinne,  w&hrend  er  das  von  Des- 
cartes offen  gelassene  Gebiet  der  Moral 
wesentlich  im  Geiste  der  Erfahmngsforschung 
behandelt,  sodass  er  sich  eigentlich  nur  in 
der  Darstellung  der  Physik  als  ein  treuer 
An  hunger  dcs  Cartesins  zeigt. 

Reid,  Th  omas,  war  1710  zu  Strachan 
in  Kincardineshire  als  der  Sohn  eines  schot- 
tischen  Geistlichen  geboren  und  seit  scinem 
dreizehnten  Jahre  im  Marcshal  - College  zu 
Aberdeen  in  Schottland  gebildet.  Nachdem 
er  seine  theologischen  Studien  auf  der  dor- 
tigen  University  vollendet  hatte,  bekleidete 
er  noch  einige  Jahre  das  Amt  eines  Biblio- 
thekars,  machte  1736  mit  einem  Freunde 
eine  Reise  durch  England  und  erkielt  1737 
die  Pfarrei  zu  New-Machar  in  der  Graf- 
scliaft  Aberdeen  durch  Presentation.  Ob- 
wohl  er  der  Gemeinde  Anfangs  nicht  will- 
komruen  war,  so  erwarb  er  sich  doch  in 
knrzer  Zeit  die  Achtung  und  Liebe  seiner 
anf&nglichen  Gegner.  Doch  trieb  er  neben 
seinem  Predigtamte  eifrig  wissenschaftliche 
Studien  und  wurde  seit  1739  durch  Hume’s 
Abhandlung  tlber  die  menschliche  Natur  leb- 
haft  anfgeregt.  Er  war  seitdem  angelegent- 
lich  bemtlht,  deu  Skepticismus  Hume’s  wissen- 
schaftlich  zu  iiberwinden.  Einige  kleinere 
Abhandlungen,  darunter  eine  solche  liber 
die  Logik  des  Aristoteles,  verschafften  ihm 
1752  die  Professur  der  Moralphilosophie  am 
King’s  College  zn  Aberdeen,  wo  er  seitdem 
fiber  Logik,  Metaphysik,  Physik  und  Ethik 
Vorlesungen  hielt  Im  Schooss  ciner  von 
ihm  gegrUndeten  philosophischen  Gescllschaft 
entstand  sein  Haunt-  und  wissenschaftiiches 
Lebenswerk,  welches  unter  dem  Titel  „In- 
quiry  into  the  human  mind  on  the  prin- 
ciples of  common  sense**  (1763,  in  deutscher 
Uebersetznng : Thomas  Reid’s  Unter- 
sucliungen  tlber  den  menschlichen  Geist,  nach 
den  Grunds&tzen  des  gemeinen  Menschen- 
verstandes,  1782)  erschien.  Er  bekampfte 
darin  besonders  Hume  und  Berkeley.  Im 
Jahre  1764  nahrn  er  die  erledigte  Professur 
der  Moralphilosophie  in  Glasgow  an,  dankte 
jedoch  1780  ab  und  arbeitete  seitdem  daran, 
seine  philosophischen  Anschauungen  weitern 
Leserkreisen  zug&nglich  zu  machen.  In  dieser 
Richtuug  wiederholte  er  den  Inhalt  seines 
Hauptwerkes  in  weitlaufiger  Ausfilhrung  in 
den  beiden  Werken:  Essays  on  the  intellec- 
tual powers  of  man  (1785)  und  Essays  on 
the  active  powers  of  man  (1788),  welche  im 
Jahre  1803  unter  dem  Titel  „Essays  on  the 
powers  of  the  human  mind**  (in  drei  Biinden) 
zusammen  gedmekt  wurden.  Er  starb  1796 


zu  Glasgow.  Mit  seinem  Satze  „Ich  verachte 
die  Philosophic  und  verzichte  auf  ihre  Filhrung; 
rncinc  Seele  soli  beim  gesundeu  Menschen- 
verstande  bleiben“  ist  Reid  der  Urhcber  der 
schottischen  Philosophic  des  „ Common  sense** 
(Gemeinsinns)  geworden.  Auf  die  Auscinander- 
haltnng  der  kdrperlichen  und  geistigen  Welt 
griindet  er  die  Unterscheidung  der  Philo- 
sophic in  Natur-  und  Geistesphilosophie.  In- 
dem  er  die  erstere  den  Miinnern  vom  Fach 
tiberl&ast,  halt  er  sich  allein  an  die  Geistes- 
philosophie und  betrachtet  in  empirisch- 
psychologischer  Wcise  die  verschiedenen 
Vermdgen  und  Thiitigkeitcn  des  Gcistes,  bei 
deren  Bestimmung  er  sich  haupts&chlich  an 
den  Sprachgcbrauch  halt.  Aus  dem  prak- 
tischen  Leben  aber  ergeben  sich  gewissc 
allgemein  zugestandene  Voraussetzungen, 
welche  durch  sich  selbst  klar  und  darum 
Grundlage  aller  Vernunft  - Thatigkeit  und 
Wissenschaft  sind.  Es  werden  acht  solcher 
Grunds&tze  des  gemeinen  Mcnschenverstandes 
aufgezahlt:  1)  Es  ist  allgemein  zngestanden, 
dass  ich  denke,  mich  erinnere  und  Schluss- 
folgerungen  mache ; 2)  das  Wissen  aus  frischer 
und  lebendiger  Erinnerung  kommt  an  Gewiss- 
heit  und  Evidenz  dem  Bewusstsein  selbst 
gleich;  3)  durch  Reflexion  liber  seine  Geistes- 
thiitigkeiten  erhalt  Jeder  eine  ebenso  klare 
und  liber  jeden  Zweifel  erhabene  Kenntniss 
von  denseiben,  wie  er  eine  solche  von  der 
Aussenwelt  durch  die  Sinne  erhalt;  4)  alle 
unsere  Gedanken  sind  Ausserungen  eines  und 
desselben  denkenden  Prinzips,  das  wir  unser 
Ich  oder  Geist  nennen;  5)  es  giebt  einige 
Dingo,  die  nicht  fllr  sich  selbst,  sondern 
nur  in  und  von  einem  Andern  (einer  Substanz) 
als  dessen  Eigenschaften  oder  Bestimmungen 
existiren;  6)  fllr  die  meisten  Geistesthatig- 
keiten  (sehen,  hdren,  empfinden  u.  s.  w.)  muss 
es  ein  davon  verschiedenes  Etwas  geben, 
welches ihrGegenstand  ist;  7)  es  giebt  gewisse 
Dinge , ilber  welche  alle  Menschcn  aller  Zeiten 
und  Vblkcr  Ilbereinstimmen,  mit  Ausnahmc 
einiger  skeptischer  Souderlinge,  die  nicht 
mitzkhlen;  8)  als  zugestanden  ist  Alles  an- 
zusehen,  worliber  allgemeine  Ucbereinstim- 
mung  stattfindet,  sei  die3e  nun  auf  die  Sinne 
oder  auf  das  Gedachtniss  oder  auf  das  Zeug- 
niss  von  Menschen  gegriindet.  Die  Philo- 
sophie  liegt  heutzutage  gerado  desshalb  so 
8ehr  im  Argon,  weil  sie  tlber  ihr  Rechts- 
gebiet  hinausgegangen  ist  und  anch  die  Aus- 
sprllche  des  gemeinen  Menschenverstandes 
vor  iliren  Richterstuhl  gezogen  hat.  Diese 
aber  lehnen  das  Untersucliungsrecht  der  Philo- 
sophic von  sich  ab  und  unterwerfen  sich 
demselben  nicht;  sie  heischen  weder  den 
Beistand  derselben,  noch  ftlrchten  sie  deren 
AnfUlle;  dagegen  muss  die  Philosophic  in 
diesem  Streite  stets  den  Ktlrzem  ziehen , sie 
muss  immer  in  Skepticismus  gerathen.  Der 
Zusammenhang  zwischen  der  Aussenwelt  und 
dem  Geiste  wird  durch  die  Sinne  vcrmittclt. 
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Das  Ergebniss  ihxer  Thiitigkeit  ist  die  Em- 
pfindung  als  Wahrnchmung  unsers  eignen 
Zustandes.  Die  Zusammengehdrigkeit  einer 
Erapfindung  und  einer  Beschaffenheit  des 
Gegenstandes  der  Empfindung  ist  fUr  den 
gesunden  Menschenverstand  unmittelbar  ge- 
wiss.  Die  Empfindungen  sind  die  Zeichen, 
welcbe  die  Dinge  uns  geben,  gleicbsam  die 
Worte,  die  sie  zu  uns  sprechen.  Das  Be- 
wusstsein,  dass  der  Empfindung  etwas  Gegen- 
stiindliches  entspricbt,  ist  der  Glaube  {belief) 
oder  das  unmittelbare  Wissen.  Erst  ein 
solches  gegenstilndliches  Bewusstsein  verdient 
den  Namen  Wahrnebmung.  welche  stets  ein 
Urtbeil  von  gegenstiindliciier  Existenz  ent- 
hiilt  und  sich  nicht  auf  eigne  Zustande  des 
Wabrnebmenden,  sondern  auf  ein  gegen- 
wftrtiges  fiusserlich  Gegenstfindliches  bezicht. 
Vieles  in  unserm  Wissen  beruht  dagegen  nur 
auf  Raisonnement  oder  Schlussfolgerungen, 
welcbe  sicli  jedocb  auf  nicht  selbst  wiederum 
erscblossene,  sondern  natfirlich  gegebene  und 
mit  unserer  Existenz  verbundene,  unmittelbar 
gewisse  Voraussetzungen  grilnden.  Diese 
Grundprinzipien  unserer  Erkenntniss  sind 
tbeils  solcbe,  deren  wir  uns  bei  der  Erkennt- 
niss zuf&lliger  Wabrheiten  bedienen,  theils 
solcbe,  welcbe  der  Erkenntniss  nothwendiger 
Wabrheiten  zum  Grunde  liegen.  Von  den  ur- 
sprfinglichen  Prinzipien  der  ersten  Art  ftlhrt 
Reid  folgende  zwblf  an : 1)  ein  Zustand , dessen 
ich  mir  bewusst  bin,  existirt  wirklich;  2)  alle 
meine  Gedanken  haben  mein  Ich  oder  Selbst 
zum  Gegenstande;  3)  wessen  ich  mich  er- 
innere,  das  war  einmal  wirklich ; 4)  so  weit 
meine  Eriunerung  reicht,  bezeugt  sie  die 
Identity  t meines  Ich ; 5)  die  dnrch  die  Sinne 
wahrgenommenen  Dinge  existiren  wirklich 
und  sind  so,  wie  w'ir  sie  wahrnehmen;  6)  wir 
haben  eine  gewisse  Macbt  fiber  unsere  Hand- 
lungen;  7)  die  natfirliche  Fiihigkeit,  Wahr- 
heit  und  Irrthum  zu  unterscheiden , trfigt 
nicht;  8)  unsere  Mitmenschen  sind  Iebendige, 
intelligente  Wesen;  9)  gewisse  Ver&nderungen 
am  menschlichen  Korper  zeigen  gewisse  Ge- 
danken und  Stimmungen  des  Gemfiths  au; 
10)  Zeugnisse  und  Autoritfit  anderer  Men- 
sclien  haben  in  Bezug  auf  Thatsachen  und 
Meinungcn  ein  gewisses  Gewicht;  11)  bei 
viclen  vom  menschlichen  Willen  abhiingigen 
Wirkungen  giebt  es,  je  nach  den  Umst&nden, 
cine  von  selbst  einleucbtende,  grfissere  oder 
geringere  Wahrscheinlicbkeit;  12)  in  den 
Pbfiuomenen  der  Natur  findet  eine  Ueber- 
einstimmung  statt  zwischen  dem,  was  frfiher 
war,  und  dem  w’as  noch  jetzt  stattfindet, 
und  auf  diesem  Prinzip  bemht  alle  Natur- 
erklilrung  und  alle  Naturphilosophie.  In 
Bezug  auf  die  Prinzipien  der  zweiten  Art, 
welche  der  Erkenntniss  nothwendiger  und 
ewiger  Wabrheiten  zum  Grunde  liegen,  unter- 
scheidet  Reid  grammatische,  logisclie,  mathe- 
roatische,  metaphysische,  moralische  und 
fistbetische  (Gesehmacks-)Prinzipien.  An  die 


Untersuchung  fiber  die  theoretischen  Ver- 
mogen  unsers  Geistes  schliesst  sich  eine 
analoge  fiber  die  praktischen  Vermogen  des- 
selben  oder  fiber  den  Willen,  als  aiejenige 
Eigenschaft  des  Geistes  an,  vermittelst  deren 
er , . w'enn  er  will , etw-as  thun  kann.  Das 
nfichste  Feld  dieser  Thfitigkeit  besteht  in 
der  F&higkeit,  den  Korper  zu  bewegen  und 
unsern  Gedanken  eine  beliebige  Richtung  zu 
geben.  Prinzip  des  Handelns  ist  Alles,  was 
zum  Handeln  reizt,  und  zwar  werden  unter- 
schieden:  mechauische  Prinzipien  des  Han- 
delns, die  auf  Instinct  und  Gewohnheit  be- 
mhen,  auimale  Prinzipien  des  Handelns,  zu 
welchen  der  Trieb  una  das  Verlangen,  sowie 
auch  die  Neigung  ( affection ) gehoren,  und 
rationale  Prinzipien  des  Handelns,  welche 
Vernunft  und  Urtheil  voraussetzen  und  die 
Grundlage  unserpr  Neigungen  zu  andern 
Personen  sind.  Die  Zwecke  unsers  Handelns 
aber  sind  das  zu  erreichende  Wohl  und  die 
zu  verwirklichende  Pflicht.  Die  Entscheidung 
dartiber,  was  Recht  und  Pflicht  sei,  fibt  der 
moralische  Sinn  oder  das  Gewissen  aus, 
dessen  Stimme  dieselbe  unmittelbare  Sicher- 
heit  und  Gewissheit  hat,  wie  sie  die  Aussagen 
unserer  Sinne  besitzen.  Eigne  Erfahrung 
und  der  gesunde  Menschenverstand  lehren 
den  Menschen,  dass  er  in  seinen  Ilandlungen 
frei  ist;.auderer  Beweise  bedarf  es  ftlr  ihn 
nicht.  Auch  eine  Tafel  moralischer  Regeln 
hat  Reid  aufgestellt,  von  welcher  er  glaubt, 
dass  sich  daraus  jeder  Gebildete  ein  Moral- 
system  aufbauen  kfinne. 

Oeuvres  completes  de  Th.  Reid,  chef  de 
l’e'cole  e'cos8aise,  publiees  par  Th.  Jouffroy 
(uebst  Dugald  Stewart’s  Biographie  Reid’s 
und  einer  Einieitung  des  Uebersetzers,  nebst 
Fragmenten  von  Royer-Collard)  1828-1836, 
in  6 Biinden. 

A.  Gamier,  Critique  de  la  philosophic  de  Th.  Reid 
(1840). 

Ileiinarus,  Hermann  Samuel,  war 
1694  zu  Hamburg  als  der  Sohn  eines  dortigen 
Gymnasialprofessors  geboren,  hatte  seit  1714 
in  Jena  neben  der  Theologie  auch  Philologie 
und  Philosophie  studirt,  war  dann  in  Witten- 
berg Magister  der  Philosophie  und  Adjunct 
bei  der  philosophischen  Facultht  ge worden, 
1720  nach  England  und  Holland  gereist  und 
1725  Rector  der  Schule  zu  Wisrnar  gcwordeu 
und  wirkte  seit  1727  als  Professor  der 
hebrfiischen  Sprache  und  Mathematik  am 
Gymnasium  Johanneum  in  Hamburg,  wo  er 
1768  starb.  Bei  Lebzeiten  hatte  er  folgende 
Schriften  veroffentlicht:  n(10)  Abhand- 
lungen  von  den  vornehmsten  Wahr- 
heiten  der  uatfirlichen  Religion** 
(1754,  in  7.  Auflage  1798),  sodann  ein  Lehr- 
bucli  der  Logik  nnter  dem  Titel  „die  Ver- 
nunftlehre**  als  eine  Anweisung  zum 
richtigen  Gebrauche  der  Vernunft  in  dem 
Erkenntuisse  der  Wahrheit,  aus  zwei  gatnt 
natfirlichen  Regeln  der  Einstiramung  und  des 
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Widerepruchs  hergeleitct*  (1755,  5.  Aufl. 
1790)  und  „Allgemeine  Betrachtnngen 
tiber  die  Triebe  der  Thiere,  liaupt- 
s&chlich  tiber  ihre  Kunsttriebe  zur  Erkennt- 
niss  des  Zusammenbanges  zwischen  dem 
Schdpfer  und  uns  selbst*  (1700,  4.  Aufl. 
1798).  Dass  diese  Arbciten  den  Beifall  der 
Zeitgenossen  fanden , beweisen  schon  die 
wiederholten  nenen  Auflagen.  Die  „Ver- 
uunftlehrew  hat  lange  ftir  ein  klassisches 
Buch  gegolten.  Mit  den  Untersnchnngen 
tiber  die  Triebe  der-  Thiere  hat  er  der  erst 
im  Jalir  1840  wieder  bearbeiteten  Thier- 
seelenkunde  zuerst  die  Bahn  geSffnet.  Mit 
seinen  Abhandlnngen  tiber  die  nattirliche. 
Religion  hat  er  sich  unter  den  Vertretern 
der  deutschen  Aufklftrung  einen  ausge- 
zeichneten  Platz  erworben.  Er  tritt  darin, 
mit  seinen  philosophischen  Anschaunngen  auf 
dem  Boden  der  Leibniz- WolfTschen  Philo- 
sophic stehend  nnd  haupts&chlich  an  Wolff’s 
„ theologia  naturalist  sich  anlehnend,  als 
eifriger  Verktlndiger  des  Dcisraus  mit  seinen 
beiden  Grundlehren,  dem  Glauben  an  den 
persdnlichen  Gott  nnd  dessen  Vorseliung, 
sowie  an  die  Unsterblichkeit  der  Seele  auf, 
indem  er  diesen  Standpunkt  zugleicli  gegen 
weiter  fortgeschrittene  Richtungen,  wie 
Spinoza  und  den  franzbsischen  Materialismus, 
insbesondere  Manpertius  und  Lamettrie,  ver- 
theidigt  und  der  urn  sich  greifenden  Frei- 
geisterei  entgegentritt.  Die  sogenannte  nattlr- 
liche  Religion,  worin  er  selbst  iederzeit  seine 
Beruhigung  gefunden  hat,  gilt  ihm  als  die 
Quelle  unserer  Zufriedenlieit  und  als  die 
Lehrmei8terin  im  ntltzlichen  Gebrauche  unsers 
innern  Vermdgens  und  alles  ftussern  Gutes. 
Da  Jedermann  weiss,  dass  eine  kdrperliche 
Welt  ausser  uns  da  ist,  so  konnen  wir  mit 
nnserm  Forschen  nacli  der  ersten  Ursache 
verntlnftiger  Weise  bei  der  Welt  und  deren 
Natur  nicht  stehen  bleiben;  sieJtann  weder 
die  Lebendigen  erzeugt  haben,  noch  an  sich 
selbst  begriffen  werden,  ohne  einen  Werk- 
meister  zu  setzen,  der  diese  leblose  Maschine 
um  der  Lebendigen  willen  hervorgebracht 
hat ; dieses  selbst&ndige,  ewige,  nothwendige 
Wesen  ist  es,  was  wir  mit  dem  Worte  Gottes 
andeuten.  Die  Vorsehung  ist  nichts  anders, 
als  die  Verbreitung  der  gftttlichen  Urabsicht, 
aus  welcher  zuerst  die  Welt  entstanden  ist, 
tiber  die  ganze  Dauer  derselben  in  Vergangen- 
heit,  Gegenwart  und  Zukunft,  in  alien  ihren 
Zustflnden  und  nacb  alien,  auch  den  kleinsten 
Theilen  und  Begebenheiten.  Aus  dem  Wesen 
unserer  Seele  konnen  wir  zwar  eine  Mtiglich- 
keit  begreifen,  dass  sie  auch  nach  dem  leib- 
lichen  Tode  fortdauern  und  ihrer  bewusst 
sein , folglich  leben  und  gltlckselig  sein 
kdnne,  aber  die  Absicht  und  Vorsehung 
nnsers  Schdpfers  kann  uns  allein  die  feste 
Versicherung  geben,  dass  solches  auch  wirk- 
lich  geschehen  werde.  Die  gdttliche  Vor- 
sehung zeigt  sich  gegen  die  Menschen  be- 


sondcrs  gtltig,  da  sie  ihnen  vor  alien  tlbrigen 
Thieren  so  mancherlei  Ergotzungen  der 
Sinne.  so  angenehmen  Vorschmack  von 
Wahrneiten  und  Vollkommenheiten,  ein  Ver- 
mdgen  und  Verlangen,  immcr  vollkommencr 
zu  werden,  ja  einen  ferneii  Blick  von  der 
unendlichen  Weisheit.  Liebe,  Macht  und 
Gltlckseligkeit  ihres  Scnopfers  gegOnnt  Wenn 
wir  aber  nicht  in  einem  bessern  Leben  zu 
cinem  volligen  Genusse  dieser  Vorztlge  ge- 
langen  sollten,  so  wtirden  sie  alle  durch 
eine  so  baldige  Entzichung,  da  wir  uns 
noch  am  der  niedrigsten  Stufe  sehen, 
wieder  vereitelt.  Die  Menschen  wtirden  da- 
durch  nur  um  so  missvergntlgter  und  un- 
ltlckseliger  gemacht.  So  wenig  dieses  mit 
en  gottlichen  Eigenschaftcn  und  mit  dcr 
gefiusserten  Liebe  Gottes  zu  seinen  verntlnf- 
tigen  Geschbpfen  llbereinstimmen  wtlrde,  so 
gewiss  ktkinen  wir  von  seiner  gniidigen  Vor- 
sehung versichert  sein,  dass  sie  uns  durch 
diese  kurze  Vorbereitung  zu  einem  hohern 
Maass  der  Vollkommenheit  und  Gltlckseligkeit, 
dazu  er  unsere  Natur  fahig  gemacht  hat, 
ftlliren  werde.  — Eine  ungleich  grossere  und 
nachhaltigere  Wirkung,  als  durch  die  an- 
geftlhrten,  bei  seinen  Lebzeiten  veroffent- 
lichten  V’erke  hat  jedoch  Reimarus  durch 
ein  nachgelassenes  Werk  ausgetlbt,  woran 
er  seit  1744  gearbeitet  hatte  und  welches 
er  im  Jahre  17G7  abschloss,  unter  dem  Titel: 
,,Apologie  oder  Schutzschrift  ftlr 
aie  vern tin ftigen  Verehrer  Gottesu. 
Er  selbst  husserte  sich  tiber  dasselbe  in  fol- 
genden  Worten:  „Die  Fragmente  sind  von 
mir  schon  vor  vielen  Jahren  aufgesetzt  worden ; 
jedoch  babe  ich  sie  bei  Gelegenheit  eincs 
dftern  Durchlesens  an  manchen  Stellen  ver- 
mehrt,  an  andcrn  gektlrzt  oder  geftndert. 
Bios  meine  eigne  Gemtithsberuliigung  war 
vom  ersten  Antang  der  Beweggrund,  warnm 
ich  meine  Gedanken  niederschrieb.  Und  ich 
bin  nachher  nimmer  auf  den  Vorsatz  gerathen, 
die  Welt  durch  meine  Einsicht  irre  zu  machen 
oder  zu  Unruhen  Anlass  zu  geben.  Die  Schrift 
mag  im  Verborgenen,  zum  Gebrauche  ver- 
sthndiger  Freunde  liegen  bleiben !“  Und  in 
der  That  wurde  das  zweibhndige  Manuscript 
derselben  erst  im  Jahre  1814  durch  seinen 
Sohn  kurz  vor  dessen  Tode  der  Stadtbibliothek 
in  Hamburg  tlbergeben.  Da  aber  das  Manu- 
script Freunden  des  im  Jahre  1786  vcrstor- 
benen  Verfassers  zuganglich  war,  so  konnte 
daraus  Lessing  1774 — 1777  einzelne  Bruch- 
sttlcke  unter  dem  Titel  „ Wolffenbtltt’ler  Frag- 
mente eines  Ungenannten“  durch  den  Druck 
veriiffentlichen,  durch  welche  cine  verhee- 
rende  Brandfackel  in  das  Heerlager  der 
theologischen  Orthodoxie  im  letzten  Viertel 
des  vorigen  Jahrhunderts  geschieudert  wurde. 
Sie  enthielten  den  sthrksten  und  scharf- 
sinnigsten  Angriff.  welclien  die  biblischc 
Offenbarung  und  aas  positive  Christenthum 
bis  dahin  erfahren  batten.  Etwa  ein  Vicr- 
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theil  des  Ganzen  wurde  1850 — 1852  von 
Wilhelm  Klose,  dem  Sekretilr  der  Hamburger 
Bibliothek,  in  dcr  „Zeitschrift  ftir  historisehe 
Theologie"  vcroffentlicht.  Von  dem  ganzen 
Werke  gab  Dr.  Fr.  Strauss  zehn  Jahre 
spiiter  eine.  genaue  Analyse  und  einen  ur- 
knndlichen  Auszug.  Der  Schtiler  Wolff’s 
und  Anhiinger  der  „nat(irlichen  Religion  “ 
hatte  den  theologisch  - politischen  Tractat 
Spinoza’s,  die  Schriften  von  Bayle  und  die 
englischen  Deisten  Collins,  Woolston  und 
Morgan  eifrig  studirt  und  mit  dieser  Aus- 
rilstnng  im  ersten  Theile  seines  Werkes  das 
alte  Testament,  im  zweiten  Theile  das  neue 
Testament,  im  dritten  Theile  die  Haupts&tze 
des  protestantischen  Lehrbegriffs  einer  zer- 
setzenden  Kritik  unterworfen.  Wie  einseitig, 
beschrftnkt  und  ungeschichtlich  der  Stand- 
punkt  des  Verfassers  auch  ist,  sobald  er 
an  dcr  heutigcn  wissenschaflichen  Kritik  ge- 
messen  wird,  so  hat  er  doch  durch  den 
bahnbrechenden  Anfang  einer  das  Boll- 
wcrk  der  kirchlichen  RechtglUubigkeit  durch- 
brechendcn  und  die  Gcister  befreienden  Be- 
wegung  einen  unvergftnglichen  Worth.  Wenn 
Reimarus  sagte  (bemcrkt  treffend  Strauss), 
das  Ghristenthnm  sei  keine  gottliche  Offen- 
barung,  sondern  menschlicher  Betrug,  so 
wissen  wir  freilich  heute,  dass  dies  ein  Irr- 
thum,  dass  das  Ghristenthnm  kein  Betrug  ist. 
Aber  ist  es  darum  eine  gottliche  Offenbarung 
im  Sinne  dcr  KircheV  Ist  der  Satz  von 
Reimarus  ganz  zu  nichte  gewordcn?  Keines- 
wcgs;  vielmehr  sein  Nein  bleibt  Nein,  nur 
sein  Ja  hat  einem  bessern  Ja  Platz  machen 
ratlssen;  dies  aber  vergisst  die  Theologie 
unserer  Zeit  nur  ganz  zu  gem:  weil  Moses 
gewiss  kein  Gaukler  war,  ist  er  ihr  wieder 
ein  Wundcrthater;  weil  die  Bcschtilfligung 
eines  Lcichendiebstahls  gegen  die  Jiinger 
Jesu  keinen  Anklang  findet,  glaubt  sie  seine 
Auferstehung  aus  dem  Grabe  von  Neuem 
als  flbernattlrlichen  Vorgang  behaupten  zu 
konnen.  Wenn  kein  vernilnftiges  Ohristen- 
tlium  (sagt  Reimarus)  heutiges  Tags  inehr 
geduklet  werden  will,  was  haben  diejenigen 
zu  hoflfen,  welche  sicli  bios  an  die  gesunde 
Vernunft  in  der  Erkenntniss  und  Verehrung 
Gottes  halten?  Denn  dahin  sind  schon  lilngst 
Viele  im  Vcrborgenen  gebracht  wordcn,  dass 
sie  wolil  eingesehen  haben,  wenn  man  Christi 
eigne  Lehre  nicht  von  der  Lehre  der  Apostcl 
und  Kirchenviitcr  absondern  und  allein  bei- 
belialten  wollte,  so  liesse  sicli  das  apostolischc 
und  nachmals  immer  weiter  ausgeartete 
Christenthum  mit  keinen  Kttnstelcien  nnd 
Wcndungen  mehr  retteu.  Die  rcine  christ- 
liche  Lehre,  welche  aus  .Tesu  eignem  Munde 
geflossen  ist,  sofern  dieselbe  nicht  besonders 
in  das  Judenthum  einschlSgt,  sondern  all- 
gcmein  werden  kann,  enth&lt  nichts  als  eine 
vernllnftige  praktische  Religion;  folglich  wltrde 
cin  jeder  vernllnftige  Mensch,  wenn  es  einer 
Bencnnung  der  Religion  bediirfte,  sicli  von 


Herzen  christlich  nennen.  Diese  LehTe  wflrde 
auch  nocli  christlich  geblieben  sein,  wenn 
man  sie  nach  ebendenselben  Grundsatzen 
weiter  ausgefilhrt  und  zu  einer  vollstandigen 
Unterweisung  der  Gottesfurcht,  Pflicht  nnd 
Tugend  gemacht  hatte.  Sobald  aber  die 
Apostcl  anfingen,  ihr  jlldisches  System  von 
dem  Messias  una  von  der  Gbttlichkeit  der 
Schriften  des  Moses  und  der  Propheten  mit 
hineinzumischen  und  anf  diesem  Grunde  ein 
geheimnissvolles  neues  System  zu  bauen,so 
konnte  diese  Religion  nicht  mehr  allgemein 
werden.  Die  natilrliche  Religion  der  Ver- 
nunft  allein  macht  uns  durch  die  Versichernng 
der  Unsterblichkeit  miser  gauzes  Leben  unter 
alien  Umstanden  ertraglich,  getrost  und  glflck- 
selig;  sie  erhohet  das  zeitliche  Vergnflgen 
durch  die  gewisse  Hoffnung  eines  noch  weit 
bessem  Zustaudes;  sie  versilsst  das  ge^en- 
wartige  Leid  durch  die  zuktinftige  ttber- 
wiegende  Freude;  sie  erwartet  den  Tod  als 
eine  neue  Geburtsstunde  zum  vollkommnem 
Leben  und  thut  unserer  Natnr  nnd  deren 
Verlangen  nach  einer  ihr  gemassen  Glflck- 
seligkeit  auf  alle  Weise  GenUge. 

D.  FT.  Strauss,  Hermann  Samuel  Reimarus  nnd 

seine  Scbutzschrift.  (1862). 

Iteimariis,  Johann  Albert  Her- 
mann, war  als  der  Sohn  von  Hermann 
Samuel  Reimarus  1729  in  Hamburg  geboren 
und  dort  gebildet,  hatte  seit  1751  in  Gottingen 
Medicin  studirt,  1753  eine  Reise  nach  Holland, 
England  und  Schottland  gemacht,  1759  in 
Leiden  als  Doctor  der  Medicin  promovirt, 
dann  in  seiner  Vaterstadt  als  Arzt  sich  nieder- 
gelassen,  wo  er  seit  1796  anch  als  Professor 
der  Naturlehre  und  Naturgeschichte  am  aka- 
demischen  Gymnasium  wirkte,  und  starb  1814 
zn  Ranzau.  Abgesehen  von  der  im  Jahre 
1787  verOffentlichten  kleinen  Schrift  „Ueber 
die  Grlinde  der  mensclilichen  Erkenntniss 
und  der  naMirlichen  Religion  “ hat  er  seines 
Vaters  Untersuchungen  ttber  Thierpsycho- 
logie  fortgesetzt  und  im  GOttinger  rMagazin 
filr  Wissenschaften  und  Literatur“  eine  Reihe 
von  „Betrachtungen  ilber  die  Unmoglichkeit 
kOrperlicher  Gediichtnisseindrflcke  und  eines 
materiellen  Vorstellungsvermogens u (1780) 
verOffentlicht,  worin  er  sich  als  Gegner 
des  damaligen  psychologischen  Materialismus 
zeigt. 

Heimmmin,  (anch  bisweilen  Reimann 
geschrieben)  Jacob  Friedrich,  war  1 608 
zu  Grouiugen  im  Ilalberstiidt’schcn  geboren 
nnd  zuerst  von  seinem  Vater,  der  daselbst 
Rector  war,  und  dann  in  Aschersleben,  und 
Altcnburg  gebildet,  hatte  seit  1C88  in  Jena 
Theologie  und  Philosophic  studirt,  musste 
aber  aus  Mittellosigkeit  nach  Jahresfrist  das 
Studium  aufgeben,  wurde  Hauslehrer  und 
1697  Rector  zu  Ostcrwick  im  Haibe^sUkIt,- 
schen,  1698  in  Halberstadt,  1707  Schul- 
inspector  nnd  Pastor  primarily  in  Erms- 
leben  und  1714  Domprcdiger  in  Magdeburg, 
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wo  er  1743  starb.  Mit  Leibniz  persdnlich 
befreundet,  bewegt  er  sich  in  seinen  pliilo- 
sophischen  und  philosophiegeschichtlichen 
Arbeiten  im  Kreis  der  Leibniz’schen  An- 
schauungen.  Seine  Schrifteh  sind  nnter 
folgenden  Titeln  erschienen:  Schediasma 
philosophicum  de  logices  Aristotelicae , Ra- 
meae,  Cartesianae  et  eclecticac  insu/'/icientia 
in  ordine  ad  acuendum  judicium  (1697); 
Spicilegium  philosophicum  de  de/initione 
unico  demonstrationis  potissimae  prindpio 
(1699);  Calendar  turn  logices  historico-criti- 
cum  (1699);  Historia  universalis  Atheismi 
et  Atheorum  falso  et  merito  suspectorum, 
ordine  chronologico  descripta  et  a suis 
initiis  ad  nostra  tempora  reducla . (1725.) 

Reinhold,  Carl  Leonhard,  war  1785 
in  Wien  geboren  und  nach  vollendetera  Gym- 
nasialbesuche  (1772)  in  das  Probehaus  der 
Jesuiten  zn  St.  Anna  in  Wien  anfgenommen 
worden.  Nach  der  Anfhebung  des  Ordens 
trat  er  (1774)  in  das  Barnabitercollegium  und 
studirte  sechs  Jalire  lang  Theologie  und  Philo- 
sophic. Nachdem  er  1780  als  Lebrer  der 
Philosophic  verwandt  und  daneben  Frei- 
manrer  ge  worden  war,  trieb  ihn  der  Zwie- 
spalt  zwischen  seinen  philosophisclien  Ueber- 
zeugungen  und  seinem  Berufe  1788  zur  Flucht 
aus  seinem  Orden  und  seiner  Heimath.  Von 
der  Wiener  Loge  „zur  wahren  Eintracht“ 
untersttltzt,  studirte  er  in  Leipzig  unter 
Plainer  Philosophie  und  kam  1784  nach 
Weimar,  wo  er  bei  Wieland  eingeftihrt 
und  bald  dessen  Freund  und  Schwiegersohn 
wurde.  W&hrend  er  als  Mitarbeiter  und 
Mitredacteur  des  deutschen  Merkur’s  thUtig 
war,  warf  er  sich  1785  auf  das  Studium  von 
Kant’s  „Kritik  der  reinen  Vernunft44  und 
verdffentlichte  1786  anonym  seine  acht 
„Bricfe  ttber  die  Kant’sche  Philo- 
sophies Es  war  jedoch  dafttr  gesorgt, 
dass  der  Name  des  Verfassers  kein  Geheim- 
niss  blieb  und  demselben  1787  eine  Professur 
der  Philosophie  in  Jena  zn  Theil  wurde. 
Die  schriftliche  ErklHrung  Kant’s,  dass  ihn 
Reinh.old  tiber  Erwarten  verstanden  habe, 
trug  mit  dazu  bei,  dass  Reinliold’s  Vor- 
lesungen  mit  Beifall  aufgenommen  wurden. 
Anfangs  war  Reinhold  reiner  Kantianer,  und 
noch  die  Abhandlung,  die  er  1789  im  deut- 
schen Merkur  tiber  die  bisherigen  Schick- 
sale  der  Kant’schen  Philosophie  veroffent- 
licht,  wurde  von  Kant  als  eine  schone  Schrift 
bezeichnet.  Er  ftigte  dieselbe  zugleich  als 
Vorrede  zu  dem  Werke  bei,  welches  er  1789 
unter  dem  Titel  verdffentlichte  „Versuch 
einer  neuen  Theorie  des  mensch- 
lichen  Vorstellungsvermogens44.  Das- 
selbe  sollte  als  Leitfaden  zu  seinen  Vor- 
lesungen  tiber  die  Kritik  der  reinen  Ver- 
nunft  diencn  und  wurde  von  ihm  zugleich 
„kriti8cke  Elementarphilosophie44  geuannt. 
Er  bezeichnete  dieselbe  als  noth  wend  ige 
Consequenz  der  Kritik  der  reinen  Vernunft 


und  sollte  die  darin  gegebene  Theorie  des 
Vorstellungsvermdgens  das  Fundament  fUr 
alle  philosophischen  Wissenschaften  enthalten, 
da  nur  durch  eine  solche  Begrtlndung  die 
Hauptresultate  der  Kant’schen  Lehre,  dass 
die  Dinge  an  sich  unerkennbar  seien  und 
die  Prinzipien  aller  Erkenntniss  von  vorn- 
lierein  (a  priori,  vor  aller  Erfahrung)  in  uns 
liegen,  im  wahren  Sinne  des  Wortes  be- 
wiesen  werden  kdnnten.  Darum  geht  die 
Elementarphilosophie  von  dem  aus,  was  noch 
Niemand  gel&ugnet  hat,  n&mlich  vom  Dasein 
der  Vorstellungen  in  uns,  und  sucht  dann 
aus  dem  Vorstellungsvermogen  selbst  ab- 
zuleiten,  dass  Dinge  an  sich  nicht  vorstell- 
bar  und  also  auch  nicht  erkennbar  sind. 
Die  Kritik  der  reinen  Vernunft  enth&lt  eine 
Untersuchung  tiber  das  Vermogen  des  Er- 
kennens;  nun  ist  aber  das  Erkennen  selbst 
ein  sehr  complicirter  Begriff,  indem  mit 
diesem  Werke  der  Eine  diesen,  der  Andere 
einen  andern  Sinn  verbindet.  Solche  ab- 
weichende  Ansickten  finden  aber  nicht  statt 
bei  dem  Begriffe  der  Vorstellung;  da  nun 
jede  Erkenntniss  Vorstellung  ist  (aber  nicht 
umgekehrt),  so  kann  in  das  Gebiet  des  Er- 
kenntnissvermbgens  Nichts  fallen,  was  aus 
dem  Gebiete  des  Vorstellungsvermbgens  als 
nicht  vorstellbar  ausgeschlossen  ist.  Konnto 
man  sich  nun  dartlber  vereinigen,  was  dieses 
Vermdgen  ist,  so  wlirden  dadurch  die  ver- 
schiedenen  philosophischen  Parteien  mit  der 
durch  Kant  gefundenen  Begrenzung  des  Er- 
kenntnis8vermogens  ausgesbhnt,  und  dann 
ware  die  Kant’sche  Philosophie  eine  „ Philo- 
sophie ohne  Beinamen“  oder  eine  Philosophie 
schlechthin.  Und  dies  ist  es  eben,  worauf 
Reinhold  ausgeht.  Die  weiter  nicht  zu  be- 
weiseude  Thatsache,  welche  in  uns  selber 
vorgeht  und  alle  mbglichen  Erfahruugen  und 
Gedanken  erst  moglich  macht  und  begleitet, 
ist  das  Bewusstsein,  und  der  erste  Grund- 
satz  der  Elementarphilosophie  ist  darum  der 
durcli  Reflexion  auf  die  Thatsache  des  Be- 
wusstseins  gefundene  „Satz  desBewusstseins“, 
welcher  so  lautet:  die  Vorstellung  wird  im 
Bewusstsein  vom  Vorgestellten  und  vom  Vor- 
stellenden  unterschieden  und  auf  beide  be- 
zogen.  Das  Subject  ist  das  von  der  Vor- 
stellung und  vom  Object  Unterschiedene, 
worauf  die  Vorstellung  bezogen  wird ; ebenso 
das  Object  ist  das  von  jenen  beiden  Unter- 
schiedene, worauf  die  Vorstellung  bezogen 
wird;  endlich  die  blosse  Vorstellung  als 
solche  ist  dasjenige,  was  sich  im  Bewusst- 
sein auf  Object  und  auf  Subject  bezichen 
lasst  und  von  beiden  unterschieden  ist.  Da 
unter  dem  Vorstellungsvermogen  nur  die 
innern  Bedingungen  der  Wirklichkeit  der 
blossen  Vorstellung  zu  verstehen  sind,  so 
wird  bei  der  Betrachtung  des  Vorstellungs- 
vermbgen8  von  dem  vorgestellten  Object  und 
dem  vorstellenden  Subject  abstrahirt  werden 
mtlssen,  welche  wohl  Bedingungen  der  Vor- 


Digitized  by  Google 


Beinhold 


73G 


Beinhold 


stellungen  sind,  aber  hussere.  Indem  die 
blosse  Vorstellung  auf  das  Object  und  Sub- 
ject bezogen  werden  kann,  muss  sie  aus 
zwei  Be8tandtheilen  beatehen,  deren  einer 
dem  Gegenstande  entspricht  und  der  St  off 
der  Voratellung  heiast,  wakrend  dagegen 
daajcnige,  was  in  der  Vorstellung  und  wo- 
durch  sich  die  Vorstellung  auf  das  Subject 
bezieht  und  welches  den  Stoff  derselben 
eigentlich  zur  Vorstellung  macht,  die  Form 
derselben , ihr  zweiter  Bestandttheil  ist, 
welcher  dem  vorstellenden  Subject  angekdrt, 
das  die  Vorstellung  selber  aus  dem  Stoffe 
erzeugt,  indem  es  demselben  die  Form  giebt. 
Da  in  der  Voratellung  nur  die  Form  dem 
Subject  angehbrt,  so  ist  nur  sie  von  ihm  her- 
vorgebracht,  der  Stoff  dagegen  gegeben. 
Iliernach  besteht  das  Vorstellungsvermdgen 
.einerseits  aus  Receptivitiit  oder  dem  Ver- 
mogen,  sich  gegen  den  Stoff  leidend  zu  ver- 
halten,  von  ihm  afficirt  zu  werden,  und 
andrerseits  aus  Spontaneity  oder  dem  Ver- 
mdgen,  die  Form  hervorzubringen.  Die  nicht 
vom  Subject  hervorgebrachte  Form  der 
Spontaneity,  die  Weise  ihrer  Thatigkeit,  ist 
die  Verkniipfung  dea  Mannigfaltigen  im  ge- 
gebnen  Stoff.  Da  nur  im  Bewusstsein  der 
Stoff  der  Vorstellung  geformt  wird  oder  die 
Vorstellung  als  solche  zu  Stande  kommt,  so 
ist  es  ein  Widerspruch,  von  unbewussten  oder 
ausserhalb  des  Bewusstseins  fallenden  Vor- 
stcllungen  zu  sprechen.  Darum  sind  aber 
keineawegs  alle  Vorstellungen  von  einem 
klarcn  Bewusstsein  begleitet;  das  blosse 
Besitzen  der  Vorstellung  ist  dunkles  Bewusst- 
sein; klar  ist  das  Bewusstsein  erst  dann, 
wenn  es  Bewusstsein  der  Vorstellung  ist.  Im 
Selbstbewusstsein  weiss  sich  das  Bewusstsein 
von  sich  afficirt,  es  weiss  von  sich  als  einem 
Object.  Vom  klarcn  Bewusstsein  und  dem 
Selbstbewusstsein  ist  als  dritte  Art  des  Be- 
wusstseins die  Erkenntniss  unterschieden, 
deren  Satz  also  lautet:  in  der  Erkenntniss 
wird  der  vorgestellte  Gegenstand  sowohl  von 
der  vorgestellten  Vorstellung,  als  aucli  von  dem 
vorgestellten  Vorstellenden  unterschieden ; 
sie  ist  die  hochste  Kraft&usserung  des  Vor- 
stellungsvermdgens,  ihr  Gegenstand  aber  muss 
ein  blosses  Vorstellen  und  zwar  schon  Vor- 
gestelltes  sein.  Das  Erkenntnissvermbgen 
besteht  aus  dem  Vermdgen  der  Anschauirugen, 
d.  h.  der  Siunlichkeit,  und  aus  dem  Ver- 
mOgen  der  Begriffe,  d.  h.  dem  Verstande. 
Hiernach  folgt  auf  eine  Theorie  der  Sinn- 
lichkeit  eine  solche  des  Verstandes  und 
endlich  eine  Theorie  der  Vernunft.  Als  sein 
Verdienst  nimrat  Reinhold  dies  in  Anspruch, 
dass  er  Siunlichkeit  und  Verstand  auf  eine 
gemeinschaftliche  Wurzel,  das  Vorstellungs- 
vermdgen  oder  Bewusstsein,  zurilckftlhrte 
und  zuerst  die  Forderung  aufstellte,  dass  alle 
Philosophic  auf  einen  ersten,  obersten,  all- 
gemeingUltigen,  durch  sich  selbst  gewisseu 
und  alles  Andere  begriiudenden  Fundamental- 


satz  gegrflndet  sein  mtlsse.  Damm  gait  die 
Reinhold’sche  „Eleraentarphilosophie“  sehr 
bald  als  die  strenger  systematisirte  Kant'sche. 

Um  die  Philosophie  fttr  kttnftige  Philo- 
sophen  vom  Facli  zu  begrtlnden,  gab  Rein- 
hold  1790  und  1794,  in  zwei  Theilen,  seine 
„ Beitriige  zur  Berichtigung  bisheriger  Miss- 
verstandnisse  der  Philosophie  “ heraus,  deren 
erster  Band  eine  „Neue  Darstellung  der 
Ilauptmomente  der  Elementarphilosophie“ 
enth&lt.  Aehnlich  wie  diese  „Beitrhge“  hatte 
aucli  die  Schrift  „Ueber  das  Fundament 
des  philosopkischen  Wissens“,  (1791)  den 
ZwecK,  den  Standpunkt  seiner  Theorie 
des  Vorstellungsvermdgens  n&ker  zu  be- 
grUnden.  Die  durch  Reinhold’s  Berufnng 
nach  Kiel  (1793)  erledigte  ausserordentliche 
Lehrstelle  der  Philosophic  in  Jena  erhielt 
Fichte,  der  nun  seit  1794  mit  seiner  „Wissen- 
schaftslehre“  die  Kant’sche  Philosophie  zu 
vollenden  strebte.  Durch  seine  Beurtheilung 
der  von  G.  E.  Schulze  verdffentlichten  Schrift 
„ Aenesidemus"  wurde  eine  Umwandlung  der 
Anschauungen  Reinhold’s  und  eine  Hinwen- 
dung  desselben  zu  Fichte  veranlasst,  sodass 
er  in  Folge  dessen  in  seiner  „Auswahl  ver- 
mischter  Schriften^  (1796)  erklhren  konnte, 
was  seine  „Elementarphilosophieu  vergebens 
gesucht  habe,  das  sei  von  der  Fichte'schen 
„ Wissenschafts  - Lehre  M wirklich  geleistet 
worden.  Aber  auch  dieser  neue  Standpunkt 

Senilgte  ihm  nicht  lange;  durch  den  von 
lardili  (1800)  verdffentlichten  „Grundriss  der 
ersten  Logik“  wurde  er  von  Neuem  ergriffen 
und  in  eine  andere  Richtung  seiner  philo- 
sophischen  Anschauungen  gelenkt.  Er  brack 
seinen  Verkehr  mit  Fichte  ab  und  gab  1801 
mit  Bardili  sechs  Heflte  „ Beitrage  zur  leichtern 
Uebersicht  des  Zustandes  der  Philosophie  beim 
Anfange  des  neuen  Jahrhundertsv  heraua, 
worin  er  als  unbedingter  Anh&nger  Bardili’s 
erscheint.  „Auch  die  Revolution  in  der 
deutschen  Philosophie  ist  anders  ausgefallen, 
als  ilire  Drheber  und  Freunde  hofften  und 
ilire  Gegner  fttrchteten,  anders  ala  ich  in 
den  Briefen  tiber  die  Kant’sche  Philosophie, 
anders  als  ich  durch  meine  Theorie  des 
Vorsteliungsvermdgens  ihren  Fortgang  zu 
befdrdern  versuchte  und  anders  als  ich  ihr 
Ziel  durch  die  Wissenschaftslehre  erreicht 
glaubte.  Sie  hat  ganz  anders  geendet,  ala 
ich  die  ganze  Zeit  hindurch  vorhersehen 
konnte . aa  ich  von  ihrem  Entstehen  her  jede 
ihrer  nedeutendern  Wendungen  nicht  ala 
ruhiger  Zuschauer  beobachtete,  sondern  ala 
theilnehmender  Begleiter  selbst  mitmachte. 
Ware  ich  bei  einer  ihrer  Wendungen  stehen 
geblieben,  so  wttrde  ich  noch  immer,  wie 
mir  in  den  letztcn  fUnfzehn  Jahren  nicht 
weuiger  als  dreimal  begegnet  ist,  den  Anfanga- 
punkt  einer  neuen  krummen  Wendung  for 
den  Anfangspunkt  der  gerade  fortschreiteodea 
Richtung,  ftlr  den  Eingang  in  den  sichen 
Pfad  der  Philosophie  als  Wissenschaft  ansehcn. 
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Ob  ich  raich  aber  nicht  aucli  das  vierte  Mai 
tausche?  Ob  nicht  auch  dieses  wahre  und 
eigentliche  Ende,  das  ich  jetzt  ankflndigc 
und  beschreibe,  etwa  wieder  nur  der  Anfang 
einer  neuen  krumraen  Wendung  sein  dilrfte?“ 
(Bardili’s  und  Reinhold’s  Briefwechsel  liber 
das  Wesen  der  Philosophic  und  das  Unwesen 
der  Speculation,  18(>i.)  Durch  seine  Ver- 
bindung  mit  Bardili  verlor  Reinhold  alien 
seinen  frtlhern  Anhang  und  Einfluss  auf  das 
philosophirende  Publicum.  Nur  Jacobi  blieb 
ihra  tren  und  zog  Reinhold  bald  ganz  zu  sich 
bin.  Darum  widmete  er  deraselben  auch  seine 
„Grundlegung  einer  Synonymik  filr  den 
allgemeinen  Sprachgebrauch  in  den  philo- 
sophischen  Wissenschaften  “ (1812),  eine 
Scliriffc,  worin  Reinhold  ausdrllcklich  be- 
kannte,  dass  er  darin  den  letzten  Versuch 
seines  philosophischen  Lernens  undForschens 
niedergelegt  habe.  An  diese  Arbeit  schlossen 
sich  auch  die  beiden  andern  Schriften  an, 
die  Reinhold  noch  verdffentlichte,  die  nadiste 
unter  dem  Titel:  „Menschliches  Erkenntniss- 
vermbgen  aus  dera  Gesichtspunkt  des  durch 
die  Wortsprache  vermittelten  Zusammenhangs 
zwischen  der  Sinnlichkeit  und  dem  Denk- 
vermogen“  (1816),  die  andere  unter  dem 
Titel:  „Die  alte  Frage,  was  ist  Wahrheit? 
bei  den  crneuten  Streitigkeiten  tlber  die  g8tt- 
liche  Offenbarung  und  die  menschliche  Ver- 
nunft  in  nahere  Erwagung  gezogen“  (1820). 
Er  starb  1823  in  Kiel. 

K.  L.  Reinhold’s  Lebeu  und  literarisches  Wirken, 

nebst  einer  Auewahl  von  Briefeu  Kant’s,  Fich- 

to’s,  Jacobi’s  und  anderer  philosophischer  Zeit- 

genossen  an  ibn.  (1825). 

Reinhold,  Ernst,  war  1793  in  Jena 
als  der  Sohn  von  Karl  Leonhard  Reinhold 
geboren,  in  Kiel  gebildet  uud  Anfangs  dort 
als  Lehrer  am  Gymnasium  und  als  Privat- 
docent  der  Philosophic  an  der  Universitat 
thatig,  seit  1832  Professor  der  Philosophic 
in  Jena,  wo  er  1856  starb.  Mit  der  Aus- 
bildung  des  von  seinem  Vater  Uberkommencn 
sychologischen  und  erkenntnisstheoretischen 
tandpunktes  bewegte  sich  Ernst  Reinhold 
in  seinen  philosophischen  Arbeiten  durchweg 
auf  dem  Boden  des  aus  der  Kant’schen  Philo- 
sophic hervorgegangencn  nUchternen  und 
alien  Einseitigkeiten  der  nachkant’schen 
Systeme  abholden  Rationalismus  einer  christ- 
lich  - theistischen  Weltanschauung.  Seine 
Schriften  sind  folgende:  Versuch  einer  Be- 
grtindungund  neuen  Darstelluug  derlogischen 
Formen  (1819);  Erkenntniss-  und  Denklehre 
(1825);  die  Logik  oder  allgemeine  Denk- 
fonnenlehre  (1826);  Handbuch  der  allge- 
meinen Geschichte  der  Pliilosopliie  filr  alle 
wissenschaftlich  Gebildete,  1828  und  1830 
(2  Theile);  Theorie  des  menschlichen  Er- 
kenntnissvermSgens  und  Metaphyaik  (1832 
und  1834)  in  zwei  Banden;  Lehrbuch  der 
philosophisch  - propfideutischen  Psychologie 
und  der  formalen  Logik  (1835);  die  Wissen- 

Ktack,  ilmdwururbuch. 


schaften  derpraktischen  Philosophic  im  Grund- 
risse  (1837)  in  drei  Banden;  Gruudzllge  des 
Systems  der  Erkenntnisslehre  uud  Denklehre 
(1843);  Geschichte  der  Philosophic  nach  den 
Ilauptmomenten  ihrer  Entwicklung  (3.  Aufl. 
1845)  in  zwei  Banden;  das  Wesen  der  Reli- 
gion und  sein  Atisdruck  im  evangelischen 
Christenthume  (1846).  Die  VernunftUusse- 
rungen  des  popularen  Vorstellens  und  Den- 
kens  (so  lehrt  Ernst  Reinhold),  soweit  sie 
nicht  durch  methodisches  Streben  eine  Lftu- 
terung  und  Berichtigung  erhalten,  bleiben 
zu  sehr  unentwickelt  und  werden  durch  die 
Einwirkungen  der  Phantasie,  sowie  durch 
die  gedankenlose  Macht  des  Herkommens, 
der  Ueberlieferung  und  des  Vorurtheils  zu 
vielfach  getrtlbt  und  entstellt,  urn  auch  nur 
in  praktischer,  geschweige  in  theoretischer 
Hinsicht  ihrer  eigentlichen  Natur  und  Be- 
deutung  entsprechen  zu  kbnnen.  Daher  er- 
geht  kraft  dieser  Natur  und  Bedentung  die 
Aufgabe  an  den  Willen,  mit  seiner  Leitung 
des  Ganzen  der  Vorstellungen  das  vernlinr- 
tige  Nachdenken  in  die  Sphare  der  syste- 
matischen  Behandlung  der  hierher  gehfirigen 
Probleme  zu  ftihren.  Lediglich  diese  wissen- 
schaftliche  Thatigkeit  darf  mit  dem  Namen 
der  Philosophic  bezeichnet  werden.  Sie 
verbindet  mit  ihrer  theoretischen  Richtung 
eine  praktische.  Einerseits  sucht  der  Trieb 
nach  Erkenntniss  der  Wahrheit  auf  diesem 
Wege  seine  vollstandige  Befriedigung,  welche 
er  nicht  eher  findet,  als  bis  ilnn  die  Erklarung 
aller  erkennbaren  Zwecke,  Formen,  Gesetze, 
wirkenden  Krafte  uud  materiellen  Eigen- 
thllmlichkeiten  der  kosmischen  Gattungen  und 
Stufen  des  Daseins  der  Dinge  aus  der  all- 
umfassenden  Grundursache  des  Ganzen  ge- 
lungen.  Andererseits  beruht  auf  dieser  Er- 
klarung und  ihr  zufolgc  auf  der  Erkenntniss 
der  Stellung,  welche  dem  Menschenlcben  in 
der  Ordnung  der  Einzelwesen  verliehen  ist, 
die  Einsicht  in  die  Natur  und  Bedentung  der 
obersten  Normen  filr  das  Wollen,  WUnschen, 
Hoften,  Streben  und  Handeln  uer  irdischen 
Menschheit,  aus  denen  die  Grundsatze  und 
Ueberzeugungen  der  Religion , der  Sittlichkeit 
und  des  Ilechts  abzuleiten  sind.  Die  wahre 
Mcthode  der  Philosophic  muss  sich  durch  fol- 
gende Eigenthtlmlichkeiten  bewahren:  erstens 
muss  sie  den  analytischen  und  regressiven 
Betrachtungsgang  mit  dem  synthetischen  oder 

Srogressiven  verbinden;  sodann  muss  sie  liber 
ie  Entfaltung  unsers  Bewusstseins,  liber  die 
Bildungsweise  der  Erfahrungsthatsachen  und 
liber  den  Hervorgang  der  rationalen  Erkennt- 
niss aus  der  empirischen  nothwendig  Auf- 
schllisse  geben ; ferner  muss  sie  im  metaphysi- 
schen  Gebiete  zu  dem  dogmatischen  Ziele 
fUhren,  die  ewigenBestimmungeudesgattlichen 
Denkens  und  das  Begriffensein  des  Universnms 
in  derunendlichen  Lebenssphare  des  leben- 
digcn  uud  persbnlicheu  Urgrundes  mit  wissen- 
scnaftlicher  Deutlichkeit,  Reinheit  und  Gewiss- 
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heit  zu  erkcnnen;  endlich  gilt  es,  im  prak- 
tischen  Gebiete  aus  der  universellen  Oranung 
der  Krfifte,  Gesetze  und  Endnrsachen  im  Welt- 
ganzen  die  wandellosen  obersten  Zwecke  und 
Normen  unsers  Freiheitsgebrauchs  und  mit- 
hin  die  idealen  Grundsfitze  des  liechts,  der 
Sitte  und  der  Religiosity  folgericlitig  ab- 
zuleiten.  Die  Sittlichkeit  besteht  in  der  be- 
griftsmilssigen  innern  Ordnung  unsers  sinn- 
lich-intellectuellen  Lebens,  welcher  gemiiss 
der  Mensch  nur  im  Einklange  mit  seinen 
gilltigen,  in  der  normalen  Th&tigkeit  seines 
Erkenntnissvermogens  erworbenen  Ueber- 
zeugungen von  dem  hbchsten  Endzweck 
seines  Lebens,  folglich  von  dem  obersten 
Berufe  seines  Daseins  und  von  dem  absoluten 
Werthe  des  Wesens  seiner  Personlicbkeit 
seine  praktischen  Grundsiitze  insgesammt 
bildet,  festhftlt  und  befolgt.  Der  eigenthiim- 
liche  Beruf  des  Menschen  besteht  darin,  als 
individueller  Geist  durcli  seine  Existenz 
seinem  BegrifFe  zu  entsprechen , in  seiner 
wandelbaren  durchgkngigen  Bestimmtheit  den 
Charakter  der  geistigen  Wirksamkeit  fort- 
schreitend  reiner  und  vollstfindiger  dar- 
zustellen.  Hierdurch  1st  es,  dass  er  an  dem 
allgemeinen  Leben  in  der  Natur  und  an  der 
Offenbarung  Gottes  im  Universum  den  per- 
sonlichen,  den  erkennenden.  empfindenden, 
wollenden  und  absichtsvoll  handelnden  An 
theil  nimmt.  Die  Stellung  .der  Menschheit 
innerhalb  der  Ordnung  der  Einzelwesen  ist 
dadurch  ausgesproclien,  dass  in  ihr  das  all- 
gemeine  Leben  an  dem  Organismns  der  Natur 
zu  seiner  vollendeten  OtFenbarung  in  dem 
Individualleben  gelangt.  DemgemSss  kann 
der  Inlialt  unsers  Gottesbegriffs  erst  dann 
vollstiindig  unser  Bewusstsein  durchdringen 
und  einen  dem  Charakter  unserer  Person - 
keit  entsprechenden  allseitigen  Eintluss  auf 
un8  ausliben,  wenn  wir  in  der  allgemeinen 
Beziehung  der  gbttlichen  Ursachlichkeit  auf 
die  Causalit&t  und  das  Leben  der  Natur  die 
. besondere  Beziehung  auf  das  Leben  der 
Menschheit  mit  der  angemessenen  Klarheit 
und  Innigkeit  der  Auffassung  ftlr  unser 
denkendes  und  empfindendes  Innewerden.  her- 
vorheben.  Die  tugendhafte  Gesinnnng,  die 
sittliche  Veredlung  unsers  ganzen  Innern  ist 
unzertrennlich  von  der  als  lebendige  Ueber- 
zeugung  in  uns  verwirklichten  Anerkennung 
Gottes.  Sie  spricht  sicli  in  uns  vermittelst 
eines  Zusammenhangcs  von  Ueberzeugungen 
aus,  welche  unsere  ganze  Geistcsffikigkeit 
ergreifend  unser  Herz  mit  Sicherheit  und 
Ruhe,  mit  Frieden  und  Freudigkeit  erffillen 
und  uns  sowohl  zu  einer  weisen  Beurtheilnng 
der  Ereignisse  und  Angelegenheiten  des 
irdischen  Daseins  ftlhren,  wie  auch  mit  Stiirke 
zum  sittlichen  ptiichtmassigen  Entbehren, 
Erdnlden  und  Handeln  uns  ausrtisten.  Der 
Inbegriff  dieser  Ueberzeugungen  mit  der  an- 
gegebnen  allseitigen  Einwirkung  auf  unser 
ganzes  inneres  und  tiusseres  Leben,  mit  einer 


solchen  Erliebung  unserer  Gedanken  zu  allem 
Guten  und  Edeln,  der  Beruhigung  unsers 
Herzens  und  der  Heiligung  unsers  Willens 
ist  die  Religion,  und  die  von  ihr  dnrch- 
drungene  Gesinnnng  ist  die  FrOmmigkeit. 

E.  F.  Apeit,  Ernst  Keinhold  und  die  Kant'ache 

Philosophic  (1840). 

Itemigius  hiess  ein  Munch,  welcher  im 
Kloster  zu  Auxerre  unter  dem  Abte  Heiric 
(Eric)  urn  die  Mittc  des  neunten  Jahrhunderts 
gebildet  wurde  und  nach  dem  Tode  des- 
selben  die  Leitung  der  Klosterschule  fiber  - 
nommen  hatte,  von  wo  er  spfiter  an  die 
Schule  zu  Rheims  berufen  wurde.  Nach- 
mals  lehrte  er  in  Paris  nach  dem  Werke  des 
Martianus  Capella  die  freien  Ktlnste.  Aus 
einem  von  ihm  verfasstcn,  nur  handschrift- 
lich  in  Paris  vorhandenen  Commentar  zu 
dem  Werke  des  Martianus  Capella  tlber  die 
Hochzcit  des  Mercurius  und  aer  Philologie 
hat  Haurdau  in  seiner  Geschichte  der  scho- 
lastischen  Philosophic  einige  Auszllge  ver- 
bffentlicht,  aus  welchen  hervorgeht,  dass  der- 
selbe  gTbsstentheils  aus  dem  Commentare  des 
Johannes  Scotus  Erigena  tlber  Martianus 
Capella  entnommen  ist,  dessen  Lehre  fiber 
die  Bedeutung  der  Gattungs  - und  Artbegriffe 
von  Magister  Remigius  wortlich  wiederholt 
wird.  Er  starb  zu  Paris  um  das  Jahr  908. 

Remusat,  Charles  Francis  Marie 
comte  de,  war  1797  zu  Paris  geboren  und 
hatte  sich  zuerst  zum  Advokaten  gebildet, 
wandte  sich  jedoch  in  den  zwanziger  Jahren 
dieses  Jahrhunderts  auf  das  Stadium  der 
Philosophic  und  Literaturgeschichte.  Nach- 
dem  er  1836  in  das  Ministerinm  des  Innern 
eingetreten  war,  wurde  er  1840  Minister  des 
Innern  unter  Thiers , 1842  Mitglied  der 
Akademie  der  moralischen  und  politischen 
Wissenschaften,  nach  dem  Staatsstreich  vom 
2.  December  verbannt,  von  Thiers  1871 
zurfickgerufen  und  starb  1875  in  Paris. 
Mitten  unter  seiner  politischen  Thatigkeit 
behielt  er  Zeit  zur  Veroffentlichung  einer 
grossen  Anzahl  von  vorzugsweise  historischen 
Arbeiten,  welche  geistreich  und  gewandt  ge- 
8chrieben  zugleich  eine  freie  Denkungsart 
und  kri tischen  Geist  verrathen.  Seine  philo- 
sophischen  Anschauungen  sind  im  Wesent- 
lichen  mit  den  Lehren  Cousin’s  fiberein- 
stimmend,  durch  den  R6musat  auch  zu  seinen 
literarhistorischen  Arbeiten  aus  dem  Gebiete 
der  mittelalterlichen  und  nenern  Philosophie- 
geschichte  angeregt  worden  war.  Er  ver- 
offentlichte  Werke  fiber  Abklard  (1845 k fiber 
Anselm  von  Canterbury  (1854),  fiber  Franz 
Bacon  (1858),  fiber  Hobbes  (1861).  fiber 
Lord  Herbert  von  Cherbury  (1873).  Ausser- 
dem  schrieb  er  Essais  de  la  philosophic 
(1842)  in  zwei  Banden , De  la  philosophic 
allenmnde  (1845)  und  Histoire  de  la  philo- 
sophic en  Angleterrc  depuis  Dacon  jusfu’ 
a Locke  (1875)  in  2 B&nden. 
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Reuchlin,  Johannes  (grficisirt  Cap- 
n i o n vora  griechischen  „Kapnosu,  der  Rauch) 
war  1455  zu  Pforzheim  geboren  nnd  in  Paris 
gebildet,  hattc  dann  einige  Zeit  in  Basel 
griechische  nnd  rdmische  Literatur  gelehrt, 
nachher  in  Orleans  und  Poitiers  noch  Juris- 
prudenz  studirt,  wahrend  er  daneben  grie- 
chische und  rdmische  Literatur  iohrte.  In 
Tubingen  promovirte  er  zum  Doctor  beider 
Rechte  und  war  einige  Zeit  als  praktischer 
Jurist  thatig.  In  Offentlichen  Geschaften 
nach  Italien  geschickt,  maclite  er  1498  in 
Florenz  die  personliche  Bekanntschaft  des 
Marsilius  Ficinus  und  des  Grafen  Pico  von 
Mirandola  und  wurde  durch  diese  beiden 
ftlr  die  platonische  nnd  pythagorUische  Philo- 
sophic begeistert,  zugleich  aber  auf  die 
Kabbala  hingewiesen.  Nachdem  er  vom 
KurfUrsten  von  der  Pfalz  und  vom  Kaiser 
Friedrich  III.  in  politischen  Angelegenheiten 
verwandt  und  von  letzterm  zum  Pfalzgrafen 
und  kaiserlichen  Rath  ernannt  worden  war, 
wirkte  er  in  seinen  spUtern  Lebensiahren 
als  Professor  zu  Ingolstadt  und  Tubingen 
und  starb  1522.  Als  einer  der  geistreichsten 
und  gelehrtesten  Humanisten  der  Renaissance- 
zeit  und  als  rllstiger  Mitk&mpfer  gegen  die 
^DunkelmUnner**  konnte  er  sicli  zugleich 
rUhmen,  der  christlichen  Kirche  die  Kennt- 
niss  des  Hebrftischen  wieder  geschenkt  und 
im  Kampf  wider  den  Fanatismus  Kdlnischcr 
Dominikaner  die  ausserkanonisclie  jUdische 
Literatur  vor  der  Verbrennung  gerettot  zu 
haben.  Er  hat  zwei  philosophisclie  Werke 
verbffentlicht , von  welchen  das  cine  unter 
dem  Titel  „ De  arte  cabbalistica 44  in  drei 
BUchem  znerst  1517,  das  andere  unter  dem 
Titel  „De  verbo  mirifico in  drei  BUchern 
zuerst  1494  gedruckt  worden  war,  wahrend 
sein  Briefwechsel  mit  einer  grossen  Anzahl 
zeitgenossischer  Gelehrten  1519  ira  Druck 
ersclxien.  In  seinen  philosophischen  An- 
8chauungen  zeigt  sich  der  platonisirende 
Pythagoraer  und  Kabbalist  zugleich  vielfach 
von  den  Schriften  des  Nicolaus  aus  Cues 
( Cusanus ) augeregt  und  polemisirt  in  seinen 
Schriften  eifrig  gegen  Aristoteles  und  die 
Syllogistik  der  Schnlphilosophie.  In  dem 
Werke  nVon  der  kabbalistischen  Kunst44  lUsst 
er  durch  einen  Juden  die  kabbalistischen 
Lehren  entwickeln  und  fllhrt  dann  die  pytha- 
gorUische  Philosophic  auf  die  Kabbalah  zurtick. 
In  dem  Werke  „Vom  wunderthuenden  Worte44 
liisst  er  einen  Heiden,  einen  Juden  und 
einen  Christen  sich  unterreden  und  beschaf- 
tigt  sich  mit  der  Auffindung  des  Namens, 
wodurch  wnnderbare  Wirkungen  hervor- 
gebracht  werden  kdnnen.  In  der  Kabbalah 
sieht  Reuchlin  theils  Lehre,  theils  Kunst. 
Als  Lehre  beruht  sie  auf  Offenbarung;  als 
Kunst  beschaftigt  sie  sich  mit  symbolischer 
Deutung  der  Buchstaben,  Worte  und  des 
Inhalts  der  biblischen  BUcher,  um  dadurch 
in  die  kabbalistische  Geheimlehre  einzu- 


dringen,  wozu  jedoch  der  Kabbalist  eelbst 
gbttlichcr  Inspiration  bedarf,  die  durch  Rei- 
nigung  von  Sttnde,  ZurUckziehung  aus  dem 
Geriiusche  der  Welt  und  Contemplation  vor- 
bereitet  wird.  Vernunft  und  Geist  sind  die 
beiden  Quellen,  durch  welche  dem  Verstande 
die  intellectuelle  Erkenntniss  zufliesst.  Durch 
die  Vernunft  wird  die  Erkenntniss  der  sinn- 
lichen  Dinge  erlangt;  der  Geist  (mens)  ist 
das  Auge  fttr  die  tlbersinnliche  Welt.  Urn 
das  Uebersinnliche  zu  sehauen,  muss  das 
Geistesauge  unter  der  unmittclbaren  Erlcuch- 
tung  des  gdttlichen  Lichtes  stelien;  ohne  den 
Glatiben  ist  darum  eine  Erkenntniss  des 
Uebersinnlichen  nicht  mOglich,  und  im  Ge- 
biete  des  Glaubens  hat  die  Vernunft  mit 
ihren  Syllogismen-  Nichts  zu  schafFen.  Ab- 
esehen  von  den  Lehren  vom  Ainsoph , von 
en  Sephiroth,  von  den  verscliiedenen  Welten, 
welche  Reuchlin  aus  der  Kabbalah  entwickelt, 
trkgt  er  noch  die  talmudische  Lehre  vom 
Metalron  oder  dem  Intellectus  agens  vor, 
als  welcher  die  sinnliche  Welt  beherrscht 
und  alle  Formen  in  die  sinnlichen  Dinge 
eingiesst,  w^hrend  die  intelligible  Welt  die 
hinunlischen  Intelligenzen  als  die  aus  dem 
gbttlichen  Licht  ausgestrdmten  Ideen  der 
Dinge  umschliesst  und  die  gbttliche  Welt 
selbst  aus  den  zehn  Sephiroth  oder  Licht- 
kreisen  besteht,  deren  Mittelpunkt  Gott 
selbst  ist.  . 

E.  Th.  Meyerhof! , Johann  Reuchlin,  nnd  seine 
Zeit.  1830. 

L.  Geiger,  Johann  Reuchlin,  Bein  Lebcn  und 
seine  Werke.  1870. 

Ileusfli,  Johann  Peter,  war  1G91 
zu  Almersbach  geboren,  lehrte  in  Jena  zu- 
erst Philosophic,  dann  Theologie  und  starb 
1754.  Obwohl  im  Ganzen  ein  Anhknger  der 
Leibniz- WoHTschen  Philosophic,  verwirft  er 
doch  dessen  „ vorher b estimmte  Harmonie44 
als  eine  grandiose  Hypothese.  Philosophisclie 
Schriften  hat  cr  folgende  verdffentlicht:  11a 
ad  perfectiones  intellectus  compendiaria 
(1728),  Systema  logician  (1734)  und  Systema 
metaphysician  antiquxorum  atque  recentiorwn 
(1735). 

Ribbov,  Georg  Heinrich,  siehe 
R i e b o v. 

Ricci,  Paolo  (Paulus  Ricci  us)  lcbte 
in  den  Grenzjahrzehnten  des  15.  und  1G.  Jahr- 
huuderts  und  war  ein  zum  Christenthum  llber- 
getretener  Jude,  der  eine  Zeit  lang  Philo- 
sophic und  Medicin  in  Pavia  lehrte  und  anch 
Leibarzt  des  Kaisers  Maximilian  I.  war.  In 
seiner  Schrift  „Isagoge  in  cabbalistarum  eru- 
ditionem  et  introductoria  thcoremala  cab- 
balistica “ giebt  er  eine  Uebersicht  der 
frtlhern  kabbalistischen  Lehren,  wkhrend 
die  Schrift  „ de  celesti  agricultural  seine 
eignen  kabbalistischen  Anschauungen  zugleich 
mit  einer  Vertheidigung  der  Kabbalisten 
gegen  ihre  Widersacher  und  einer  Apologie 
des  Christenthums  gegen  Philosophen  und 
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Unglftubige  enthiilt.  Beide  Schriften  sind 
im  ersten  Bande  des  von  Pistorius  heraus- 
gegebnen  Werkes  „ Artis  cabbalisticae  h.  e. 
recondiiae  theologiae  et  philosophiae  scrip- 
lores “ (1597)  abgedruckt. 

Richard  von  Ferabrich  (Ricardus 
Feribrigus)  war  ein  Zcitgenosse  des  Radul- 
phus  Strodus  in  dcr  letzten  Hklfte  des  vier- 
zehnten  Jahrliunderts  und  hat  gleich  diesem 
logische  „Consequentiae “ verfasst,  worin  er 
sich  auf  dem  Boden  der  spitzfindigsten  sclio- 
laatischen  Logik  bewegt. 

Richard  von  Middleton  (Ricardus 
de  media  villa)  war  zu  Middleton  in  England 
geboren  und  liatte  als  Franciskanerinonch 
zu  Oxford  und  dann  in  Paris  studirt,  wo  er 
zugleich  als  Lehrer  auftrat  und  sich  die 
Ehrennamen  Doctor  solidus,  fundatissimus, 
copiosus  erwarb.  Spilter  erliielt  er  einen 
Lehrstuhl  in  Oxford^  wo  er  um  das  Jahr 
1300  starb.  Ausser  emem  vier  Folianten  um- 
fassenden  Commentar  zu  den  „Sentenzenu 
des  Petrus  Lombardus  (der  zuerst  1*189  ge- 
dnickt  wurde)  hat  er  „ (juodlibela“  ver- 
fasst, die  zuerst  1507  gcdruckt  wurden  und 
worin  er  verschiedene  scholastische  Fragen 
erdrtert.  Als  ein  Zeitgenosse  des  Thomas 
von  Aquino  steht  er  in  seinen,  vielfach  an 
Gottfried  von  Fontaines  erinnemden  philo- 
sophischen  Anschauungen  der  scotistischen 
Lehrweise  niilier  als  der  thomistischcn.  Er 
bekfinipft  die  Annahmc,  dass  das  Allgemeine 
in  den  Dingen  wirksam  sci  und  will  die 
*UniversalienM  im  Denken  Gottes  eben  nur 
als  gcdaclite,  nicht  als  reale  Wesen  existirend 
gelten  lassen.  Ebenso  bekttmpft  er  die  An- 
nahme,  dass  die  Materie  das  „Prinzip  der 
Individuation u sei  und  Uiugnet,  dass  die  Ge- 
heimnisse  des  Glaubens  durch  philosophisclie 
Grtinde  bewiesen  und  gestUtzt  werden  konnen, 
ja  selbst  eine  Erkenntniss  der  Dinge  in  ihrer 
Idee  halt  er  liicnieden  nicht  fttr  mdglich. 

K iclia  rd  v o n S a n c t V i c t o r (Ricardus 
de  Sancto  Victore)  war  ein  Schotte  von  Ge- 
burt,  trat  zu  Paris  in  das  Kloster  der  regu- 
lttren  Kanoniker  zu  St.  Victor  (siehe  Hugo 
von  St.  Victor  S.  408),  wo  er  seinem  Lehrer 
Hugo  als  Prior  und  im  Lehramte  nachfolgte 
und  im  Jahre  1173  starb.  In  seinen  seeks 
Bttckern  „De  trinitatet{  wiederholt  er  im 
Grunde  nur  die  theologischen  Lehren  seines 
Lehrers  Hugo.  Das  Geheimniss  dcr  gdtt- 
liclicn  Dreieinigkeit  (so  lelirt  er)  hat  darin 
seinen  Grund,  dass  es  oline  Mehrlieit  von 
Personen  aucli  keine  Liebe  geben  konne. 
Der  gdttlichen  Liebe  vollwUrdig  ist  aber  nur 
diejenige  Person,  die  selbst  Gott  ist;  aber 
die  Vollendung  der  gdttlichen  Liebe  fordert 
nicht  bios  einen  Geliebten,  sondern  aucli 
einen  Mitgeliebten , denn  die  Fttlle  der  gdtt- 
lichen Liebe  gestattet  nicht,  ihren  Reichtkum 
geiziger  Weise  fttr  sich  zu  behalten.  Wie 
die  Vollendung  der  Liebe  Mehrlieit  der  Per- 
sonen heischt,  so  fordert  die  hdchste  Liebe 


Gleichheit  der  Personen;  um  aber  in  Allem 
gleich  zu  sein,  mflssen  sic  in  Allem  sich 
iihnlich  sein.  Darum  ist  bci  den  gdttlichen 
Personen  nur  ein  Unterschied  in  Beziehung 
auf  den  Ursprung  moglich,  indent  die  einc 
Person  durch  sich  selbst  besteht , die  andere 
ihren  Ursprung  in  der  ersten  hat,  endlich 
die  beiden,  die  gleichen  Ursprung  haben, 
sich  durch  die  Art  und  Weise  desselben 
unterscheiden.  Die  erste  Person  in  der  Gott- 
heit  besitzt  die  Ftille  der  unentgeltlichen , die 
dritte  die  FUlle  der  schuldigen  Liebe,  die 
zweite  aber  sowohl  die  Fttlle  der  nnent- 
eltlichen,  als  der  schuldigen  Liebe.  Jede 
er  drei  Personen  also  ist  die  hdchste  Liebe 
mit  besonderer  Eigenthtimlichkeit;  die  Woge 
der  hochsten  Liebe  strdrat  bei  dem  Einen 
bios  aus,  aber  nicht  zugleich  ein,  bei  dem 
Andern  strdmt  sic  aus  und  ein,  bei  dem 
Dritten  strdmt  sie  nicht  aus,  sondern  nur 
ein,  in  Allem  aber  ist  sie  eine  und  dieselbe 
Liebe.  — Eigentlittmlicher  zeigt  sich  Richard 
in  seinen  eigentlich  mystischen  Schriften, 
welche  ilirn  in  der  Kirclie  den  Ehrennamen 
„magnus  contemplator((  (der  grosse  Be- 
schauer)  erwarben.  Sie  ftthren  die  Titel: 
De  exterminations  et  promotion  e boni;  De 
statu  interior  is  hominis;  De  quatuor  gra- 
dibus  violentae  charitatis ; De  eruditions 
hominis  interioris  (in  drei  Bttckern);  De  prae- 
parationc  anirni  ad  contemplationem  (bei 
Sptttem  auch:  De  area  mystica  genannt  ; 
De  gratia  contemplationis  (in  fttnf  Bttckern . 
Die  Grundbedingung  der  Contemplation  ist 
die  Selbsterkenntniss.  Bist  du  nicht  fohig, 
in  dich  selbst  einzugehen , wie  wirst  du  fahig 
sein  zu  erforschen,  was  in  dir  und  fiber  ist V 
In  sich  selber  hat  der  verntinftige  Geist  den 
vorzttglichsten  Spiegel , um  Gott  zu  schauen. 
Die  gottliche  Gnadc  reinigt  und  heiligt  die 
Seele,  dass  sie  in  unablassiger  Betrachtung 
der  Wahrheit  rein  wird  durch  die  Verachtung 
der  Welt  und  heilig  durch  die  Liebe  zu  Gott. 
Es  giebt  aber  drei  Weisen  der  Betrachtung: 
dasDenkon  schweift  gemttchlich  durch  alk 
Abwege,  oline  Rttcksicht  auf  das  Ziei,  bald 
da,  bald  dortkin;  das  Nachdenken  geht, 
wenn  auch  manchmal  auf  schwierigem  und 
rauhem  Wege,  eifrigst  auf  ein  bestimmtes 
Ziel ; die  Anschauung  endlich  wird  durch 
innern  Drang  in  freiem  Fluge  ttberallliin  mit 
bewundernswttrdiger  Schnelligkeit  getragen. 
Das  Denken  stamint  aus  der  Einbildung,  das 
Nachdenken  aus  der  Vernunft,  die  Auschaunng 
aus  der  Intelligenz.  Darum  ist  die  Anschannng 
ein  freier,  mit  Bewunderung  erfttllter  Einblick 
des  Verstandes  in  den  Schauplatz  der  Weisheit 
oder  ein  durchdringendes  freies  Schauen  der 
Seele  nach  alien  zu  schauenden  Dingen.  Seek  s 
verschiedene  Arten  oder  Stufen  der  An* 
sch  a u ung  giebt  es.  Die  erste  wuxxelt  im 
dcr  Einbildungskraft  und  bezieht  sich  bkvj, 
auf  sie.  Sie  besteht  in  dcr  besonder*  durch 
die  Pkilo8ophcn  gettbten  Beobachtung  and 
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Bcwunderung  der  Kdrperwelt  und  alles  dessen, 
was  bios  durcli  die  Sinne  in  die  Seele  ein- 
gebt.  Die  zweite  ist  in  der  Einbildungs- 
kraft , jedoch  in  Beziehung  anf  die  Vernunft 
und  besteht  in  der  ebenfalls  von  Philosophen 
gelibten  Erforschung  des  Grundes  der  sicht- 
Wen  Dinge.  Die  dritte  ist  in  der  Ver- 
nnnft  mit  Beziehung  auf  die  Einbildungskraft; 
hier  beginnt  der  Mensch  gcistlich'  zu  werden 
und  unter  dem  Lichte  der  gottlichen  Weisbeit 
zn  stelien,  um  sicli  in  tiefer  Forschung  vom 
Irdiscben  zum  Himmlisehen  aufzuschwingen. 
Die  vierte  lebt  und  webt  bios  in  der  Ver- 
nunft und  gebt  auf  die  Geister  der  Engel 
und  Menscben,  anf  die  Geheimnisse  tiber- 
weltlicher  Wesen  und  die  Weise  der  sich 
mittheilenden  gottlichen  Gnade.  Dieftlnfte 
ist  tiber  der  Vernunft,  aber  nicht  ausser  ibr: 
die  secbste  endlich  ist  tiber  der  Vernunft 
und  anscbeinend  auch  ausser  ibr,  und  in 
ilirem  Bereiche  liegt,  was  wir  durcb  Offen- 
barung  wissen  oder  nur  durcb  Autoritat  be- 
weisen  konnen,  insbesondere  das  Gebeimniss 
der  gdttlicben  Dreipcrsbnlicbkeit  und  die  Er- 
kenntniss  des  gdttlicben  Wesens.  Indem  wir 
auf  dieser  Stufe  des  Scbauens  im  Zustande 
der  Entztlckung  bald  den  geschauten  Herrn 
in  uns  hereinzieben,  bald  von  Innen  mit  dem 
Scheideuden  berausgebcn,  tragen  wir  das 
ausser  uns  Geschaute  gleichsam  in  uns  hinein 
und  begreifen  in  der  Folge  das,  was  uns 
durcli  Offenbarung  mitgetbeilt  wurde,  als  in 
lebereinstimmung  mit  unserer  Vernunft,  oder 
>ir  lassen  auch,  wenn  wir  aus  der  Ent- 
ztickung  wieder  zu  uns  gekommen  sind,  das 
Erecliaute  ausser  uns  zurtlck  und  bebalten 
nur  die  Erinnerung  daran. 

6.  V.  Engelhardt,  Richard  von  St.  Victor  und 
Johannes  Ruysbroek  (1838). 

W.  Kaulich,  die  Lehre  des  Hugo  und  Richard 
von  St.  Victor.  (Separata bdruck  aus  den 
Abhandlungen  der  bohtnischen  Gesellschaft 
der  Wiasenschaften)  1884. 

Hidiger,  Andreas,  siebe  R tl  d i g e r. 
Riebow  (auch  Ribbov),  Georg  Hein- 
rich, war  1703  zu  Lilchow  geboren,  zu  Halle 
gebildet,  hielt  dann  Vorlesungen  in  Helm- 
stadt,  wurde  1732  Prediger  in  Quedlinburg, 
1736  Superintendent  in  GcJttingen  1745  Pro- 
fessor derTheologie  daselbst  und  1759  Con- 
sistorialrath  in  Hannover,  wo  er  1774  starb. 
AJs  ein  Anhanger  Wolff’s  vertbeidigte  er 
desseu  Pbilosopbie  gegcn  die  Angriffe  Jobann 
Joachim  Lange’s  und  scbrieb  „Fernerc  Er- 
lauteruugen  der  verntlnftigcn  Gedankcn  des 
Herm  Wolff  von  Gottu  (1726).  Bei  der  von 
ilim  besorgten  Ausgabe  des  Hieronymus  R o r a - 
tins  (1729)  verdffentlichte  ereine  Abbaudlung 
„De  anitna  bru  forum 

Ritter,  Heinrich,  war  1791  zu  Zerbst 
geboren  und  auf  dem  dortigen  Gymnasium 
gebildet,  hatte  1811  — 1815  in  Halle,  Gdt- 
hngen  und  Berlin  Tbeologie  studirt  und  war 
mi  letzterm  Orte  besonders  durcb  die  Vor- 


lesungen Scbleiermacher’s  angercgt  worden. 
Nacbdem  er  1816  in  Halle  promovirt  hatte, 
babilitirte  er  sicb  1817  in  Berlin  als  Privat- 
docent  und  wurde,  trotz  Hegel,  1824  zum 
au8serordentlicben  Professor  befdrdert.  Scit 
1833  wirkte  er  als  ordentlicher  Professor 
der  Philosophic  in  Kiel  und  wurde  von  dort 
1837  als  soicber  nach  Gdttingen  berufeu,  wo 
er  1869  starb.  Scin  Hauptvcrdienst.  bat  er 
sich  um  die  Geschichte  der  Pbilosopbie  als 
deren  Gescbicbtscbreiber  erworben.  Als  Vor- 
arbeiten  fttr  sein  grosses  Werk  erscheinen 
seine  seit  1817  verdffentlichten  Scbriften: 
„Wrelchen  Einfluss  bat  die  Philosophic  des 
Cartesius  auf  die  Ausbildung  des  Spinoza 
gebabt  und  welche  Bertlhrungspunkte  baben 
beide  Philosophen  mit  einanderV44  (1817); 
,,Ueber  die  Bildung  des  Philosophen  durcb 
(lie  Geschichte  der  Pbilosopbie*4  (1817);  „ Ge- 
schichte der  jonischen  Pbilosopbie  (1821); 
„ Geschichte  der  pythagor&iscben  Philosophic 44 
(1826).  Darauf  folgte  seit  1829  das  grosse, 
zwdlfbandige  Wrerk  „ Geschichte  der 
Philosophic44  (182Q  — 1853),  dessen  vier 
erste  B&nde  die  „ Pbilosopbie  alter  Zeit44 
behandeln  (in  2.  Auflagc  1836)  wahrend 
vom  filnften  Band  die  „cbristliche  Philo- 
sophie 44  folgt  bis  auf  Kant.  Er  will  darin  die 
Geschichte  der  Pbilosopbie  auf  Grund  ein- 
gehender  Quellenstudien  als  „eiu  sich  ent- 
wickelndes  Ganzes44  und  zwar  „aus  dcr  all- 
gemeinen  Einsicht  der  Zeit  tiber  die  Bc- 
stimraung  der  geistigen  Tbatigkeiten  und 
tiber  das  Richtigc  und  Unricbtige  in  den 
Entwicklungsweisen  der  Vernunft44  darstellen. 
Als  Nacbtrag  dazu  veroffentliebte  Ritter  den 
„ Vers u eh  zur  Verstkndigung  tiber 
die  neueste  deutsche  Pbilosopbie 
seit  Kant44  (1853)  und  liess  nacbmals  einen 
ttbersichtlicben  Auszug  aus  den  aebt  letzten 
Banden  des  grossern  WTerkes  unter  dem  Titel 
folgen:  „Die  christlicbe  Philosophic 
in  ihren  aussernVerbaltnissen  und 
in  ibrer  Geschichte  bis  auf  die  neuesten 
Zeiten44  (1858  und  1859)  in  zwrei  Banden. 
Die  im  Sinne  des  theologischen  Rationalismus, 
wie  er  sicb  innerbalb  der  protestantiseben 
Kircbe  im  Einklang  mit  christlicber  Gemtltbs- 
bildung  ausgebildet  hat,  aufgcfassten  Grund- 
lebren  des  Christenthums  mit  ihrem  Drci- 
klange  Gott,  Freiheit  und  Unsterblicbkcit 
der  Seele  bilden  den  Inhalt  der  von  Ritter 
erstrebten  ebristlieb  - tbeistiseben  Philosophic, 
in  deren  Begrtlndting  er  abnlicb  wie  Ernst 
Reinbold,  die  pbilosophiscbe  Aufgabe  der 
Gegenwart  erkennt.  In  diesem  Sinne  konnte 
er  in  seiner  letzten  Schrift  „ Pbilosophiscbe 
Paradoxa44  (1867)  den  Satz  verfechten  „die 
WTelt  ist  scblecbtbin  gut44,  konnte  gegen  den 
aller  Autoritaten  spottenden  oder  der  sensua- 
listischen  Denkart  verfallenden  Skepticismus 
unserer  Tage  kiimpfen , die  RealitUt  der  Offen- 
barung Gottes  und  den  Wunderbegriff  zu 
reebtfertigen  versueben. 
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Seine  ttbrigen  philosophischen  Schriften  er- 
schienen  unter  folgenden  Titeln : „Vorlesungen 
zur  Einleitung  in  die  LogikM  (1823);  „Ab- 
riss  der  philosophischen  Logik44  (1824);  „Die 
Halbkantianer  und  der  Pantheismus“  (1827); 
„Ueber  das  Verhiiltniss  der  Philosophic  zum 
Leben  tiberhanptM  (1835);  „Ueber  die  Er- 
kenntniss  Gottes  in  der  Welt“  (1836);  „Ueber 
das  Bose“  (1839);  „Kleine  pbilosophische 
Schriften  “ (1839  — 40,  in  tlrei  Biinden); 
„Sy8tem  der  Logik  und  Metaphysik“  (1856); 
„EncyclopUdie  der  philosophischen  Wissen- 
schaften“  (1862 — 64,  in  drei  Bilnden);  „ Ernst 
Kenan  liber  die  Naturwissenschaften  und  Ge- 
schichte** (1865);  „Unsterblichkeit“  (1866, 
als  2.  Anflage  ciner  in  den  fttnfziger  Jahren 
verttffentlichten  kleinen  Schrift) 

Rixner,  Thaddaeus  Anselm,  war 
1766  zu  Tegcrnsee  in  Bayern  geboren,  seit 
1787  Benediktiner  in  Metten,  sp&ter  Lehrer 
an  den  Lyceen  in  Freising,  Passau  und  Am- 
berg  und  starb  1838  als  Privatgelehrter  in 
MUnchen.  In  den  Jahren  1819  — 1823  gab 
cr  mit  Thaddttus  Siber  gemeinschaftlich 
„ Leben  und  Meinungen  berilhmter  Physiker 
am  Ende  des  16.  und  zu  Anfang  des  17.  Jahr- 
hunderts**,  in  sieben  Heften  heraus,  worin 
Biographien  mit  Auszttgen  aus  den  Schriften 
folgender  Manner  enthalten  sind : Paracelsus, 
Cardanus,  Telesius,  Patritius,  Bruno,  Cara- 
panella,  Joh.  Baptist  von  Hellmont.  Nach- 
dem  er  in  seiner  Erstlingsschrift  „Aphoris- 
men  aus  der  Philosophic,  als  Leitfaden  fttr 
den  ersten  Unterricht**  (1809),  umgearbeitet 
unter  dem  Titel:  „Aphorismen  der  gesammten 
Philosophic,  I:  reintheoretische  Philosophie; 
II:  praktische  und  asthetische  Philosophie  ** 
(1818)  sich  in  der  Richtung  der  frlihern 
ScheUing’schen  Philosophie  bcwegt  hatte, 
neigte  er  sich  zu  Hegel  in  seinem  „Hand- 
bucli  der  Geschichte  der  Philosophic*4  (1822 
und  23,  in  2.  Auflage  1829),  wozu  ein 
Supplementband  von  V.  Th.  Gumposch  (1850) 
erschienen  ist,  Seine  „ Geschichte  der  Philo- 
sophie bei  den  Katholiken  in  Altbayern** 
(1835)  enthalt  wenig  melir,  als  blosse  Literatur- 
notizen. 

Robert,  mit  dem  Beinamen  Greathead 
oder  Grosseteste  (d.  h.  Grossetete)  oder 
Capito,  gewdhnlieh  nacli  seinem  Bischofs- 
sitze  Robert  von  Lincoln  ^enannt.  war 
zu  Strodbrook  in  der  Grafschaft  Suffolk  ge- 
boren, in  Oxford  und  Paris  gebildet  und 
auch  mathematisch  geschult.  Eine  Zeitlang 
Kanzler  der  Universitat  zu  Oxford,  licss  er 
durch  gelehrte  Griechen  lateinischc  Ueber- 
setzungen  des  Aristoteles  anfertigen.  Er  war 
zuletzt  Bischof  zu  Lincoln  und  eifriger  Gegner 
des  Papstes  und  starb  1253  in  der  Excommuni- 
cation. Spater  fand  er  in  seinem  Lands- 
manne  Roger  Bacon  (1214  — 1294)  einen 
cifrigen  Bewunderer.  In  seinen  Lehrcn  ver- 
band  er  christlich-platonische  Anschauungen 
mit  aristotelischcn  Lehren  und  theilt  den 


Realismus  der  arabischen  Aristoteliker  mit 
der  Modification,  dass  die  Erkenntniss  der 
Universalien  auf  einer  Erleuchtung  beruheo 
soil.  Wahrend  der  Physik  die  Betrachtung 
der  dem  Stoffe  inwohnenden  Form,  der  Meta- 
physik  die  Betrachtung  der  stofflichen  Form 
und  der  Mathematik  die  Betrachtung  der 
durch  den  Verstand  abstrahirten  Form  zu- 
fallen,  nimmt  Iiobert  als  an  sich  stofflose 
Formen  Gott,  Seele  und  die  ewigen  (plato- 
nischen)  Ideen  an.  Seine  Schriften  sind  ein 
Commcntar  zur  mystischen  Theologie  des 
Dionysius  Areopagita,  ein  Commentar  *nr 
zweiten  Analytik  des  Aristoteles  (zuerst  1497 
gedruckt)  und  ein  Auszug  aus  den  acht 
BUchern  der  Physik  des  Aristoteles  (zuerst 
unter  dem  Titel  Swnma  in  oclo  physicorum 
Arislotelis  libros,  1498  gedruckt) 

Roberti  Grosseteste  epistolae  cd.  by.  H.  R.  Luard 
(1861,  als  25.  Band  dor  Rerum  Britannic&ruro 
inedii  aevi  scriptores). 

Lechler,  G.  V.,  Robert  Grosseteste,  Bischof 
von  Lincoln,  1867  (Leipziger  Universitiits- 
programm.) 

Robert  Kilwardeby,  siehe  Kil- 
wardeby. 

Robert  von  Melun  (Robertos  Melo- 
duneusis)  war  ein  Britte  von  Geburt,  lehrte 
in  Paris,  wo  ihn  Johannes  von  Salisbury 
horte,  und  starb  im  letzten  Viertel  des 
zwdlften  Jahrlinnderts.  In  seinen  philo- 
sophisch  - dialektischcn  Lehren  stand  er  auf 
Seiten  der  scholastischen  „Realisten“,  seine 
Werke  sind  jedoch  nur  handschriftlich  in. 
Paris  vorhanden.  Aus  seiner  „ Stun/na  theo- 
logiae “ oder  „ Quaestiones  de  divina paginau 
hat  Haur<5au  in  seiner  Geschichte  der  scho- 
lastischen Philosophie  Einiges  mitgetheilt. 

Robert  Palleyn  oder  Pulley n oder 
Pull  us  (Robertus  Pnllanus)  war  ein  Britte 
von  Geburt,  lehrte  in  Paris  und  Oxford  und 
starb  1154  als  ein  eifriger  Anhilnger  des 
AbSlard.  Seine  „Sententiae“  wurden  zu- 
glcicli  mit  denen  des  Petrus  von  Poitiers 
(1665)  gednickt.  Aus  seinen  nur  handschrift- 
lich vorhandenen  ttbrigen  Werken  hat  Haureau 
Einiges  mitgetheilt. 

Robinet,  Jean  Baptiste,  war  1735 
zu  Rennes  geboren  und  nach  Vollendung 
seiner  Studien  in  den  Jesuiterorden  getreten, 
hielt  es  jedoch  nicht  lange  in  der  Gesellschaft 
aus  und  ging  nach  Amsterdam,  wo  er  1761 
anonym  sein  Werk  „/)e  la  nature'*  in  vier 
Theilen  herausgab.  Bei  der  zweiten  mit 
dem  Namen  des  Verfassers  versehenen  Auf- 
lage  (1763)  wurde  ein  fttnfter  Theil  von 
gleichem  Umfang  mit  den  vier  ersten  Theilen 
als  zweiter  Band  hinzugefllgt  Weiterhia 
ttbersetzte  Robinet  in  Holland  engliadbe 
Romanc  und  arbeitete  ftlr  verschiedeae 
Journale.  Nachdem  er  in  den  Considerations 
philosophiques  de  la  gradation  natureUe  da 
formes  de  I’etre  ou  Essais  de  la  nature 
qui  apprend  a faire  I'hommc  (1767),  in  swti 
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Biinden,  Auszflge  aus  verschiedenen  natnr- 
wissenschaftlichen  Scliriften  gcgeben  hatte, 
veroffentlichte  er  die  Uebersetzung  eines  cng- 
lischen  Werkes  unter  dem  Titel:  Parattele 
de  la  condition  et  des  facultcs  de  Vhomme 
avec  celles  des  animaux  (1769).  Obwohl 
der  Abbe  Barruel  und  der  Pater  Richard 
in  Paris  im  Jahr  1773  das  Robinet’scbe 
Werk  „Zte  la  nature11  in  einer  eigenen 
Gegenschrift  angegriffen  hatten,  war  das  Buch 
doch  so  bald  vergessen,  dass  der  im  Jahr 
1778  nach  Paris  zurtlckgekehrte  Verfasser 
koniglicher  Censor  wurde,  welches  Amt  er 
bis  zum  Ausbruche  der  Revolution  bekleidete. 
Er  ging  deren  Unruhen  aus  dem  Wege, 
indem  er  sich  in  seine  Vaterstadt  zuritek- 
zog,  wo  er  noch  einige  unbedeuteude  poli- 
tische  Bro8chtlren  lierausgab  und  den  Armen 
viel  Gutes  that.  Auf  seinem  Todesbette 
drang  ibm  der  Pastor  von  St.  Aubin  einen 
Widerruf  alles  dessen  ab , was  er  in  seiner 
Jugend  gegen  die  Religion  und  die  katho- 
lische  Kirclie  gelehrt  hatte.  Er  starb  im 
Jalir  1820.  Das  Werk,  um  dessen  willen  er 
in  der  Geschichte  der  franzosischen  Philo- 
sophic des  aehtzehnten  Jahrhunderts  einen 
Platz  einnimmt,  wurde  unter  dem  Titel  „Von 
der  Natur,  aus  dem  Franzosischen  des 
Berm  J.  B.  Robinet  iibersetzt“  (1764)  deutsch 
herausgegeben.  Der  erste  Theil  handelt 
vom  nothwendigen  Gleichgewicht  der  GUter 
und  Uebel  in  der  Natur,  worin  die  Theodicee 
nicht  als  transscendente  Einwirkung  Gottes, 
sondcrn  als  eine  streng  durchgeftlhrte  Com- 
pensationslehre  gefasst  wird.  Seine  vom 
Leiden  der  Welt  erftlllte  Seele  entladet  sich 
aus  melancholischer  Tiefe  in  Sarkasmen  und 
schliesst  mit  dem  Rath,  dass  nichts  anders 
iibrig  bleibe,  als  sich  ilber  das  Dasein  des 
Bosen  durch  den  Genuss  des  Guten  zu 
trdsten.  Im  zweiten  Theil  des  Werkes 
handelt  er  von  der  gleichformigen  Erzeugung 
der  Wesen  und  entwickelt  die  Prinzipien 
der  Biologie  und  Physiologie,  indem  er  im 
Gcgensatz  zu  der  mechanisch-atomistischcn 
Theorie  Gassendi’s  die  Leibniz’sche  Monaden- 
lehre  zur  Annahrae  organischer  Molekule 
oder  keirakrSftiger  lebendiger  Urbestandtheile 
aller  Dinge  verzerrt,  daneben  aber  durch  die 
Aufnahme  des  Leibniz’schen  Gesetzes  der 
Continuit&t  oder  der  Idee  einer  stufcnm&ssen 
Entwickelung  der  Wesen  aus  einer  einhcit- 
lichen,  unpersonlichen,sch(Jpferi8chen  Ursache 
der  Natur  ein  Vorspiel  zur  Schelling’schen 
Naturphilosophie  eroffnet.  Im  dritten  Theil 
wird  die  Entdeckung  der  schottisclien  Philo- 
aophen  Hutcheson  und  Hume  vom  moralischen 
Instinct  aufgenommen  und  an  die  Annahme 
fnoralischer  Ilirnfibern  geknlipft.  Der  vierte 
Theil  cnth&lt  eine  „Physik  der  Gcister“  und 
entwickelt  die  Gesetze,  nach  welchen  iiussere 
and  innere  VorgUnge  mit  einander  naud  in 
Hand  gehen.  Vom  Anbeginnc  dcr  Scliopfung 
an  h&ben  die  Gcister  in  menschlichen  Keimen 


zugleich  als  lebendige  Intelligenzen  existirt; 
der  Menscli  1st  Geist  und  Leib  aufeinmal, 
und  das  im  Keimling  noch  schlummernde 
Bewusstsein  entwickelt  sich  erst  mit  der 
Entwickelung  des  Leibes.  Der  f U n f t e Theil 
handelt  vom  Urheber  der  Natur  und  seinen 
Attributes  Die  erste  Ursache,  die  wir  an- 
nehmen  mitssen,  ist  absolut  unbekannt  und 
unfassbar ; unser  Wissen  von  Gott  besChrknkt 
sich  auf  das  blosse  Wissen  von  seinem  Dasein, 
und  die  Wissenschaft  hat  fiir  den  Begriff 
Gottes  nur  zwei  Kategorien:  die  Ursache 
und  die  Unendlichkeit.  In  Form  eines 
Dialogs  mit  einem  Metaphysiker  wird  dar- 
gethan,  dass  wir  das  Unendliche  schlechtcr- 
dings  nicht  definiren  kdnnen.  Wegen  dieses 
„Nichtw'issenkc)nnens  von  Gott“  hat  Damiron, 
ein  neuerer  Geschichtschreiber  der  franzo- 
sischen Philosophic,  zur  Bezeichnung  von 
Robinet’s  Stand  pun kt  den  Ausdruck  „ Nihili- 
theismus 11  erfunden . 

K.  Rosenkranz,  Robinet  von  der  Natur  (in  der 

Zeitsehrift  „der  Gedanke,  lig.  von  Miclielet“, 

I,  1861,  S.  126-146.) 

Ildmische  Philosophic  siehe  i ta- 
li sc  he  Philosophic. 

Itttth,  Eduard,  war  1807  in  Ilanau 
geboren  und  zuerst  in  Rodelbeim,  dann  auf 
dem  Gymnasium  in  Wetzlar  gebildct  und 
hatte  in  Giessen  1825  — 28  Theologie  und 
Philosophic  studirt.  Nachdem  er  einige  Jahre 
lang  in  sorgenfreier  Lage  zu  Frankfurt  a.  M. 
seinen  Studien  hatte  leben  kdnnen  und  1835 
in  Marburg  Doctor  der  Philosophic  geworden 
war,  studirte  er  1836  in  Paris  unter  Silvestre 
de  Sacy  die  arabische  und  persische,  unter 
Eugene  Burnouf  die  Sanskrit  - Sprache  und 
begann  nach  Champollion’s  System  die  Ent- 
zifferung  der  Hieroglyphcn.  Im  Jahr  1840 
habilitirte  er  sich  als  Privatdocent  ftlr  Philo- 
sophic und  orientalische  Sprachen  in  Heidel- 
berg, wurde  1846  ausserordentlicher  Pro- 
fessor, verheirathete  sich  1848,  wurde  1850 
ordentlicher  Professor  fttr  Philosophic  und 
Sanskrit  und  starb  1858  nach  Uingerm  qual- 
vollen  Leiden.  Sein  Lebenswerk  erschien 
unter  dem  Titel  „Geschichte  unscrcr 
abendlftndischen  Philosophie“,  erster 
Band  (Darstellung  der  kgyptischen  und  alt- 
baktrischen  religidsen  und  philosophischen 
Lehren)  1846,  zweiter  Band  (die  illtern 
jonischen  Philosophen  und  Pythagoras)  1858. 
Gegentlber  der  heutigen  herrschenden  An- 
siclit  von  dem  acht  einheimischen  Ursprung 
der  griechischen  Philosophic  vertritt  Roth 
in  diesem  Werke  den  schon  von  frdhern 
Forschern  ausgesprochenen  Gedanken,  dass 
die  altere  griechische  Speculation  aus  dcr 
kgyptischen  Glaubenslehre  entstanden  sei, 
deren  Ideenkreis  selbst  noch  bei  Platon  tlber- 
wiegend  sei,  wiihrend  sich  erst  bei  Aristotcles 
djis  griechische  Denken  von  diesen  orien- 
talismien  Einflilssen  frei  raache.  Demgemass 
sucht  Rdth  die  Wurzeln  unserer  heutigen 
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rcligiflscn  und  philosophischen  Erkenntniss 
in  dem  Boden  der  agyptischen  und  zoroa- 
strischen  Glaubenslehre  nachzuweisen. 

Rogatianus  wird  ala  cin  Freund  und 
schwiirmerischerAnhangerdesNeunlatonikers 
Plotinos  genannt.  Er  soil  seine  Stellung  ala 
Senator,  und  sein  Amt  als  Prfttor  in  Rom 
niedergelcgt,  sein  Hauswesen  aufgegeben, 
sein  Vermbgen  verschenkt,  seine  Sclaven  ent- 
lasscn  und  unter  frciem  Hiramel  das  Leben 
eines  Kynikers  gefiihrt  haben. 

Huger  Baco,  siehe  Baco. 

Homagnosi,  Giandomenico  (Gio- 
vanni Domenieo)  war  1761  zu  Salso  Maggiore 
bei  Piacenza  geboren  und  zuerst  in  dieser 
Stadt  gebildet,  liatte  dann  in  Parma  studirt 
und  den  Grad  eines  Doctors  d$r  Rechte  er- 
worben.  Nachdem  er  seit  1793  Pr&tor  von 
Trient  gewesen  war,  wurde  er  unter  der 
franzosisehen  Herrschaft  GeneralsecretMr  im 
Justizrainisterium  und  wirkte  bis  zum  Jahr 
1817  als  Professor  dcs  offentlichen  Rechte 
in  Parma,  Mailand  und  Pavia.  1m  Jahr  1824 
erhielt  er  eine  Professur  an  der  Universitat 
zu  Korfu  (auf  der  gleichnamigeu  Insel),  wo 
er  1835  starb.  Nachdem  er  sich  zun&chst 
um  die  Rechtephilosophie  verdient  gemacht 
hatte  dnrch  sein  dreibandiges  Werk  Genesi 
del  dirillo  penale  (1701)  und  dureh  die  zwei- 
bandige  Schrift  Inlroduzione  alio  studio  del 
dirillo  publico  (1805),  bearbeitete  er  in  seinen 
spatern  Lebensjahren  im  Sinne  der  schot- 
tischen  Schule  und  als  Anh&nger  des  dnrch 
Condillac  vertretenen  Sensualismus  die  Er- 
kenntnisslehre , Moralphilosophie  und  Ge- 
schichte  der  Philosophic  in  folgendenSchriften: 
Elementi  di  filosofia  (1821);  Che  cosa  e la 
mente  sana?  (Was  ist  der  gesunde  Menschen- 
vcrstand?)  (1827);  Bella  suprema  economia 
dell'  umano  sapere  in  relatione  alia  men/e 
sana  (1828);  L’antica  morale  filosofia  (1832). 

Rorario,  Girolamo  (Hieronymus 
Ror arias)  lebte  zwischcn  den  Jahren 
1485  — 1556,  hatte  in  Padua  Rechtswissen- 
schaft  studirt,  war  kaiserlicher  Gesandter 
bei  den  Pfipsten  Clemens  VII.  und  Paul  III. 
verheirathete  sich  spiiter  und  lebte  in  Friaul, 
wo  er  1544  ein  Buch  verfasste,  wrelches  100 
Jahre  spiiter  dureh  Gassendi’s  Freund  Gabriel 
Naud6  (Naudaeus)  unter  dem  Titel  „Hiero- 
nym  Eorarii  quod  animalia  bruta  saepe 
ralione  utantur  melius  homine“  (1645)  ver- 
offentlicht  wurde.  Er  gab  dadurch  den  ersten 
Anstoss  zur  Thierpsychologie,  welclie  im 
achtzehntcn  Jahrhundcrt  weiter  angebaut 
wurde. 

Roscelliiius  oder  Rucelinus  wrar  zu 
Armoria  in  der  Niederbretagne  geboren,  hatte 
zu  Soissons  und  Rheims  seine  theologische 
und  philosophi8che  Bildung  erhalten,  lebte 
im  letzteu  Jahrzehnt  des  clften  Jahrhundcrts 
als  Kanonikus  zu  Compiegue  und  spiiter  zu 
Besantjon  und  hatte  auch  in  Locmenaeh  bei 
Vannes  (iu  der  Bretagne),  vielleicht  auch  in 


Paris  gelehrt.  Er  war  einer  der  Lehrer  des 
Abalard  und  gilt  den  spiitern  Scholastikern 
als  der  Vater  der  sogenannten  nominalistischen 
Geistesrichtung  in  der  Philosophic  des  Mittel- 
alters.  Docli  haben  sich  ausser  einem  von 
Schraeller(inden  Abhandlungen  derMUnchener 
Akademie,  1851)  verflffentlichten  Brief  an 
Abalard  keine  Schriften  von  ihm  erhalten, 
sodas*  wir  liber  seine  nominalistische  Lehre 
universalia  post  rem)  nur  dureh  die  Berichte 
seiner  Gegner  Kunde  haben.  Die  Auwendung 
seiner  nominalistischen  Grundsatze  auf  die 
Darstellung  der  Lehre  von  der  Dreieinig- 
keit  wurde  auf  der  Synode  zu  Soissons  (1092) 
verworfen  und  Roscellin  zum  Widerruf  ge- 
zwungen. 

Rosenkrantz,  Wilhelm,  war  1820  in 
Miinchen  geboren  und  1840 — 41  Zuhorer  des 
Offenbarungsphilosophen  Schelling  in  Miin- 
chen, wo  er  neben  seinem  jnristischen  Be- 
rufsstudinm  fleissige  philosophische  Studien 
machte  und  zur  Erwerbung  des  philo- 
sophischen Doctorgrads  „Ueber  die  Aufgabe 
der  deutschen  Philosophie  nach  dem  gegen- 
wrartigen  Stande  der  Wissenschafta  (1845) 
schrieb.  Nachdem  er  eine  Anstellung  als 
Assessor  im  kOniglichbayerischenMinisterium 
der  Justiz  in  Miinchen  erhalten  und  im  Jahr 
1853  sich  verheirathet  hatte,  verlor  er  1856 
seine  Gattin  nach  einer  knrzen,  aber  gliick- 
lichen  Ehe.  Ein  im  Jahr  1861  ausgearbeiteter 
metaphysischer  Essay  „ Philosophie  der  Liebe 
oder  was  ist  das  HocnsteV“  ist  ungedruckt 
geblicben.  In  den  Jahren  1866  — 68  ver- 
offentlichte  er  das  zweib&ndigc  Werk  „Die 
Wissen8clv.aft  des  Wissens  und  Be- 
griindung  der  besondern  Wissenschaften 
(lurch  die  allgemeine  Wissenschaft,  eine  Fort- 
bildung  der  deutschen  Philosophie  mit  be- 
sonderer  Riicksicht  auf  Platon,  Aristoteles 
und  die  scholastische  Philosophie^.  Er  trat 
damit  in  die  Reihe  derjenigen  Philosophen, 
welche  innerhalb  der  katholischen  Kircne  im 
Anschluss  an  die  Neu-Schelling’sche  Philo- 
sophie eine  Vermittelung  des  neuzeitlichen 
Denkens  mit  dem  iiberkommenen  Gnuidstok 

Sositiv-christlicher  Lehren  erstreben.  Solche 
esichtspunkte,  welche  zur  Gewinnung  eines 
h6hern  Standpunktes  in  der  philosophischen 
Entwickelung  neue  Mittel  bieten,  findet  er 
wohl  bei  Platon  und  Aristoteles,  Descartes 
uud  Spinoza,  Kant  und  Schelling,  keines- 
wegs  aber  in  Hegel,  Schleiermacher,  Herbart 
und  andern  neuern  Philosophen.  Indem  er 
alle  Weisheit  in  eine  gOttliche  und  mensch- 
lich  theilte,  findet  er  die  Einheit  des  Wissens 
und  Ilandelns  in  Gott  als  dem  hochsten  und 
vollkominensten  Wesen.  Die  Wissenscliaft 
des  Wissens  zerf^llt  in  Analytik  und  Synthetik. 
Da  er  in  der  Philosophie,  als  der  unbedingten 
Wissenschaft,  den  Kern  des  Wissens  findet, 
woraus  seit  Jahrtausenden  alle  besondern 
Wissenschaften  ihre  Kraft  schfipften,  so  lie** 
er  auf  das  genannte  Werk  eiu  zweites  folgen, 
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welches  „Prinzipienlehre“  betitelt  ist, 
wovon  jedoch  nur  der  erste  Band  (1874)  er- 
schienen  ist,  welcher  die  Prinzipienlehre  der 
Theologie  nebst  Einleitung  iiber  die  Prinzipien- 
lehre im  Allgemeinen  enth&lt.  An  der  Voll- 
endung  hinderte  ihn  sein  im  Jahr  1874  er- 
folgten  Tod. 

Itosniini- Serbati,  Antonio,  war 
1797  zu  Roveredo  bei  Trient  geboren,  hatte 
zu  Trient  und  Padua  seine  Studien  gemacht 
nnd  war  1821  in  den  geistlichen  Stand  ge- 
treten.  Nachdem  er  Anfangs  als  Abate  und 
Prete  (Weltgeistlicher)  in  Roveredo  gelebt 
und  dort  seine  ersten  Schriften  verbffentlicht 
hatte,  worin  die  Philosophic  der  Reform  des 
Katholicismus  und  der  politischen  Erneuerung 
Italiens  dienen  sollte,  wurde  er  in  den  vier- 
ziger  Jahren,  wfthrend  der  Regieningszeit 
Karl  Alberts  von  Sardinien,  in  politische 
Handel  hineingezogen  und  zugleich  wegen 
seiner  freien  Geistesrichtung  den  Jesuiten  ver- 
hasst.  Er  zog  sich  deshalb  nach  Stresa  am 
Lago  Maggiore  zurtick,  wo  er  einen  Land- 
sitz  erwarb,  welcher  den  Mittelpunkt  eines 
philosophirenden  Freundeskreises  (das  Kloster 
der  Rosminianer  genannt)  wurde.  Dort  starb 
er  1855.  Zu  seinen  zahlreichen  nnd  sehr  in 
die  Breite  gehenden  Schriften,  die  bei  seinen 
Lebzeiten  erschienen,  kommen  noch  die  seit 
1859  in  fUnf  Biin  den  verb  ffentlich  ten  „Opere 
postume “,  unter  welchen  sich  seine  „ Teoso/iali 
und  eine  weitl&ufige  kritische  Auseinander- 
setzung  der  Lehre  des  Aristoteles  ( Aristotele 
esposto  ed  esamincUo)  befindeu.  Zuerst  hatte 
er  nnter  dem  Titel  Opuscoli  filosofici  (1827  bis 
28)  in  vier  Banden  eine  Anzahl  von  Ab- 
handlungen  erkenntnisstheoretischen,  psycho- 
logischen,  p&dagogischen , asthetischen  und 
nationalbkonomischen  Inhalts  veroffentlicht 
Darauf  folgten  seine  beiden  philosophischen 
Hauptwerke:  Nuovo  saggio  sull'  originc  dellc 
idee,  in  drei  Banden  (i830,  in  5.  Auflage 
1851)  und  als  Anhang  dazu  die  gegen  Mamiani 
gerichteteStreitschrift:  FI  rinuovamento  della 
filosofia  in  Italia,  in  drei  Theilen  (1836,  in 
2.  Auflage  1840).  Beide  Werke  stellcn  die 
Ideologic  (Metaphysik)  Rosminis  dar.  Seine 
nachstfolgenden  Verbffentlichungen  bewegten 
sich  anf  dem  Gebiete  der  Rechts-  und  Ge- 
sellschaftsphilosophie  und  der  Ethik:  Filosofia 
del  diritto  (1839  nnd  41)  in  zwei  Banden; 
La  societa  e il  suo  fine  (1838);  Filosofia 
della  morale  (1831  nnd  37)  in  zwei  Banden; 
Opuscoli  morali  (1841)  und  Trattalo  della 
coscienza  morale  (2.  Aufl.  1844).  Darauf 
folgten  Antropologia  in  servigio  della 
scienza  morale  (1847)  und  Psicologia  (1848) 
in  zwei  Banden,  worin  die  Lehre  vom  Grund- 
gcfuhl  {sentimento  f'ondamentale  oder  vitale) 
eine  Ilauptrolle  spielt.  Rosmini  zeigt  sich 
in  seinen  Arbeiten  mit  den  Hauptvertretern 
der  Philosophic  in  alter  und  newer  Zeit 
genau  bekannt,  unterwirft  ihre  Standpunkte 
und  Lehrcn  seiner  Kritik  und  uiitcrscheidet 


unter  denselben  zwei  Gruppen,  indem  er  die 
empiristisch-sensualistischen  Philosophen  als 
hinter  der  Wahrhcit  der  Idee  zuriickgeblieben, 
die  idealistisch  - skeptischen  Philosophen  als 
liber  die  Wahrhcit  der  Idee  hinausgeschritten 
bezeichnet.  Seinen  eignen,  hauptsachlich  an 
Platon,  Leibniz,  Sehelling  und  Hegel  an- 
knllpfenden  Standpnnkt  bezeichnet  er  als 
die  „goldene  Mitte“  zwischen  beiden  ein- 
seitigen  philosophischen  Richtungen.  Er 
geht  auf  einen  dem  Sensualismus  und  den 
skeptischen  Elementen  der  kritischen  Philo- 
sophic feindlichen  religids- philosophischen 
Ideal- Realism  us  aus,  welcher  eben  die  rein- 
christlictie  oder  katholische  Philosophie,  die 
Philosophie  nach  dem  Herzen  Gottcs,  scin 
soli  und  sich  als  eine  Erneuerung  und  Ver- 
tiefung  der  durch  die  beiden  grossen  mittcl- 
alterlichen  Philosophen  Italiens,  Thomas  von 
Aquino  und  Johannes  Fidanza  (Bonaventura) 
gewonnenen  Grundlagen  zu  erkenneu  giebt. 
Gegen  die  Lehre  Rosmini’s  ist  Gioberti  im 
Jahr  1842  mit  einer  Schrift  „ iiber  die  philo- 
sophischen Irrthtlmer  von  Antonio  Rosmini** 
(siehe  den  Artikel  „Gioberti*‘  S.  311)  hervor- 
getreten,  worin  er  den  Grundgedanken  des 
philosophischen  Systems  von  Rosmini  fflr 
unfruchtbar  erklart  und  die  Consequenz  des- 
selben  darin  findet,  dass  seine  Lehre  zum 
Sensualismus  und  scholastischen  Nominalis- 
mus  hinftlhre.  Die  Grundgedanken  seiner 
Lehre  sind  folgende:  Der  Intellect  besitzt 
eine  allem  Denken  des  Einzelnen  voraus- 
gehende  Actualit&t,  dem  Lichte  vergleichbar, 
welches  ebenso,  wie  es  alles  Gefarbte  sicht- 
bar  macht,  in  sich  selbst  auch  die  unter- 
schiedenen  Farben  ungeschieden  enthftlt. 
Dieser  dem  Lichte  vergleichbare  actuelle 
Denkinhalt  ist  das  unbestimmte  Sein,  die 
allgemeine  Seinsmbglichkeit,  deren  ursprllng- 
lichen  und  der  Sieele  stets  gegen wiirtigen 
Gedanken  nicht  bios  subjective  Wahrheit, 
sondern  objective  Geltung  zukommt,  indem 
er  die  Form  ausdrilckt,  unter  welcher  Alles 
existirt,  was  nur  immer  Gegenstand  menscli- 
licher  Erkenntniss  werden  kann.  Alles 
Denken,  Urtheilen  nnd  Schliessen  ist  nichts 
Anderes,  als  ein  Fortflihren  dieses  Ur- 
gedankens  unter  verschiedenen  Beziehungen. 
Diese  Eine  und  einzige  angeborne  Idee  ent- 
steht  nicht  durch  ein  Urtheil,  sondern  geht 
jedem  Urtheil  vorher,  und  das  Ich  versichert 
sich  ihrer  durch  einen  unmittelbaren  innern 
Act  der  Wahrnehmung,  gewissermassen  durch 
einen  intellectuellen  Sinn.  Die  Elementar- 
beziehungen  und  Elementarbegriffe,  welche 
allem  menschlichen  Denken  zu  Gruuae  liegen, 
sind  nur  eine  durch  die  Reflexion  vermittelte 
und  auseinandergelegte  Vielheit  der  all- 
geraeinen  und  Einen  Idee  selbst,  die  reinen 
Ideen:  Einheit,  Zahl.  Substanz,  Ursache, 
Nothwendigkeit,  Walirheit,  Gerechtigkeit, 
Schonheit  Das  Organ  dieser  reinen  Ideen 
heisst  Vernunft  ( intcllctlo ).  Die  nicht  reinen 
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oder  gemischten  Ideen  stammen  aus  Vernunft 
und  Erfahrung  zugleich  und  entstehen  durch 
Verallgemeinerung  der  sinulichen  Erfahrung 
vcrmittelst  der  Idee  des  Seins.  An  ihrer 
Spitze  stehen  die  Begriffe  von  Geist  und 
Korper,  deren  wesentliehe  Eigenschaften 
sofort  aus  den  Grundthatsachen  der  kdrper- 
lichen  und  geistigen  Wahrnehmungen  erkliirt 
werden;  dann  folgen  die  Begriffe  der  in- 
dividuell  bestimmten  Dinge.  Die  Unter- 
scheidung  zwischen  dem  eignen  Leibe  und 
fremden  Korpern  ist  durch  das  Lebens-  oder 
Grundgeftthl  unmittelbar  gegeben,  durch 
welches  auch  alle  Eigenschaften  der  Korper 
unmittelbar  erfahren  werden.  Auch  die  Be- 
griffe von  Kaum,  Zeit  und  Beweguug  gehbren 
zu  den  unremen  Ideen,  deren  Organ  der 
Verstnnd  (raff i one)  ist.  Der  Zusammenhang 
des  Kbrpers  mit  dem  Geist  ist  eine  durch 
das  Selbstbewusstsein  unmittelbar  gewisse 
Thatsache,  deren  Mdglichkeit  unbegreiflich 
bleibt.  Die  Idee  des  wirkiiehen  Seins  steigert 
sich  zur  Idee  des  Unbedingten  oder  Absoluten, 
d.  h.  Gottes,  fUr  dessen  Dasein  der  Beweis 
also  geftihrt  wird.  Das  allgemeine  Sein  kann 
nicht  eine  blosse  Modification  unsers  Geistes 
sein,  da  ich  dasselbe  als  eine  unbestrittene 
Macht  fllhle,  die  sich  in  meinem  Innern  be- 
urkundet  und  als  unabilnderliche  Thatsache 
erweist.  Ich  erkenne  mithin  in  mir  eine 
Wirkung  von  solcher  Natur,  dass  sie  weder 
von  mir  selbst,  noch  von  irgend  einer  end- 
lichen  Ursache  hervorgebracht  sein  kann, 
sondern  nur  von  einem  mir  gegenwkrtigcn 
Objecte,  welches  innerlich  nothwendig,  un- 
veranderlich  und  unabhiingig  von  meinem 
und  jeden  endlicheu  Geiste  ist.  Auf  solclie 
Weise  zeigt  sich  das  logische,  rein  noth- 
wendige  Sein  als  identisch  mit  einem  realen 
oder  metaphysischen  Sein,  und  es  giebt  du- 
ller nicht  eigentlich  zwei  Nothwendigkeiten, 
eine  logische  und  eine  metaphysische,  sondern 
eine  einzige,  welche  mit  Bins  im  Geiste  des 
Mcnschen  und  an  sich  selbst  existirt.  Kdnnen 
wir  aber  dem  absoluten  Sein  als  solchem  in 
seiner  Formalit&t  eine  wirkliche  Realitat  nicht 
zuschreiben , so  mtissen  wir  cs  auf  eine  ab- 
solute Realitat  zurilckfUhren , von  welcher 
cs  eine  ihr  nothwendig  zugehdriges  geistiges 
Glied  bildet.  Es  bedarf  also  das  geistige 
oder  idccllc  Sein  einer  unendlichen  Wirk- 
lichkcit  und  Substantialitat,  durch  welche  es 
nicht  allein  seine  logische  Existenz  im  Geiste, 
sondern  auch  die  absolute  oder  metaphysische 
Existenz  hat,  d.  h.  die  voile  und  wesent- 
liehe Existenz  an  sich  selbst.  Eine  solche 
Wirklichkeit  aber  ist  allein  Gott.  Das  ab- 
solute Sein,  angewandt  ira  Geiste  als  Quelle 
der  Erkenntuiss,  ist  Wahrhcit;  dagegen  ausser- 
li  alb  des  Geistes  angewand  t als  Quelle  des  realen 
Osseins  ist  es  dasSchflne,uml  im  menschlichen 
Leben  angewandt  als  absolutes  Reclit  und  Ge- 
setz  ist  cs  das  Gntc.  Kurz,  alle  Wcsenheiten 
der  Dinge  sind  das  angewandte  Absolute, 


welches  in  ilmen  wechselt  und  sie  zum 
Zwecke  hat. 

Nic.  Tomaseo,  Antonio  Rosmini  1855. 

R.  Seydel,  Rosmini  und  Gioberti  (in  Fichte's 

„Zeit8chrift  fUr  Pliilosophic  uud  philosophise  be 

Kritik\  Bd.  34  , 8.  161  — 201  und  Bd.  35. 

S.  1—39)  1859. 

liousseau,  Jean  Jacques,  war  1712 
in  Genf,  als  der  Sohn  eines  protestantischen 
Uhrmachers  geboren,  der  in  mtlssigen  Stunden 
seinen  Plutarch  und  Tacitus  las,  aber  wegen 
strafwtlrdiger  Ehrenhiindel  aus  Genf  flOchten 
musste,  als  der  ohne  mtltterliches  Walten 
erzogene  und  schon  frith  durch  Romanen- 
lectUre  verbildete  Sohn  kaum  den  Knaben- 
scliuhen  entwachsen  war.  Weder  als  Schrei- 
ber  bei  einem  Anwalt,  noch  als  Lehrling  bei 
einem  Knpferstccher  that  er  gut  und  entlief 
als  Fllufzehnj&hriger  in  die  weite  Welt. 
Nach  zwei  Tagen  fand  er  bei  einem  katlio- 
li8chen  Landgeistlichen  in  der  Nillie  von 
Genf  eine  Zuflucht,  der  ihn  nach  Annecy  an 
eine  ktlrzlich  zum  Katholicismus  bekehrte 
Frau  von  Warens  empfahl.  Diese  wurde 
seine  mlltterliche  WohltMterin  und  veran* 
lasste  seinen  Uebertritt  zum  Katholicismus. 
Sechzehnjahrig  wird  er  Diener  bei  einer 
alten  vornehmen  Dame,  beging  jedoch  in 
deren  Ilause  einen  Diebstahl  und  brachte 
ein  unschuldiges  Miidchen  in  den  Verdacht 
dieses  Diebstahls.  Nachher  lebte  er  zwei 
Jahre  lang  im  Dienst  des  Grafen  von  Gouron, 
welcher  auf  seine  Fiihigkeiten  aufmerksam 
gemacht  worden,  ihn  durch  Unterricht  fUr 
eine  hbhere  Stellung  heranzubilden  suchte. 
Der  junge  Rousseau  lohnte  ihn  ftir  diese 
Gunst  mit  Undank  und  Unverschiimtheit  und 
kehrte  (1730)  wieder  in  das  Haus  der  Frau 
von  Warens  zurtlck,  wo  er  Musikstudien 
machte,  urn  dann  in  Lausanne  und  Neu- 
schatel  sich  als  Musiklehrer  herumzutreiben 
und  als  Erzieher  eines  jungen  scliweizerischen 
Militilrs  nach  Paris  zu  gehen.  Von  dort 
kehrt  er  aberraals  zu  seiner  WohlthStcrin, 
der  Frau  von  Warens,  nach  Chambery 
zurlick,  die  ihm  aus  der  „Mama“  zur  Ge- 
liebten  wird,  wobei  es  sein  GlUck  nicht 
wesentlich  trttbt,  dass  er  den  Besitz  mit  dem 
Diener  des  Ilauses  theilt  Er  lebte  auf  ihre 
Kosten  einige  Jahre  lang  auf  ihrem  Land- 
gut  abweehseind  mit  l&ndlichen  und  litera- 
rischen  Arbeiten  beschaftigt.  Er  lernte 
Mathematik  und  Latein,  studirte  die  Logik 
von  Port  Royal  und  las  die  Werke  von 
Locke,  Leibniz,  Descartes  und  Malebranche. 
Nachdem  er  1737  zur  Herstellung  seiner 
zerrtitteten  Gesundheit  nach  Montpellier  ge- 
gangen  war,  fand  er  bei  dcr  RQckkehr  zu 
Frau  von  Warens  einen  Galan  vor,  der  ihm 
den  weitern  Anfenthalt  bei  derselben  ver- 
leidete.  Er  ging  als  Haaslehrer  nach  Lyon 
und  1741  nach  Paris,  wo  er  sich  als  Opera- 
dichter  versuchte  und  1743  Privatsccretir 
bei  Graf  Montaigu,  dem  franzosischen  Ge- 
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sandten  in  Venedig  wurde,  sich  jedocli  mit 
diesem  bald  entzweite  und  nach  Paris  zurttck- 
kehrte,  wo  er  als  Secretar  bei  dem  General- 
pkchter  Franceuil  zugleich  Lustspiele  schrieb 
und  mit  Diderot,  Condillac,  d’Alembert, 
Raynal,  Grimm  und  Holbach  verkehrte.  Seit 
1745  hatte  er  in  einem  Pariser  Speisehause 
ein  ungebildete3  und  beschr&nktes,  aber  gut- 
herziges  Schenkmadchen  aus  Orleans  kennen 
gelernt,  Therese  Levasseur,  mit  welcher  er 
bis  zu  seinem  Tode  zusammen  lebte,  obwohl 
er  8ie  erst  spat  als  seine  Gattin  anerkannte. 
Seine  Kinder  schickte  er  in’s  Findelhaus. 
Im  Jalir  1750  endlich  erschien  seine  erste 
Schrift,  die  seinen  Ruhm  als  philosophischer 
Schriftsteller  begriindete.  Die  Akademie  zu 
Dijon  hatte  1749  die  Preisaufgabe  gestellt, 
ob  die  Wiederherstellung  der  Wissenschaften 
und  Ktin8te  zur  Reinigung  der  Sitten  bei- 
getragen  habe?  Rousseau  schrieb  seinen 
„ Discours  sur  les  sciences  et  les  arts11, 
worin  er  die  Frage  verneinte  und  den  ver- 
derblichen  Einiluss  der  bestehendcn  Bildung 
nachzuweisen  suchte.  Diese  unklare,  ver- 
worrene  und  verschwomraene  Erstlingsschrift 
Rousseau’s  wurde  von  der  Akademie  ge- 
kront.  Nachdem  Rousseau  seine  Stelle  bei 
dem  Generalpachter  Franceuil  aufgegeben 
hatte,  kam  er  auf  den  abentheuerlichen  Ge- 
danken,  sich  und  seine  Therese  und  deren 
Mutter  dnrch  Notenabschreiben  zu  erniihren. 
Ein  Schaferspiel  „ Le  dcvin  du  village “, 
das  er  1752  schrieb  und  zugleich  die  Musik 
dazu  dichtete,  raachte  ihn  ztim  Abgott  der 
Nation;  aber  sein  „ Brief  Uber  die  franzo- 
sische  Musik“  verdarb  diesen  Eindruck  wieder 
und  braehte  die  Nation  so  gegen  ihn  auf, 
dass  er  beinahe  ermordet  woruen  ware ; sein 
Bild  wurde  von  den  franzbsischen  Schau- 
spielern  bffentlich  verbrannt  Die  Gegen- 
schriften,  welche  gegen  die  gekrbnte  Preis- 
schrift  Rousseau’s  erschienen  waren,  beant- 
wortete  derselbe  in  einer  zweiten,  ebenfalls 
dnrch  die  Akademie  von  Dijon  veranlassten 
Prei88chrift  „ Discurs  sur  Vorigine  cl  les 
fondemeyis  de  I'inegalite  parmi  les  hommes " 
(1753).  Nachdem  er  zunUchst  in  ungeschicht- 
lichen  Trauraereien  Uber  einen  vermeint- 
lichen  Naturzustand  allgemeiner  Gleichheit 
der  Menschen  sich  ergangen  hatte,  schildert 
er  im  zweiten  Theile  der  Abhandlung  das 
Anfhdren  des  Naturzustandes,  die  Stiftung 
des  Gesellschaftsvertrags  und  dessen  Nach- 
tlieile  und  zieht  daratis  Folgertiugen  filr  das 
Wesen  des  Staats  und  die  Forderung  an  die 
Gesellscliaft,  zum  nrsprUnglichen  Natur- 
zustande  wieder  so  nahe  als  mbglich  zurUck- 
zukehren.  Es  genUgt  nicht,  sagt  er,  dass 
ein  Gesetz  ebcn  Gesetz  sei,  sondern  es  muss 
unmittelbar  durcli  die  Stimme  der  Natur  zu 
nns  sprechen:  dagegen  zeigt  der  Stoat,  wie 
er  ist,  nur  die  Gcwalt  der  Machtigen  und 
die  Unterdriickung  der  Schwachen;  aber  man 
muss  sondern,  was  der  gbttliche  Wille  hervor- 


gebracht  hat  und  was  nur  die  KUnstelei  der 
Menschen.  Ueber  diese  Abhandlung  hat  sich 
1755  Lessing  mit  folgenden  Worten  gc&ussert : 
„ Rousseau  ist  ilberall  der  kUhne  Weltweisc, 
welcher  keine  Vorurtheile  ansieht,  und  wenn 
sie  auch  uocli  so  allgemein  gebilligt  waren, 
sondern  geraden  Wegs  auf  die  Wahrheit 
zugeht,  ohne  sich  um  die  Scheinwahrheiten 
zu  bekilmmern,  die  er  ihr  bei  jedem  Tritte 
aufopfern  muss.  Sein  Herz  hat  dabei  an 
alien  seinen  speculativischen  Betraclitungen 
Antheil  genommen  und  er  spricht  folglich 
aus  einem  ganz  andern  Ton,  als  ein  feiler 
Sophist  zu  sprechen  ptlegt,  welchen  Eigen- 
nutz  oder  Prahlerei  zum  Lehrer  der  Wcisheit 
gemacht  haben“.  Im  Jahre  1754  reiste 
Rousseau  in  seine  Vaterstodt  Genf,  wo  er 
dnrch  seinen  Uebertritt  zur  katholischcn 
Religion  das  BUrgerrecht  verloren  hatte.  Er 
erwarb  sich  dasselbe  wieder  durch  seinen 
RUcktritt  zur  reformirten  Confession,  und 
nannte  sich  seitdem  stolz  „citoyen  de  Geneve". 
Nachher  ging  er  nach  Savoyen  und  lebte 
zuerst  in  Chambery,  dann  auf  einem  „dic 
Eremitage“  genannten  klcinen  Landgute  bei 
Montmorency,  welches  ihm  die  Grossmuth 
der  Madame  d’Epinay  eingeraumt  hatte. 
Noch  jetzt  zieren  jencs  Gartenhkuschen  die 
Btlste  und  das  Portrait  des  seltsamen,  geist- 
reichen,  aber  linkischen  Mannes  mit  feurigen 
Augen  (wie  ihn  Madame  d’Epinay  nannte), 
der  bier  17G1  seinen  Roman  „La  nouvelle 
Ileloise"  und  1762  seinen  weltberfihmt  ge- 
wordenen  „ Emile  ou  sur  V education"  hcraus- 
gab,  ein  VVerk,  halb  Roman,  halb  Lehrbuch, 
welches  Gothe  das  Naturevangelium  der  Er- 
ziehunggenannthat  Seine  meisten  Erzielmngs- 
maximen  hat  er  aus  den  16i>0  von  Locke 
verbflfentlichtcn  „Gedanken  Uber  Erziehung“ 
entnommen.  Nicht  zwar  zum  Naturraensclien, 
aber  mbglichst  natUrlich  will  Rousseau  seinen 
„Emil“  erziehen.  „Es  ist  ein  grosser  Unter- 
schied  (sagt  er)  zwischen  einom  Naturmenschen 
im  Naturzustande  und  einem  Naturmenschen 
im  Stande  der  Gesellscliaft.  Emil  ist  nicht 
ein  Wilder,  welcher  in  die  WUste  verbannt 
worden,  sondern  ein  Wilder,  welcher  in 
Stkdten  wohnen  soil.  Er  muss  das  Notli- 
wendige  finden  und  seinen  Vortheil  zu  wahren 
wissen;  er  muss  mit  seinen  Mitmenschen  ver- 
kehren,  wenn  or  ihnen  auch  nicht  geradc 
in  alien  StUcken  gleicht.  Es  handeit  sich 
also  hier  nicht  darum,  einen  Wilden  zu 
8chaflen  und  ihn  iu  die  Einsamkeit  dor  Willdcr 
zu  schicken;  es  gentigt  vielmehr,  dass  sich 
Emil  im  Wirbcl  der  Welt  nicht  fortreissen 
l^sst  durch  die  Lcidenschaft  und  die  Vorur- 
theile der  Menschen;  er  soil  mit  seinen  eignen 
Augen  sehen,  mit  seiuem  eignen  Herzen  fiihlcn, 
und  keiue  andere  Macht  auf  Erden  soli  ihn 
bestimmen,  als  seine  Vernunft.“  Den  eigent- 
lichen  Kern  des  Werkes,  was  Rousseau’s 
Weltanschauung  betrifft,  cnthalt  das  den 
Schlussdes  vierten  Bitches  bildende  „Glau- 


Digitized  by  Google 


Bousseau 


748 


Bousseau 


bensbekenntniss  des*  savoyischen 
Vicars“,  worin  er  zum  Andenken  seines 
Lehrers,  des  Abbd  Gaime  in  Annecy  die 
Vernunttrcligion  des  Herzens  niit  begeisterter 
Beredsamkeit  verkdndigte  und  gleichsam  als 
An  wait  Gottes  dessen  Sachc  in  der  Welt  zn 

t 

fbrdern  sucbt.  Ini  erstcn  Theil  des  Glaubens- 
bekenntuisses  wild  der  Kampf  gegen  Materia- 
listeu  und  Pantheisten,  ini  zweiten  Theil  der 
Kampf  gegen  den  Glauben  an  eine  tiber- 
natttrlicbe  Offenbarung  gcfuhrt. 

Ich  bin  (sagt  Rousseau)  und  babe  Sinne, 
durcb  welche  ich  Eindrllcke  erhalte.  Aber 
nicht  icb  allein  existire,  sondern  es  existiren 
aucb  nocb  andere  Wesen,  nfimlich  die  Gegen- 
st&nde  meiner  Sinnesempfiudung,  und  whren 
aucb  diese  Gegenstande  nur  Ideeu,  so  bleibt 
es  dock  immer  gewiss,  dass  diese  Ideen  nicht 
ich  bin.  Was  ich  ausser  mir  empfinde  und 
was  auf  meine  Sinne  einwirkt,  nenne  ich 
Materie,  und  alle  Theile  der  Materie,  die 
ich  als  in  individuellen  Wesen  vereinigt  be- 
greife,  nenne  ich  Kbrper.  So  bin  ich  also 
bereits  cbenso  gewiss  Uber  die  Existenz  der 
Welt,  als  tlbcr  meine  eigne  Existenz.  Sofort 
rellectire  ich  iiber  die  Gegenst&nde  meiner 
Einpfindungen,  und  indem  ich  in  mir  die 
F&higkeit  finde,  zu  vergleichen-,  so  ftihle  ich 
mich  mit  einer  thiitigen  Kraft  begabt,  von 
der  ich  weiss,  dass  ich  sie  frtlher  nicht  hatte. 
Wahrnehmen  heisst  empfinden,  vergleichen 
heisst  urtheilen.  Die  Filhigkeit,  zu  unter- 
scheiden,  besitzt  kein  bloss  empfindendes 
Wesen;  nur  ein  th&tiges,  intelligentes  Wesen 
hat  IieHexionskraft.  Ich  sehe  die  Materic 
bald  in  Bewegung,  bald  in  Rube,  woraus 
ich  schliesse,  dass  w-eder  Bewegung,  noch 
Ruhe  ihr  wesentlich  sind,  sondern  als  Tliatig- 
keit  ist  die  Bewegung  die  Wirkung  einer 
Ursache,  deren  Abwesenheit  die  Rune  ist. 
Wirkt  also  Nichts  auf  die  Materie  ein,  so 
bewegt  sie  sich  nicht,  und  eben  darnrn,  weil 
sie  gleichgfiltig  ist  gegen  Ruhe  und  Bewegung, 
ist  ihr  natUrliclier  Zustand  kein  anderer,  als 
in  Ruhe  zu  sein.  Ich  bemerke  an  den  Kdrpern 
zwei  Arten  von  Bewegung,  nfimlich  mitge- 
theilte  und  freiwillige.  Bei  der  erstern  ist 
die  bewegende  Ursache  eine  dem  bewegten 
Korper  fremde,  bei  der  andern  liegt  sie  in 
ihm  selbst.  Dass  es  freiwillige  Bewegungen 
gibt,  weiss  ich  daher,  dass  ich  es  empfinde; 
ich  will  meinen  Arm  bewegen,  und  ich  bc- 
wege  iku,  und  ich  finde,  dass  diese  Bewegung 
koine  andere  unmittelbare  Ursache  hat,  als 
meinen  Willen.  Die  Welt  oder  das  sichtbare 
U’niversum  ist  kein  grosses  Tiber,  das  sich 
von  selbst  bewegt,  sondern  seine  Bewegungen 
haben  eine  fremde  Ursche,  die  ich  nicht 
wahrnehme;  aber  die  iunere  Ueberzeugung 
liisst  mich  diese  Ursache  so  empfinden,  dass 
ich  die  Sonne  sich  nicht  bewegen  sehen  kann, 
ohne  mir  eine  sie  bewegende  Kraft  zu  denken. 
Erfahrung  und  Beobachtung  haben  uns  die 
Gesetze  der  Bewegung  keunen  gelehrt;  diese 


Gesetze  bestimmen  die  Wirkungen,  ohne  die 
Ursaclien  zu  zeigen;  sie  reichen  also  nicht 
bin,  um  das  System  der  Welt  und  den  Gang 
des  Universuras  zu  erkhlren.  Die  ersten 
Ursaclien  der  Bewegung  sind  nicht  in  der 
Materie  zu  suchen;  sie  empfkngt  die  Be- 
wegung und  theilt  sie  mit;  aber  sie  bringt 
sie  nicht  hervor.  Je  mchr  ich  die  wechsel- 
seitige  Wirkung  und  Gegenwirkung  der 
Krdfte  der  Natur  beobachte,  finde  ich  zu- 
gleich,  dass  man  von  WTirkungen  auf  Wir- 
kungen immer  waiter  zurtlckgchen  muss,  bis 
man  auf  einen  W'illen  ftlr  die  erste  Ursache 
kommt.  Denn  einen  Fortschritt  von  Ur- 
sachen  in’s  Unendliche  anzunehmen,  ist  nicht 
mdglich.  Kurz,  alle  Bew'Ogung,  die  nicht 
durch  eine  andere  hervorgebracht  ist,  kann 
nur  von  einer  freiwilligen  Handlung  her- 
kommen;  es  giebt  aber  keine  wahrhafte 
Handlung  ohne  Willen.  Ilier  ist  mein  erstea 
Prinzip  und  mein  erster  Glaubensartikel:  ich 
glaube,  dass  ein  Wille  die  Wrelt  bewegt  und 
die  Natur  beseelt.  Zeigt  mir  die  bewegte 
Materie  einen  Wrillen,  so  zeigt  mir  die  nach 
gewissen  Gesetzen  bew’egte  Materie  eine 
Intelligenz.  Dies  ist  mein  zweiter  Glaubens- 
artikel. Ilandeln,  vergleichen,  w&hlen,  dies 
sind  Thatigkeiten  eines  denkenden  Wesens, 
folglich  existirt  dieses  Wresen.  Ueberall  und 
in  Allem,  was  in  der  Wrelt  ist  sehe  ich  dieses 
Wesen  existiren.  Ich  urtneile  fiber  die 
Ordnung  der  Welt,  obgleich  ich  deren  End- 
zweek  nicht  kenne;  weil  es  ftlr  mich  hin- 
reicht,  die  Theile  untereinander  zu  ver- 
gleichen, ihr  Zusamraenwirken  auszuforschen 
und  die  Uebereinstimmung  derselben  zu  be- 
merken.  Ich  weiss  nicht,  warum  das  Univer- 
sum  existirt;  aber  ich  lassc  nicht  ab,  zu 
untersuchen,  wie  es  beschaffen  ist,  und  die 
innige  Uebereinstimmung  zu  bemerken,  durch 
welche  die  Wesen,  welche  die  WTelt  bilden 
unter  einander  im  engsten  Zusammenhang 
stehen.  Und  es  giebt  im  ganzen  Universum 
kein  W'esen,  welches  man  in  irgend  einer 
Bezichung  als  den  gemeinschaftlichen  Mittel- 
punkt  von  alien  andern  betraehten  konnte. 
um  w-elche  sie  geordnet  sind.  Es  ist  mir 
unmdglich,  ein  so  vollstiindig  geordnetes 
System  von  W'esen  zu  begreifen,  ohne  eine 
dasselbe  ordnende  Intelligenz  anzunehmen; 
ich  glaube  also,  dass  die  Welt  durch  einen 
m&chtigen  und  weisen  W’illen  gelenkt  wird; 
ich  sehe  oder  vielmehr  ich  empfinde  es,  und 
dies  bringt  mich  dazu,  es  zu  wissen.  Es  ist 
gewiss,  aass  das  Ganze  Eins  ist  und  eine 
einzige  Intelligenz  ankiindigt;  und  dieses 
WTescn,  welches  will  und  welches  kann, 
dieses  (lurch  sich  selbst  thiitige  Wesen,  welches 
das  Universum  bewegt  und  alle  Diuge  ordnet, 
nenne  ich  Gott  und  verbinde  mit  diesem 
Namen  die  Ideeu  der  Intelligenz,  dor  Maeht 
und  des  W'illens  und  der  darnit  nothwendig 
verbundenen  GUte.  Aber  darum  kenne  ich 
dieses  Wesen  noch  nicht;  es  entzieht  sich 
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vielmehr  gleichcr  Weise  meinem  Sinn,  wie 
meinem  Verstande.  Durchdrungen  von  meinem 
Unvermdgen,  werde  ich  niemals  tlber  die 
Natur  Gottes  anders  mich  aussprechen , als 
ich  durch  mein  GefUhl  und  durch  meine  Be- 
zieli ungen  zu  ilim  genothigt  bin.  Seit  meiner 
ersten  Einkehr  bei  mir  selbst  entsteht  in 
meinem  Herzen  ein  Geftihl  der  Erkenntlich- 
keit  und  des  Dankes  gegen  den  Urheber 
meiner  Gattnng,  und  von  diesem  GefUhle  her 
datirt  sieh  meine  erste  Ehrfurcht  gegen  die 
wohlthatige  Gottheit.  Ich  bete  das  hdchste 
Wesen  an  und  werde  gerUhrt  durch  seine 
Wohlthaten.  Ich  habe  nicht  ndthig,  dass 
man  mir  diesen  Cultus  aufzeichne,  er  ist  mir 
dnrch  die  Natur  selbst  dictirt.  Die  Freiheit 
des  Menschen  ist  nur  eine  scheinbare:  er 
wahlt  das  Gute,  sowie  er  das  Wahre  beur- 
theilt  hat;  urtheilt  er  aber  falsch,  so  wahlt 
er  das  Bbse.  Sein  Urtheil  also  ist  die  Ur- 
sache,  die  seinen  Willen  bestiramt;  die  be- 
stimmende  Ursache  ist  in  ihm  selbst.  Ohne 
Zweifel  habe  ich  keine  Freiheit?  mein  eignes 
Wold  nicht  zu  wollen;  ich  bin  nicht  frei, 
meinen  eignen  Schaden  zu  wollen ; meine 
Freiheit  besteht  darin,  zu  wollen,  was  mir 
gemass  ist  und  was  ich  dafUr  halte.  Der 
Mensch  ist  also  frei  in  seinen  Handlungen 
und  als  solcher  von  einer  immateriellen  Sub- 
stanz  beseelt.  Das  ist  mein  dritter  Glaubens- 
satz.  Die  Vorsehung  will  keineswegs  das 
Bose,  das  der  Mensch  aus  Missbrauch  der 
ihm  verliehenen  Freiheit  thut;  aber  sie  hindert 
ihn  nicht,  es  zu  thun,  und  sie  hat  seine 
Grenzen  so  eingeschr&nkt,  dass  der  Miss- 
brauch der  ihm  gelassenen  Freiheit  die  all- 

Semeine  Ordnung  nicht  verwirren  kann.  Das 
Use.  welches  der  Mensch  vollbringt,  f&llt 
auf  inn  selbst  zurtlck,  ohne  irgend  etwas  im 
System  der  Welt  zu  Undern  und  ohne  das 
Menschengeschlecht  selbst  zn  Grunde  zu 
richten.  Der  Missbrauch  unserer  Fahig- 
keiten  macht  nns  unglUcklich  und  bose.  Nur 
in  sieh  selber  hat  der  Mensch  den  Urheber 
des  Bdsen  zu  suchen ; es  giebt  kein  anderes 
Bbse,  als  das,  was  er  thut  und  was  er  leidet, 
and  das  Eine  wie  das  Andere  kommt  von 
ihm.  Das  allgemeine  Bdse  kann  nur  in  der 
Unordnung  bestehen,  aber  ich  selie  im  System 
der  Welt  keine  Unordnung:  das  besondere 
und  einzelne  Bose  ist  nur  in  der  Empfindung 
des  Wesens,  welches  leidet.  Nehmet  unsere 
IrrthUmer  und  Laster  weg,  nehmet  das  Werk 
des  Menschen  weg,  so  ist  Alles  gut!  Ob  die 
Seele  des  Menschen  unsterblich  ist  durch 
ihre  Natur,  weiss  ich  nicht.  Ich  glaube, 
dass  die  Seele  den  Kdrper  hinlanglich  Uber- 
lebt  zur  Erhaltung  der  Ordnung;  wer  weiss, 
ob  dies  genug  sein  wird,  um  immer  zu 
dauem?  Jedenfalls  begreife  ich,  wie  der 
Kdrper  sieh  abnutzt  und  zerstdrt  durch  die 
TTennung  seiner  Theile;  aber  eine  ahnliche 
Zerstorung  des  denkenden  Wesens  kann  ich 
nicht  begreifen,  und  da  ich  mir  nicht  vor- 


stellen  kann,  wie  es  sterben  kann,  so  nehme 
ich  an,  dass  es  nicht  stirbt,  und  weil  diese 
Annahmc  mich  trOstet  und  niclits  Wider- 
vernUnftiges  hat,  so  habe  ich  kein  Bedenkcn, 
mich  ihr  hinzugeben.  Wenn  wir  befreit  von 
den  Tftuschungen , die  uns  der  Korper  und 
die  Sinne  verursachen,  die  Betrachtung  des 
hdchsten  Wesens  und  der  ewigen  Walir- 
heiten,  deren  Quelle  es  ist,  geniessen;  wenn 
die  GUte  der  Ordnung  alle  Kriifte  unserer 
Seele  treffen  wird  und  wir  einzig  und  allein 
damit  beschaftigt  sein  werden,  was  wir  ge- 
tlian  haben,  mit  dem  zu  verglcichen,  was 
wir  hftttcn  thun  sollen;  alsdann  wird  die 
Stimme  des  Gewissens  ihre  Macht  und  ihre 
Herrschaft  wieder  behaupten,  und  die  Zu- 
frifedenheit  mit  uns  selbst  wird  wiederkehren. 
Ob  es  noch  andere  Quellen  des  Glticks  und 
der  Strafen  giebt,  weiss  ich  nicht,  und  es 
ist  mit  derjenigen  genug,  die  ich  mir  vor- 
stelle,  um  mich  ttber  dieses  Leben  zu  trdsten 
und  mich  auf  ein  anderes  hoffen  zu  lassen. 
Ich  sage  keineswegs,  dass  die  Guten  belohnt. 
werden;  denn  welches  andere  Gut  kann  ein 
bevorzugtes  Wesen  erwarten,  als  seiner 
Natur  gemass  zu  leben  ? Aber  ich  sage,  dass 
sie  glUcklich  sein  werden,  weil  ihr'Urheber, 
der  zngleich  Urheber  aller  Gerechtigkeit  ist 
und  sie  zu  empfindenden  Wesen  gemacht 
hat,  sie  nicht  znm  Leiden  bestimrat  haben 
kann,  und  weil  sie,  wenn  sie  auf  Erden  ihre 
Freiheit  nicht  missbraucht  haben,  ihre  Be- 
stimmung  auch  nicht  durch  ihre  Schuld  ver- 
rllckt  haben.  Wenn  sie  nun  gleichwohl  in 
diesem  Leben  gelitten  haben,  so  werden  sic 
dafUr  in  einem  andern  Leben  dafUr  ent- 
schadigt  werden.  Dieses  Wissen  ist  wenigstens 
auf  das  Verdienst  des  Menschen  und  auf  den 
Begriff  der  Gute  begrtlndet,  welcher  mir 
unzertrennlich  vom  gdttlichen  Wesen  er- 
scheint.  Ob  die  Strafen  der  Bosen  ewig 
sein  werden,  weiss  ich  nicht  Wenn  die 
hdchste  Gerechtigkeit  sieh  radit,  thut  sic 
dies  schon  in  diesem  Leben.  Ihr  selbst  und 
cure  IrrthUmer,  ihr  Volker,  seid  Diener  der 
hdchsten  Gerechtigkeit.  Sie  wendet  die 
Uebel,  die  ihr  euch  bereitet,  dazu  an,  um 
die  Laster  zu  bestrafeu,  welclie  sie  verursacht 
haben.  In  euern  unersattlichen , von  Neid, 
Habsucht  und  Ehrgeiz  aufgeblahten  Herzen 
rUchen  sieh  bereits  eure  Laster.  Wozu  ist 
es  also  ndthig,  eine  Hdlle  in  einem  andern 
Leben  zu  suchen,  da  dieselbe  bereits  in  den 
Herzen  der  Ruhlosen  ist?  Die  moralische 
Unordnung,  die  in  den  Augen  der  Philo- 
sophen  gegen  die  Vorsehung  streitet,  dient 
in  meinen  Augen  nur  dazu,  um  sie  zu  be- 
wfthren.  Je  mehr  ich  mich  anstrenge,  Gottes 
unendliches  Wesen  zu  betrachten,  desto 
weniger  begreife  ich  dasselbe;  aber  es  ist, 
und  dies  reicht  mir  bin ; ich  demUthigc  mich 
und  spreche  zu  ihm : Wesen  der  Wesen,  ich 
bin,  weil  du  bist;  ich  erhebe  mich  zu  meinem 
Ursprung,  indem  ich  dicli  unaufhorlich  denke. 


Digitized  by  Google 


Rousseau 


750 


Rousseau 


Der  wflrdigste  Gebrauch  meiner  Vemunft 
ist,  micli  vor  dir  zu  nichte  zn  machen;  dies 
ist  die  Begeistcrung  meiner  Seele,  das  Ent- 
zllcken  meiner  Schwachheit,  mich  von  deiner 
Griisse  flberwiiltigt  zn  ffililen.  Die  stolze 
Philosophic  fuhrt  zn  herzloser  Freigeisterei, 
die  blinde  GlSubigkeit  zn  wilder  Verfolgungs- 
snclit.  Vermeidet  beide  Einseitigkeiten,  bleibt 
unerschfltterlich  in  der  Wahrneit  oder  in 
dem,  was  ihr  in  der  Einfalt  des  Herzens 
fiir  walir  haltet.  Habt  den  Muth,  Gott  zu 
bekennen  vor  den  Philosophen;  habt  den 
Muth,  Menschlichkcit  zu  predigen  vor  den 
Verfolgungssilchtigen.  Sagt,  was  walir,  und 
thnt,  was  gut  ist  Wer  auf  seinen  Vortheil 
sielit,  betTllgt  sich;  nur  die  HofFnung  des 
Gerechten  lSsst  niclit  zu  Schanden  werden. 
Zwei  Drittheile  des  Menschengeschlechts  sind 
weder  Juden,  noch  Muhamedaner,  noch 
Christen,  und  wie  viele  Millionen  Menschen 
liaben  niemalsvon  Moses,  Christas,  Muhammed 
reden  hbren!  Ich  betrachte  alle  besondere 
Iteligionen  als  ebensoviele  Einrichtungen, 
welche  in  jedem  Landc  eine  flbereinstimmende 
Weise  der  Gottesverehrung  durch  einen 
Offentlichen  Cultns  vorschreiben,  und  welche 
alle  ihTe  Griinde  im  Klima,  in  der  Regierung, 
im  Volksgeist  oder  in  einer  andern  brtlichen 
Ursache  liaben  kSnneu.  Ich  halte  sie  alle 
fiir  gut,  wenn  man  darin  Gott  wflrdig  dient; 
der  wesentliche  Cultns  ist  der  des  Herzens. 
Die  walircn  Pflichten  der  Religion  sind  un- 
abhftugig  von  den  Einrichtungen  der  Menschen, 
ein  reines  Herz  ist  der  wahre  Tempel  der 
Gottheit  In  jedem  Lande  und  in  jedem 
Volke  besteht  der  Inbegriff  des  Gesetzes 
darin,  Gott  ilber  Alles  zu  lieben  und  seinen 
NRchsten  wie  sich  selbst.  Es  gicbt  keine 
Religion,  welche  von  den  Pflichten  der  Moral 
entbindet,  welche  das  allein  wahrhaft  wesent- 
liche sind.  — 

In  demselben  Jahre,  wie  der  „ Emile u, 
erschien  das  Werk.  welches  Rousseau’s  poli- 
tischcs  System  enthalt,  nnter  dem  Titel  „Du 
cant  rat  social  ou  principcs  da  droit  poli- 
tiquc“.  Es  wird  darin  in  vier  BUchern 
vom  VVesen  und  Ursprung  des  Staats,  vom 
Souveriin  und  von  der  Gesetzgebung,  vom 
Wesen  der  Regierung  und  von  den  Mitteln, 
den  Stnat  zu  befestigen  gehandelt.  Indem  er 
darin  das  Prinzip  der  Volkssouverilnetilt  auf 
das  Banner  der  Politik  stickte  und  die  Re- 
gierung des  Staats  wesentlich  als  das  Organ 
des  Volkswillens  fasste,  hat  dieses  Werk  bei 
seinen  Zeitgenossen  einerseits  die  kdchste 
Bewunderung,  andererseits  unbedingte  Ver- 
werfung  erfahren.  Der  „ Control  social*  ist 
das  Grundbuch  der  franzdsiseken  Revolution 
geworden;  die  Verfassung  vom  Jahr  1793 
ist  wesentlich  das  Werk  Rousseau’s,  wie  die 
Verfassung  vom  Jahr  1791  das  Werk  Montes- 
quieu’s war.  Folgcnschwerer  fflr  Rousseau’s 
personliches  Schicksal  wurde  der  „Emilc“. 
Das  Glaubensbekenntniss  des  savoyischen 


Vicars  erweekte  in  beiden  Heerlagem  Un- 
zufriedenheit  und  Erbitterung:  die  Freigeister 
verschrieen  Rousseau  als  einen  Gl&ubigen, 
und  die  Gliiubigen  als  einen  Gottesl&ugner. 
Das  Bucli  wurde  durch  eine  Parlamentsacte 
verboten,  durch  den  Henker  verbrannt  und 
gegen  den  damals  in  Paris  weilenden  Ver- 
fasser  ein  Verhaftsbefehl  eingeleitet.  Vor- 
nelime  Freunde  verhalfen  ilirn  zu  Flucht. 
Er  wandte  sich  nacli  seiner  Vaterstadt,  die 
ihm  die  Thore  verschlo38.  Er  reiste  nach 
Iverdon  im  Kanton  Bern,  durfte  aber  auch 
hier  sich  niclit  lange  anfhalten.  Endlich  fand 
er  eine  Zuflucht  in  Moitiers  - Travers,  einem 
kleinen  Gebirgsdorfe  des  FUrstenthums 
Neufchatel,  wo  er  sich  vom  Sommer  1762 — 65 
aufhielt.  Hier  schrieb  er  seine  Streitschrift 
„ Lett  res  de  la  montagne * (1764),  worin  er 
sich  tlber  das  VerhSltniss  des  Christenthums 
zum  Staate  ausspricht  und  gegen  die  Wander 
als  Beweismittel  fiir  den  Offenbarungscharakter 
des  Christenthums  kampft  Die  Schrift  diente 
dem  Prediger  der  Gemeinde  zu  Moitiers  dazu, 
um  das  Volk  gegen  Rousseau  aufzuhetzen. 
Er  entzog  sich  den  geistlichen  Hetzereien 
durch  die  Flucht  auf  die  kleine  Petersinsel 
im  Bieler  See;  aber  sclion  nach  vier  Wochen 
erhielt  er  von  der  Berner  Regierung  den  Be- 
felil,  die  Insel  zu  verlassen.  Krank  und 
geistig  gedrilckt,  sollte  er  sogar  der  von 
Genf  erbetenen  Wohlthat,  fiber  den  Winter 
in  ein  GcfUngniss  gebracht  zu  werden,  niclit 
theilhaftig  werden.  Auf  der  Reise  nacli 
Strassburg  erhielt  er  durch  Vermittelnng 
seiner  Pariser  vornehmen  Freunde  die  Er- 
laubniss,  Paris  bertlhren  zu  dftrfen.  Dort 
nalim  er  die  Einladung  des  dort  bei  der 
englischcn  Gesandtschaft  beschaftigten  Philo- 
sophen David  Hume  an,  mit  ihm  nach  Eng- 
land zu  gehen  (1766).  Aber  die  reizbare 
und  misstrauisclie,  eitle  nnd  hamische  Natnr 
Rousseau’s  vertrug  sich  nicht  lange  mit  seinem 
englischen  Wohlthater  und  GSnner.  Der 
Genfer  Philosoph  begab  sich  1767  nach 
Frankreich  znrilck,  wo  er  sich  in  Lyon, 
Grenoble  und  Chambery  aufhielt,  bis  ihm 
1770  seine  Freunde  die  Erlaubniss  erwirkten, 
sich  in  Paris  nnter  der  Bedingung  aufzn- 
halten,  dass  er  Nichts  fiber  die  lieligion  und 
fiber  die  Regierung  schreiben  wtlrde.  Er 
verheirathete  sich  jetzt  mit  seiner  Theresc 
und  ernahrte  sich  vom  Notenschreiben.  Zn- 
gleich  beendigte  er  seine  bereits  zu  Moitiers 
begonnenen  und  in  England  fortgesetzten 
^Confessions* , worin  er  die  innere  Halt- 
losigkeit  seiner  Natur  und  seine  ganze  mora- 
lische  Schwachheit  nnverhftllt  der  Nachwelt 
oftenbarte.  Mangel,  Kumraer  und  haussliche 
Zerwflrfnissc  machten  ihn  krank  und  elend, 
sodass  er  sich  endlich  im  Jahr  1778  ent- 
schloss,  der  wiederholten  Einladung  des 
Marquis  von  Girardin  Folge  zu  leisten  und 
sich  zu  diesem  nacli  Ermcnonvillc  bei  Paris 
aufs  Land  zu  begeben.  Aber  schon  nach 
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wenigen  Monaten  (am  3.  Juni  1778)  starb  cr 
«lort  pldtzlich,  ohne  (lass  es  klar  geworden 
ware,  ob  eines  natflrlichen  Todes  oder  (lurch 
Selbstvergiftung.  Auf  dersogenanuten  Pappel- 
insel,  die  in  einem  kleinen  zu  diesem  Land- 
gute  gekorige  See  lie^t,  liess  sein  letzter 
Wohlth&ter  dem  Genter  Philosophen  ein 
kleines  Denkmal  mit  der  Inschrift  setzen: 
„ Flier  ruht  (ler  Mann  der  Natur  und  der 
Wahrheit,  Jean  Jacques  Rousseau44.  Seine 
Selbstbekenntnisse  batten  nach  dem  Willen 
des  Verfassers  erst  zwanzig  Jahre  nacli  seinem 
Tode  erscheinen  sollen.  Sie  wurden  jedoch 
gleicb  in  den  ersten  acbtziger  Jahren  bruch- 
sttickweise,  dann  vollst&ndig  verofFentlicht 
und  namentlich  in  Deutschland  mit  Begierde 
vcrschlungen.  Im  Jabr  1794  wurde  seine 
Asche  in  das  Pantheon  nach  Paris  gebraclit. 
Seine  „ Oeuvres  completes “ erschienen  in 
Genf  1782  in  17  QuartbUnden  und  spater 
ofter  in  Paris  und  anderwiirts;  die  beste 
Ausgabe  ist  die  von  Musset-Pathay  besorgte 
'Paris,  1818  — 20)  in  22  Bknden.  Dnrch 
Musset-Pathay  wurde  auch  zur  ErgUnzung 
der  * Confessions 44  eine  Biographie  Rousseau’s 
(1821)  herausgegeben. 

Saint-Marc  Girardin,  J.  J.  Rousseau,  sa  vie  et 
ses  ouvrages , avec  une  introduction  par 
M.  E.  Bersot  (2  voIb)  1875. 

F.  Brackerhoff,  J.  J.  Rousseau,  sein  Leben  und 
seine  Werke  (2  Bands)  1863  und  74. 

L.  Moreau,  Jean  Jacques  Rousseau  et  lc  siecle 
philosophique.  1870. 

Th.  Vogt,  Rousseau's  Leben  (Separatabdraek  ans 
den  Sitzungsberichten  der  Wiener  Akadcmic, 
Bd.  63,  1869,  8.  357  ff.)  1870. 

E.  FeuOrlein,  Rousscan’sche  Studien  (in  der 
Zeitsclirift  „ Der  Gedanke  “ , herausgegeben 
von  Michelet,  I,  1861,  S.  210—230;  II,  1862, 
8.  1—12  und  177—194). 

Royer-Collard,  Pierre  Paul,  stammte 
aus  einer  jansenistischen  Familie  der  Cham- 
pagne und  war  1763  als  der  Sohn  eines  Land- 
raannes  geboren,  welcher  mit  seinem  Familien- 
namen  Royer  den  seiner  Frau,  Collard, 
vereinigt  hatte.  Er  wurde  im  College  zu 
Chaumont,  dann  durch  die  Vfiter  des 
Oratoriums  und  nachher  durch  seinen  Oheim 
in  Saint -Omer  gebildet,  wo  er  Mathematik 
und  Philosophic  studirte  und  sich  neben 
Platon,  Descartes  und  Leibniz  vorzugsweise 
mit  Reid  besch&ftigte.  Nachdem  er  in  Paris 
Jnrisprudenz  studirt  hatte,  wurde  er  1789 
Advocat  am  Parlament  zu  Paris,  war  den 
Ideen  der  Revolution  ergeben  und  wirkte 
eine  Zeit  lang  in  gem&ssigtem  Sinne  gegen 
die  Anarchisten.  Der  Schreckenszeit  entging 
cr  durch  die  Flucht  auf  das  Gut  seiner 
Mutter.  SpUter  wurde  er  in  den  Rath  der 
Filnfhundert  nach  Paris  geholt  und  sah  nacli 
den  Erfahrungen  derRevolutionsjahre  schliess- 
lich  in  der  Herstellung  der  legitimen  Monarchic 
das  Heil  Frankreichs.  Nach  der  Erricktung 
des  Kaiserreiclis  zog  er  sich  auf  das  Land 
zurtick,  wo  er  sich  mit  einer  Dame  aus  alt- 


adeligem  Geschlechte  verheiratliete  und  seine 
Kinder  nach  streng  jansenistischen  Grnnd- 
satzen  erzog.  Der  48jUhrige  wurde  1811 
Decan  der  belletristischen  FacultSt  in  Paris 
und  als  Professor  der  Philosophic  am  College 
de  France  Nachfolger  des  Sensualisten  Laro- 
miguicre.  Schon  nach  drei  Jahren  (1814) 

Sing  er  jedoch  als  Staatsrath  und  Director 
es  Buchiian(lel8  in  das  ofFentliche  Geschiifts- 
leben  tlber  und  wurde  President  der  Com- 
mission des  OfFentlichen  Unterrichts,  w&hrend 
sein  Schuler  Victor  Cousin  sein  Nachfolger 
bei  der  Normalschule  wurde.  Durch  seinen 
Freisinn  beim  Hofe  und  den  Spitzen  der 
Regierung  missliebig  geworden,  verlor  er 
jene  Aemter  wieder  und  trat  in  das  Privat- 
leben  zurUck,  wurde  jedoch  als  Mitglied  in 
dieKamraer  der  Abgeordneten  gewAhlt,  deren 
President  er  1828  — 1829  war.  Seine  poli- 
ti8chen  Anschauungen  wurden  die  Grund- 
shtze  einer  Schule  franzbsischerStaatsmfinncr, 
welche  als  die  Schule  der  DoctrinUre  auch 
„Collardisten“  genannt  wurden.  Seit  1839 
ganz  aus  dem  politischen  Leben  zurtlckgc- 
zogen,  starb  er  im  Jahre  1845.  SelbstUndige 
philo8opliische  Schriften  hat  er  nicht  ver- 
ofFentlicht, aber  seine  „ Fragments  philo 
sophiques“  wurden  in  der  von  JoufFroy  ver- 
anstalteten  franzosisclien  Uebersetzung  der 
„ Oeuvres  de  Thomas  Reid“  (1828  — 1835) 
verofFentlicht.  Gegen  diese  .,Fragmcnte“ 
trat  Massias  ( Examen  des  fragments  de 
Mr.  Roger  - Collard , 1829)  auf.  Als  An- 
hknger  Reid’s  tritt  Royer-Collard  den  Lehren 
der  Schule  Condillac’s  entgegen  und  gilt  bei 
seinen  Landsleuten  als  der  Stifter  der  nach- 
mals  durch  die  Schule  Cousin’s  vertretenen 
„ eklektischen  Philosophie“  des  nennzehnten 
Jahrhunderts.  Er  betrachtet  die  Philosophic 
als  eine  mit  den  Naturwissenschaften  auf 
leicher  Linie  stehende  exacte  Wissenschal’t, 
eren  Gegenstand  die  menschliche  Verfassung 
ist.  Darum  muss  die  philosopkische  Be- 
obachtung  die  menschlichen  Altersstufen  und 
die  verschiedenen  Epochen  der  Civilisation 
ebenso  in’s  Auge  fassen,  wie  die  Phiinomenc 
des  Bcwusstseins.  Nach  der  Sammlung, 
Sichtung  und  Ordnung  der  beobachteten 
Thatsachen  sind  dieselben  auf  ein  gemein- 
sames  Prinzip  zurtickzufUhren.  Auf  dieser 
Grundlage  sucht  nun  Royer  - Collard  der 
Schule  Condillac’s  den  Nachweis  zu  liefern, 
dass  die  Vorstellungen  von  Substanz  uml 
Ursache,  Raum  und  Zeit  nicht  aus  den  Sinncn 
stammen,  sondern  aus  dem  Bewusstsein , und 
dass  auf  dem  Standpunkte  des  „Sensualismug“ 
keine  reine  Moral  mbglich  sei,  da  sich  AUes 
nur  auf  die  Sinnlichkeit  beschrilnke.  Bei  jeder 
Wahrnehmung  ( perception ) schliesscn  wir 
ohne  alles  Raisonnement  auf  etwas  ansser 
uns  Existirendes,  welches  das  Entstehen 
dcr  Sinnesempfindung  ( sensation ) veranlasst. 
Durch  die  Wahrnehmung  erfahrem  wir  zu- 
gleich  die  ursprtlnglichen  Qualitiitcn  dcr 


Digitized  by  Google 


Rubins 


752 


Rufus 


Aussenwelt.  Dass  wir  durch  die  Sinne  wahr- 
nebmen,  hiingt  nicht  von  der  Natur  der 
Sache  selbst,  sondern  vom  Willen  Gottes  ab, 
and  das  Vermogen  der  Wahrnehmung  ist 
fiir  un8  unbegreiflich.  Das  Icb  ist  alien 
Ph&noraenen  des  Bewusstseins  gleicbzeitig; 
wir  sind  zu  gleicber  Zeit,  indemwir  denken; 
aber  wir  denken  nicht,  weil  wir  sind,  and 
wir  sind  niclit,  weil  wir  denken.  Dass  unser 
Icb  ein  init  sicb  identiscbes  sei,  lehrt  uns 
d:is  Gediichtniss;  weil  das  Icb  dauert,  steben 
ansere  Ideen  (Vorstellungen)  im  Verhaltnisse 
der  Succession.  Die  ActivitUt  ist  dera  Ich 
von  vornherein  angeboren,  and  mit  ibr  be- 
ginnt  erst  das  bestirnmte  Bewusstsein  der 
PcrsGnlichkeit.  Das  Denken  ist  zugleicb 
VVollen;  aber  der  Wille  ist  nocli  keine  Ur- 
sacbe,  sondern  es  bedarf  dazu  aucb  eines 
Kbnnens,  d.  b.  der  vom  Willen  vorgefun- 
denen  Vermdgen.  Die  innere  Erfahrung 
giebt  uns  zwar  das  Factum  der  Verbindung 
von  Ursacbe  und  Wirkung,  aber  niclit  die 
Allgemeinbeit  and  Notlnvendigkeit  dieses 
Factums,  die  ein  ursprtingliches  Gesetz 
nnserer  Natur  ist.  Alles  existirt  in  der  Zeit 
und  dass  wir  Alles  in  der  Zeit  anscbauen, 
kommt  eben  daber,  dass  sie  gleicb  dcm  Raume 
gcgenstilndlicb,  ewig,  unendlicb  und  in’s 
Uneudliche  tbeilbar  ist.  Was  jedocb  Raum 
und  Zeit  an  sicb  sind,  wissen  wir  niclit,  und 
werden  es  nie  wissen.  Die  Existenz  des 
Universums,  die  Uussere  Causalitiit,  die  uni- 
versellc  Dauer,  alle  diese  tiefen  Gebeimnisse 
sind  in  dem  nocb  tiefern  Geheimniss  des 
intellectnellen  Lebens  eingescblossen.  Die 
Wabrnebmung  allein  Uberscbreitet  den  Ab- 
grund,  der  uns  von  der  Uussern  Welt  trennt; 
wir  kbnnten  ohue  die  Wabrnehraung  zwar 
das  Bewusstsein  einer  von  uns  verscbiedenen 
Causalitiit  baben,  aber  diese  bliebe  uns  niclit 
nur  ganz  unbekannt,  sondern  wir  konnten 
sic  aucb  nicmals  auf  einen  Korper  bezieben 
und  ausser  uns  setzen,  weil  es  fiir  uns  kein 
.Ausscn  und  kein  Innen  giibe.  Was  von  den 
Menscbcn  allgemein  und  notbwendig  ange- 
noramen  oder  fUr  wabr  gebalteu  wird,  bcisst 
Glaube  ( croyance ).  Es  ist  dies  ein  Uhnlicher 
Standpunkt,  wie  derjcnige.  welcben  Fr.  H.  Ja- 
cobi der  Kant’scben  Philosophic  gegenilber 
einnimmt. 

De  Barante,  Itoyer-Collnrd,  sa  vie  politique, 

ses  discours  et  ses  dcrits  (2  vols)  1862. 

Iliibius,  Anton,  war  ein  Scholastiker 
aus  dem  Jesuitenorden,  welcber  zuerst  in 
Alcala  (in  Spanien),  dann  zu  Mexico  Thomi- 
stisebe  Tbeologie  und  Philosopbie  lebrte  und 
dort  seine  .,  Logica  Mexicana u,  so  wie  Com- 
mentare  Uber  pbysikalische  Scbriften  des 
Aristoteles  und  liber  dessen  Scbrift  von  der 
Seele  sebrieb  und  1G15  starb. 

Huckert , Joseph,  war  1771  zu  Beck- 
stcin  in  Franken  geboren  und  1813  als  Pro- 
fessor der  Ge8chichte  der  Philosopbie  in 


Wurzburg  gestorben.  Nacbdem  er  unter 
dem  Namen  Karl  Joseph  ein  „Weltgericht 
der  Pbilosopben  von  Thales  bis  Fichte“  (1801) 
verbffentlicht  liatte,  sollte  die  Scbrift  „Der 
Realismus  oder  GrundzUge  einer  durchaus 
praktischen  Philosopbie  “ (1801)  der  Fichte’- 
sclien  Philosopbie  gegentiber  auf  dem  Boden 
des  gesunden  Menschenverstandes  sein  eignes 
System  begrUnden. 

Rfldiger,  Andreas,  war  1G73  zu  Iioch- 
litz  in  armlicben  VerliUltnis9en  geboren  nnd 
erst  seit  seinem  vierzebnten  Jabre  in  den 
gelehrten  Sprachen  unterriebtet,  dann  anf 
dem  Gymnasium  zu  Gera  gebildet,  worauf 
er  in  Ilalle  Tbeologie  stuairte  und  in  der 
Farailie  des  Professors  Christian  Thomasius 
Hauslehrer  war.  Seine  durch  Kr&nklichkeit 
untcrbrochenen  Studien  setzte  er  spiter  in 
Jena  und  Leipzig  fort,  indem  er  sich  zuerst 
der  Jurisprudenz  und  znletzt  der  Medicin 
und  Philosophic  zuwandte.  Nachdem  er  in 
Halle  Doctor  der  Medicin  geworden  war, 
prakticirte  er  als  Arzt  und  hielt  daneben  als 
Privatdocent  philosopbiscbe  Vorlesungen, 
musste  aber  wegen  Kr&nklichkeit  bald  die 
Praxis  und  spUter  die  Vorlesungen  auf- 
geben  und  starb  1731  in  Leipzig.  In 
seiner  Scbrift  „ De  sensu  vert  et  falsi  u 
(1709)  suclite  er  der  bergebraebten  Logik 
durch  ZurUckgeben  auf  Aristoteles  eine  neue 
Begriindung  zu  geben,  indem  er  das  logisebe 
Gebiet  ebenso  streng  vom  metapliysischen, 
wie  vom  mathematisclien  Gebiete  untersebied 
und  gegen  die  Anwendung  der  mathematiseb- 
demonstrativen  Metbode  auf  die  Philosopbie 
auftrat,  da  es  die  Matbematik  nur  mit  der 
Mbglicbkeit,  die  Philosophic  mit  der  Wirk- 
licbkeit  zu  thun  babe.  In  seiner  Scbrift 
„Wolffen’s  Meinung  vom  Wesen  der  Seele 
und  Rudigers  Gegenerinncrung u (1727)  hat 
er  im  Gegensatze  zur  Leibniz’sclien  Lelure 
von  der  vorherbegrttndetenHarmonie  zwiseben 
Leib  und  Seele  die  Lebre  vom  „physischen 
Einflusse“  festgelialten  und  den  sinnlicben 
Ursprung  der  Vorstellungen  vertheidigt, 
die  Seele  selbst  aber  als  ein  einfacbes  und 
doch  zugleicb  ausgedebutes  Wesen  fest- 
gebalten.  Obwohl  er  in  seinen  methodo- 
logiscbeu  Scbriften  ( Philosophia  synthetics , 
1707)  vorzugsweise  Uber  das  Wabrschein- 
licbe  und  Uber  die  Hypothesen  zur  ErklUrung 
der  Erfahrung  handelt,  so  bat  er  es  doch 
in  seiner  Pbysik  ( Physica  divina , 1716) 
keineswegs  zu  einer  wirklichen  Erfabrungs- 
wissensebaft  gebraebt,  sondern  bewegt  sich 
nocb  auf  dem  myatiscn-naturpliilosopbiscben 
Boden  von  Henri  More  und  Robert  Fludd. 
In  seiner  praktischen  Philosopbie  ( Philosophia 
pragmaiica,  1723)  schliesst  er  sich  den  An- 
8chauungen  von  Christian  Thomasius  an. 
indem  er  den  Grund  der  rechtlichen  und 
moraliscben  Verbindlicbkeit  im  gdttlichen 
Willen  suclit. 

li  u ill  8,  Mu  son  ius,  siebc  Musoniua. 


i 


Digitized  by  Google 


Euysbroek 


753 


Saadjah 


Ruysbroek  wird  gewOhnlich  der  Mann 
genannt,  welcher  eigentlich  Johannes  hiess 
und  in  dem  Dorfe  Hoysbroek  oder  Ruys- 
broech  oder  Ruusbroec  an  der  Senne  nnweit 
Brtissel  1293  geboren  nnd  seit  seinem  elften 
Jahr  in  Brtissel  gebildet  war,  wo  einer  seiner 
Verwandten  als  Chorherr  lebte.  Er  wtirde 
Weltpriester  und  begann  die  Ergebnisse  seiner 
Fortschritte  im  beschaulichen  Leben  in 
niederdeutscher  Sprache  in  Schriften  nieder- 
ztdegen,  durch  die  er  sich  bald  als  Mystiker 
Ruf  erwarb.  Seit  seinem  sechzigsten  Jahre 
war  er  Prior  der  regul&ren  Chorherrn  zu 
Grilnthal  bei  Brtlssel,  wo  er  von  nah  und 
fern  Besuche  von  Bewunderern  und  Ver- 
ehrem  empfing.  Den  Tag  seines  Todes  soil 
er  vorausgesagt  und  mitSehnsucht  erwartet 
haben  und  starb  am  2.  December  1381.  Voll- 
z&hlig  gedruckt  sind  seine  Schriften  bis  jetzt 
nur  in  der  von  Surius  veranstalteten  iatei- 
nischen  Uebersetzung  {Opera,  latine  edidit 
Surius,  Coloniae,  1552,  deutsch  von  G.  Arnold, 
1701).  Einc  Anzahl  derselben  sind  im  nieder- 
deutschen  Original  als  „ Werken  van  Jan 
van  Ruusbroecil  (Gent,  1858)  in  ftinf  Theilen 
erechienen.  Es  sind  einzelne  Abhandlungen, 
iu  welchen  er  fast  immer  dieselben  Gegen- 
stiinde  behandelt  und  so  ziemlich  dieselben 
Gedanken,  die  uns  bei  den  spUtern  Mystikern 
des  Mittelalters  begegnen,  in  mancherlei 
Variationen  wiederholt.  Es  begegnen  uns 
darunter  die  Titel : Spiegel  des  ewigen  Heils, 
tlber  die  Vollkommenheit  der  Sbhne  Gottes, 
fiber  die  vier  feinen  Versuchungen,  Uber  den 
Schmuck  der  geistlichen  Hochzeit  (welches 
als  sein  Hauptwerk  gfclten  kann),  Uber  die 
sieben  Wachen,  Uber  die  sieben  Grade  (Stufen) 
der  Liebe,  Samuel  oder  Schutzrede  Uber  die 
hohe  Betrachtung.  Seine  Verehrer  haben 
ilin  den  „ Doctor  extaticus11  genannt.  Unser 
geschaffenes  Wesen  (so  lehrt  er)  hanget  in 
dem  ewigen  Wesen  und  ist  eins  mit  Gott; 
denn  es  hat  ein  ewiges  Innebleiben  in  ihm. 
Der  Geist  wird  die  Wahrheit  selber,  die  er 
begreift;  wir  werden  selber  das  Licht,  wo- 
duroh  wir  sehen  und  welches  wir  sehen.  In 
Gott  sind  vier  abgrtlndige  Eigenschaften : 
er  fliesst  aus  der  Natur  durch  Weisheit  und 
Liebe,  er  ziehet  nach  Innen  durch  Einheit 
and  Wesenheit  Die  ewige  Wahrheit  wird 


aus  dem  Vater  gezeugt,  die  ewige  Liebe 
fliesst  aus  dem  Vater  und  Solin  aus.  Dies 
sind  die  beiden  emanirenden  Eigenschaften 
Gottes.  Die  Einheit  der  gbttlichen  Natur 
zieht  die  drei  Personen  durch  das  Band  der 
Liebe  nach  Innen,  und  die  gbttliche  Weis- 
heit fasst  die  Einheit  in  einer  gewissen  Ruhe 
mit  einer  gewissen  geniessenden  Umarmung 
in  wesentlicher  Liebe.  Dies  sind  die  hinein- 
ziehenden  Eigenschaften  Gottes.  In  der  Seele 
des  Menschen  ist  ein  Dreifaches  zu  unter- 
scheiden : das  sensitive,  das  vernUnftige  und 
das  gemtige  Wesen.  Diese  drei  Theile  bildeu 
aber  nur  Ein  Leben ; durch  das  erstere  lebt 
sie  im  Korper,  durch  das  andere  lebt  sie  in  sich 
selber,  durch  das  dritte  lebt  sie  in  Gott,  zu 
welchem  der  Mensch  durch  actives,  inneres  und 
beschauliches  Leben  gelangt.  Ersteres  geht 
mehr  auf  das  Aeussere  in  Selbstverleugnung 
und  Uebungen  der  Busse;  die  Liebe  erst 
kehrt  das  Streben  nach  innen.  Wendet  sich 
unser  Geist  ganz  zum  gdttlichen  Lichte,  so 
wird  Alles  in  uns  volleudet  und  zu  seinem 
Ursprung  zurtickgefllhrt.  Wir  werden  mit 
dem  Lichte  selbst  vereinigt  und  aus  dem- 
selben  Uber  die  Natur  erhoben  und  in  Gnaden 
wiedergeboren.  Aus  dem  ewigen  Lichte  werden 
vier  Lichter  in  uns  geboren:  erstens  das 
natttrliche  Himmelslicht , das  wir  mit  den 
Thieren  gemein  haben;  zweitens  der  Glanz 
des  hbchsten  Himmels,  in  welchem  wir  auf 
eine  gewissermassen  sinnliche  Weise  den 
verklarten  Leib  Christi  und  der  Heiligen 
schauen;  drittens  das  geistige  Licht  oder 
die  natUrliche  Intelligenz  der  Engel  und 
Menschen;  viertens  das  Licht  der  Gnade 
Gottes.  Alles  Brot,  welches  der  Herr  zu 
seinem  KUrper  consecrirt,  und  welches  die 
Priester  in  der  ganzen  Welt  consecriren,  ist 
seiner  Natur  nach  nur  Ein  Brot  und  Eine 
Materie.  Jedes  StUckchen  Brot  nnd  jeder 
Tropfen  Wein  enthalt  den  ganzen  Christas, 
der  im  Himmel  ist,  wie  die  Eine  Seele  ganz 
und  Uberall  im  Kdrper  ist,  ohne  Ort  Wie 
aber  Christus  im  Himmel  mit  H&nden  und 
Filssen  und  alien  seineu  Gliedern  im  Aii- 

?;esicht  der  Engel  und  Heiligen  ist,  in  voller 
lerrlichkeit,  so  ver&ndcrt  er  den  Ort  nicht 
und  bleibt  immer  gegenwilrtig. 


B. 


Saadjah,  ben  Josef  al-Fajjftmi 
(gewUhnlieh  latinisirt  Saadi  as  .genannt)  war 
892  zu  Fajjtlm  in  Aegypten  geboren,  wurde 
928  als  Vorsteher  der  judischen  hohen  Schule 

JUack,  R«a<iwArteHiBc)i. 


zu  Surah  an  Euphrat,  dem  damaligen  Haupt- 
sitze  des  Rabbinismus,  berufen,  welche  Stelle 
er  durch  Intrigucn  seiner  Gegner  verlor, 
jedoch  nach  einigeu  Jahren  wieder  erhielt. 
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Dort  1st  er  942  gestorben.  Als  Schriftsteller 
bat  er  sich  zunkchst  im  Gebiete  der  Exegese 
des  Alten  Testaments  durch  Commentare  zum 
hohen  Lied  und  zum  Buche  Daniel,  ganz 
besonders  aber  durch  seine  arabische  Ueber- 
setzung  des  Pentateuch  (der  5 Bttcher  Mose’s) 
Ruf  erworben,  weiche  in  die  zu  Konstantinopel 
(154G)  erschienene  Polyglotte  tlbergegangen 
ist,  w&hrend  seine  arabische  Uebersetzung 
des  Jesaias  1790—91  durch  Paulus  herans- 
gegeben  wurde.  Als  Talmudist  hat  er  sich 
durch  verschiedene  talmudische  Abliand- 
lungen  bekannt  geraacht.  Ira  Jahr  932—33 
schrieb  er  in  arabischer  Sprache  sein  reli- 
gions - philosophisches  Hauptwerk  „Von  den 
Glaubenslehren  und  Meinungen  oder  vom 
Glauben  und  Wissen“,  welches  1186  durch 
Jehudah  ben  Tibbon  unter  dem  Titel ., Sefer 
ha-emunoth  oder  Emunoth  tva-dedihli  in’s 
HebrUische  und  von  Julius  Fflrst  1845  in’s 
Deutsche  tlbersetzt  worden  ist.  Als  Denk- 
gl&ubiger  unter  dem  Einflusse  der  arabischen 
Mutaziliten,  der  Rationalisten  unter  den  ara- 
bischen Mutakallemin , stehend  ist  er  darin 
zugleich  Vertheidiger  des  Talmud  und  Be- 
kSmpfer  der  Karaiten.  Er  sucht  die  Ver- 
nunftgem&ssheit  der  mosaischen  tind  tal- 
mudischen  Glaubenssfitze  zu  erweisen  und 
die  Unhaltbarkeit  der  entgegenstehenden 
Dogmen  und  Philosopheme  darzuthun ; er 
kiimpft  gegen  Emanationslehrer  und  Atomistcn. 
Dualisten  und  Sophisten , Skeptiker  una 
Scholastiker  und  sucht  die  SchOpfung  aus 
Nichts,  sowie  die  Auferstehung  der  Leiber 
zu  beweisen  und  verwirft  die  Lehre  von  der 
Seelenwanderung.  Das  Werk  enthfilt  ausser 
der  Einleitung  zehn  Abschnitte  und  handelt 
1)  tlber  die  Welt  und  ihr  gcschafFenes 
Wesen;  2;  Schbpfer  der  Dinge  ist  Einer; 
3;  tlber  Gesetz  und  Offenbarung;  4)  tlber 
Gehorsam  und  Widersetzlichkeit  gegen  Gott, 
die  Allgerechtigkeit  und  Unfreiheit;  5)  tlber 
Verdieust  und  Schuld;  6)  tlber  das  Wesen 
der  Seele  und  ihre  Fortdauer;  7)  tlber  Wieder- 
belebung  der  Todten ; 8)  tlber  die  Befreiung 
und  Erlosung;  9)  tlber  Lohn  und  Strafe; 
10)  tlber  die  Sittenlehre.  Die  Philosophic 
1st,  nach  Saadjah,  bios  Dienerin  der  Religion ; 
aber  alle  zum  Heile  der  Menschen  notli- 
wendigen  Erkenntnisse  kbnnen  durch  die 
Vernunft  erforscht  werden,  und  Forschen  und 
Suchen  nach  Beweisen  thut  der  Religion 
keincn  Schaden.  Glauben  ist  die  Ueber- 
zeugung,  dass  ein  Gegenstand  nach  seiner 
wirklichen  Beschaffenheit  erkannt  wurde, 
dass  der  Begriff  von  einem  Gcgenstande  mit 
dem  Gegeustande,  wie  er  wirklich  ist,  ttber- 
ein8timme.  Dieses  Meinen  ist  wrahr,  wenn 
der  Gegenstand  und  die  Vorstellung  tlber- 
einstimmen ; unwalir  dagegen , wenn  sie 
differiren.  Der  Weise  geht  vom  Gegenstand 
aus  und  richtet  danach  seine  Begritfe;  der 
Thor  dagegen  geht  von  seinen  Begriflen  aus 
mid  meint,  dass  die  Dinge  sich  nach  diesen 


richten  mtlssen.  Gott  wusste  in  seiner  Weis- 
heit,  dass  die  durch  die  philosophische  For- 
schung  zu  gewinnenden  Erkenntnisse  erst 
nach  einer  gewissen  Zeit  erlangt  werden 
kbnnen.  Hfttte  er  uns  nun  in  der  Erkennt- 
nis8  unserer  Religion  bios  auf  diese  Forschung 
verwicsen,  so  wtlrde  sie  uns  so  lange  feblen, 
als  das  Werk  der  Speculation  nicht  *ar 
Vollendung  gediehen  ist  Deshalb  hat  er 
uns  durch  seine  Sendboten  in  einer  Ueber- 
lieferung  die  Erkenntnisse  verktlndet  und 
liess  uns  Zeichen  und  Wunder  zu  deren  Be- 
stiitigung  sehen.  Nach  drei  Weisen  der  Er- 
kenntni8s  wird  etwas  ftlr  wahr  gehalten: 
erstens  nach  einem  Erkennen  des  Sichtbaren, 
zweitens  nach  einem  Begreifen  der  Vernunft 
und  drittens  nach  einem  erst  gefolgerten 
Begreifen,  wozu  eine  gewisse  Nothigung 
treibt  Das  Erkennen  durch  die  Siehtbar- 
lichkeit  ist  dasjenige,  was  der  Mensch  durch 
die  Unmittelbarkeit  der  ftlnf  Sinne  begreift 
Die  Erkenntniss  durch  die  Vernunft  ist  die- 
jenige,  weiche  in  der  ureignen  Anschauung 
des  Verstandes  gewonnen  wird,  z.  B.  dass 
die  Tugend  gut  und  die  Ltlge  verichtlich 
ist.  Die  Erkenntniss  der  NOthigung  endlich 
ist  eine  solche,  weiche  der  Mensch  annehmen 
muss,  wenn  er  nicht  das  durch  die  Sinne 
oder  durch  die  Vernunft  Begriffene  zurilck- 
weisen  will.  Mit  diesen  drei  Arten  ver- 
bindet  die  monotheistische  Gemeinde  noch 
eine  dritte,  die  wahrheitliche  Ueberlieferung, 
weiche  aus  den  drei  tlbrigen  gezogen  und 
zur  grundlegenden  Erkenntniss  erhoben  wird. 
Dies  sind  die  leitenden  GrundsStze,  nacli 
welchen  nun  die  Glaubenslehren  abgebandelt 
werden,  sodass  die  Philosophic  in  Being 
auf  den  Glaubensinhalt  eigentlich  nur  das 
Nachrechnen  eines  vorliegenden  Rechnungs- 
resnltates  ist. 

S.  Munk,  notice  sar  Sandia.  1838. 

J.  Fflrst,  Glaubenslehre  nnd  Philosopbie  des 
Saadja.  1845. 

Sabunde,  Raymund  von,  siehe 
Ray  m und. 

Saclolet,  Jacob,  war  1477  zu  Modena 

Eeboren  und  als  Secret&r  bei  den  P&psten 
rco  X.  und  Clemens  VII.  tli&tig,  dann  Bi- 
schof  von  Carpentras  und  Cardinallegat  bei 
Franz  I.  in  Paris.  Mit  Erasmus  in  freund- 
schaftlichem  Briefwechsel  stehend,  hat  er  im 
Kampfe  gegen  die  Scholastik  dem  Bumanis- 
mus  und  der  gesunden  Philosopbie  gute  Dienste 
geleistet  durch  seine  Jugendschrift  „ Philo- 
sophicae  consolationes  el  meditationes  in 
adversis obwohl  diese  erst  1577  gedruckt 
wurde,  besonders  aber  durch  sein  Werk 
„Phaedru$  sive  de  laudibus  philosophy* 
libri  duo“  (1558).  Er  starb  1547  in  Horn. 
J.  Joly,  Etude  sur  Sadolet  1857. 

Saint-Lambert,  Charles  Francois 
Marquis  de.  war  1716  zu  Vezelis  in  bn- 
thringen,  nach  Andern  zu  Affracourt  bei 
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Nancy  geboren , ursprlinglich  MilitAr,  dann 
aber  im  Umgange  mit  Condorcet,  Diderot, 
Grimm  und  Voltaire  ala  Dichter  nnd  Schbn- 
geist  thAtig.  Er  starb  1804,  nachdem  seine 
aimmt  lichen  Werke  1801  in  5 BAnden  zu  Paris 
erschienen  waren.  Sein  Hauptwerk  hat  den 
Titel  „Principes  des  moeurs  chez  toutes  les 
nations",  wo  von  der  „Calechisme  universel " 
den  vierten  Theil  bildet-  Dieser  schon  178G 
vollendete,  aber  erst  1796  erschienene  „all- 
gemeine  Katechismus*  wollte  einen  Gedanken 
zur  AosfUhrung  bringen,  den  d’Alembert  am 
Schlusse  seiner  Elemens  de  philosophic  aus- 
gesprochen  hatte.  Die  Sittenlehre,  als  In- 
begriff  der  Kegeln  und  Gesetze,  welche  das 
menschliche  Leben  bestimmen  sollen,  wird 
auf  der  Grundlage  einer  allgemeinen  Natur- 
geschichte  des  menscblichen  Handelns  auf- 
gebant  Die  Sittenlehren  werden  erst  als 
Katechismus  in  kurzen  und  leicht  fasslichen 
Lehrsprllchen  aufgestellt  und  dann  ein 
Commentar  vorgetragen,  welcher  die  Lehr- 
sitze  aus  dem  Wesen  der  menscblichen 
Neigungen  und  Charaktere  begrilndet. 

Saint-Lambart,  die  Togendknnst  oder  Universal- 
katechisraus  fur  alle  Volker  der  Erdo,  aus 
dem  Franzosischen  (in  drei  Theilen,  1799 
bis  1800). 

Saint -Martin,  Louis  Claude  de, 
8tammte  aus  einer  angesehenen  adeligen  Fa- 
milie  in  der  Touraine  nnd  war  1743  zu 
Amboise  geboren.  Seine  Mutter  hat  er  wenige 
Tage  nach  seiner  Geburt  verloren,  wurde 
aber  spAter  mit  liebevoller  Sorgfalt  von  seiner 
Stiefrautter  erzogen  und  im  College  de  Pont- 
levov,  einer  geistlichen  Erziehungsanstalt, 
gebildet.  Von  schwAchlicher  Gcsundheit, 
grosser  Reizbarkeit  und  einem  zarten,  fast 
mSdchenhaften  Wesen  mit  ernster  und  tief 
religi5ser  Geistesrichtung  hatte  er  schon  frlih, 
•lurch  Abbadie’s  Werk  „ L’art  de  se  connaitre 
soi  rneme"  lebhaft  angeregt,  sich  selbst  zu 
beobachten  und  ein  Tagebuch  zu  ftlhren  be- 
onnen.  Vom  Vater  zum  Rechtsgclehrten 
estimmt,  wurde  er  aus  dem  College  auf  die 
Kechtsschule  geschickt  und  erhielt  bereits 
im  18.  Lebensjahre  zu  Tours  eine  Anstellung. 
Aber  seiner  schwArmerischen  Geistesrichtung 
sagte  dieser  Beruf  nicht  zu.  und  er  trat  im 
22.  Lebensjahre  nach  dem  Willen  seines  Vaters 
als  Officier  in  das  Regiment  von  Foix,  welches 
in  Bordeaux  lag.  Hier  wurde  er  Freimaurer, 
was  alle  seine  Kameraden  waren,  von  denen 
er  sich  jedoch  wegen  ihres  freien  Lebens 
zurflckzog.  Dort  lernte  er  den  in  die  „h5hern 
Wisscnscuaften”,  d.  h.  Kabbalistik  und  Mystik 
eiogeweihten  Martinez  Pasqualis  kennen  und 
lias  sich  in  die  von  denselben  gestiftete  ge- 
heime  Gesellschaft  der  sogenannten  Priester 
aafnehmeu.  Sein  schwArmerischer  Lebens- 
drang  nach  Selbstbildung  und  Erforschung 
der  Walurheit  trieb  ihn  dazu,  das  MilitAr  zu 
verlassen  und  auf  Reisen  nach  England  und 
Italien  sich  zu  begcben,  indem  er  sich  mit 


andern  mystischen  Gesellschaften  in  Ver- 
bindung  setzte,  deren  Streben  nach  dem 
gleichen  Ziele  zu  gehen  schien.  Er  be- 
schAftigte  sich  mit  Somnarabulismus  und  las 
Swedenborg’s  Schriften  liber  die  himmlische 
Philosophic.  Nachdem  er  wiihrend  eines 
mehrjiihrigen  Aufenthalts  zu  Lyon  in  der 
Freimaurerloge  seine  Ansichten  und  Lebens- 
gmnd8iitze  vorgetragen  hatte,  trat  er  in  seinera 
32.  Lebensjahre  mit  einer  Schrift  hervor, 
die  ihm  in  der  Geschichte  der  Philosophic 
seine  Stellung  als  Mystiker  und  Theosoph 
gab.  Das  BucTi  fuhrte  den  Titel  „Des  erreurs 
el  de  la  verile  ou  les  honvnes  rappeles 
au  principe  universel  de  la  science,  par 

un  Ph inc “ (1775),  was  den  un- 

genannten  Verfasser  als  den  „unbekannten 
Philosophen“  {jphilosophe  inconnu)  andeuten 
sollte,  welcher  mit  seiner  Weisheit  der  in 
den  IrrgAngen  des  Wahns  wandelnden  Mensch- 
heit  den  Weg  zur  Wahrheit  zeigen  wolle. 
Wenn  der  Mensch  die  wahre  Erkenntniss, 
den  Strahl  des  gbttlichen  Lichtes,  nicht  von 
den  Menschen  erwarten  soil,  so  soil  er  sie 
doch  d u r c h den  Menschen  erwarten,  in 
dessen  Natur  die  Hilfsmittel  zur  Enthiillung 
der  Irrthtimer  liegen , und  sowenig  die  letztern 
jemals  ganz  von  der  Erde  hinweggenommen 
wiirden,  so  seien  sie  doch  von  jeher  durch 
einige  unter  den  Menschen  erkannt  worden. 
Das  Unglllck  des  Menschen  in  seiner  gegen- 
wArtigen  Lage  bestehe  nicht  darin , nicht  zu 
wissen,  dass  es  eine  Wahrheit  gebe,  sondern 
darin,  dass  er  liber  die  Natur  der  Wahrheit 
irre  gehe.  Die  Verwirrung  wAre  vermieden 
worden,  wenn  die  Menschen  das,  was  ausser 
dem  Menschen  ist,  durch  den  Menschen,  und 
nicht  umgekehrt  den  Menschen  durch  das, 
was  ausser  ihm  ist,  hAtten  erklAren  wollen. 
Er  bekAmpft  die  „ Philosophic  der  Materie“, 
wie  sie  damals  in  Frankreich  im  Schwnnge 
war.  Nach  einem  vortlbergehenden  Auf- 
enthalt  in  Paris  gab  Saint -Martin  1782  in 
Lyon  seine  zweite  anonyme  Schrift  unter 
dem  Titel  heraus:  „Tableau  naturel  des 
rapports  qui  existent  entrc  Dieu,  Thomme 
el  r wiivers ",  mit  dem  Motto  „Expliquer 
les  choses  par  Thomme  et  non  Thomme  par 
les  choses  “,  welches  aus  der  ersten  Schrift 
des  „unbekannten  Philosophen"  entnommen 
war.  Von  der  erstem  Schrift  hatte  Matthias 
Claudius,  der  Wandsbecker  Bote.  1782  eine 
deutsche  Uebersetzung  geliefert.  Beide  Werke 
des  neuen  franzosischen  Theosophen  legte 
der  Prorector  Kleuker  in  Lemgo  seiner  im 
Jahre  1784  anonym  herausgegebnen  Schrift 
,,Magikon  oder  das  geheime  System  einer 
Gesellschaft  unbekannter  Philosophen“  zu 
Grunde,  indem  er  darin  in  deutschen  Aus- 
ztlgen  eine  Ubersichtliche  Darstellung  der 
Lehren  jenes  Mannes  gab,  welcher  sich  durch 
die  Weihe  seiner  geheinien  Wissenschaften 
und  Verbindungen  hdheren  hierarchischen 
Graden,  als  die  Aussere  Kirche  darbot,  ein- 
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verleibt  glaubtp  und  die  Kirche  selbst  nur 
als  einen  Mitbestandtheil  jener  allgemeinen 
mid  hohern  Hierarchic  ansah.  Im  Jahre 

1786  fielen  die  Berliner  AufklUrer  in  der 
„ allgemeinen  deutschen  Bibliothek"  fiber 
das*  von  M.  Claudius  fibersetzte  Buch  „von 
den  IrrthQmern  und  der  Wahrheit"  mit  der 
Belmuptung  her,  dass  dasselbe  entweder 
baaren  Unsinn  oder  allgemeine  Schalkheit 
des  Jesnitismus  enthalte.  Man  wollte  darin 
eine  allegorisch  - mystische  Anpreisung  des 
Jesnitenordens  finden,  dessen  General  in  der 
geheimen  Chiffersprache  des  Buches  mit 
NOM  (womit  der  Verfasser  Gott  bezeichnete) 
als  „Nostri  Ordinis  Mysterium " bezeichnet 
worden  sei.  Selbst  der  Gottinger  Phvsiker 
und  Philosoph  Lichtenberg  hatte  bekannt, 
er  konne  keine  besouders  tiefe  Weisheit 
darin  finden,  das  Buch  scheine  ihm  aber 
geschrieben  zu  sein,  um  die  sehr  weit  aus- 
sehenden  Absichten  gewisser  Leute  zu  be- 
fordern.  Dagegen  fand  Franz  Baader , welcher 
durch  Kleukers  „Magikon“  mit  St.  Martin 
bekannt  geworden  war,  in  dessen  beiden 
ersten  Bllchern  die  beiden  christlichen  Pole, 
Christus  und  Satan,  riclitig  vertreten.  In 
dem  Buche  „von  den  Irrthllmern  und  von 
der  Wahrheit"  sail  er  einen  Commentar  zu 
den  Worten  des  johanneischen  Christus: 
,,Ohne  mich  kbnnt  ihr  Nichts  thun ! " Das 
Buch  „ Tableau “ dagegen  wies  den  jftngem 
Theosophen  Altbayerns  auf  die  ,,unter  uns 
immer  weiter  fressende  Satansschule"  hin, 
im  Interesse  der  wahrhaften  science  divine 
auf  die  satanische  science  coupable.  Seit 

1787  hielt  sich  St.  Martin  abwechselnd  in 
Rom,  Bern,  Strassburg,  London  und  Paris, 
stets  im  Verkehr  mit  Miinnern  und  Frauen 
von  verwandter  Geistesrichtung,  auf  und 
setzte  seine  Arbeiten  fort.  Beim  Ausbruch  der 
franzbsischcn  Revolution  (1789)  befand  er  sich 
in  Italien  und  eilte  nach  Paris  zurllck,  um 
scincn  Blirgerpflichten  nachzukommen  und 
als  Gemeiner  bei  der  Nationalgarde  zu  dienen. 
Im  Jahre  1790  erschien  zu  Lyon  das  Buch 
„ L’homme  de  desir,  par  V auteur  des  Erreurs 
et  de  la  verite“ , welches  unter  dem  Titel 
„DesMenschen  Sehnen  und  Ahnen,  deutsch 
von  A.  Wagner"  (1813)  erschien.  Die  un- 
vertilgbare  Sehnsucht  des  Menschen  nach 
Wahrheit  beweist  ihm  die  Existenz  der 
Wahrheit  und  die  Erreichbarkeit  derselben. 
Der  Vater  (sagt  er)  hat  den  Sohn  geheiligt, 
der  Sohn  den  Geist,  der  Geist  den  Menschen. 
Der  Mensch  soli  sein  ganzes  Wcsen  heiligen; 
sein  ganzes  Wesen  sollte  alle  Wirksamkeiten 
des  Weltalls  heiligen;  die  Wirksamkeiten 
des  Weltalls  solltcn  die  ganze  Natur  heiligen, 
und  von  da  an  sollte  die  Heiligung  bis  auf 
die  Ungerechtigkeit  sich  erstrecken.  Unser 
Gott  theilt  seine  Geheimnisse  nur  denen  mit, 
die  sich  seinem  Dienste  weihen;  sie  sind  es, 
die  er  seines  Geistes,  seiner  Wissenschaft 
und  Liebe  theilhaftig  maeht  Im  Frieden 


sollen  wir  sein  mit  unsern  Mitmenschen,  im 
Krieg  mit  uns  selbst.  Kann  unser  Geist  in 
Rtlcksicht  auf  die  Materie  nicht  ftinf  Stufen 
einnehmen?  Auf  der  ersten  und  h&chsten 
bemerkt  er  nicht,  dass  sie  vorhanden  sind. 
Auf  der  zweiten  bemerkt  er  es,  aber  er 
seufzet  und  er  sieht,  wie  missgestaltet  sie 
ist,  und  wie  nachtheilig  die  Sinnenherrschaft 
der  Geistesherrschaft  ist  Anf  der  dritten 
Stufe  steht  er  im  Gleichgewicht  mit  ihr,  er 
hangt  an  ihr  und  findet  darin  seine  Freude. 
Aber  es  ist  eine  trtlgerische  Freude;  denn 
seine  Natur  beruft  ihn  zu  Freuden  anderer 
Art.  Auf  der  vierten  Stufe  wird  er  Knecht 
der  Materie  und  seiner  Sinne  und  findet  mehr 
Ketten,  als  Freuden;  denn  sie  ist  ein  ge- 
bieterischer  Herr,  der  Nichts  von  seinem 
Rechte  nachlftsst.  Auf  der  fiinften  Stufe 
findet  er  nur  innere  Vorwtlrfe,  Leiden,  Angst 
und  Verzwei flung;  denn  das  ist  die  fernate 
Frucht  und  das  letzte  Ziel,  wohin  die  Materie 
den  fdhrt,  der  sich  ihr  ver&hnlichte.  Da 
sind  nicht  mehr  Freuden,  nicht  mehr  Knecht  - 
schaft,  da  ist  ein  Schreckensverein  der  Be- 
raubung  und  der  wildesten  Schmerzen.  Gehe 
den  umgekehrten  Gang,  und  du  wirst  sehen, 
dass  die  ewige  Ordnung  immer  mehr  ilire 
Wahrheit  und  Richtigkeit  offenbart,  je  weiter 
sie  fortschreitet.  Durch  Scheidung  von  der 
hochsten  Glorie  entstanden  die  zeitlichen 
Dinge;  im  Augenblicke  des  ersten  Ver- 
brechens  sind  alle  Welten  undurchsichfig 
und  der  Schwere  unterworfen  worden;  das 
Verbrechen  hatte  die  Worte  des  Lebens 
gleichsam  gerinnen,  die  ganze  Natur  stumm 
gemacht.  Kdnnen  wir  denn,  ohne  unsinnig 
zu  sein,  einen  andern  Zweck  bei  der  Kr- 
forschung  der  gottlicheu  Werke  haben,  als 
einen  weisen,  sittlichen  und  geistigen?  Hat 
aber  Gott  einen  sittlichen  Zweck  bei  seinen 
Werken  gehabt,  so  erfragt  ihn  doch  an  der 
Endursache  dieser  Werke  und  nicht  an  ihrem 
Bau,  welcher  sie  nicht  kennt,  noch  sie  ancli 
lehren  kbnnte. 

Im  Jahr  1792  erschien  in  Paris  die  kleine 
Schrift  „Ecce  homo“  (Sehctda  den  Menschen, 
aus  dem  Franzbsischen  des  St  Martin,  1819) 
mit  dem  Zusatze  auf  dem  Titclblatte:  „opms 
cule  compose  a Yintention  de  Madame  de 
Bourbon,  refutation  des  ecoles  de  thauma- 
turges et  de  la  theurgie  violent eu.  Wie  vieie 
Verehrer  und  Freunde  St  Martin  in  ange 
sehenen  und  vomehmen  Kreisen  auch  fand, 
so  machte  er  doch  besonders  bei  Fraaen 
Gltlck,  und  er  selbst  schreibt  in  seinen  Tage- 
bttchern:  Ich  verabscheue  den  Geist  der  Welt 
und  dennoch  liebe  ich  die  Welt  und  die 
Gesellschaft  Die  Frau  hat  in  sich  einen 
Focus  der  Empfindung,  der  in  ihr  arbeitet 
und  sie  beunruhigt;  sie  fUhlt  sich  nicht  be- 
haglich,  bis  dieser  Focus  seinen  Brennstoff 
finaet:  was  daraus  wird,  darauf  kommt  es 
ihr  nicht  an.  Die  Manner,  die  noch  im 
Noviziat  sind,  werden  durch  diesen  Focus 
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leicht  angezogen  und  almen  nicht  den  Schlund, 
der  dahinter  steckt.  Sie  glauben  liber  in- 
tellectuelle  Wahrbeiten  zu  reden,  wiihrend 
doch  nnr  das  davon  aufgenommen  wird , was 
anf  die  Empfindung  Bezug  hat.  Die  Frau 
latest  Alles  gelten,  wenn  es  ihr  nnr  als 
Brennstoff  dient;  man  muss  sich  in  Acht 
nehmen  vor  diesen  Schmelzdfen!“  Nach 
seiner  Rflckkehr  von  Reisen  hatte  St.  Martin 
za  Paris  im  Hause  der  Hcrzogin  von  Bourbon 
gelebt,  die  ihn  mit  Gtite  tlberh&ufte  und  ihn 
gewissermaassen  als  ihren  Haustheosophen 
ansali.  Im  Jahre  1795  sprach  er  seine  poli- 
tischen  Ansichten  in  einem  interessanten 
Schnftchen  aus:  „ Lett  re  a un  ami , ou  con- 
siderations politiques,  philosophiques  et  reli- 
gieuses  sur  la  revolution  /rancaise “,  welches 
von  Varnhagen  von  Ense  (St.  Martin’s  Send- 
schreiben  an  einen  Freund  oder  hohere 
Betrachtungen  liber  die  franzosiscbe  Revo- 
lution in  „Denkw(!rdigkeiten  nnd  vermischte 
Scbriften,  Bd.  VI,  S.  411  — 505)  in’s  Deutsche 
libersetzt  worden  ist.  Dieses  Sendschreiben 
war  in  seiner  Heimath  Amboise  abgefasst, 
wohin  sich  St  Martin  im  Jahre  1794  in 
Folge  einer  gegen  die  Adeligen  erlassenen 
Verfllgung  zurllckgezogen  hatte.  Er  wurde 
zu  Amboise  zum  Professor  an  der  neuge- 
grflndeten  Normalscliule  erwdhlt  und  trat 
als  solcher  mit  einer  Rede  gegen  den  Sensu- 
alisten  Garat  auf,  w&hrend  er  mit  Mangel 
zu  kSmpfen  hatte.  Eine  andere  kleine  Schrift 
erschien  1797  unter  dem  Titel  „Eclair  sur 
r association  l iumaine“ , die  eine  Fortsetzung 
seiner  politischcn  Betrachtungen  war.  Nach- 
dem  sich  die  politischen  Stllrme  beruhigt 
hatten,  war  der  Theosoph  wieder  in  seinen 
Freundeskreis  nach  Paris  zurllckgekehrt  und 
lebte  auch  im  grossen  Weltverkehr  still  und 
znriickgezogen  seinen  Stndien.  Er  hatte 
Deutsch  gelemt,  um  die  Schriften  des  „Hiilo- 
sophus  teutonicus M Jacob  Bbhme  lesen  zu 
kronen,  von  wclchen  er  nachinals  mehrere 
flbersetzte.  Bei  seinen  Lebzeiten  crschienen 
JJaurore  naissante  ou  la  racine  de  la  philo- 
sophic“ (1800)  und  „Les  trois  principes  de 
l’ essence  divine"  (1802,  in  zwei  Banden). 
Dazu  warden  nach  seinem  Tode  noch  vcr- 
offentlicht  „ De  la  triple  vie  de  Vhomme, 
traductioyi  revue  par  M.  Gilbert “ (1809) 
nnd  „Quarante  questions  sur  l’ time"  (1807). 
Nachdem  St.  Martin  in  der  Schrift  „Le  noti- 
rcl  homme“  (1796)  so  ziemlich  seine  ganze 
Religionsphilosophie  dargestellt  hatte,  deren 
Sclilflssel  er  mit  dem  vorgesetzten  Motto  be- 
zeichnete:  „Wir  kdnnen  nur  in  Gott  selbst 
lesen44,  gab  er  im  Jahre  1800  wiederum  als 
der  „unbekannte  Philosoph*  das  Werk  heraus : 
„ be  l’ esprit  des  choses  ou  coup  - d'oeil  philo- 
sophirpie  sur  la  nature  des  elres  et  sur 
fobjet  de  leur  existence",  welches  auf  Vcr- 
anlassnng  des  Mdnchener  Theosophen  Franz 
Baader,  mit  einer  Vorrede  desselben,  von 
6.  H.  von  Schubert  unter  dem  Titel  „Vom 


Geist  und  Wesen  der  Dinge,  oder  philo- 
sophische  Blicke  auf  die  Natur  der  Dinge 
und  den  Zweck  ihres  DaseinsM  (in  zwei 
Theilen,  1811  und  1812)  in’s  Deutsche  ilber- 
setzt  wurde.  Der  Mensch  wird  darin  Ilber- 
all  als  die  Lbsung  des  Weltrftthsels  be- 
trachtet,  da  ja  (wie  das  der  Schrift  vorge- 
esetzte  lateinische  Motto  besagt)  der  Geist 
es  Menschen  der  Spiegel  der  Dinge  des 
Weltalls  ist.  Es  kann  nicht  umsonst  sein 
(heisst  es  darin),  diiss  der  Geist  des  Men- 
schen so  sehnlich  nach  einem  Ruhepunkt 
verlangt,  in  welcliem  alle  seine  Anlagcn, 
alle  Bestrebungen  seiner  Natur  voile  Be- 
friedigung  fslnden.  Er  ftthlt  die  Nothwendig- 
keit,  irgend  eine  vollkommene,  klare  Ge- 
wissheit  in  sich  aufzufinden,  die  ihn  von  den 
Qualen  der  Unsicherheit,  welcher  er  sich 
sonst  von  alien  Seiten  ausgesetzt  sieht,  er- 
rette,  kurz,  er  verlangt  von  ganzer  Seele 
nach  Wahrheit,  nach  vollkommener  Wahrheit. 
Und  dieses  Verlangen  ftlr  sich  allein  bewcist, 
dass  der  Mensch  in  sich  selber  Spuren  jener 
Wahrheit  finden  und  ein  sicheres  Vorgefilhl 
derselben  haben  mtlsse,  wie  wenig  er  auch 
im  Stande  sei,  sich  Rechenschaft  davon  zu 
geben.  Bei  jeaem  Vorgefflhle,  das  wir  haben, 
liegt  etwas  schon  wirklich  in  uns  Vorhandenes 
zu  Grunde,  wilre  es  auch  getrdbt;  desshalb 
dtlrfen  wir  auch  unser  brennendes  Verlangen 
nach  Wahrheit  und  die  unbestimmte  Kennt- 
niss  von  ihr  fUr  einen  Beweis  des  Daseins 
derselben  halten.  Wenn  innere  Verwandt- 
schaft  Vereinigung  fordert  und  ohne  solche 
zur  Pein  wird,  so  muss  nothwendig  jene 
hdchste  Wahrheit  ihrer  Natur  nach  ein*  bc- 
8tSndigcs  Streben  haben,  in  dem  Menschen 
jenen  naturwidrigen  Zusbind  aufzuhebcn. 
Jeder  lichtc  Straid,  der  mein  Denken  er- 
hellet,  entetlndete  sich  erst  dnrch  die  Ver- 
bindung  mit  dem  ausser  ihm  befindlichen 
Lichte,  und  dfter,  wenn  mein  Geist  dieses 
Licht  sucht,  wird  er  sich  deutlich  bcwusst, 
dass  dasselbe  etwas  ganz  von  ihm  Unter- 
schiedenes,  wenn  auch  ihm  Ilomogenes  ist. 
Empfindung  bezeichnet  also  das  Resultat 
der  Vereinigung  zweier  von  einander  ver- 
8chiedener  und  getrennter  Wesen,  die 
Wechselwirkung  zweier  einander  fthnlicher, 
aber  von  einander  abgesonderter  Kriifte. 
Nur  aus  der  innigen  Vereinigung  derselben 
kommen  uns  Empfindung,  Idee,  Urtheil  und 
jeder  moralische  Eindruck.  Das  Prinzip  der 
Dinge  ist  wesentlich  gut  und  besteht  in  so 
schbner  Harmonie,  dass  es  sich  nicht  selber 
betrachtcn  kann,  ohne  sich  zu  lieben,  und 
indem  es  vermbgend  und  fruchtbar  ist,  muss 
es  zugleich  ein  Quell  der  hdchsten  Lebens- 
erzeugung  sein.  In  dieser  wirken  drei  ewig 
mit  einander  verbundene  Grund  kriifte  nacli 
ihren  unwandelbaren  Eigenschaften,  indem 
sie  in  wechselseitiger  Anziehung  ewig  sich 
selbst  gebftren  und  so  eins  aus  dem  andern 
auf  immer  Dasein  erhalten  und  leben.  Der 
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Grund,  warum  Gott  Millionen  geistiger  Wesen 
erschuf,  war  dieser,  damit  er  in  ihrem  Dasein 
ein  Biluniss  seiner  eignen  Selbsterzeugung 
hiitte;  denn  ohne  dies  wtirde  er  sich  selbst 
nicht  kennen,  weil  er  unaufhdrlich  nur  vor- 
w&rts  wandelt.  Auch  dann  noch,  wenn 
schon  jene  unz&hligen  Spiegel  von  alien 
Seiten  seine  Strahlen  auffangen  und  jeder 
sie  auf  eine  eigenthfimlicbe  Weise  zurUck- 
strahlt,  vermag  er  sich  nor  in  seinen  Wir- 
kuugen  zu  erkennen,  und  ein  undurchdring- 
licbes  Geheiinni88  verhtlllt  sein  inneres  Cen- 
trum. Dem  Menschen , der  mit  dem  Weltall 
einen  gleichen  Beruf  hat,  ist  Uber  sein  eignes 
Wesen  eine  Obergewalt  gegeben,  welche 
dadurch,  dass  sie  das  ihm  aufgetragene 
Tagewerk  vermehrt,  ihm  zugleich  auch  un- 
gemein  erfreuende  Aussichten  erdffnet.  Er 
soil  n&mlich  nicht  allein  seinen  Kdrper  er- 
neuern  und  demselben  alle  Eigenschaften 
der  einfachen  und  reinen  Ursubstanz  zurttck- 
geben,  sondern  auch  die  gbttliche  VVurzel 
seines  denkenden  Wesens  soil  er  wiederum 
zum  Ebenbilde  eines  ewigen  Ursprungs  um- 
schaffen,  damit  dasselbe  auf  diese  Weise 
fUhig  werde,  seinen  Durst  nach  Bewunderung 
zu  stillen  und  jene  gdttlichen  Wunder  selbst 
zu  betrachten,  die  ihm  verwandt  sind  und 
die  es  deshalb  einzig  im  ganzen  Weltall  zu 
empfinden  und  zu  bewundem  vermag.  Jene 
Wiedererneuerung  besteht  aber  nur  darin, 
dass  er  sein  Gemflth  aus  derjenigen  Be- 
wunderung, die  ihn  unter  die  Trugbilder 
einer  niedern  Region  herabgestUrzt  hat,  er- 
hebe  und  es  in  die  hiihere  Region  einer 
lebendigen  und  belebenden  Bewunderung 
zurUckftthre,  welche  ihn,  wenn  er  sich  in 
ihr  zu  erhalten  verstanden  hatte,  mit  einer 
Pttlle  von  Wohlthaten  ttberhauft  liaben  wUrde. 
Desshalb  geraht  der  Geist  des  Menschen, 
wenn  er  sich  aus  der  Region  der  wahrhaften 
Bewunderung  verirrt,  in  ein  Labyrinth  von 
Irrthum  und  Unwissenheit.  Eben  dadurch, 
dass  der  Mensch  das  einzige  von  der  Hand 
Gottes  geschriebene  Werk  ist,  wird  er  auch 
das  nattlrlichste  und  einzige  Medium  zwischen 
Gott  und  der  Welt.  Er  ist  das  Gesetzbuch 
Gottes  und  war  ursprtlnglich  bestimmt,  Uber 
die  Erhaltung  des  gbttlichsten  Gesetzes  bei 
den  Bewohnem  aller  verschiedenen  Regionen 
zu  wachen.  Er  ist  das  einzige  Wesen,  in 
welchem  Gott  wohnen*  kann,  weil  er  das 
einzige  Buch  ist,  welches  der  Iebendige  Geist 
selber  erfUllt.  Desshalb  sucht  Gott  sosehr 
sich  in  dem  Menschen  selber  zu  gestalten, 
damit  der  Mensch,  wenn  er  lebhaft  in  sich 
das  Leben,  die  Krafte  und  die  Eigenschaften 
Gottes  empfindet,  hernach  wie  ein  lebendes 
Buch  von  alien  diesen  Wundern  erzahlen 
kann.  Hierdurch  bekarapft  sich  zugleich  das 
falschc  und  thOrichte  System  jener  blinden 
Philosophic,  welche  das  Bdse  zum  Ursprung 
des  Guten  machen  will,  das  Dunkel  zum 
Ursprung  des  Lichtes,  aie  Schattcn  im  Ge- 


mUlde  zum  Ursprung  der  lichten  Farben,  die 
Null  zum  Quell  der  Zahlen , das  leblose 
Aggregat  einer  todten  Materie  zum  Erzeueer 
lebendiger  organischer  Wesen.  Die  Zahlen 
sind  nur  eine  Uebersetzung  der  Wahrhdten 
und  Gesetze,  deren  Grundfext  in  Gott,  im 
Menschen  und  in  der  Natur  erhalten  ist  Gott 
kann  die  Zeit  bios  durch  Schmerzen  zu  ihrem 
Ziele  fuhren,  weil  die  Zeit  eine  Throne  Gottes 
ist  Nur  die  ThrUnen  der  Schmerzen,  die 
wahren  Thr&nen  der  Zeit,  werden  uns  bleiben 
und  zu  Leben  werden,  w&hrend  von  alien 
Freuden  dieser  Zeit  keine  Spur  zurUckbleibt. 
Konnten  wir  uns  erst  ganz  davon  Uberzeugen, 
dass  unsere  Existenz  weder  in  der  Zeit,  noch  . 
im  Raume,  sondern  in  Affectionen  bestebt, 
so  wtirden  wir  erkennen,  dass  wir  gleieh 
dem  Urquell,  aus  welchem  wir  entsprangen, 
weder  dem  Raume  noch  der  Zeit  angehOreo, 
sondern  so,  wie  Er,  ohne  Raum  und  Zeit 
sind.  Wir  wechseln  im  Tode  bios  die  Hftlle, 
und  unser  ganzes  Leben,  wenn  wir  es  weise 
anwenden,  hat  keine  andere  Bestimmung,  ato 
uns  jenes  neue  Gewand  zu  bilden. 

Im  Jahr  1802  liess  der  „nnbekaiinte 
Philosoph“  sein  bedeutendstes  Werk  er- 
scheinen  unter  dem  Titel  tyLe  rmuisterc 
de  Vhomme  esprit welches  unter  dem  Titel 
„Der  Dienst  des  Geist-Menschen  **  1845  in’s 
Deutsche  llbersetzt  wurde.  Descartes  (sagt  , 
der  Mann  der  Sehnsucht)  hat  der  Natur- 
wissenschaft  dadurch  einen  wesentlichen 
Dienst  erwiesen,  dass  er  die  Algebra  asf 
die  materielle  Geometrie  anwandte.  Ich  weisj  i 
nicht,  ob  ich  nicht  dem  Denken  einen  ebenso 
grossen  Dienst  erweise,  wenn  ich  den  Men- 
schen, wie  in  alien  meinen  Schriften  geschehen 
ist,  auf  jene  Art  lebendiger  und  gSttlicher 
Geometrie  anwende,  welche  alle  Dinge  uni- 
fasst  und  als  deren  wahre  Algebra  und  all- 

gemeines  analytisches  Werkzeug  ich  den 
eist- Menschen  betrachte.  Der  Mensch  Ut 
ein  Wesen,  das  bestimmt  ist,  Gott  fortzusetsen, 
wo  er  sich  nicht  mehr  durch  sich  selbst  er- 
kennbar  macht  Der  Mensch  setzt  Gott  nicht 
fort  in  dessen  radicaler  und  gflttlicher  Ord- 
nung  oder  in  seinem  undnrchdringliehen  Ur- 
sprung, weil  Gott  hier  nie  aufhdrt,  sich  durch 
sich  selbst  erkennbar  zu  machen,  indem  er  ! 
dort  seine  geheime  und  ewige  Erzeugang 
bewirkt  Wohl  aber  setzt  der  Mensch  Gott 
fort  in  der  SphSre  der  Offenbarongen  und 
Emanationen,  weil  sich  Gott  hier  nur  durch 
seine  Naclibilder  und  Stellvertreter  erkenn-  i 
bar  macht  Er  setzt  ihn  fort  oder,  wenn 
man  will,  er  fUugt  ihn  von  Neuem  an,  vie 
eine  Knospe  oder  ein  Keim  einen  nmen 
Baum  anfkngt,  indem  er  unmittelbar  nnd  ohne  | 
Zwischenglied  aus  diesem  Baum  entspri^t 
Er  erneuert  ihn,  wie  ein  Erbe  seinen  Vor 
fahren  erneuert  oder  wie  ein  Sohn  seineo 
Vater,  jedocli  mit  dem  Unterschiede,  dass  in 
der  geistigen  Ordnung  das  Leben  in  der 
Quelle  bleibt,  aus  der  es  entsprang,  weil 
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diese  Qnelle  einfach  ist , wahrend  in  der 
materiellen  Ordnung  das  Leben  uicht  in  der 
Quelle  bleibt,  die  es  erzengt,  da  diese  Quelle 
gemischt  ist  und  nur,  indem  sic  sich  thcilt, 
zu  zeugen  vermag.  Durch  das  Eindringen 
des  Geistes  in  uns  und  durch  den  Aufschwung 
unsers  eignen  Geistes  kbnnen  wir  die  Action 
der  Dinge  werden,  weil  wir  durch  diesen 
Aufschwung  ein  jedes  Princip  von  seinen 
Utlllen  befreien  und  es  seine  Eigenschaften 
offenbaren  lassen,  so  dass  es  in  uns  bewirkt, 
•was  das  Athmen  in  den  Thieren  oder  die 
Lnft  in  der  Natur  bewirkt.  Die  ganze  Natur 
gleicht  eincm  stummen  Wesen,  das  durch 
seine  Bewegung,  so  gut  es  kann,  uns  die 
HauptbedQrfnisse  schildert,  von  denen  es 
verzehrt  wird;  da  aber  das  Wort  fehlt,  so 
bleibt  ihr  Ausdruck  immer  hinter  ihrem  Ver- 
langen  zurtlck  und  lftsst  stets  mitten  durch 
ihre  Freuden  einen  gewissen  ernsten  und 
traurigen  Zug  durchblicken,  der  uns  hindert, 
unsere  eignen  Freuden  zu  geniessen. 

Der  Verfasscr  des  „Menschen  der  Sehn- 
sucht*  und  des  „Geist  - Menschen*  hat  das 
Herannahen  seines  Todes  geahnt  und  seinen 
Freunden  angektlndigt;  er  sah  mit  ruhigem 
Bewusstsein  seine  letzte  Stunde  kommen  und 
starb  am  13.  October  1804  zu  Aunay  bei 
Chatillon  im  Landhause  des  Senators  Lenoir- 
Larothe,  wohin  er  an  demselben  Tage  aus 
Paris  zum  Mittagsessen  gekommen  war.  Die 
„ Oeuvres posthumes  de  Mr.  de  Saint- Martin" 
erschienen  1807  in  zwei  Bftnden,  deren  erster 
unter  dem  Titel  „Des  franzdsischen  Philo- 
sophen  Louis  Claude  de  St.  Martin  nach- 
gelassene  Werke,  aus  der  Urschrift  und  mit 
Anmerkungen  von  W.  A.  Schickedanz1*  (1837) 
in’s  Deutsche  tibersetzt  wurde.  Sie  enthalten 
seine  TagebUcher,  kurze  Satze  und  Bemer- 
kungen  und  Bekenntnisse  und  sind  die  beste 
EinfUhrnng  zur  Kenntniss  seiner  eigenthtlm- 
lichen  Anschanungen  und  Lehren.  Ein  anderes 
„oeuvre  posthume"  erschien  unter  dem  Titel 
„Dcs  nombres,  par  Saint-Martin,  auteur  de 
Vouvrage  intitule:  Des  erreurs  et  de  la 
verite “ (1843).  Die  Zahlen  gelten  ihm  nur 
als  die  abgektlrzte  Uebersetzung  oder  die 
consisere  Sprache  (Zeichensprache)  jener 
Wahrheiten  und  Gesetze,  deren  Text  und 
Ideen  sich  in  Gott,  dem  Menschen  und  der 
Natur  finden,  weshalb  er  die  Zahlen  auch 
als  die  Weisheit  der  Wesen  bezeichnet,  welche 
sie  hindert,  dass  sie  nicht  n&rrisch  werden. 
Er  will  aber  einen  Unterschied  zwischen 
wahren  und  falschen  Zahlen  gemacht  wissen. 
Jene  bringen  immer  die  Ordnung,  die  Har- 
monie  und  das  Leben  hervor,  und  wenn  sie 
sich  in  freien  Wesen  alteriren,  so  iindern  sie 
so  sehr  ihren  Charakter,  dass  eine  andere 
Zalil  es  ist,  die  ihre  Stelle  einnimmt^  wahrend 
denn  doch  ihre  „ essence"  und  ihr  „ litre 
radical"  dieselben  bleiben,  weil  sonst  Con- 
fusion an  die  Stelle  trSte.  Die  falschen 
Zahlen  produciren  nicht  und  haben  nur  die 


Macht,  das  Wahre  nachzuiiffen,  obwolil  sie 
zuweilen  auch  als  Werkzeuge  der  Gerechtig- 
keit  oder  der  „restauration"  dienen,  und  wo 
sie  fttr  sich  allein  wirken,  konnen  sie  Nichts 
als  ihre  eigene  „ inquite " wirken.  Nichts 
kann  ohne  Zalil  sein  und  Gott  selbst  bat 
seine  Zahl,  aber  die  Gotteszahl  ist  nicht  Gott, 
wie  Uberhaupt  kein  Wesen  seine  Zahl  ist. 
Uebrigens  sind  Gewicht,  Zahl  und  Maass  nur 
ftlr  die  Zeit;  in  der  gdttlichen  Region  sind 
die  Zahlen  wedergetrennt,  noch  unterschieden, 
sondern  sind  Eins;  in  der  Geistesregion  sind 
sie  unterschieden , nicht  getrennt;  aber  die 
Zahlen  der  gOttlichen  Ordnung  mttssen  ihre 
Bilder  und  Kcprasentanten  in  der  Geistes- 
und  der  Naturregion  haben.  AusfUhrlich  lasst 
sich  dann  St.  Martin  tlber  den  Geist  der  Zahlen 
1,  2 und  3 aus,  erbrtert  den  Sinn  der  Bibel- 
worte  „Tausend  Jahr  sind  vor  Gott  wie  Ein 
Tag",  untersucht  die  Operations -Elemente 
des  Messias,  die  geistige  und  circulare  Pro- 
gression des  Quaternar8  in  dem  geistig- 
Ottlichen  Zirkel  und  sucht  die  Frage  zu 
eantworten,  woher  die  Zahlen  ihre  Qualit&t 
haben.  Der  Mtinchener  Theosoph  Franz  von 
Baader  hat  sich  die  Millie  genoramen,  aus 
dieser  von  St.  Martin  hinterlassenen  mystisch- 
pliantastischen  Zahlenphilosophie  Auszllge  zu 
maclien,  bei  welcher  jedoch  ftlr  die  gewbhn- 
lichen  Menschenkinder  alle  Philosophic  auf- 
hort.  Ueberhaupt  gehdrte  Baader  zu  den 
Hauptverehrern  und  Nachfolgem  des  „Philo- 
sophe  inconnu11  und  hat  „ErIauteningen  zu 
den  8ammtliclien  Schriften  St.  Martin’s" 
hinterlassen , welche  als  zwolfter  Band  der 
sftmmtlichen  Werke  Baader’s  von  Baron 
Friedrich  von  Osten-Sackcn  auf  Wormen  in 
Kurland  (1860)  herausgegeben  worden  sind. 
St.  Martin’s  Lehren  bilden  kein  zusammen- 
hangendes  Ganze,  sondern  ein  buntes  Ge- 
misch  von  gnostischen,  neuplatonischen  und 
kabbali8tischen  Anschanungen.  Auf  dem 
Grunde  seines  religids  erregten,  schwarmer- 
ischen  Gemilthslebens  erhebt  sich  die  lodernde 
Feuersaule  einer  trliben,  tlberschwanglichen 
und  wilden  Phantasie  mit  ihren  willkllrlichen 
Gebilden.  Ich  sehe  (sagt  er)  Gott  in  meincm 
eignen  innern  Wesen  durch  eine  thatige 
geistige  Handlung,  welche  der  Keim  des 
XVissens  ist.  Sein  Standpunkt  ist  ein  theo- 
sophischer  Spiritualismus^  er  wollte  aber  nicht 
Spiritualist,  sondern  Divmist  genannt  sein. 

L.  Moreau,  le  philosophc  inconnu.  Reflexions 
sur  les  ide'es  de  L.  Cl.  do  Saint -Martin  le 
tbeosoplie.  1850. 

E.  Caro,  essai  sur  la  vie  ct  la  doctrine  de 
St.  Martin  le  philosophc  inconnu.  1852. 

J.  Matter,  Saint  Martin  lo  philosophe  inconnu, 
sa  vie  et  ses  ecrits,  son  niaitre  Martinez  et 
leur  groupes  d’apris  des  documents  ino'dits 
1862.  Correspondauce  ine'dite  do  St.  Martin, 
publie'e  par  Schauer.  1862. 

Saisset,  Emile  Edmond,  war  1814 
in  Montpellier  geboren,  in  der  Normalschule 
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zu  Paris  ein  ScliUlcr  von  Cousin  nnd  Jouffroy 
and  lehrte  dann  zu  Cahors,  Caen  und  Paris 
Philhsophie,seitl856alsNachfolgerDamiron’s, 
dessen  Lehrstuhl  er  bis  zu  seinem  im  Jahr 
1863  erfolgten  Todc  inne  hatte.  In  seinen 
I)lulosophi8chcn  Anschauungen  ein  trener 
Schtller  Cousin’s,  zeigt  er  sich  als  Gegner 
der  theologischen  Scliule  in  Frankreich,  wie 
der  pantheistischen  Richtung,  im  Sinne  der 
sogenannten  eklektischen  Scnule.  Nachdem 
er  als  Schriftsteller  zuerst  mit  einer  franzd- 
sischen  Ucbersetzung  der  „ Oeuvres  de 
Spinoza11  (1842)  hervorgetreten  war,  wozu 
1863  ein  dritter  Band  als  Nachtrag  hinzukam, 
erschien  1843  sein  „Essai  de  philosophic  et 
de  la  religion  au  19.  Siecle11 , 1857  sein 
Discours  sur  la  philosophic  de  Leibniz\ 
darauf  folgten  Melanges  d'histoire,  de  morale 
et  de  critifpie  (1859),  dann  Precurseurs  et 
disciples  de  Descartes  (1862)  und  eine  in 
der  „ Revue  des  deux  mondesu  (Vol.  37, 
1862)  erschienene  Abkandlung  ttber  „Afai- 
monide  et  Spinoza11.  In  seinem  Todesjahr 
erschien  noch  L'ame  et  la  vie  (1863). 

Salat,  Jacob,  war  1766  zu  Abbtsgemtind 
bei  Ellwangen  genoren,  seit  1801  Professor 
der  Moral  und  Pastoraltheologie  am  Lyceum 
in  Mtlnchen,  seit  1807  Professor  der  Theo- 
logic  in  Landsliut,  spftter  in  Mtlnchen,  wo 
er  1851  starb.  Er  hat  mit  dem  Theatiner 
Cajctan  von  Weiller  gemeinsam  1804  und 
1805  die  Schrift  „Geist  der  allemeuesten 
Philosophic  der  Herren  Schelling,  Hegel  und 
Compa^nie“,  in  zwei  Bilnden  herausgegeben, 
worin  Beide  ihrem  Hasse  gegeu  die  Natur- 
und  IdentitHtsphilosophie  Luft  machtcn.  Ohne 
eigentliche  Originalitat  zwischen  Kant  und 
Jacobi  in  der  Mitte  stehend,  hat  sich  Salat 
einen  oberfl&chlichen  Rationaliamus  und  auf- 
geklarten  Katholicismus  znrecht  gemacht, 
wclcher  gleichermassen  gegen  den  katho- 
lischen  Obscurantismus,  wie  gegen  die  nach 
kantischen  philosophischen  Systeme  Front 
machte.  In  seinen  ausserordentlich  zahl- 
rcichen  Schriften  hat  er  als  ein  Mann  der 
rechten  Mitte,  wie  er  meinte,  gegen  die 
Extreme  einer  einseitigen  Verstandesphilo- 
sophie  oder  den  Standpunkt  des  Intellectualis- 
mus  und  einer  Verachtung  des  Verstandes 
oder  den  Mysticismus  gekampft.  Wie  er 
selbst  gem  Polemik  Ubte  und  nicht  bios 
gegen  Schelling  und  Hegel,  sondern  auch 
gegen  seine  bayerischen  Landsleute  Schubert, 
Baader,  Eschenmayer  und  andere  schrieb, 
so  wurae  er  auch  selbst  vielfach  angegriffen, 
zuletzt  aber  ignorirt.  Die  verschiedenen 
Verhftltnisse,  in  denen  der  Mensch  zur  Natur, 
zu  andern  Menschen  und  zu  Gott  steht, 
geben  ihm  den  EintheilungBgrund  ftlr  die 
Philosophic  in  Moral-,  Rechts-  und  Religions- 
philosophie,  zu  denen  die  Psychologie  die 
jirop&deutischc  Einleitung  bildet.  Indem  er 
im  Sinne  Jacobi’s  eine  innere  VernunftofTen- 
barung  festh&lt,  sollen  Sinn  und  Vernunft 


den  Stoff  liefern , den  der  Verstand  zu  be- 
arbeiten  babe.  Untcr  seinen  Arbeiten  srnd 
noch  am  Geniessbarsten  die  „Moralphilo- 
sophie"  (1809,  in  3.  Auflage  1821)  una  der 
nach  der  dritten  Auflage  gemachte  Auszug 
daraus:  „Grundlinien  der  Moralphilosophie*' 
il827),  sowie  das  ,.Lehrbuch  der  hdhern 
Seelenlcunde  oder  die  psychische  Anthro 
poIogie“  (1820,  in  2.  Auflage  1826)  und  ein 
Auszug  daraus  .,Grundlinien  der  psychischen 
Anthropologie“  (1827). 

Sales  (Delisle  de)  Jean  Baptiste 
Isoard,  war  1743  zu  Lyon  geboren,  frtth 
in  den  Verein  der  Oratorier  getreten , von 
denen  er  sich  jedoch  bald  wieder  lossagte, 
urn  in  Paris  sein  Gltlck  zu  versuchen.  Wegen 
einer  von  ihm  verdffentlichten  Schrift  an- 
geklagt,  die  Interessen  der  Religion  und 
Sitten  geschlidigt  zu  haben,  wurde  er  1797 
gef&nglich  eingezogen.  Als  er  spBter  frei 
ge worden  war,  ging  er  auf  Voltaire’s  Rath 
nach  Berlin,  ohne  jedoch  dort  eine  Stellung 
erhalten  zu  kbnnen.  Nach  Paris  zurflck- 
gekehrt,  kam  er  1794  abermals  vortlber- 
ehend  in  Haft,  wurde  jedoch  1795  Mitglied 
es  Nationalinstitutes  in  aer  Klasse  der  mora- 
lischen  und  poiitischen  Wissenschaften,  wurde 
jedoch  wegen  seiner  Opposition  gegen  die 
Regierung  wieder  ausgeschlossen.  Wie  er 
selbst  ausserordentlich  viel  und  vielerlei 
(auch  eine  Urgeschichte  der  Welt  und  eine 
Weitgeschichte)  geschrieben  hat,  so  brachte 
er  auch  eine  Bilchersammlung  von  36,000 
Banden  zusammen.  Am  Meisten  Erfolg 
hatte  sein  Werk  Philosophic  de  la  nature 
(1770),  welches  bis  znm  Jahr  1804  sieben 
Auflagen  erlebte  und  sich  von  ursprtinglich 
6 allraftlig  auf  10  B&nden  vermehrte.  Ohne 
Ordnung,  Methode  und  Zusammenhang  1st 
darin  Alles  bunt  durch  einander  in  einem 
gespreizten  und  schwtllstigen  Styl  abgehandelt 
In  der  Psychologie  von  Descartes  und  Locke 
ausgehend  und  zwischen  Sensualismus  und 
Spiritualismus  schwankend,  lXsst  er  die  Moral 
mit  Helvetius  in  der  Selbstliebe  wurzeln  und 
grtlndete  darauf  seine  Philosophic  du  bonheur 
(1796,  2 vols)  und  seine  Theodicee  Memoire 
en  faveur  de  Dieu  (1802). 

Snlliksfios,  ein  Neuplatoniker  war  ein 
Freund  dcs  nachmaligen  Kaisers  Julianna 
(Apostata),  weleher  ihm  seine  vierte  Rede 
ewidmet  hat  und  ihm  w&hrend  seiner 
urzen  Regierungszeit  (361 — 363  nach  Chr.) 
einige  Staatsilmter  ttbertrug.  In  seinem 
Werke  „Von  den  Gbttern  und  der  Welt'1 
stellte  er  die  auf  Wiederherstellung  der 
heidnischen  Volksreligion  bezllglichen  Lehren 
der  Schule  Jamblich’s  zusammen,  deren  In- 
begriff  ohne  philosophisches  Interesse  ist. 
Ein  anderer  Sallustios  war  urspriinglich 
ebenfalls  Neuplatoniker,  Anhanger  des  Ptok- 
los,  trennte  sich  aber  von  diesem,  ergab  sich 
einer  asketischen  Lebensweise  im  Sinne  der 


Digitized  by  Google 


Samuel 


761 


Sanchez 


Kyniker  und  bekAmpfte  die  heidnische  Volks- 
religion. 

Samuel,  ben  JehOdah  ben  Me- 
8 ehull am,  war  1294  in  Marseille  geboren 
und  lebteabwechselndinMurciaundTarascona 
in  Spanien,  spAter  in  verschiedenen  StAdten 
Frankreichs  und  starb  1370  in  Marseille. 
Handschriftlich  in  Paris  vorhanden  sind  von 
ihm  eine  hebrAische  Uebersetzung  der  Ab- 
handlung  des  Alexander  aus  Aphrodisias 
tlber  die  Seele  und  ein  Auszug  des  Organon’s 
von  Ibn  Roschd. 

Samuel  ben  Tibbon,  ein  Sohn  des 
bertlhmten  Uebersetzers  Jehudah  ben  Tibbon, 
lebte  in  den  Grenzjahrzehnten  des  12.  una 
13.  Jabrhunderts  und  hat  ebenfalls  hebrAische 
Uebersetzungen  (des  Maimonides?  Alfarabi, 
der  aristotelischen  Schrift  Uber  die  Meteore) 

feliefert,  die  jcdoch  nur  zum  Theil  ge- 
ruckt  sind. 

Samuel  Zarza  (Qartja),  genannt  Ibn 
Sneh,  lebte  in  der  zweiten  HAlfte  desl4.Jabr- 
hnnderts  in  der  Provinz  Valencia  in  Spanien 
und  schrieb  einen  philosophischen  Commentar 
zum  Pentateuch  unter  dem  Titel  Mekbr  chajim 
(1559  in  Mantua  gedruckt),  worin  er  die  An- 
sichten  frtlherer  jUdischer  Schriftsteller  zu- 
8ammen8tellte , ansserdem  unter  dem  Titel 
Michlal  jdfi  (Inbegriff  des  Schbnen)  einen 
in  der  Bodleianischen  Bibliothek  zu  Oxford 
handschriftlich  beiindlichen  philosophischen 
Commentar  zu  einigen  talmudischen  Tractaten, 
worin  er  sicli  in  der  Mcthode  an  Maimonides 
anschliesst. 

Sanchez,  Franz,  (lateinisch  Sanctius) 
war  um  das  Jahr  1552  zu  Bracara  in  Por- 
tugal, nach  Andern  in  Tuy  an  der  portu- 
giesiscben  Grenze  als  der  Sohn  eines  jtldischen 
Arztes  geboren,  liatte  in  Bordeaux,  wohin  sein 
Vater  ausgewandert  war,  seine  Studien  ge- 
raaclit,  dann  mebrere  italienische  UniversitAten 
besuclit  und  sicb  auch  einige  Zeit  in  Rom 
aufgehalten.  Im  Jahr  1578  liess  er  sich  bei 
der  bertlhmten  Arzneischule  in  Montpellier 
aufnehmen,  wo  er  Doctor  der  Medicin  wurde 
und  einige  Zeit  diese  Wissenschaft  lehrte. 
SpAter  liess  er  sich  in  Toulouse  nieder,  wo 
er  zuerst  Vorstelier  eines  Krankenhauses, 
dann  Lehrer  der  Philosophic  und  Medicin 
wurde  und  1632  starb.  Duroh  seine  sclion 
im  Jahre  1576  vollendete  Schrift  „ Quod  nihil 
scituru , die  jedoch  erst  1581  zu  Lyon  im 
Druck  erschien,  hat  er  sich  als  Skeptiker, 
mit  dessen  Widerlegung  sich  ein  Jahrhundert 
spAter  Ulrich  Wild  (1664)  und  Daniel  Gart- 
marck  (1665)  befassten,  einen  Platz  in  der 
Geschichte  der  Philosophic  erworben.  Ausser- 
dem  wurden  einige  von  ihm  hinterlassene 
Abhandlungen  philosophischen  Inhalts,  wo- 
runter  sich  ein  Commentar  zur  Physiognomik 
des  Aristoteles  und  zu  dessen  Schrift  tlber 
die  LAnge  und  Ktlrze  des  Lebens,  sowie  eine 
Schrift  tlber  Traumweissagung  befinden,  unter 
dem  Titel  „Francisci  Sanctii  Iractatus  philo- 


sophici “ (1649)  gedruckt.  Er  trat  im  Zeit- 
alter  der  absteroenden  Scholastik  als  Ver- 
theidiger  freier  Forschung  gcgen  die  dcs- 
potische  Herrschaft  der  AutoritAten,  narnent- 
fioli  des  Aristoteles,  mit  einera  lebhaften 
Drange  nach  ernstem  Prilfen  und  Forschen 
auf,  schliesst  aber  seine  kritischen  Ueber- 
legungen  stets  mit  dem  Bekenntnisse,  dass 
alles  menschliche  Wissen  nur  Sttlckwerk  sei. 
Das  ist  (sagt  er)  der  Lohn  der  vergeblichen 
und  eiteln  Milhen,  bestAndigcn  Nachtwachcn, 
Arbeit,  Sorgen  und  Kummer,  Einsamkeit, 
Entbehrung  aller  Lust,  ein  Leben  Ahnlich 
dem  Tode;  indem  man  mit  den  Todten  lebt, 
kAmpft,  8pricht,  denkt,  lAsst  man  die  Lebenden, 
lAsst  man  die  Sorge  um  sein  zeitliches  Gut; 
indem  man  den  Geist  anstrengt,  zersthrt  man 
den  Korper.  Dem  folgen  Krankheiten,  oft 
Wahnsinn  und  immer  Tod.  Und  nur  dadurch 
tlberwindet  die  arge  Mtlhsal  Alles,  dass  sie 
das  Leben  raubt,  den  Tod  beschleunigt,  der 
von  Allem  befreit.  Alles  tlberwindet  nur,  wer 
da  stirbt.  Sanchez  streitet  gegen  die  tho- 
richten,  spitzfindigen  und  unntltzen  Er- 
findungen  der  Dialektiker  und  geschwAtzigen 
Sophisten,  er  bekAmpft  den  Aberglauben 
in  alien  seinen  Gestalten,  ohne  sich  zu  be- 
stimmtern  positiven  Anschauungen  zu  er- 
heben,  als  sie  mit  der  allgemeinen  Gmndlage 
seiner  Weltanschauung  als  einer  „christlichen 
Philosophie “ gegeben  sind,  welcher  der 
Gottesglaube  ebenso  feststeht,  wie  die  Selb- 
stAndigkeit  der  vom  Kdrper  unterschiedenen 
Seele.  In  seiner  Hauptschrift  „Quod  nihil 
scitura  Bucht  er  nachzuweisen,  dass  das.  was 
man  gewohnlich  ftlr  Wissenschaft  halt,  teine 
Wissenschaft  sei,  dass  man  tlberliaupt  eigcnt- 
lich  Nichts  weiss  und  „nicht  einmal  dies 
weiss  ich,  dass  ich  Nichts  weiss !“  Die  Wissen- 
schaft ist  die  vollkommene  Erkenntniss  einer 
Sache;  dass  indessen  eine  solche  niclit  mhglich 
ist , ergiebt  sich  aus  der  Ueberlegung  tlber 
„8ache‘‘,  tlber  „Erkenntniss“  und  Aber  „voll- 
kommen“.  Die  Sachen  oder  Dinge  sind  un- 
endlich  an  Zahl;  wie  ware  es  aber  moglich 
ftlr  uns,  Unendliches  zu  erkennen.  Wolltcn 
wir  jedoch  auch  zugeben,  dass  die  Dinge 
endlich  an  Zahl  seien,  so  liAtten  wir  damit 
doch  Nichts  gewonnen.  Jedes  Ding  kann 
nur  im  Zusammenliange  mit  alien  tlbrigen 
vollkommen  erkannt  werden;  wer  aber  wAre 
im  Stande,  Alles  zu  erkennen,  alle  Wissen- 
schaften  zu  umfassen?  Ja  selbst  nur  das 
Allgemeine  derselben,  die  Gattungen  und 
Arten,  was  sind  sie  anders  als  Phantasie- 
bilder,  Erdichtungen?  Es  giebt  in  Wirklich- 
keit  nur  Einzelwesen,  die  wir  vollkommen 
erkennen  ratlssten,  wenn  es  eine  Wissenschaft 
geben  sollte,  und  wer  vermbchte  dies?  Wie 
wenig  vermbgen  wir  die  trennende  Schranke 
zu  tlberwinden,  welclie  Raum  und  Zeit  zwi- 
schen  uns  und  so  vielen  Dingen  aufrichten? 
Wie  viel  haben  sich  die  Philosophcn  tlber 
die  Frage  gestritten,  ob  die  Welt  ewig  sei 
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oder  einen  Anfang  genomroen  habe;  die 
Offenbarung  allein  hat  uns  darllber  aufklkren 
konnen.  Die  einen  Dinge  befinden  sich  in 
eiuem  bestkndigen  Flusse  des  Werdens  und 
Vergehens,  andere  wiedernm  sind  von  un- 
unterbrochener  Dauer;  von  letztern  konnen 
wir  uns  keine  Rechenschaft  ablegen,  weil 
anser  Leben  nicht  bestUndig  danert,  von 
erstern  nicht,  weil  sie  nieraals  ganz  dieselben 
bleiben.  Manche  Erkenntnissgegenstande  sind 
zn  gross,  andere  zu  klein  ftlr  unsere  Er- 
kenntniss.  Gott  z.  B.,  das  unendliche  Wesen, 
hat  kein  Maass,  keine  Grenze,  wir  kbnnen 
ilm  also  auch  nicht  mit  unserra  Geiste  um- 
fassen;  dagegen  sind  die  Accidentien  fast 
Nichts;  wie  sollten  wir  also  ihre  Natur  voll- 
kommen  entwickeln  kbnnen?  In  Ilinsicht 
auf  das  Erkennen  selbst  ist  ebenso  wenig 
das  Ziel  zu  erreichen.  Erkennen  heisst,  das 
Wesen  des  Gegenstandes  vollkommen  erfassen 
und  durchdringen , mag  es  nun  durch  die 
Sinne  vermittelt  und  auf  die  Aussendinge 
gerichtet  sein  oder  unser  Inneres  zum  Gegen- 
stande  haben  oder  endlich  als  discursives 
Erkennen  auf  die  ilussere  und  innere  Er- 
fahrung  gesttltzt  mittelst  der  Verstandesthatig- 
keit  gewonnen  werden.  Durch  die  Sinne 
erkennen  wir  nur  die  Accidentien,  aber  Nichts 
vom  Wesen  der  Dinge,  und  wie  oft  werden 
wir  durch  die  Sinne  gethuscht.  Keine  bessere 
Ausbeute  liefert  uns  die  Selbsterkenntniss ; 
die  innem  Erscheinungen  entbehren  der  be- 
stimmten  und  festen  Umgrenzung  und  unsere 
Vorstellung  von  ihnen  geht  in’s  Unbestimmte. 
In'  der  discursiven  Erkenntniss  endlich,  die 
der  Verstand  auf  der  Grundlage  der  Er- 
fahrung  durch  Abstraction  und  Schlussfolge- 
rung  gewinnen  soli,  ist  Alles  Nichts,  als 
Verworrenheit,  Perplexitat  und  Ungewissheit. 
Endlich  aber  fehlt  in  unserer  Erkenntniss 
allenthalben  die  Vollkommenheit;  weder  das 
Subject  des  Erkennens,  der  Mensch,  ist  voll- 
kommep,  sondern  nach  Seeie  wie  nach  Leib 
unvollkommen , und  in  Rttcksicht  auf  das 
Erkenntnissobject  haufen  sich  so  viele  Hinder- 
nisse  von  aussen  an,  dass  auch  von  dieser 
Seite  an  eine  Vollkommenheit  der  Erkennt- 
niss nicht  zu  denken  ist,  dass  es  der  Mensch 
zu  keinem  eigentlichen  Wissen  bringen  kann. 
Unzweifelhafte  Wahrheit  bietet  nur  der  christ- 
liche  Glaube,  der  uns  allein  aus  der  Unruhe 
des  Zweifels  rettet.  Wir  mlissen  unscre 
schwache  und  trllgerische  Vernunft  unter 
den  Gehorsam  des  Glaubens  gefangen  geben. 

L.  Gerkrath,  Franz  Samchez.  Ein  Beitrag  zur 

Geschichto  dor  philosopbischcu  Bewegungen 

im  Anfang  der  neuern  Zeit  (1860). 

Saturninos  aus  Antiochia  (in  Syrien) 
lebte  und  lehrte  daselbst  zur  Zeit  des  Kaisers 
Hadrian  und  hattc  ein  gnostisches  System 
aufgestellt,  welches  den  Gegensatz  zwischen 
Gott  und  Satan  an  die  Spitze  stellt,  mit 
welchem  letztern  die  vom  „ unbekannten 
Vateru  geschaffenen  sieben  Planetengeister, 


die  mit  dem  Judengott  an  der  Spitze  das 
untere  Aionen- Reich  beherrschen,  in  ver- 
eblichem  Kampf  begriffen  sind,  um  sich 
asLichtdes  ihnen  fernstehendenunbekannten 
Vaters  anzueignen.  Nach  dem  Bilde  der 
ihnen  vorschwebenden  Lichtgestalt  scbaffen 
sie  den  Menschen ; aber  dagegen  lilsst  Satan 
ein  anderes  materielles  und  boses  Menschen* 
gescldecht  entstehen,  um  das  mit  dem  gdtt- 
lichen  Lichtgeist  beseelte  Menschengeschlecht 
zu  bek&mpfen.  Um  letzteres  aus  der  Ge- 
walt  des  Satans  und  dem  Dienste  der  Ge- 
8tirngei8ter  zu  befreien,  sendet  der  unbekannte 
Gott  den  Aion  Nus  in  die  Welt,  welcher  in 
einem  Scheinkdrper  auf  Erden  als  Heiland 
auftritt  und  die  strenge  Entsagung  vom  Dienste 
der  Materie,  von  der  Ehe  und  vom  Fleisch* 
genusse  den  zu  erldsenden  Lichtmenschen 
auferlegt. 

Natyros  hiess  ein  Peripatetiker  aus  dem 
zweiteu  vorchristlichen  Jahrlmndert,  welcher 
eine  Sammlung  von  Biographien  und  ein 
Werk  „ liber  Charaktere1*  geschrieben  hatte, 
woraus  uns  jedoch  nur  wenige  Bruchstflcke 
geschichtlichen  Inhalts  erhalten  sind. 

Schad,  Johann  Baptist,  war  1758 
zu  Mtirsbach  im  Itzgrunde,  zwischen  Coburg 
uud  Bamberg,  als  Sohn  armer  Eltern  geboren 
und  von  densclben  frtih  zum  geistliehen 
Stande  bestimmt  worden.  Seit  seinem  9. 
Lebensjahre  im  Benedictinerkloster  zu  Banz 
als  Chorknabe  erzogen,  dann  auf  dem  Lyceum 
und  der  Universit&t  zu  Bamberg  haupts&ch- 
lich  durch  Jesuiten  gebildet,  war  er  1778  als 
Noviz  in  das  Kloster  zu  Banz  getreten, 
wurde  aber  nach  und  nach  mit  einem  solchen 
Abscheu  gegen  das  wliste  Treiben  im  Kloster 
erfttllt  und  durch  die  ihm  wegen  seiner 
freien  Ansichten  zu  Theil  gewordene  harte 
Behandlung  so  erbittert,  dass  er  als  ein 
Vierzigj&hriger  aus  dem  Kloster  entsprang 
und  nach  vortibergehendem  Aufenthalt  in 
Ebersdorf  und  Gotha  sich  (1799)  in  Jena  als 
Magister  der  Philosophic  habilitirte.  Nach- 
dem  er  1802  dort  Professor  geworden  war, 
wirkte  er  seit  1804  als  ordentlicher  Professor 
der  Philosophic  an  der  russischen  University 
zu  Charkow,  wo  er  jedoch  1817  wegen  einiger 
Stellen  in  seinen  Schriften  plotzlich  seine 
Entlassung  erhielt.  Nach  knrzem  Aufent- 
halt in  Berlin,  kelirte  er  als  Lehrer  nach 
Jenazurilck,  wo  er  1834  als  Professor  emeritus 
starb.  Als  Anh&nger  Fichte’s  war  er  1799 
in  der  Schrift  „Gemeinfassliche  Darstellung 
des  Fichte’schen  Systems  und  der  damns 
hervorgehenden  Religionstheorie“  bervor- 
getreten,  ursprttnglich  zwei  Bande,  zu  denen 
1802  noch  ein  dritter  hinzukam.  Ausser- 
dem  betreffen  das  System  der  Wissenschafts- 
lehre  die  Schriften:  „Geist  der  Pbilosophie 
unserer  Zeit“  (1800),  „Grundriss  der  Wissen- 
8chaftslehre“  (1800)  und  „Neuer  Grundrias 
der  transscendentalcn  Logik  und  der  Meta 
physik  nach  den  Prinzipien  der  Wissen 
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schaftslehre"  (1801),  wfthrend  er  sich  in  der 
Schrift  „ Absolute  Harmonie  des  Pichte’schen 
Systems  mit  der  Religion  " (1802)  die  Recht- 
fertigung  der  Religionslehre  Fichte’s  zur 
Aufgabe  setzte.  In  der  nSchsten  Schrift 
dagegen,  die  Schad  in  Jena  verdffentlichte, 
seinem  „ System  der  Natur-  nnd  Trans- 
sccndentalphilosophie,  in  Verbindung  dar- 
gestellt",  in  2 BSnden  (1804  und  5)  nfthert 
er  sich  dem  Schelling’schen  Standpunkte. 
Die  wfthrend  seines  Aufenthalts  in  Charkow 
heraosgegebnen  Arbeiten,  meistens  Abhand- 
lnngen  in  lateinischer  Spraclie,  haben  keine 
philosophische  Bedeutung. 

Schad’s  Lebensgesehichto , von  ibm  selbst  ge- 
schrieben,  in  2 Biinden  (1828). 

Schaden.  Emil  August  von,  war 
1814  in  Mllncnen,  vier  Tage  vor  dem  Tode 
seines  Vaters,  ^eboren  nnd  unter  der  Leitung 
seiner  Mutter  m NUrnberg  erzogen  und  auf 
der  dortigen  Studienanstalt  gebildet.  Darauf 
hatte  er  seit  1834  in  Mllnchen  zunilchst 
Rechtswissenschaft  studirt,  war  aber  durcli 
die  Vorlesungen  Schelling’s  fllr  dessen  spfttere 
Lehre  gewonnen  worden  und  hatte  seit  1835 
seine  juristischen  Studien  in  Berlin  fort- 
gesetzt,  wo  er  daneben  auch  Heinrich  Ritter 
und  Steffens  hdrte.  Im  Jahr  1838  verbffent- 
lichte  er  die  in  Berlin  verfasstc  Abhandlung 
„Ueber  das  natllrliche  Prinzip  der  Sprache" 
nnd  die  „Praliminarien  zur  Gestaltungslehre 
des  Menschen"  und  promovirte  in  Mllnchen 
znm  Doctor  der  Philosophie.  Nachdem  er 
die  persflnliche  Bekanntschaft  Baader’s  ge- 
macht  und  sich  1839  in  Erlangen  als  Privat- 
docent  ftlr  Philosophie  habilitirt  hatte,  ver- 
heirathete  er  sich  mit  der  18j&hrigen  Tochter 
von  Friedrich  Thiersch  in  Mllnchen.  In 
seinem  „8ystem  der  positi ven  Logik" 
(1841)  hat  er  den  Gedanken  Baader’s  auf- 
genomracn,  die  verschiedenen  Formen  der 
Kegelschnitte  als  geometrische  Ausdrllcke 
der  verschiedenen  Begriffsformen  darzu- 
stellen.  Das  Ganze  stellt  sich  als  eine 
durchgreifende  Polemik  gegen  Hegel’s  Logik 
dar.  Die  Denkgesetze  liegen  ihra  in  der 
Region,  wo  sich  das  menschliche  Denken 
mit  der  Natur  bertlhrt;  tiefer  im  Innern  des 
Menschen  liegen  Phantasie  und  geistige  Pro- 
ductivity. Bei  einer  Abendmahlsfeier  zu 
Pfingsten  1841  bekam  Schaden  eine  tiefe 
und  8chmerzliche  Empfindung  von  der  in 
der  lutherischen  Kirche  herrschenden  Ein- 
seitigkelt  und  machte  seinem  Herzen  Luft 
in  aer  wfthrend  sechs  Tagen  vollendcten 
Schrift:  ^Ueber  deuBegriff  der  Kirche 
und  seine  praktischen  Folgerungen" 
(1841),  die  er  selbst  auf  dem  Titel  als  „ge- 
flllgelte  Worte  eines  Laien  an  Theologie 
studirende  Jllnglinge,  die  Hoffnung  der  kirch- 
lichen  Zukunft" , bezeichnete.  Er  wollte 
darin  auf  ein  Heilmittel  hinweisen  gegen  die 
Gefahr  fflr  die  protestantische  Kirche, 
zwischen  dem  Wermuthbecher  einer  harten 


nnd  zahen  Orthodoxie  und  dem  lauen  Wjisser 
des  neologischen  Rationalismus  zu  schwanken. 
Als  hfchstes  Ziel  seines  Lebens  aber  salt 
er  ein  Werk  liber  die  „Theodicee“  an, 
worin  er  sich  die  Aufgabe  stellte,  in  Form 
von  Dialogen  die  Entstehung  und  das  Ge- 
fdge  des  All  als  eines  einheitlichen  Organis- 
mus  aufzuzeigen  und  damit  zugleich  den 
Einklang  aller  Thatsachen  der  Natur  mit 
der  gdttlichen  Offenbarung  darzuthun,  alle 
Wissenschaften  zur  Apologie  des  Christen- 
thums  aufzubieten.  Der  erste  Dialog  erschien 
unter  dem  Titel : „ Orion  oder  liber  den 
Bau  des  Himmels“  (1842).  Der  zweite 
sollte  als  ,,  Helios44  das  Planetensystem,  der 
dritte  als  „ Demeter  “ die  Geologie,  der  vierte 
die  Pflanzenwelt,  der  fllnfte  die  Thierwelt, 
der  secliste  die  Anthropologie , der  sicbente 
die  Philosophie  der  Geschichte,  der  Kunst, 
der  Religion,  der  letzte  das  Ende  der  Dinge 
und  die  Znkunft  der  Welt  darstellen.  So 
war  der  Plan.  Aber  der  Jenaer  Professor 
Apelt  machte  den  Inhalt  des  Buchs  lacher- 
lich  in  der  Schrift  „ Anti- Orion,  zum  Nutzen 
und  Frommen  des  Herrn  von  Schaden" 
(1843)  und  dieser  gab  zwar  eine  „Antwort 
auf  den  Angriff  eines  Herrn  Apelt"  (1843), 
verlor  aber  die  Lust  an  der  Fortsetzung  des 
Werkes.  Am  Schlusse  der  Antwort  an  Apelt 
heisst  es : „ Die  Zeit,  zu  welcher  Jacob  Bohme, 
Schelling,  Franz  Bander  wahrhaft  galten, 
scheint  sich  wirklich  zu  Abend  zu  neigen. 
Schon  sind  hundert  Hftnde  bereit,  sie  von 
der  H5he  ihres  Thrones  herabzureissen.  Fllr 
mich  ist  es  zu  grosse  Ehre,  fllr  die  ausserste 
Consequenz  dieser  Manner  erklart  zu  werden ; 
ich  bin  zufrieden,  wenn  mich  solche  nicht 
verleugnen  und  verlango  keine  Gleichstollung 
mit  ihnen".  Schon  zweimal  hatte  Schaden 
in  Erlangen  „Vorlesungen  liber  aka- 
demisches  Leben  und  Studium"  gc- 
halten;  im  Jahr  1844  diktirte  er  sie  einem 
seiner  Schiller  zur  VerdfFentlichung  im  Druck 
und  sie  erschienen  1845.  Verstandlicher  ge- 
halten,  als  seine  frllhern  Schriften  undstilistisch 
muBterhaft,  fand  das  Buch  auch  mehr  An- 
klang.  Voll  llberraschender  kllhner  Com- 
binationen  zeigte  es  zugleich  eine  glllhende 
Begeisterung  fur  das  Leben  im  Geist  Im 
zweiten  Theil  der  Vorlesungen  sind  die 
Grundlinien  des  ganzen  Systems  enthalten, 
welches  sich  als  eine  mit  reichem  Aufwand 
von  Kenntnissen  und  scharfsinniger  Dialektik 
vermittelten  Theosophie  darstellt.  Sein  Vor- 
trag  auf  dem  Katheder  war  glanzend  und 
mit  allem  Reichthum  der  Sprache,  des 
Schwungs  der  Rede,  der  Klihnheit  der  Ideen 
und  des  Glanzes  der  Poesie  auf  das  Lebens- 
vollste  ausgestattet,  voll  Feuer  und  Kraft, 
ein  strbmender  Geisteserguss.  Eine  kleine, 
allmklig  wachsende  Schaar  von  Schlllern, 
meistens  junge  Theologen  batten  sich  um  ihn 
gesammelt,  denen  an  mchreren  Wochenabenden 
sein  Haus  offen  stand.  Auch  wissenschaft- 
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liche  Conver8atoricn  veranstaltete  er  und  las 
mit  seinen  Zuhdrcrn  regelm&ssig  an  be- 
8timmten  Abenden  die  Schriften  von  J.  Bdhme, 
riamann,  St.  Martin  und  Franz  Baader.  In 
hohera  Selbstgcftlble  nannte  er  sich,  dera 
Magus  aus  Norden  (Hamann)  gegenflber, 
den  Magus  aus  Stlden;  dabei  verzehrte  er 
sich  im  Hunger  danach,  verstanden  und  ge- 
wtlrdigt  zu  werden  und  war  von  einer  me- 
lancholischen  Almung  eines  frtihern  Todes 
erftlllt.  Im  Herbst  1845  mackte  er  mit 
seinem  Schwiegervater  Thierisch  eine  Heise 
nach  Italien  bis  Neapel  und  Sicilien.  Zu 
Mailand  beim  Besuche  der  Kirche  San 
Ambrogio  meinte  er  in  seinem  Tagebuch: 
„So  eine  Vorhalle  wirft,  in  ihrer  Tiefe  auf- 
gefasst,  alle  Zweifler,  Neukatholiken  und 
Lichtfreunde  in  jenes  Nichts  zurflck,  welchem 
ihre  erhabne  Urreligion  entstammt“!  In  Rom 
schreibt  er:  „Wahrend  Neapel  und  sein 
Volk  natnrtrunken  in  der  Gegenwart  aufgeht 
und  in  der  Gegenwart  ein  Paradies  findet; 
wahrend  das  vorw&rts  wtthlende  Deutschland 
in  einer  schwindelnden  Hoffnung  der  Zu- 
kunft  sein  Heil  suckt;  ist  das  staire  Rom 
der  Anker,  mit  welchem  das  Schiff  der  Ge- 
schichte  in  der  Vergangenheit  wurzelt  Der 
Satz  der  rdmischen  Hierarchie,  dass  ausser 
der  Kirche  kein  neil,  wandelt  sich  unter 
diesem  Gesichtspunkt  in  den  Satz  um:  ohne 
Vergangenheit  keine  Gegenwart  und  noch 
weniger  eine  Zukunft“.  Nach  siebenj&hrigem 
Privatdoccntenthum  brachte  ihra  das  Jahr 
1846  eine  ausserordentliche  Professur.  Die 
metaphysische  Lebensfrage  der  Gegenwart, 
ob  Persiinlichkeit  oder  Unpersdnlickkeit  des 
Absoluten,  bildet  den  Gegenstand  der  im  Jahr 
18-18  als  ein  ,,Sendsckreiben  an  Herrn 
Dr.  L.  Feuerbacn"  verbffentlichten  Schrift: 
„Ueber  den  Gegensatz  des  theistischen  und 
pantheistischen  Standpunktsu,  worin  sich  der 
dialektische  Theosoph  ebenso  gegen  den 
herrschenden  Materialismus,  wie  gegen  den 
spiritualistischenidealismus  ausspricht.  Nach- 
dom  er  im  Frtlhjahr  1849  ordentlicher  Pro- 
fessor in  Erlangen  geworden  war,  erschien 
die  Schrift  „Ueber  die  Hauptfrage  der 
Psychologie“  (18*19)  worin  die  metanhy- 
sische  Grundlagc  des  Problems  von  Vor- 
8tcllen  nnd  Denken  erdrtert  wird.  Im  Jahr 
1850  erschienen  die  von  Schaden  als  elfter 
Band  von  Franz  von  Baaders  Werken  heraus- 
gegebnen  Tagebtlcher  Baaders  mit  einer  Ein- 
Ieitung  dazu.  In  dieser  hatte  *er  Gelegen- 
keit,  mit  der  Darstellung  der  Stellung  Baaders 
zur  Zeitphilosophie  zugleich  seine  eigne 
philosophische  Stellung  zu  formuliren.  „In 
neuerer  Zeit  (sagt  er)  begann  man  einen 
Nachdruck  auf  das  blosNatUrliche(Materielle) 
zu  legen  und  alles  Historische  oder  Tra- 
ditionelle  nur  als  Irrthum  oder  sinnliche 
Consequenz  des  rein  stofflichen  Lebens  auf- 
zufassen.  Im  besten  Falle  ist  es  gegen- 
wSrtig  ein  noch  sublimerer  Pantheismus,  im 


schlimmern  oder  schlimmsten  Falle  Materialis- 
mus, Sensualisms,  Atheismus  und  Nihilismus, 
welche  sich  der  Mehrzahl  der  jetzt  Lebenden 
bemachtigt  haben.  Jeder  Glaube  an  den 
Gcist  als  eine  individuelle,  autonome  und 
substantielle  Macht  wird  in  einer  nicht  all- 
zufernen  Zukunft  vielleicht  nicht  nur  sehr 
allgemein  bczweifelt,  sondern  anch  als 
Ammenmahrchen  und  Kokleretumpfheit  be- 
zeichnet  und  derjenige  als  der  thdrichste  der 
Phantasten  erkl&rt  werden,  welcher  noch 
den  Muth  hat,  die  Abh&ngigkcit  des  Materiellen 
vom  Geistigen  als  die  erste  Grundlage  aller 
Erkenntniss  auszusprechen.  Das  Verdienst 
Baaders  findet  Schaden  darin,  gegen  solche 
ewaltthatige  Scheidung  der  Seele  vom  Leibe, 
es  Geistes  von  der  Natur,  noch  mehr  gegen 
alle  knechtische  Unterwerfung  des  Geistes 
unter  die  Materie  als  rUstiger  Kftmpfer  auf- 
getreten  zu  sein.  Und  wie  sein  Streben  ge- 
wesen  sei,  die  Basis  eines  philosophisch  be- 
grflndeten  christlichen  Monotheismus  zu  ge- 
winnen  und  die  vollste  Personlichkeit  Gottes 
als  Product  vollendeter  philosophischer  Ein- 
sicht  zu  begreifeu,  so  mllsse  derselbe  als 
der  rechtc  „philosophus  Christianas u be- 
zeiclmet  werden.  „ Was  auch  zweifelsflchtiger 
Scharfsinn  oder  verbitterte  Gesinnung  da- 
gcgen  bemerken  miig,  ein  wohlorganisirter 
Kopf  und  ein  wohlorganisirles  Herz  findet 
8owohl  nach  Seiten  der  Erkenntniss  wie  des 
Gef(ihl8  in  der  persdnlichen  Existenz  einer 
priraitiven  Intention,  eines  tcleologischen 
Wcltbaumeisters  die  hochste  Befriedigung. 
Es  ist  dies  die  Weisheit  auf  den  Gaasen,  die 
Weisheit  des  Sensus  communis,  dessen  Aus- 
legung  wenigstens  von  einer  Seite  her  alle 
wahre  Philosophic  ist.  Atheist  wird  nur, 
wer  allzusehr  vom  l&rmenden  Strome  der 
Sinnlichkeit  tlbertftubt,  die  zarte  Stimme  der 
leidenden  Empfiingniss  des  Geistigen  nicht 
mehr  zu  hOren  vermag“.  Nachdem  Schaden 
im  Spatsommer  1850  mit  seinem  Schwieger- 
vater eine  Reise  nach  London  und  Paris  und 
im  nerbst  1851  mit  seiner  Frau  in  die  Schweix 
gemacht  hatte,  stellte  sich  seit  dem  Herbst 
1851  ein  qualender  Husten  ein.  Zugleich 
hatte  sich  ein  Gewkchs  im  Geliirn  entwickelt 
Ira  Sommer  1852  kamen  Aufregung  und 
Delirien  dazu,  er  reiste  Anfang  Juni  in  be- 
stkndigem  Fieberzustande  nach  NQrnberg  in 
das  Haus  seiner  Mutter,  wo  er  am  13.  Juni 
1852,  im  38.  Lebensjahre  starb. 

Schaden’s  philosophisches  Streben  war 
darauf  gerichtet.  die  Mangel  der  Baaderschen 
und  Neu-Schelling’schen  Lehren  zu  ver- 
meiden  imd  dadurch  die  von  Baader,  nach 
der  Meinung  der  Verehrer  desselben,  zuerst 
begrtlndete  „ Philosophic  der  Zukunft“  su 
verwirklichen.  Von  der  in  der  Sinueswahr- 
nehmung  gegcbncn  Thatsache  des  Seins  aus- 
gehend,  nimmt  er  die  Ausdehnung  als  die 
eigentlich  active  Grundeigenschaft  desselben, 
so  dass  das  Sein  als  der  olinde  und  in’s  I n- 
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gemessene  hinausstrebende  Trieb  sich  zeigt, 
als  Ausgedelintes  sich  setzen  zu  wollen. 
Demnach  darf  das  Sein  nicht  mehr  als  eine 
Anhaufung  fester,  elastischer  oder  nicht 
elastiscker  Atome,  nicht  mehr  als  eine  todte 
Masse,  als  ein  stupides  Gewordensein  auf- 
gefasst  werden,  sondern  es  ist  vielmehr  eine 
fortgesetzte  tbatige  Kraft,  in  letzter  Instanz 
kein  Stoff,  aber  eine  wirksame,  in  eine 
Richtung  versenkte  Tendenz,  ein  mlichtiger 
unwiderstehlicher  Hanch,  von  dem  man  nicht 
weiss,  von  wannen  er  komrat,  noch  wohin 
er  fahrt.  Da  diesem  Triebe  Nichts  im  Wege 
steht,  so  Ist  das  ausdehnungskrilftige  Sein 
ein  zur  unendlichen  Griisse  Erwachsendes 
und  somit  den  nnendlichen  Raum  Erfiillendes. 
Sonach  unaufhaltsam  von  sich  ansgehend  und 
auf  einer  best&ndigen  Selbstflucht  begriffen, 
untcrliegt  die  triebkriiftige  Ausdehnung  einer 
fortwahrenden  Atomisirung,  wobei  jedes  Atom 
die  gleiche  Natur  mit  der  gesammten  Aus- 
dehnung  besitzt  und  in  diesem  Streben  mit 
der  Gesammtmas8e  der  tibrigen  Atome  in 
Conflict  gerath.  Mit  der  dadurch  im  weiten 
Schoosse  der  Ausdehnung  allenthalben  sich 
geltcnd  machenden  Selbsthinderung  ist  der 
erste  Ansatz  zur  Schranke  gegeben.  Das 
einzelne  Ausdehnungsmoment  wird  durch 
den  Druck  des  unendlich  Grossen  vdllig 
comprimirt , durchdrungen  und  in  seiner 
Existenz  als  Ausgedelintes  aufgehoben,  wo- 
raus  jedoch  nicht  folgt , dass  es  vernichtet 
ware;  denn  das  Sein  oder  die  Ausdehnung 
war  ja  ihrer  tiefsten  Wurzel  nach  nicht  Aus- 
gedehntes.  sondern  Kraft  der  Ausdehnung, 
also  Krait  schlechtweg  oder  Potenz  oder 
reale  Moglichkeit  zu  sein.  Das  unendlich 
Grosse  folgt  mit  Naturnothwendigkeit  der 
Umgestaltung  der  Minima  in  Potenzen  und 
vcrschwindet  demnach  zu  einem  materiellen 
Nichts,  welches  zwar  sein  exoterisches  Leben 
verliert,  Jedoch  dasselbe  als  esotorisches 
verdoppelt  und  verdreifacht  wiederfindet. 
Da  die  Schranke  nur  die  vereinte  Aus- 
dehnungsgewalt  der  unendlichen  Minima  ist, 
egenUber  dem  Einzelnen , das  sich  aus- 
ehnen  will,  so  sind  Schranke  und  Aus- 
dehnung. trotz  ihrer  oppositionellen  Tendenz, 
vdllig  iaentische  Potenzen.  Je  tiefer  una 
durchdringender  in  der  Potenz  der  Extension 
die  Gewalt  des  Gegensatzcs  hervortritt.  eine 
am  so  mAchtigere  und  intensivere  wira  auch 
die  Innigkeit  der  Identitat,  sowie  sich  um- 
gekehrt  mit  dem  Waclisthum  der  Identitat 
auch  die  Macht  des  Gegensatzes  als  eine  um 
so  lebendigere  und  gigantischere  entfaltet. 
Eine  solclie  Existenz,  die  sich  aus  dem  Selbst- 
prozess  der  Ausdehnung  entwickelt,  ist  also 
in  vollkommen  Ubersinnliche  Seinsweise  ein- 
getreten,  in  welcher  Alles  Innerliclikeit  ge- 
worden  ist  und  es  besitzt  und  bewaltigt  in 
derselben  eine  unwiderstehliche  unendliche 
Schrankenkraft  die  ganze  Seinsftllle  als 
eigensten  assiraiiirten  Inhalt.  Und  dass  eine 


solclie  Existenz  Geist  und,  weil  vor  Allem 
seiend,  Gott  genannt  werden  mttsse,  wird 
auf  dem  allein  mbglichen  physikalisch-meta- 
physischeu  Wege  bewiesen.  Weil  Schranke 
und  Ausdebnungspotenz,  Form  und  Substanz 
in  der  innigsten  Wechseldurchdringungstehen, 
so  ist  beider  Identitat  ein  Wissendes,  die 
Schranke  oder  Form  aber  das  Subject  des 
Wissens.  Besitzt  nun  die  Identitat  von  Form 
uud  Substanz  das  Wollen  und  Kbnnen,  und 
ist  in  alien  dreien  die  Form  das  Subject, 
so  folgt,  dass  jene  Identitat  das  absolut 
Freie  und  Selbstandige  ist  und  als  persOn- 
licher  Geist  bezeichnet  werden  muss,  welcher 
nicht  anders,  denn  Gott  genannt  werden  kann. 

Fr.  Thiersch,  Erinnemngen  an  E.A.  von  8chaden. 

1863. 

Srhaller,  Jul  i u s , war  1810  in  Magde- 
burg geboren  und  auf  dem  dortigen  Dom- 
gymnasium  gebildet,  hatte  seit  1829  zu  Halle 
Theologie  studirt,  sich  jedoch  bald  der  Philo- 
sophic zugewandt,  in  welcher  er  durch  Karl 
Rosenkranz,  der  sich  damals  als  Privatdocent 
in  Halle  habilitirt  hatte,  ftlr  die  Lehre  Hegel’s 
gewonnen  wurde.  Er  selbst  habilitirte  sich  dort 
1834  als  Privatdocent,  wurde  1838  ausser- 
ordentlicher  Professor  und  erhielt  nach  23 
Jahren  eine  ordentliche  Professur  der  Philo- 
sophic, verfiel  jedoch  1867  in  eine  Gemtlths- 
krankheit  und  starb  1868  im  Asyl  zu  Karls- 
feld  an  einer  Lungenentztindung.  Mit  seinen 
ersten  Schriften:  „Die  Philosophic  nnserer 
Zcit,  zur  Apologie  des  Hegel’schen  Systems'* 
(1837)  und  „Der  historische  Christus  und 
die  Philosophic,  Kritik  der  dogmatischen 
Grundidee  des  Lebens  Jesu  von  Strauss" 
(1838)  8tellte  er  sich  auf  die  sogenannte 
rechte  Seite  der  Hegel’schen  Schule,  indem 
er  das  System  des  Meisters  in  theistischem 
Sinne  auffasste  und  in  der  christologischen 
Frage  die  historische  Einzigkeit  Christi  fest- 
hielt.  In  seiner  „Geschichte  der  Natur- 
philosophie  von  Baco  von  Verulam  bis  auf 
unsere  Zeit"  (zwei  Btindc,  1841  und  1846) 
zeigt  er  sich  zwar  mit  dem  empirischen 
Detail  vertraut,  bewegt  sich  aber  noch  in 
dem  8chwerfUlligen  Gewande  der  Hegel’schen 
Schutterrainologie  und  kam  nicht  einmal 
bis  zu  Kant.  Die  „Darstellung  und  Kritik 
der  Philosophic  Ludwig  Feuerbach’s"  (1847) 
zeigt  so  wenig  Filhigkeit,  den  eigentlichen 
Lebensnerv  des  Feuerbach’schen  Philoso- 
phirens  und  die  Bedeutung  seines  Stand- 
punktes  zu  treffen  und  zu  wUrdigen,  dass 
er  den  Egoismus  und  die  principielle  Ent- 
sittlichung  des  Geistes  fiir  die  unabweisbaren 
Consequenzen  der  Feuerbaolx’schen  Principien 
zu  erkhlren  sich  nicht  scheute.  In  seinem 
Buche  .,Seele  und  Leib;  zur  Aufklilrung 
UberKblilerglauben  und  Wissenschaft"  (1855), 
welches  durch  den  Streit  zwischen  Karl  Vogt 
und  Rudolf  Wagner  hervorgerufen  war, 
hilngte  er  sich  an  die  schwache  Seite  des 
damaligcn  psychologischen  Materialismus, 
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ohne  dass  er  es  verstanden  hftttc,  wie  dies 
spa  ter  dnrch  Friedrich  Albert  Lange  geschah, 
sich  in  den  Umkreis  der  Starke  des  Materia- 
lismus  zu  stellen.  Im  Jahre  1860  erschien 
von  seiner  „ Psychologies  der  erste  Band 
(das  Seelenleben  des  Menschen),  wahrend 
dcr  zweite  Band,  der  den  bewnssten  Geist 
(im  Sinne  der  Ilegel’schen  Psychologie)  ent- 
halten  sollte,  nicht  mehr  bearbeitet  wurde. 

Srhaiimaiin,  Johann  Christian 
Gottlieb,  war  1768  zu  Hnsum  in  Schles- 
wig geboren  und  zuerst  als  Gymnasiallehrer 
in  Halle,  dann  als  Privatdocent  daselbst 
thatig,  seit  1794  ordentlicher  Professor  der 
Philosophic  in  Giessen,  wo  er  seit  1805  auch 
Padagogiarch  war  und  1821  starb.  In  seinen 
ersten  Schriften  stand  er  nnter  dem  Ein- 
flusse  der  Kant’schen  Philosophic.  Es  sind 
dies  folgende:  Ueber  die  transcendentale 
Aesthetik  *),  cin  kritischer  Versuch  (1789); 
Psyche  oder  Unterhaltungen  tlber  die  Seele 
(zwei  Theile,  1791);  Ideen  zu  einer  Criminal- 
psychologie  (1792);  Wissenschaftliches  Natur- 
recht  (1792);  Versuch  tlber  Aufklarung, 
Freiheit  und  Gleichheit  (1793);  Philosophic 
der  Religion  tlberhaupt  und  des  christlichen 
Glaubens  insbesondere  (1793).  Weiterhin 
konnte  er  sich  dem  Einflusse  der  „Wissen- 
8chaftslehre“  Fichte’s  nicht  entziehen  in  den 
Schriften:  Elemente  dcr  allgemeinen  Logik, 
nebst  einem  kurzen  Abrisse  der  Metaphysik 
(1795),  Kritische  Abhandlungen  zur  philo- 
sophischen  Rechtslehre  (1795),  Versuch  eines 
ncuen  Systems  des  nattlrlichen  Rechts  (zwei 
Bknde,  1796).  Auch  eine  Schrift  „Mann 
und  Weib,  oder  Deduction  der  Ehe“  (1802) 
hat  er  verfasst. 

Schenk,  Jacob,  siehe  Degen  (Jacob). 

Schelling,  Friedrich  Wilhelm 
Joseph,  war  1775  zu  Leonberg  in  Wtlrtera- 
berg  geboren,  seit  1777  in  der  ehemaligen 
Abtei  Bebenhausen  bei  Tubingen  erzogen 
und  gebildet,  erhielt  seit  1785  seine  gelehrte 
Vorbildung  in  der  lateinischen  Schule  zu 
Ntlrtingen  bei  einem  Oheim  von  v&terlicher 
Seite  und  seit  1786  wieder  in  Bebenhausen 
anf  dem  von  seinem  Vater  geleiteten  niedem 
Seminar,  w'o  der  zwSlfjahrige  Knabe  mit 
16  — 18jahrigen  Seminaristen  zusamraen 
nnterrichtet  und  durch  diesen  padagogischen 
Missgriff  mit  dem  prickelnden  Ehrgeiz,  der 
unruhigen  Hast  und  der  unmiissigen  Selbst- 
schatzung  behaftet  wurde,  die  er  sein  Leben 
lang  behalten  hat.  Mit  funfzehn  Jahren  trat 
er  (1790)  als  Student  in  das  theologische 
Stift  zu  Tubingen  ein,  um  bier  zuerst  den 
ftlr  die  schwabischen  Theologen  vorge- 
schriebenen  zweijahrigcn  philosophischen 
Cursu8  durchzumachcn.  Mit  Ilegel  und  Hol- 
derlin  zusammen  studirte  er  dort  Platon, 

*)  Das  Wort  im  Sinne  der  Kritik  der  reinen 
Vcrmmft  genommen. 


Leibniz  und  Kant,  des  letztern  Kritik  in 
dem  von  Schulze  verfassten  Anszug,  zeigte 
jedoch  zunachst  eine  besondere  Vorliebe, 
ein  gelehrter  Orientalist  zu  werden.  Mit 
einer  lateinischen  Abhandlung  zur  kritisch- 
philo8ophischen  Erklarung  des  altesten  Philo- 
sophem8  tlber  den  Ursprung  des  Bosen  in 
der  Menschen  welt  (der  biblischen  Erz&hlung 
vom  Stlndenfalle)  erwarb  er  1792  die  philo- 
sophi8che  Magister-  (Doctor-)  Wtlrde  und 
verdffentlichte  1793  in  den  von  Paulus  heraus- 
gegebenen  „Memorabilien“  eineu  Aufsatz 
„ tlber  Mythen,  historische  Sagen  und  Philo- 
sopheme  der  altesten  Welt".  Seitdem  trieb 
er  vorzugsweise  neutestamentliche  Stndien  in 
rationalistischer  Richtung  und  wurde  erst  durch 
den  DogmatikerStorr  in  eine  positivere  theolo- 
gische Richtung  getrieben. 

Nach  Beenaigung  seiner  theologischen 
Studien  begegnen  wir  ihm  1794  wieder  auf 
der  philosophischen  Bahn,  indem  er  sich  in 
den  beiden  kleinen  Schriften  „ Ueber  die 
Mdglichkeit  einer  Form  der  Philo- 
sophic tiberhaupt“  (1795)  und  „Vom 
Icn  als  Prinzip  der  Philosophic 
oder  tlber  das  Unbedingte  im  menscb- 
lichen  Wissen“  (1795)  des  Kerns  und 
Mittelpunktes  derFichte’schen  Wissenschafts- 
lehre  bemilchtigte  und  als  deren  Ausleger 
in  die  damalige  philosophische  Bewegung 
eintrat.  Ueber  seine  Klage,  wie  weit  er  noch 
in  der  Philosophic  zurtlck  sei,  hatte  ihn 
Hdlderlin  brieflich  mit  den  Worten  zu  trosten 
gewusst:  ,,Sei  du  nur  ruhig;  du  bist  gerade 
so  weit,  als  Fichte;  ich  hab’  ihn  ja  gehOrt!w 
In  den  im  Jahr  1795  geschriebenen  „Philo- 
sophischen  Briefen  tlber  Dogmatis- 
mns  und  Kriticismus“  (1796)  gab  der 
jugendliche  philosophische  Streber  eine  Art 
von  philosophisch-theologischer  Confession 
und  liess  sich  tlber  die  schlimmen  Folgen 
ans,  die  durch  den  falschen  Gebrauch  der 
Kant’schen  Philosophie,  namentlich  des  so- 

5enannten  moralischen  Arguments  in  deT 
'heologie  veranlasst  waren.  Der  Spinozis- 
mus  gilt  ihm  als  der  vollendete  und  eon- 
sequente  Dogmatismus,  der  Kriticisnaus  als 
dessen  idealistischer  Gegenpol.  Aber  in  Kant 
sah  er  nur  die  Morgenrdthc  der  Philosophie 
und  wollte  tlber  Kant  hinausgehen;  in  Fichte 
dagegen  sah  er  den  Mann,  welcher  die  Philo- 
sophic auf  eine  Hdhe  heoen  werde,  wovor 
es  selbst  den  meisten  Kantianern  schwindeln 
werde.  In  der  Fichte’schen  „ WisseuschafU- 
lelire“  erblickt  er  die  gercinigte,  achte, 
consequent  fUr  sich  herausgehobene  Lehre 
Kant’s  und  in  der  Lehre  Fichte’s  die  letate 
HofFnung  zur  Rettung  des  Menschenge- 
schlechts,  dass  die  Menschheit  endlich  an- 
fange,  in  sich  selbst  zu  snchen,  was  sie  so 
lange  in  der  objectiven  Welt  gesucht  habe. 
Mittlerweilc  hatte  Schelling’s  Vater  fhr  den 
hoffnungsvollen  Sohn  eine  HanslehreriiteHe 
ausgemittelt  Er  begleitete  im  FrQhjahr  1796 
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zwei  junge  Barone  von  Riedesel  zur  Leitung 
ihrer  Stndien  liber  Jena  nach  Leipzig.  Das 
weltberilhmte  Jena  (schreibt  er  in  seinem 
Reisebericbt)  ist  ein  kleines,  zum  Theil  liilss- 
lich  gebautes  Stftdtchen,  wo  man  Nichts  als 
Stndenten,  Professoren  und  Philister  sieht. 
In  Leipzig  htfrte  er  mit  seinen  Zdglingen 
rechtswissenschaftliche , natnrwissenschaft- 
liche  und  mediciniscbe  Vorlesnngen  nnd  Iebte 
seinen  Stndien.  Im  Jahr  1797  verofFentlichte 
er  in  dem  von  Niet hammer  in  Jena  heraus- 
gegebnen  philosophischen  Journal  eine  „A11- 
gemeine  Uebersicht  der  neuesten  philo- 
sophischen Literatur“,  eine  Arbeit,  welcher 
er  in  seinen  „ Philosophischen  Schriften“ 
(1809)  den  Titel  gab:  „Abhandl ungen 
zur  ErlSuterung  des  Idealismns  der 
Wissenschaftslehre44.  Diese  Arbeit  war 
es,  die  besonders  Fichte’s  Aufmerksamkeit 
erregte  und  dem  j ungen  TUbinger  Magister 
den  Weg  zum  akademischen  Katheder  babnte. 
Im  Winter  1797  schrieb  und  veroffentlicbte 
er  seine  „Ideen  zur  Philosophic  der 
Natur“,  womit  er  in  die  zweite  Periode 
Beiner  philosophischen  Entwickelung  trat 
nnd  sein  Augenmerk  auf  eine  philosophische 
Deduction  der  Natur  riclitete,  die  er  ganz 
nach  der  Weise  der  Fichte’schen  Wissen- 
schaftslehre  aus  dem  Wesen  des  Ich  ab- 
zuleiten  sucht  Er  will  zeigen,  wie  die  Natur 
der  sichtbare  Geist,  der  Geist  die  unsicht- 
bare  Natur  sei.  Neben  allerlei  Gedanken- 
experimenten , die  er  als  Moglichkeiten  zur 
Untersnchung  vorlegte,  benutzte  er  zugleich 
sein  verhaltnissmUssig  geringes  naturwissen- 
schaftliches  Material  dazu,  um  eine  ganze 
Reihe  von  Hypothesen  aufzustellen  und  den 
„gro8sen  Kunstgriff*4  der  Natur  darin  zu 
nnden,  dass  sie  im  Kleinen  wie  im  Grossen, 
im  nnorganischen  wie  im  organischen  Ge- 
biete  die  ganze  Mannigfaltigkeit  ihrer  Er- 
scheinungen  durch  Attraction  und  Repulsion, 
duTch  die  entgegengesetzten  Krafte  der  An- 
ziehung  und  Zurtlckstossung  zu  erreichen. 
Nicht  mechanisch-atomistisch,  wie  Lesage  die 
Natur  erkiart  hatte,  sondern  dynamisch  soil 
dieselbe  erkiart  werden,  und  die  Chemie 
gilt  ihm  als  augenffcllige  empirische  Wider- 
legnng  der  mechanischen  Naturansicbt.  An 
die  „Ideen44  schloss  sich  die  Schrift  „Von 
d e r \V  e 1 1 s e e 1 e 44  (1798)  an,  worin  unter  dem 
Einflusse  Hdlderlin’scher  Anschauungen,  die 
Welt  in  poCtisch  - phantasievoller  Weise  als 
ein  Organismus  aufgefasst  wird  und  zu  einem 
aitcsten  und  heiligstcn  Naturglauben  zurtlck- 
gekehrt  werden  soil.  Von  den  Kant’schen 
Bestimmnngen  fiber  das  Wesen  des  Orga- 
nischen aii8geliend,  fasst  Schelling  gerade 
wie  Goethe,  das  Leben  als  das  Wesentliche 
aller  Dinge  und  als  das  Band  der  orga- 
nischen und  unorganischen  Natur.  Die 
Welt  gilt  ihm  als  die  thatige  Einheit  eines 
positivcn  und  eines  negativen  Prinzips,  und 
diese  beiden  streitenden  Krafte  zusammen- 


gefasst  oder  im  Conflict  vorgestellt,  fllhren 
auf  den  BegrifF  eines  organisirenden,  die 
Welt  zum  System  bildenden  Prinzips  oder 
einer  Weltseele. 

Nachdem  der  23jahrige  Schelling  im 
Sommer  1798  als  unbesoldeter  ausserordent- 
licher  Professor  der  Philosophic  nach  Jena 
gegangen  war,  lernte  er  die  Romantiker 
Novalis  und  Friedrich  und  August  Wilhelm 
Schlegel  kennen.  In  seiner  akademischen 
Antrittsvorlesung  sprach  er  von  der  Idee 
einer  Naturphilosophie,  von  der  Notlnvendig- 
keit,  die  Natur  aus  der  Einheit  zu  begreifen, 
und  von  dem  Licht,  welches  sie  liber  alle 
Gegenstande  werfen  wtlrde.  Er  war  erfdllt 
von  dem  Gedanken,  dass  der  Weg  von  der 
Natur  zum  Geiste  ebenso  mOglich  sein  mtlsse, 
wie  der  umgekehrte,  den  Fichte  eingeschlagen 
hatte.  Durch  diese  erste  Vorlesung  gewann 
Schelling  die  Freundschaft  des  nur  zwei 
Jahre  altern  Henrik  Steffens,  welcher 
damals  in  Jena  studirte  und  ihm  sein  Leben 
lang  Treue  bewahrt  hat.  Im  Winter  1798 — 99 
las  der  Fichte’sche  Naturphilosoph  vor  etwa 
40  ZuhOrern,  deren  Zahl  in  spatern  Semestern 
bis  auf  200  stieg.  Die  kaum  fertigen  Ent- 
wtlrfe  seiner  Vorlesungen  trug  er  auf  das 
Katheder  und  sttlckweise  in  die  Druckerei, 
und  der  ganze  Nothbau  eines  naturphilo- 
sophischen  Systems  erschien  „zum  Behuf 
seiner  Vorlesungen4*  auf  Ostern  1799  unter 
dem  Titel:  „Erster  Entwurf  eines 
Systems  der  Naturphilosophie**  und 
unmittelbar  darauf  folgte  eine  fllnf  Bogen 
staTke  „Einleitung  zu  seinem  Entwurf 
eines  Systems  der  Naturphilosophie 
oder  fiber  den  Begriff  der  specnla- 
tiven  Phy sik  und  die  innere  Organi- 
sation eines  Systems  dieser  Wissen- 
schaft“  (1799),  worin  znnkchst  dargethan 
werden  sollte,  was  ihm  speculative  Physik 
oder  Naturphilosophie  bedeute  und  wie  sich 
dieselbe  von  der  empirischen  Physik  unter- 
scheide.  Der  Grundgedanke  der  naturpliilo- 
sopliischen  Anschauungen  Schelling’s  ist  der 
bereits  in  der  Schrift  „Von  der  Weltseele  “ 
durchgefUhrte  Satz,  dass  die  Natur  in  ihren 
ursprtlnglichen  Productiouen  organisch  ist 
und  sich  als  organisirende  Thtttigkeit  die  Be- 
dingungen  der  anorganischen  Natur  selbst 
hervorbringt , um  nun  in  der  Wechselbe- 
stimmung  des  Organischen  und  Unorganischen 
den  Process  des  allgemeinen  Lebeus  zu  voll- 
enden.  Das  in  der  W irklichkeit  spkter  Hervor- 
tretende  (Leben  und  Geist)  ist  ideell  das 
Frtlhere  und  ursprtlnglich  zum  Grunde 
Liegende.  Die  Intelligenz  ist  auf  doppelte 
Art,  entweder  blind  und  bewusstlos  wirkend, 
oder  frei  und  mit  Bewusstsein  thatig.  Diescn 
Gegensatz  hebt  die  Philosophic  dadurch  auf, 
dass  sie  die  bewusstlose  Thtttigkeit  als  ur- 
sprflnglich  identisch  mit  dem  Bewusstsein 
und  gleichsam  aus  einer  und  derselben  Wurzel 
mit  diesem  entsprossen  annimmt.  Unmittel- 
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bar  nachweisbar  zeigt  sich  diese  Identitiit 
in  der  zugleich  bewussten  und  bewusstlosen 
Thatigkeit  des  Genies,  mittelbar  und  ausser  dem 
Bewusstsein  in  den  Naturproducten,  sofern 
in  ihnen  alien  die  vollkommenste  Ver- 
schmelzung  des  Ideellen  mit  dem  Reellen 
wahrgenommen  wird.  Da  aber  danach  die 
Natur  nur  der  sichtbare  Organismus  des 
Geistes  ist,  so  kann  sie  Nichts  anders,  als 
nur  das  Regel-  und  Zweckmassige  hcrvor- 
bringen.  Daraus  folgt,  dass  sich  auch  in 
der  als  selbstandig  und  reell  gedachtcn  Natur 
der  Ursprung  solcher  regel-  und  zweck- 
miissigen  Producte  als  nothwendig  muss 
nachweisen  lassen,  dass  also  das  Ideelle 
auch  hier  wiederum  aus  dem  Reellen  ent- 
springen  und  aus  ihm  erklart  werden  muss. 
Und  dies  eben  ist  die  Aufgabe  der  Natur- 
philosophie  oder  der  Naturwissenschaft  im 
strengsten  Sinne  des  Wortes.  Man  kann 
aber  nur  von  solchen  Objecten  wissen,  von 
welchen  man  die  Prinzipien  ihrer  Mdglichkeit 
einsieht.  Da  nun  die  letzten  Ursachen  der 
Naturerscheinungen  selbst  nicht  mchr  er- 
8cheinen,  so  muss  man  entweder  darauf  ver- 
zichten,  sie  je  einzusehen,  oder  man  muss 
sie  schleckthin  in  die  Natur  kineinlegen. 
Es  muss  angenommen  werden,  dass  die 
Natur,  als  Inbegriff  der  Erscheinungen,  nicht 
bios  Product,  sondern  zugleich  productiv 
sei.  Das  Schweben  der  Natur  zwischen 
Productivitat  und  Product  muss  nothwendig 
als  cine  Duplicitat  der  Prinzipien  erscheinen. 
Diese  absolute  Voraussetzung,  welche  von 
nns  gemacht  wird,  muss  ihre  Nothwendigkeit 
in  sich  selbst  tragen,  ilberdies  aber  auf  eine 
erapirische  Probe  gebracht  werden;  denn 
wofern  nicht  alle  Naturerscheinungen  aus 
ihr  sich  ableiten  lassen,  so  wftre  die  Voraus- 
setzung eben  dadurch  als  falsch  erklart. 
Durch  Ableitung  aller  Naturerscheinungen 
aus  dieser  einen  Voraussetzung  verwandelt 
sich  dann  aber  unsere  Wissenschaft  in  eine 
Construction  der  Natur  selbst.  Was  Gegen- 
stand  der  Philosophic  sein  soli,  muss  als 
schlechthin  unbedingt  angesehen  werden. 
Das  Unbedingte  kann  aber  nicht  in  irgend 
einem  einzelnen  Dinge  gesucht  werden,  son- 
dern ist  das  Sein  selbst,  welches  in  keinem 
cndlichen  Producte  sich  ganz  darstellt  und 
wovon  alles  Einzelne  nur  gleichsam  ein  be- 
sonderer  Abdrnck  ist.  Es  ware  daher  un- 
mdglich,  die  Natur  oder  den  Inbegriff  alles 
Seins  als  ein  Unbedingtes  anzusehen,  wenn 
nicht  im  Begriffe  des  Seins  selbst  die  ver- 
borgene  Spur  der  Freiheit  anzutreffen  ware. 
Darum  behaupten  wir,  alles  Einzelne  in  der 
Natur  sei  nur  eine  Form  des  Seins,  das 
Sein  selbst  aber  sei  absolute  Thatigkeit. 
Die  Natur  ist  ursprtinglich  nur  Produc- 
tivitat;  dass  dagegen  die  Evolution  der  Natur 
mit  endlicher  Geschwindigkeit  geschehc  und 
so  Object  der  Anschaunng  werde,  ist  nicht 
denkbar  ohne  ein  ursprUngliches  Gchemmt- 


sein  der  Productivitat.  1st  aber  die  Natur 
absolute  Productivitat,  so  kann  der  Grand 
dieses  Gehemmtseins  nicht  ausser  ihr  liegen, 
sondern  sie  ist  ursprtinglich  schon  Product 
und  productiv  zugleich.  Damit  aus  einer 
unenalichen  productiven  Thatigkeit  eine 
reelle  werde,  mnss  sie  gehemmt,  zuriick- 
gehalten  werden.  Da  aber  die  Thatigkeit 
eine  ursprtinglich  unendliche  ist,  so  kann 
es,  auch  wenn  sie  gehemmt  wird,  nicht  zn 
endlichen  Producten  kommen;  und  wenn  es 
zu  solchen  kommt,  kdnnen  es  bios  Schein- 

Sroducte  sein,  d.  h.  in  jedem  einzelnen  Pro- 
ucte  muss  wieder  die  Tendenz  zur  unend - 
lichen  Entwickelung  liegen,  jedes  Product 
wieder  in  Producte  zerfallen  kdnnen  und 
in  keinem  derselben  kann  die  Natur  zur 
Ruhe  kommen.  In  jedem  Punkte  der  Evo- 
lution ist  die  Natur  noch  unendlich,  und  in 
jedem  liegt  der  Keim  des  Universums,  der 
Trieb  einer  unendlichen  Entwickelung:  das 
Product  erscheint  als  in  unendlicher  Meta- 
morphose begriffen.  Obgleich  die  erschei- 
nenue  Natur  nur  successiv  und  in  ftir  uns 
cndlosen  Entwickelungen  gebiert,  was  in 
der  wahren  Natur  zumal  und  auf  ewige 
Weise  ist;  so  ist  doch  in  der  Natur  das 
ganze  Absolute  erkennbar.  Da  das  Product 
fortgehend  thatig  ist , so  reproducirt  es  nicht 
nur  sich  selbst  als  Individuum,  sondern  zu- 
gleich sich  selbst  der  Gattung  nach  in's  Un- 
endliche. Der  Natur  ist  das  Individuelle 
zuwider,  sie  verlangt  nach  dem  Absoluten 
und  ist  continuirlich  bestrebt,  es  darzustellen! 
Die  individuellen  Punkte,  bei  welchen  ihre 
Thatigkeit  stille  steht,  kdnnen  nur  als  miss- 
lungene  Versuche,  das  Absolute  darzustellen, 
angesehen  werden.  Das  Individuum  ist  Mittel, 
die  Gattung  Zweck  der  Natur.  Es  kann  in 
der  Natur  nichts  Individuelles  bestehen 
bleiben,  der  allgemeine  Organismus  wirkt 
absolut  assimilirend;  keine  individuelle  Natur 
kann  als  solche  sich  behaupten,  ohne  darauf 
auszugehen,  Alles  sich  zu  assimiliren,  Alles 
in  die  Sphare  ihrer  Thatigkeit  einzubegreifen. 
Die  drei  Grundfunctionen  des  Organ  ischen 
sind  der  Bildungstrieb  oder  die  Reproductions- 
kraft,  die  Irritabilitat  oder  Erregbarkeit  and 
die  Sensibilitat  oder  die  Empfindungsfthig- 
keik  Den  Gegensatz  gegen  die  organiscne 
Natur  bildet  die  unorganische,  deren  Dasein 
und  Wesen  durch  das  Dasein  und  Wesen 
der  organischen  bedingt  ist  In  der  unor- 
anischen  Natur  ist  nicht  die  Gattung,  son- 
era  nur  das  Individuelle  fixirt;  es  findet 
sich  in  ihr  eine  Mannigfaltigkeit  der  Materien, 
aber  zwischen  diesen  ein  blosses  Neben- 
und  Aussereinander.  Die  unorganische  Natur 
ist  blosse  Masse,  die  durch  Schwerkraft  xu- 
sammengehalten  wird.  Ihre  aufsteigenden 
Stufen  sind  der  chemische  Prozess,  die 
Elektricitat  und  der  allgemeine  Magnetismas. 
Organische  und  unorganische  Natur  sind 
mit  einandcr  verbunden  durch  eine  letste 
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Ursache,  die  aligemeine  Seele  der  Natur, 
welche  die  erste  Ursache  aller  Veranderungeu 
in  der  unorgan ischen  und  den  letzten  Grund 
aller  Thatigkeit  in  der  organischen  Natur 
enthalt.  Die  todten  und  bewusstlosen  Pro- 
ducte  der  Natur  sind  nur  misslnngene  Ver- 
suche  der  Natur,  sich  selbst  zu  reflection, 
die  sogenannte  todte  Natur  aber  tlberhaupt 
eine  unreife  Intelligenz,  daher  in  ihren  Pha- 
nomcnen  noch  bewusstlos  schon  der  intelli- 
gente  Charakter  durchblickt  Das  hdchste 
Ziel,  sich  selbst  ganz  Gegenstand  zu  warden, 
crreicht  die  Natur  erst  durch  die  hbchste 
und  letztc  Reflexion,  welche  Nichts  anders 
als  der  Menscli  oder,  allgeraeiner  ausge- 
drtlckt,  das  ist , was  wir  Vernunft  nennen, 
durch  welche  die  Natur  erst  vollstandig  in 
sich  zurflckkehrt.  Alle  Philosophic  muss 
darauf  ausgehen,  entweder  aus  der  Natur 
eine  Intelligenz,  oder  aus  der  Intelligenz 
eine  Natur  zu  machen.  — 

In  den  Osterferien  1799 , wahrend  welchcr 
Schelling’s  „ Entwurfeines  Systems  derNatur- 
philosophie"  und  die  „Einleitung“  zu  dem- 
selben  erschienen,  hatte  Fichte  in  Folge 
der  gegen  ihn  erhobenen  Anklage  wegen 
Athcismus  und  seines  dabei  beooachteten 
unklugen  Verhaltens  seine  Dienstcntlassung 
in  Jena  erhalten  und  ging  nacli  Berlin. 
Nur  ein  einziges  Semester  hatte  Schelling 
neben  Fiehte  in  Jena  gelehrt.  Er  ging  jetzt 
daran , das  der  Naturphilosophie  gegenflber- 
gestellte  System  der  Transscendentalphilo- 
sophie  fflr  den  Vortrag  auf  dem  Katheder 
und  fflr  den  Druck  auszuarbeiten.  Dasselbe 
erschien  zur  Ostermesse  1800  unter  dem 
Titel: „System  des  transscendentalen 
Idealism u s“  und  wurde  von  Jean  Paul 
(Friedrich  Richter)  in  cinera  Brief  an  Jacobi 
fflr  ein  Meisterstflck  von  Scharfsinn  erklRrt. 
Es  nimmt  in  der  That,  was  die  Vollendung 
in  der  Form,  den  leichten  Floss  der  Sprache, 
die  Reinlichkeit,  Klarheit  und  Anschaulich- 
keit  der  Sprache  betriffit,  unter  Schelling’s 
bisherigen  Arbeiten  den  ersten  Platz  ein. 
Sachlich  war  es  indessen  nichts  weiter,  als 
ein  Commentar  zur  „Wissenschaftslehre“ 
Fichte’s,  wodurch  nach  Schelling’s  Meinung 
der  tran8scendentale  Idealism  us  zu  dem  er- 
weitert  werden  sollte,  was  sein  eigentlicher 
Zweck  sci,  niimlich  zu  einem  System  des  ge- 
sammten  Wissens,  worin  die  gesammte  Philo- 
sophic als  fortgehende  Geschichte  des  Selbst- 
bewusstseins  erscheint.  Das  Eigenthtimlichc 
des  transscendentalen  Idealismus  besteht  darin, 
dass  er  in  die  Nothwendigkeit  versetzt,  alles 
Wissen  gleicbsam  von  vorn  entstehen  zu 
lassen.  Darum  geht  die  Transscendental- 
plulosopliie  vom  Subjectiven  aus  und  fragt, 
wie  ein  Objectives  hinzukomme,  das  mit  ilirn 
tlbereinstimmt.  Da  ihr  das  Subjective  das 
Erste  und  der  einzige  Erkiarungsgrund  alles 
Andern  ist,  so  beginnt  sic  nothwendig  mit 
dem  allgemeinen  Zweifel  an  der  Realitat 
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alles  Objectiven,  mit  dem  absoluten  Skepticis 
mus,  welcher  scblechthin  gegen  das  Grnnd- 
vorurtheil  gerichtct  ist.  auf  welches  sich  alle 
andern  Vorurtheile  reauciren,  dass  es  niim- 
lich Dinge  ansser  uns  gebe.  Im  transsccnden- 
talen  Wissen  verschwindet  fiber  dem  Acte 
des  Wissens  selbst  das  Object  des  Wissens 
als  solches;  das  transscendentale  Wissen  ist 
ein  Wissen  des  Wissens , sofern  es  rein 
subjecti v ist.  Theoretische  Philosophic  ist 
Idealismus;  denn  sie  hat  zu  erklaren,  wie 
die  Begrenztheit,  die  ursprflnglich  nur  fflr 
das  freie  Handeln  existirt,  Begrenztheit  fiir 
das  Wissen  werde;  praktische  Philosophic 
ist  Realismus,  denn  sie  hat  zu  erkliiren,  wie 
die  Begrenztheit,  die  eine  bios  subjective  ist, 
obiectiv  werde.  Tlieoretisch  verhalt  sich  das 
Ich,  indem  es  sich  durch  Andcres  bestimmt 
findet;  praktisch  verhalt  cs  sich,  indem  es 
Anderes  durch  sich  selbst  setzt  und  Objectives 
hervorbringt.  Geht  uns  nun  aber  fiber  der 
theoretischen  Gewissheit  die  praktische,.  fiber 
der  praktischen  die  theoretische  verloren, 
so  muss  dieser  Widerspruch  aufgelbst  werden 
durch  Beantwortung  der  Frage,  wie  die  Vor- 
stellungen  zugleich  als  nach  den  Gegen- 
standen  sich  richtend  und  umgekehrt  die 
Gegenstande  als  nach  den  Vorstellungen  sich 
richtend  gedacht  werden  konnen.  Dieses 
Problem  kann  nur  in  einer  Philosophic  auf- 
geldst  werden,  welche  zugleich  tlieoretisch 
und  praktisch  ist  und  zwischen  der  reellen 
und  ideellen  Welt  eine  vorherbestimmte 
Harmonic  nachweist,  wonach  dieselbe  Thatig- 
keit, welche  im  freien  Wollen  und  Handeln 
mit  Bewusstsein  productiv  ist,  im  Hervor- 
bringen  der  objectiven  Welt  ohne  Bewusst- 
sein productiv  ist.  Der  gesuchte  Vereinigungs- 
punkt  der  theoretischen  und  praktischen 
Philosophic  ist  die  Philosophic  der  Natur- 
zweeke  und  die  Theologie.  Aber  diese 
Identitat  muss  aucli  im  Ich  selbst  nachge- 
wiesen  und  hicr  jene  zugleich  bewnsste  und 
bewusstlose  Thatigkeit  aufgezcigt  werden, 
die  keinc  anderc  als  die  asthctische  ist.  Der 
Schlus8stein  der  Philosophic  ist  darum  die 
Philosophie  der  Kunst.  Darnit  ist  die  Ein- 
theilung  der  Transscendentalphilosophie  ge- 
eben,  bei  deren  Darstellung  jedoch  Schelling 
er  theoretischen  Philosophie  einen  grbssern 
Raum  giebt,  als  den  drei  andern  Theilen  zu- 
8ammcngenommen. 

Im  System  der  theoretischen  Philo- 
sophie wird  vom  Begriff  des  Ich  ausge- 
gangen.  Ein  Wissen,  zu  dem  ich  nur  durch 
ein  anderes  Wissen  gelangen  kann,  ist  ein 
bedingtes  Wissen;  das  Ich  ist  das  Unbedingte, 
weil  cs  schlechterdings  nicht  Ding,  nicht 
Saclie  werden  kann.  Dieses  Wissen  ist  ein 
absolut  freies,  wozu  nicht  Beweise.  Schlflsse 
und  Vermittelung  von  BegrifFen  fflhren,  also 
ein  Anschauen,  welches  als  ein  sich  selbst 
znm  Object  habendes  Produciren  nicht  sinn- 
liche,  sondern  intellcctuclle  Anschauung  und 
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das  eigentliche  Organ  alles  transscendentalen 
Denkens  ist  Alles  vorgebliche  Nichtver- 
steben  dieses  Philosopliirens  hat  seinen  Grund 
in  dem  Mangel  dieses  Organs.  Das  Ich  der 
intelleetuellen  Anschauung  ist  nicht  der 
blosse  Ausdruck  der  Individualit&t , sondern 
das  absolute  Ich,  der  ewige,  in  keiner  Zeit 
begriffene  Act  des  Selbstbewusstseins.  welcher 
alien  Dingen  das  Dasein  giebt  und  aie  ganze 
Unendlichkeit  filllt.  Das  letzte  Ziel  des 
endlichen  Ich  ist  Erweiterung  bis  zur  Identit&t 
mit  dem  unendlichen  Ich.  Nur  im  endlichen 
Ich  ist  Einheit  des  Bewusstseins  oder  Per- 
sdnlichkeit,  deren  Vernichtung  das  letzte 
Ziel  alles  Strebens  ist.  So  liegt  das  alien 
Geistern  Gemeinsame  ausserhalb  der  Sphere 
der  Individualitfit  im  Unermesslichen , Ab- 
soluten.  Was  dagegen  Geist  von  Geist  seheidet, 
ist  das  individualisirende  Prinzip  in  jedem. 
Die  nach  Aussen  gehende,  ihrer  Natur  nach 
unendliche,  begrenzbare,  reelle  Thatigkeit  ist 
das  Objective  im  Ich;  die  auf  das  Ich  zurfick- 
gehende,  subjective,  ideelle  Thatigkeit  ist 
Nichts  anders,  ala  das  Streben,  sich  in  jener 
Unendlichkeit  anzuschauen.  Das  Ich  des 
Selbstbewusstseins  ist  selbst  dieser  Streit  ent- 
gegengesetzter  Richtungen,  der  nicht  in  einer 
einzelnen  Ilandlung,  sondern  nur  in  einer 
unendlichen  Reihe  von  Handlungen  ver- 
einigt  werden  kann.  Die  Transscendental- 
philosophie  ist  Nichts  anders,  als  ein  be- 
standiges  Potenziren  des  Ich;  ihre  ganze 
Methode  besteht  darin,  das  Ich  von  einer 
Stufe  der  Setbstanschauung  bis  dahin  zu 
fllhren,  wo  es  mit  alien  den  Bestimmungen 
gesetzt  wird,  die  im  freien  nnd  bewussten 
Act  des  Selbstbewusstseins  enthalten  sind. 
Die  hauptsachlichsten  Epochen  und  Stationen 
in  der  Geschichte  des  Selbstbewusstseins  sind 
folgende:  das  Selbstanschauen  des  Ich  in  der 
Begrenztheit  heisst  das  Empfinden.  Als 
empfindend  schaut  das  Ich  sich  selbst  an, 
indem  in  ihm  eine  tiber  die  Thatigkeit  liinaus- 
gehende  Thatigkeit  ist.  Erst  die  productive 
Anschauung  setzt  die  ursprtingliche  Grenze 
in  die  ideelle  Thatigkeit  und  ist  der  erste 
Schritt  des  Ich  zur  Intelligenz.  Wie  das 
Ich,  urn  empfindend  zu  werden  ftlr  sich  selbst, 
fiber  das  ursprfinglich  Empfundene  hinaus- 
streben  muss,  ebenso  muss  es,  um  producirend 
zu  sein  ffir  sich  selbst,  fiber  jeaes  Product 
hinausstreben.  Die  Anschauung  bringt  die 
Materie  hervor.  Die  zweite  Epoche  in  der 
Geschichte  des  Selbstbewusstseins  geht  von 
der  productiven  Anschauung  bis  zur  Re- 
flexion. Die  Anschauung,  die  fiber  die 
Grenze  hinausgeht,  geht  zugleich  fiber  das 
Ich  selbst  hinaus  und  erscheint  insofern  als 
fiussere  Anschauung.  Die  einfache  an- 
schauende  Thatigkeit  bleibt  innerhalb  des 
Ich  und  kann  insofern  innere  Anschauung 
heissen.  Alle  Anschauung  ist  in  ihrem 
Prinzip  intcllectnell,  daher  die  objective  Welt 
nur  die  unter  Schranken  erscheinende  in- 


tellectuelle  Welt.  Im  Selbstgeffihl  wild  der 
innere  Sinn,  d.  h.  die  mit  Bewusstsein  ver- 
bundene  Empfindung  sich  selbst  zum  Object 
Daraus  werden  dann  die  Begriffe  Zeit  und 
Raum  abgeleitet  Die  dritte  Station  geht  von 
der  Reflexion  bis  zum  absoluten  VV  il lens- 
act.  Als  die  erste  Bedingung  der  Reflexion 
erscheint  die  Abstraction.  Solange  die  Ib- 
telligenz  Nichts  von  ihrem  Handeln  ver- 
schiedenes  ist,  kann  auch  kein  Bewusstsein 
derselben  stattfinden.  Durch  diese  Abstraction 
erscheint  das  Produciren  als  ein  Producirtes. 
Da  das  Ich  nicht  ein  von  seinem  Handeln 
verschiedenes  Substrat  ist,  so  sind  die  Be- 
griffe  nicht  der  Intelligenz  eingepflanzt 
sondern  sie  sind  die  Intelligenz  selbst,  und 
das  Ich  erhebt  sich  in  der  hochsten  Ab- 
straction ffir  sich  selbst  absolut  fiber  das 
Object  und  erkennt  sich  damit  als  Intelligenz. 
Da  nun  aber  diese  Handlung  der  hdchsten 
Abstraction,  eben  weil  sie  absolut  ist,  aus 
keiner  andern  in  der  Intelligenz  mehr  er- 
klarbar  ist;  so  reisst  hier  die  Kette  der 
theoretischen  Philosophic  ab,  und  es  bleibt 
nur  die  absolute  Foraerung  ttbrig,  dass  eine 
Handlung  in  der  Intelligenz  vorkommen  solL 
Damit  aber  wird  das  Gebiet  der  prak- 
tischen  Philosophic  betreten,  in  welcher 
das  Ich  nicht  mehr  anschauend,  sondern  mit 
Bewusstsein  producirend  ist. 

Der  Anfang  des  Bewusstseins  oder  die 
absolute  Abstraction  ist  nur  erkl&rbar  aus 
einem  Selbstbestimmen  oder  Handeln  der 
Intelligenz  auf  sich  selbst,  welches  Wollen 
heisst.  Nur  durch  das  Medium  des  Wollens 
wird  sich  die  Intelligenz  als  producirendes 
Ich  selbst  Object  Der  Act  der  Selbst- 
bestimmung  oder  das  freie  Handeln  der  In- 
telligenz auf  sich  selbst  ist  nur  erkUxbar 
aus  dem  bestimmten  Handeln  einer  Intelligenz 
ausser  ilir,  aus  einer  vorherbestimmten  Har- 
monic oder  Wechselwirkung  zwischen  vex- 
schiedenen  Intelligenzeu.  Indem  ich  mich 
durch  andere  Intelligenzeu  in  meinem  freien 
Handeln  eingeschrfinkt  anschaue,  ist  ein  freies 
Nichthandeln  vor  der  Freiheit  als  moglich  zu 
denken.  Die  durch  meine  Individualitat  ge- 
setzte  Passivitat  ist  Bedingung  der  Actiritit, 
welche  ich  ausser  mir  anschaue.  In  den 
Einwirkungen  der  andern  Intelligenxen  auf 
mich  erblicke  ich  Nichts  anders,  als  die  ur- 
sprfinglichen  Schranken  meiner  Individuality, 
und  ich  muss  diese  andern  Intelligenzen  als 
unabh&ngig  existirend  anerkennen.  Nor  da- 
durch,  dass  Intelligenzen  ausser  mir  sind, 
wird  mir  die  Welt  ttberhaupt  objectiv;  denn 
nur  Einwirkungen  von  Intelligenxen  auf  die 
Sinnenwelt  zwingen  mich,  etwas  als  absolut 
objectiv  anzunehmen.  So  sind  ftlr  das  In- 
dividuum  die  andern  Intelligenzen  gletehsam 
die  ewigen  Trfiger  des  Universums,  und  ao- 
viel  Intelligenzen,  ebensoviel  unzerstGrbare 
Spiegel  der  objectiven  Welt  Aber  wodoreb 
wird  dem  Ich  das  Wollen  wieder  objectiv V 
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Im  Wollen  sind  wir  gezwungen,  bestimmtc 
Objecte  darzustellen.  In  dem  Schweben 
zwischen  Unendlichkeitund  Endlichkeit  bringt 
die  ThStigkeit  der  Einbildungskraft  im  Dienste 
der  Freiheit  die  Ideen  hervor,  die  somit  Pro- 
dncte  der  Einbildungskraft  sind.  Das  reine 
Selbstbestimmen  kann  nicht  zum  Bewnsstsein 
kommen  ohne  seine  Entgegensetzung  gegen 
das,  was  der  Naturtrieb  verlangt.  Beide 
Handlungen,  sowokl  die  durch  den  innern 
Wiilen  gebotene,  als  auch  die  durch  den 
Naturtrieb  verlangte,  mtissen  im  Bewusst- 
sein  als  gleich  mdglich  vorkommen.  Ein 
Handeln  aber,  wodurch  dem  Ich  das  ganze 
Wollen  zum  Object  wird,  ist  nicht  ohne  ein 
Selbstbestimmendes,  welches  ebenso  fiber  die 
subjective  oder  ideelle,  wie  liber  die  objective 
oder  reelle  Thfttigkeit  im  Wollen  erhaben 
ist  Der  reine  Wille  kann  dem  Ich  nicht 
zum  Object  werden,  ohne  zugleich  ein  iiusseres 
Object  zu  haben,  ohne  also  die  Aussenwelt 
mit  sich  zu  identificiren.  Diese  Identit&t  des 
vom  Wollen  Unabhftngigen  mit  dem  Wollen 
selbst  wird  im  Begriffe  der  GlUckseligkeit 

Sidacht  Als  Object  des  Naturtriebs  soil  die 
iQckseligkeit  ein  und  dasselbe  sein  mit  dem 
reinen  Wiilen  selbst,  die  Identit&t  der  Anssen- 
welt  mit  dem  reinen  Wiilen.  Dieser  in  der 
Anssenwelt  herrschende  reine  Wille  ist  das 
einzige  und  hdchste  Gut.  Der  Erfolg  meiner 
Handlungen  ist  nioht  von  mir,  sondern  vom 
Wiilen  aller  Uebrigen  abh&ngig,  und  ich  ver- 
mag  Nichts  zu  dem  letzten  Zweck  meiner 
Handlungen,  wenn  nicht  alle  Uebrigen  den- 
selben  Zweck  wollen.  Als  Bedingung  zur 
Erreichung  jenes  Zwecks  wird  eine  mora- 
lische  Weltordnung  erfordert;  denn  der 
iussere  Erfolg  der  Handlungen  muss  durch 
ein  Bewusstloses  gesichort  sein,  und  dieses 
kann  nnr  durch  die  Gattung,  d.  h.  in  der 
Geschichte  verwirkliclit  werden  und  kann 
nuT  ein  in  alien  handelnden  Intelligenzen 
Gemeinschaftliches  sein.  Dies  ist  eben  nnr 
die  Intelligenz  an  sich,  durch  welche  die 
objective  Gesetzmkssigkeit  der  Geschichte 
ein  far  allemal  vorherbestiramt  ist.  Dieses 
Hdhere  aber  kann  selber  weder  Subject,  noch 
Object,  auch  nicht  beides  zugleich  sein,  sondern 
nur  die  absolute  Identit&t,  welche  nie  zum 
Bewusstsein  gelangen  kann,  weil  in  ihr  gar 
keine  DuplicitUt  ist.  Dieses  ewig  Unbewusste, 
welches  gleichsam  die  ewige  Sonne  im  Reiche 
der  Gebter,  durch  sein  eignes  ungetrflbtes 
Licht  sich  verbirgt,  ist  zugleich  fUr  alle  In- 
telligenzen  die  unsichtbare  Wurzel,  wo  von 
alle  Intelligenzen  nur  die  Potenzen  sind. 
Erhebt  sich  die  Reflexion  bis  zu  jenem  Ab- 
soluten,  welches  der  gemeinschaftliche  Grund 
der  Harmonie  zwischen  der  Freiheit  und  dem 
Intelligenten  ist,  so  entsteht  uns  das  System 
der  VoTsehung,  d.  h.  Religion  in  der  einzig 
wahren  Bedeutung  des  Wortes.  Hfttte  sich 
jenes  Absolute  in  der  Geschichte  jemals 
wirklich  und  vollstttndig  geoffenbart,  so  w&re 


es  eben  damit  um  die  Erscheinung  der  Frei- 
heit geschehcn  und  das  freie  Ilandcln  wtlrdc 
mit  der  Vorherbestimmung  vollst&ndig  zu- 
8ammeutreffen.  Die  Geschiclite  als  Ganzes  ist 
eine  fortgehende,  allm&lig  sich  cuthilllende 
Offenbarung  des  Absoluten.  Gott  ist  nie; 
denn  wire  er,  so  w&ren  wir  nicht;  aber  er 
offenbart  sich  fortwkhrend ; der  Mensch  ffllirt 
durch  seine  Geschichte  einen  fortgehenden 
Beweis  .vom  Dasein  Gottes,  einen  Beweis, 
der  aber  nur  durch  die  gauze  Geschichte 
vollendet  sein  kann.  In  inrer  blinden  und 
mechanischen  Zweckmiissigkeit  repriisentirt 
die  Natur  eine  ursprllngliche  Identit&t  der 
bewussten  und  bewusstlosen  Thiitigkeit;  aber 
der  letzte  Grund  dieser  Identit&t  wird  nicht 
dem  Ich  objectiv.  Nun  ist  aber  die  Aufgabe 
der  ganzen  Wissenschaft  eben  die,  wie  das 
Ich  selbst  der  ursprfluglichen  Harmonie 
zwischen  Subjectivem  und  Objectivem  bewusst 
werden  konne.  Es  muss  sich  also  in  der 
Intelligenz  selbst  eine  Anschauung  aufzeigen 
lassen,  durch  welche  in  einer  und  derselben 
Erscheinung  das  Ich  filr  sich  selbst  bewusst 
und  bewus8tIos  zugleich  ist.  Diese  An- 
schauung ist  die  Kunstanschauung,  deren 
Product  die  Charaktcre  de9  Naturproducts 
und  des  Freihcitsproducts  in  sich  vereinigt. 
Das  Unbckannte  aber,  welches  hicr  die  ob- 
jective und  die  bewusste  Thiitigkeit  in  un- 
erwartete  Harmonie  setzt,  ist  Nichts  anders, 
als  das  Absolute,  und  so  ist  die  Kunst  die 
einzige  und  ewige  Offenbarung,  die  es  giebt, 
und  das  Wunder,  das  uns  von  der  absoluten 
Realitilt  jenes  Hochsten  flberzcugen  muss, 
welches  nie  selbst  objectiv  wird,  aber  Ursache 
alles  Objectiven  ist.  Darum  ist  die  Kunst 
der  Philosophic  und  dem  Philosophen  das 
Hochstc,  weil  sie  ihm  gleichsam  das  AUer- 
heiligste  bffnet,  wo  in  ewiger  und  ursprttng- 
licher  Vereinigung  gleichsam  in  Einer  Flarame 
brennt,  was  in  der  Natur  und  Geschichte 
gesondert  ist  und  was  im  Leben  und  Handeln 
ebenso,  wie  im  Denken  sich  ewig  fliehen 
muss. 

Gleichzeitig  mit  dem  Systeme  des  trans- 
scendentalen  Idealismus,  zur  Ostermesse  180C) 
trat  auch  Schelling’s  „Zeitschrift  fUr  specu- 
lative Pliysik  “ in’s  Leben,  deren  erstes  und 
zweites  Heft  von  ihm  eine  natnrphilosophischc 
Abhandlung:  „Allgemeine Deduction  des 
dynami8chen  Processes  oder  der  Kate- 
gorien  der  Physik“  brachten,  wiihrend  er 
in  den  „Misccllen‘4  des  zweiten  Hefts  das 
Bruchstflck  cines  Gedichts  zum  Besten  gab, 
welches  seine  Fichtisch-Goethisch-Spinozische 
Weltanschauung  in  poetisch-popuUrer  Form 
zum  Ausdruck  brachte  und  aus  seinem  Nach- 
lasse  zum  ersten  Male  in  dem  Werke  „Aus 
Schelling’s  Leben,  in  Briefen  u (Bd.  L S.  282  fT) 
vollstindig  unter  dem  Titel  „ Epikurisch 
Glaubensbekenntniss  Franz  Widerporstens“ 
verbffentlicht  wurde.  In  der  Welt  (heisst  es 
d&rin)  steckt  ein  Riesengeist, 
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1st  aber  versteinert  mit  alien  Sinnen, 

Kami  nicht  atis  dem  engen  Panzer  heraus, 

Noch  sprcngen  sein  eisern  Kerkcrhans, 

Obgleich  cr  oft  die  Fliigel  regt, 

Sich  gewaltig  debut  und  bewegt. 

In  todten  und  lebendigen  Dingen 

Thut  nacli  Bewusstsein  miichtig  ringen.  . . . 

Die  Kraft,  wodurch  Metalle  sprosscn, 

BUume  im  Friibling  aufgescbossen, 

Sucht  wokl  an  alien  Ecken  und  Enden 
Sich  an’s  Licht  berauszuwenden.  . . . 

Und  hofft  durcb  Drehen  und  durch  Winden, 

Die  recbte  Form  und  Gestalt  zn  linden; 

Und  kampfend  so  mit  Fuss’  und  Hand’ 

Gegen  widrig  Element, 

Lernt  er  im  Kleinen  Ranm  gewinnen, 

Darin  er  zuerst  kommt  zum  Besinnen. 

In  einen  Zwergen  eingescblossen 

Von  scboner  Gestalt  und  geradcm  Sprosscn 

(Hcisst  in  der  Sprache  Menschenkind) 

Der  Kiesengeist  sich  selber  find’t; 

Von  eisernem  Scblaf,  von  langem  Tranm 
Erwacht,  sich  selber  erkennet  kaum, 

Ueber  sick  selbst  gar  selir  verwundert  ist, 

Mdcbt*  alsbald  wieder  mit  alien  Sinnen 
In  die  grosse  Natur  zerrinnen, 

Ist  aber  eintnal  losgerissen, 

Kann  nicht  wieder  zuriickefliessen 
Und  stebt  Zeitlebens  eng  und  klein 
In  der  eignen  grossen  Welt  allein.  . , . 

Weiss  nicht,  dass  er  selber  es  ist. 

Seiner  Abkunft  ganz  vergisst, 

Thut  sicli  mit  Gespenstem  plagen, 

Kdnnt’  also  zu  sich  selber  sagen: 

Ich  bin  der  Gott,  der  die  Welt  im  Busen  hegt, 
Der  Geist,  der  sich  in  Alletn  bewegt. 

Vom  ersten  Ringen  dunkler  Kriifte 
Bis  zum  Erguss  der  ersten  Lebenssafte, 

Wo  Kraft  in  Kraft  und  Stoff  in  Stoff  verquillt, 
Ist  Eine  Kraft,  Ein  Wechselspiel  und  Weben, 
Bin  Trieb  und  Drang  nach  innerm  Leben.  — 

Im  Januar  1801  war  Schelling’s  Lands- 
mann  und  um  ftlnf  Jalire  filterer  Freund  Hegel 
nach  Jena  gekommen,  wo  er  sich  im  Sommer 
als  Privatdocent  habilitirte  und,  in  seinen 
philosophischen  Anschauungen  an  Schelling 
sich  anschliessend,  sich  mit  diesem  im  Jahr 
1801  zur  gemeinsamen  Herausgabe  einer 
Zeitschrift  „Kritisches  Journal  der  Philo- 
sophic “verband,  von  welchemjedoch  1801—2 
nur  sechs  StUcke  erschienen.  Beide  Heraus- 
geber  gaben  ihre  Arbeiten  ohne  Namens- 
unterschrift  und  waren  damit  gewillt,  als  Ein 
Mann  vor  das  philosophische  Publikura  zu 
treten,  indem  sie  sich  im  innersten  Kern 
ihrer  Anschauungen  Eins  wussten.  Doch  waren 
die  meisten  Beitr&ge  aus  Hegel’s  Feder  ge- 
flossen,  indem  Schelling  seit  1802  eine  „Neue 
Zeitschrift  fUr  speculative  Physik  “ herausgab, 
worin  er  im  eignen  Namen  ,.fernere  Dar- 
stellungen**  seines  Systems  nieuerlegte,  nach- 
dem  er  bereits  1801  im  zweiten  Bande  der 
vorausgegangenen  „ Zeitschrift  fUr  speculative 
Physik4*  die  unvollendet  gebliebene  „Dar- 
8tellung  des  Systems  der  Philo  - 
sophie**  verbffentlicht  hatte.  Diese  Dar- 
stellung  sollte  die  beiden  Theile  seines  Systems, 
die  bis  dahin  neben  einandcr  hergclaufen 


waren,  mit  einander  in  Yerbindung  bringen 
und  als  sogenanntes  „Identit&tsay8tein“ 
das  System  als  Ganzes  vorftlhren  und  wurde 
auch  spater  von  ihm  als  die  einzig  authen- 
tische  Darstellung  seiner  Lehre  bezeichnet. 
Der  wesentliche  Inhalt  derselben  fasst  sich 
in  folgenden  S&tzen  znsammen.  Der  Stand- 
punkt  der  Philosophic  ist  der  Standpunkt 
der  Vernunft,  und  ihre  Erkenntniss  ist  eine 
Erkenntniss  der  Dinge,  wie  sie  an  sich,  d.  h. 
wie  sie  in  der  Vernunft  sind.  Ich  nenne 
aber  Vernunft  die  absolute  Vernunft,  sofern 
sie  als  totale  Indifferenz  des  Subjectiven 
und  Objectiven  gedacht  wird.  Ausser  ihr 
ist  Nichts,  in  ihr  ist  Alles.  Es  ist  die  Natur 
der  Philosophic,  alles  Nacheinander  und 
Aussereinanaer , alien  Unterschied  der  Zeit 
und  tiberhaupt  jeden  Unterschied,  den  die 
blosse  Einbildungskraft  in  das  Denken  ein- 
mischt,  vdllig  aufzuheben,  das  Subjective  in 
sich  selbst  zu  vergessen  and  in  den  Dingen 
nur  das  zu  sehen,  wodurch  sie  die  absolute 
Vernunft  ausdrticken.  Es  giebt  keine  Philo- 
sophic, als  vom  Standpunkt  des  Absolnten, 
und  sofern  eben  die  Vernunft  als  die  totale 
Indifferenz  des  Subjectiven  und  Objectiven 
gedacht  wird,  ist  sie  das  Absolute.  Die  Vex- 
nunft  ist  schlechthin  Eine  in  sich  selbst  und 
schlechthin  sich  selbst  gleich.  Das  hochste 
Gesetz  ftir  das  Sein  der  Vernunft  und  (da 
ausser  der  Vernunft  Nichts  ist)  ftir  alles  Sein, 
sofern  es  in  der  Vernunft  begriffen  ist,  ist 
das  Gesetz  der  Identit&t.  Das  einzige 
Sein,  welches  hierdurch  gesetzt  wird,  ist  das 
der  Identit&t  selbst,  wovon  der  Beweis  in  der 
„Wis8enschaftslehre“  gefttbrt  worden  ist. 
Denn  diese  Identit&t  ist  das  einzige,  wovon 
nicht  abstrahirt  werden  kann,  und  das  einzig 
absolut  Gewisse.  Darum  ist  die  einzige  ab- 
solute Erkenntniss  die  der  absoluten  Identit&t, 
zu  deren  Wesen  es  eben  gehdrt,  zu  sein, 
deren  Sein  also  eine  ewige  Wahrheit  ist. 
Mit  dieser  absoluten  Identit&t  ist  die 
Vernunft  sowohl  dera  Sein,  als  dem  Wesen 
nach  Eins.  Die  absolute  Identit&t  ist  schlecht- 
hin unendlich,  so  gewiss  als  sie  ist ; sie  kann 
als  Identit&t  nie  aufgehoben  werden,  weil 
sonst  das  Sein  aufhOren  milsste,  zu  ikrem 
Wesen  zu  gehOren.  Darum  ist  auch  Alles, 
was  ist,  nicht  etwa  Erscheinung  der  absoluten 
Identit&t,  sondern  die  absolute  Identit&t  selbst. 
Dem  Sein  nach  ist  Nichts  entstanden;  Nichts 
ist  darum  auch  an  sich  betrachtet  endlich. 
Die  absolute  Identit&t  oder  das  Unendliche 
treten  nie  aus  sich  heraus.  sondern  Alles, 
was  ist,  ist  die  Unendlichkeit  selber,  ein 
Satz,  den  nur  Spinoza  erkannt,  wenn  auch 
nicht  vollst&ndig  bewiesen  hat.  Was  nnr  zur 
Form  oder  Seinsweise  der  absoluten  Identit&t, 
nicht  aber  zu  ihrem  Wesen  gehbrt,  ist  nicht 
an  sich  gesetzt.  Es  giebt  eine  ursprflngliche 
Erkenntniss  der  absolnten  Identit&t,  welehe 
nur  in  der  absoluten  Identit&t  selbst  ist, 
d.  h.  unmittclbar  aus  ihrem  Sein  folgt,  also 
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zur  ursprflnglichen  Form  ihres  Seins  gehort. 
Die  absolute  Identitat  kann  sich  nicht  un- 
endlich  selbst  erkennen,  ohne  sich  nnendlich 
als  Subject  und  Object  zu  setzen.  Zwischen 
Subject  und  Object  aber  ist  keine  andere, 
als  quantitative  Differenz,  d.  h.  nur  eine 
solche  in  Ansehung  der  Grdsse  des  Seins 
moglich;  dagegen  ist  in  Bezng  auf  die  ab- 
solute Identitat  keine  quantitative  Differenz 
denkbar,  denn  sic  ist  eben  nur  unter  der 
Form  der  absolut  quantitativen  Indifferenz 
des  Subjectiven  und  Objectiven,  und  es  ist 
in  ihr  weder  das  Eine,  noch  das  Andere  zu 
unterscheiden.  Die  quantitative  Differenz  ist 
nur  aus8erhalb  der  absolnten  Identitat  und 
nur  in  Ansehung  des  einzelnen  Seins,  nicht 
in  Ansehung  der  absoluten  Totalitat  mdg- 
lich.  Die  absolute  Identitiit  ist  nur  als  Alles 
oder  als  Universum  selbst,  d.  h.  sie  ist  ab- 
solute Totalitat,  denn  sie  ist  Alles  selber, 
was  ist.  Es  giebt  kein  einzelnes  Sein  oder 
Ding  an  sich;  denn  das  einzige  Ansich  ist 
die  absolute  Identitiit,  die  in  ihrem  untheil- 
haren  Wesen  nur  als  Totalitat  ist,  d.  h.  unter 
keiner  andern  Form , als  der  des  Universums. 
Sie  ist  das,  was  schleclithin  und  in  Allem 
ist  Also  sind  anch  die  Dinge,  die  uns  ver- 
schieden  erscheinen,  nicht  wahrhaft  ver- 
schieden,  sondern  wirklich  Eins,  so  dass  alle 
in  der  Total i tat  die  eine  ungctrtibtc  Identitat 
selbst  darstellen.  Diese  Identitat  ist  nicht 
das  Producirte,  sondern  das  Ursprflngliche ; 
sie  ist  schon  in  Allem,  was  ist;  sie  ist  das 
erste  Sein.  Der  Gegensatz  des  Reellen  und 
Ideellen  erscheint  als  Gegensatz  nur  dem, 
welcher  sich  ausser  der  Indifferenz  befindet 
und  sich  von  der  Totalitat  absondert  und 
ans  dem  absoluten  Schwerpunkte  gewiehen 
ist,  also  die  absolute  Identitat  nicht  selbst 
als  das  Ursprtlngliche  erblickt.  Nichts  Ein- 
zelnes hat  den  Grund  seines  Daseins  in  sicli 
selbst,  sondern  jedes  einzelne  Sein  ist  be- 
stimrot  durch  ein  anderes  einzelnes  Sein  und 
ist  als  solches  eine  bestimmte  Form  des 
Seins  der  absoluten  Identitat,  nicht  aber  ihr 
Sein  selbst,  welches  nur  in  der  Totalitat  ist. 
Die  quantitative  Indifferenz  des  Subjectiven 
nnd  Objectiven  ist  Unendlichkeit,  die  quan- 
titative Differenz  beider  ist  der  Grund  aller 
Endlichkeit.  Alles  Einzelne  ist  zwar  nicht 
absolut,  aber  in  seiner  Art  nnendlich;  denn 
es  ist  in  Bezug  auf  sich  selbst  eine  relative 
Totalitat  Jede  bestimmte  Potenz  bezeichnet 
eine  bestimmte  qualitative  Differenz  der 
Subjectivitat  und  Objectivitat  oder  ein  be- 
stimmtes  Ueberwiegen  derselben  nach  ent- 
fcgengesetzten  Richtungen.  Die  absolute 
Identitat  ist  nur  unter  der  Form  aller  Potenzen ; 
alle  Potenzen  sind  absolut  gleichzeitig.  Die 
erste  relative  Totalitat  ist  die  Materie;  sie 
ist  relative  Totalitat  Uberhaupt  oder  das,  was 
zuerst  gesetzt  wird,  sowie  Potenz  Uberhaupt 
gesetzt  ist  Sie  ist  das  erste  Existirende  und 
ursprflnglich  flflssig.  Alle  Potenzen  sind  der 


Mbglichkeit  nach  in  ihr  enthalten.  Das 
Wesen  der  absoluten  Identitat,  sofern  sie 
unmittelbarer  oder  immanenter  Grand  von 
Realitat  ist,  ist  Kraft,  und  zwar  aussert  sich 
dieselbe  zunachst  als  construirende  oder 
Schwerkraft.  In  ihr  sind  Attraction  und 
Expansion  als  Momente  enthalten , deren 
quantitatives  Setzen  in’s  Unendliche  geht 
In  vollkommenem  Gleichgewichte  befinden  sie 
sich  in  nichts  Einzelnem,  sondern  nur  im 
ganzen  materiellen  Universum,  welches  durch 
einen  ursprUnglichen  Cohasionsprocess  ge- 
bildet  ist.  Die  Cohasion,  als  Function  der 
Lange,  activ  gedacht,  ist  Magnetismus,  und 
die  Materie  in  Bezug  auf  sich  selbst  als 
Ganzes  gedacht,  ist  ein  unendlicher  Magnet. 
Alle  Kflrper  sind  blosse  Metamorphosen  des 
Eisens,  der  Magnetismus  ist  das  Bedingende 
der  Gestaltung.  Cohasionsverminderung,  ab- 
solut betrachtet,  ist  ErwUrmung;  die  Warme 
wird  auf  dieselbe  Weise  geleitet  und  mit- 
getheilt,  wie  die  Elektricitat  Warme  und 
Elektricitatserregung  stehen  in  cinem  nm- 
gekelirten  Verhaltnisse;  der  Warmeleitungs- 
process,  als  Erkaltungsprocess,  ist  ein  elek- 
trischer  Process.  Durch  die  Cohasion  ist  die 
Schwerkraft  als  seiend  gesetzt.  Im  Licht 
ist  die  absolute  Identitat  selbst,  d.  h.  das 
Licht  ist  dieselbe  als  Thatigkeit,  nicht  als 
Kraft.  Die  Warme  ist  eine  blosse  Existenz- 
weise  des  Lichts.  Die  Natur  sucht  im  dyna- 
mischen  Process  wechselseitig  alle  Potenzen 
durcheinander  aufzuheben  und  strebt  also 
nothwendig  zur  absoluten  Indifferenz.  Weder 
durch  Magnetismus,  noch  durch  Elektricitat 
wird  aber  die  Totalitat  des  dynamisehen 
Processes  dargestellt,  sondern  durch  den 
cliemischen  Process,  welcher  jene  beiden  in 
sich  atifnimmt,  durch  beide  vermittelt  wird 
und  mit  dem  Galvanismus  identisch  ist.  Alle 
sogenannten  Qualitaten  der  Materie  sind 
blosse  Potenzen  der  Cohasion;  alle  Materie 
ist  sich  nach  innen  gleich  und  differirt  bios 
durch  den  nach  aussen  gehenden  Pol,  d.  h. 
durch  die  einzelne  Form  der  Existenz.  Durch 
keinen  dynamisehen  Process  kann  in  den 
Kdrper  etwas  kommen,  was  nicht  der  Mog- 
lichkeit  nach  schon  in  ihm  ist;  kein  Ent- 
stehen  im  chemischen  Process  ist  ein  Ent- 
stehen  an  sich,  sondern  blosse  Metamorphose. 
Alle  chemisehe  Zusammensetzung  ist  Dcpoten- 
zirung  der  Materie,  alle  sogenannte  Zerlegung 
ist  eine  Potenzirung  derselben.  Nicht  der 
dynami8che  Process  ist  das  Reelle,  sondern 
die  durch  ihn  gesetzte  relative  dynamische 
Totalitat.  Die  Schwerkraft  wird  als  Form 
der  Existenz  der  absoluten  Identitat,  als  blosse 
Potenz  oder  als  blosser  Pol  gesetzt,  d.  h.  nach 
entgegengesetzten  Richtungen.  Diese  ent- 
gegengesetzten  Pole  sind  in  Ansehung  des 
Ganzen  Pflanze  und  Thier,  in  Ansehung  des 
Einzelnen  die  beiden  Gesclilechter.  Hierans 
erhellt,  dass  das  Totalproduct  der  Organis. 
mus  sei,  dessen  Ursache  die  absolute  Iden- 
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titiit  als  Identit&t  von  Kraft  und  Thatigkcit 
ist.  Die  Ursache,  wodurch  die  Substanz  des 
Organismus  als  Substanz  erhalten  wird,  liegt 
nothweudig  ausser  ihm,  d.  h.  in  der  Natur. 
Dureh  Einschlagen  des  Lichts  in  die  Schwer- 
kraftist  der  Organismus  das  zweite  Existirende 
und  als  solches  ebenso  urspnlnglich,  wie  die 
Materie.  Die  unorganische  Natur  als  solche 
existirt  nicht,  denn  das  einzige  Ansich  dieser 
Potenz  ist  die  Totalitilt,  d.  h.  der  Organis- 
mus; alle  sogenannte  unorganische  Natur  ist 
wirklich  organ  isirt,  und  von  ihr  unterscheidet 
sich  die  organische  Natur  nur  dadurch,  dass 
jede  Stufe  der  Entwickelung,  welche  in  jener 
dureh  eine  Indifferenz  erkennbar  ist,  in  dieser 
durch  relative  DifFerenz,  nilmlich  die  des 
Geschlechts,  bezeichnet  ist.  Die  Weltkdrper 
sind  Organe  der  absoluten  IdentitHt.  Die 
Organisation  jedes  Weltkdrpers  ist  das  heraus- 
ekehrte  Innere  des  Weltkbrpers  selbst  und 
urch  innere  Verwandlung  gebildet.  Das  Ge- 
schlecht,  welches  die  Pflanze  mit  der  Sonne 
verkntlpft,  heftet  umgekehrt  das  Thier  an 
die  Erue,  deren  potenzirtester  Pol  das  Ge- 
hirn  der  Thiere  ist.  Das  Geschlecht  ist  die 
Wurzel  des  Thiers,  die  Blttthe  das  Gehirn 
der  Pflanze.  — 

Als  Freund  Hegel  alsbald  nach  dem  Er- 
scheinen  der  Schelling’schen  „ Darstellung* 
in  einer  Schrift  „ DifFerenz  des  Fichte’schen 
und  Schelling’schen  Systems  der  Philosophic  “ 
(1801)  den  Unterschicd  des  „absoltiten  Iden- 
ti tatssy stems “ vom  „subjectiven  Idealismus“ 
der  Fichte’schen  Wissenschaftslehre  klar, 
prilcis  und  bflndig  dargethan  hatte,  wurde 
dureh  die  Zeitungen  die  Nachricht  verbreitet, 
Schelling  habe  sich  aus  seinem  Vaterlande 
cinen  rUstigen  Vorfechter  geholt  und  time 
dureh  denselben  dem  staunenden  Publikum 
kund,  dass  auch  Fichte  tief  unter  seinen  An- 
sichten  stehe!  Im  Winter  1801 — 2 arbeitete 
Schelling  eine  kleine  dialogische  Schrift 
„Bruno  oder  Uber  das  gdttliche  und 
natflrlichePrinzip  derDinge“  (1802) 
aus,  welche  jedoch  nur  das  erste  Drittel  einer 
von  Schelling  beabsichtigten  dialogischen 
Tritogie  enthielt,  deren  beiden  andern  Theile 
unausgefflhrt  blieben.  Ausgegangen  wird 
von  der  Idee  der  absoluten  Einheit,  als  worm 
alle  Gegensiitze  noch  unmittelbar  Eins  und 
ungetrennt  enthalten  sind  und  welche  als 
Einheit  des  Ideal-  und  Realgrnndes,  des 
Denkens  und  Anschauens,  des  Unendlichen 
und  Endlichen  bezeichnet  wird.  In  dieser 
hOchsten  Einheit  als  der  allervollkommcnsten 
Natur  und  dem  heiligen  Abgrunde,  aus 
welchem  Alles  hervorgeht  und  in  den  Alles 
zurilckkehrt,  schliift  wie  in  einem  unend- 
lichen fruchtbaren  Keime  das  Universum 
mit  dem  Ueberflusse  seiner  Gestalten  und 
der  FUlle  seiner  zeitlich  endloseu  Ent- 
wickelungen  unter  einer  gemcinschaftlichen 
Httlle  noch  ungetrennt  beisamraen.  Alle  in 
dieser  Unendlichkeit  von  Ewigkeit  her  ein- 


begriffenen  Dinge  sind  durch  ihr  Sein  in  den 
Ideen  auch  belebt  und  dadurch  fUliig,  sich 
loszusagen  von  jener  zeitlosen  Unendlichkeit, 
die  bei  dem  Unendlichen  ist,  und  zum  zeit- 
lichen  Dasein  zu  gelangen.  Jedes  Ding, 
mit  dem  relativen  Gegensatze  des  Endlichen 
und  Unendlichen  behaftet,  sondert  sich  von 
der  Allheit  ab,  trflgt  aber  in  dem,  wodurch 
es  beide  Gegensiitze  vereint,  das  Geprdge 
des  Ewigen  an  sich.  So  zieht  das  einzelne 
Ding  die  Idee,  worin  Anschauen  und  Denken 
Eins  sind,  mit  in  die  Zeitlichkeit  herein,  die 
dann  als  das  Reale  erscheint.  Jemehr  das 
Endliche  an  einem  Einzelwesen  von  der 
Natur  des  Unendlichen  hat,  desto  mehr 
niramt  es  auch  von  der  Natur  des  Ganzen 
an,  desto  dauerader  und  in  sich  vollendeter 
erscheint  es  und  nm  so  unbedUrfliger  dessen, 
was  ausser  ihm  ist.  Von  dieser  Art  sind 
die  Gestirne  und  alle  Weltkdrper,  deren 
jeder  das  ganze  Universnm  in  sich  dar- 
zustellen  nicht  nur  bestrebt  ist,  sondern 
wirklich  darstellt,  sodass  sie  selige  Geschopfe 
und  unsterblichc  Gdtter  sind.  In  der  Mitte 
als  SphHren  entzflndete  sich  das  unsterbliche 
Licht,  welches  die  Idee  alter  Dinge  und  der 
Substanz  ist.  Dasjenige  aber,  was  unanf- 
hdrlich  die  DifFerenz  in  die  allgemeine  In- 
differenz  aufnimmt,  ist  die  Schwere.  Das 
Licht  ist  das  gdttliche  oder  wrirkende,  die 
Schwere  das  natflrliche  oder  leidende  Prinzip 
der  Dinge.  Dasjenige  aber,  was  aus  der  Be- 
ziehung  des  Endlichen  auf  das  Unendliche 
und  Ewige  entspringt,  ist  der  Ranm,  als  das 
ewig  ruhende,  nie  bewegte  Bild  der  Ewig- 
keit. Der  Raum  ist  die  absolute  Gleichheit 
der  drei  Dimensionen  Lange,  Breite  und 
Tiefe,  deren  Gerflst  das  auseinander  ge- 
zogene  Bild  der  innern  Vcrhaltnisse  des  Ab- 
soluten ist.  Sofern  das  Ding  bios  die  relative 
Gleichheit  mit  sich  selbst  behauptet,  wird 
ihm  das  Allgemeine  und  das  Besondere  nicht 
anders,  als  wie  die  Linie  dem  Winkel,  roit- 
hin  zum  Dreieck  verbunden.  Sofern  es  da- 
gegen  dem  unendlichen  BegrifFe  der  Dinge 
verknllpft  wird,  kann  ihm  jener  nnr  als  das 
Quadrat  von  ihm  verkntlpft  werden.  Wird 
aber  das  Quadrat  mit  dem,  wovon  es  das 
Quadrat  ist,  vervielfacht , so  entstelit  der 
Wttrfel,  welcher  das  sinnliche  Abbild  der 
Idee  ouer  der  absoluten  Einheit  des  Gegen- 
satzes  oder  der  Einheit  selber  ist  Daher 
wird  dasjenige,  was  wir  an  jedem  Ding  zu 
seiner  Wirklichkeit  erfordern,  dnrch  drei 
Stufen  oder  Potenzen  ausgedrtickt,  sodass 
jegliches  Ding  das  Universum  nach  seiner 
Weise  darstellt.  Die  reale  Dimension  ist 
allein  die  Vemunft,  welche  das  unmittelbarstc 
Abbild  des  Ew'igen  ist.  Vom  unendlichen 
Denken  dagegen  ist  ein  stets  bewegtes,  wde 
frisches,  harraonisch  fliessendes  Bild  die  Zeit, 
welche  in  uns  dem  Selbstbewusstsein  ent- 
spricht.  Die  Seele  ist  ein  Theil  des  unend- 
lich  organischen  Leibes,  der  in  der  Idee  ist 
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Sofern  sich  die  Seele  auf  den  Leib  bezieht, 
ist  8ie  die  Moglichkeit  dessen,  wovon  im 
Lcibe  die  Wirklicbkeit  ausgedrilckt  ist.  Sie 
ist  der  unmittelbare  Begriff  des  Leibes  als 
eines  Dinges;  dagegen  die  Seele,  sofern  sie 
nnendlich  ist,  stellt  sich  als  Moglichkeit  der 
endlichen  Seele  der  Wirklicbkeit  gegen- 
flber.  Das  Zusicbselberkoramen  des  Unend- 
lichen  spricht  sich  in  dem  Begriffe  des  Ich 
ans,  in  welchem  mit  einem  Zauberschlage 
die  Welt  sich  dffnet  Das  Ich  beruht  auf 
dem  zngleich  Unendlich-  und  Endlichsein. 
Auch  die  endlichen  und  erscheinenden  Dinge 
sind  ftir  das  Ich  nur  durch  das  Ich,  da  sie 
in  das  zeitliche  Erkennen  nur  durch  jenes 
Objectivwerden  des  Unendlichen  im  Endlichen 
gelangen.  An  alien  endlichen  Dingen  muss 
der  Ausdruck  des  Unendlichen,  aus  welchem, 
nnd  des  Endlichen,  in  welchem  sie  reflectirt 
werden,  und  des  Dritten  oder  des  Ewigen, 
worin  sie  Eins  sind  (und  welches  freilich  im 
Absolnten  das  Erste  ist)  erkannt  werden.  In 
dem  Wesen  jenes  Einen,  welches  von  allem 
Entgegengesetzten  weder  das  Eine,  noch  das 
Anaere  ist,  werden  wir  den  ewigen  Vater 
aller  Dinge  erkennen,  der  nie  aus  seiner 
Ewigkeit  heraustritt  und  in  einem  und  dem- 
selben  Acte  des  gdttlichen  Erkennens  Un- 
endliches  und  Endiiohes  begreift.  Und  das 
Unendiiche  zwar  ist  der  Geist,  welcher  die 
Einheit  aller  Dinge  ist;  das  Endliche  aber 
an  sich  ist  zwar  gleich  dem  Unendlichen, 
durch  seinen  Willen  aber  ein  leidender  und 
den  Bedingungen  der  Zeit  unterworfener 
Gott.  Diese  drei  sind  Eins  in  einem  Wesen, 
und  auch  das  Endliche  als  solches  ist  gleich- 
wohl  ohne  Zeit  bei  dem  Unendlichen.  Die 
Dreieinigkeit  des  Unendlichen,  Endlichen 
nnd  Ewigen  ist  im  Anschauen  dem  Endlichen, 
im  Denken  dem  Unendlichen,  in  der  Vernunft 
dem  Ewigen  untergeordnet.  Der  Verstand 
bleibt  noth  wendig der  Vernunft  untergeordnet; 
in  der  Vernunft  allcin  gelangt  Alles  zu  der 
gleichen  Einheit  des  Denkens  und  Seins, 
wie  im  Absoluten.  Im  Absoluten  ist  das 
Reale  auch  das  Ideale  und  das  Ideale  auch 
das  Reale;  Wesen  und  Form  werden  nur 
im  Endlichen  unterschieden , im  Absoluten 
sind  sie  Eins.  In  dem  absoluten  Erkennen, 
der  Philosophie  schlechthin,  sind  Denken 
nnd  Sein  nur  der  Potenz  nach,  nicht  aber 
dem  Sein  nach.  Nur  in  einer  intellectuellen 
Anschauung  ist  die  Einheit  des  Denkens  mit 
dem  Sein;  in  der  Wirklicbkeit  ist  sie  immer 
nnr  als  relative  Ichheit.  — 

Im  ersten  und  zweiten  Hefte  der  im  Jahr 
1802  erschienenen  „Neuen  Zeitschrift  ftir 
speculative  Physik*  setzt  Schelling  dieses 
Thema  der  Identitiitslehre  unter  dem  Titel 
wFerncre  Darstellungen  aus  dem 
System  dcrPhilosophie*  fort.  Es  gait, 
urn  in  die  Identitiltsphilosophie  Methode  zu 
bringen,  zuerst  das  Prinzip  der  Philosophie 
nach  Inhalt  und  Form  als  die  Mdglichkeit 


einer  Wissenschaft  im  Absoluten  darzustellen 
und  dann  zu  zeigen,  wie  daraus  ein  Ganzes 
der  Erkenntniss  zu  Stande  komme,  d.  h.  wie 
alle  Dinge  im  Absoluten  construirt  werden 
mdssen.  Es  wird  darum  von  der  hOchsten 
und  absoluten  Erkenntnissart  im  Allgemeinen 
gehandelt,  dann  ein  Beweis  versucnt,  dass 
es  einen  Punkt  gebe,  wo  das  Wissen  um  das 
Absolute  und  das  Absolute  selbst  Eins  sind, 
weiterhin  der  Inhalt  der  Idee  des  Absoluten 
wiederum  erbrtert  und  untersucht,  wie  aus 
dem  schlechthin  identischen  und  durchaus 
einfachen  Wesen  des  Absoluten  der  Stoff 
einer  Wissenschaft,  des  absoluten  Idealismus, 
zu  nehmen  sei,  und  endlich  von  der  absoluten 
Form  gehandelt,  welche  das  Wesen  auf- 
schliesst  und  die  Erkenntniss  mit  dem  Ab- 
soluten selbst  vermitteln  soil.  — Ein  „ System 
der  gesammten  Philosophie  nnd  der  Natur- 
philosophie  insbesondere  “ hatte  Schelling  im 
Jahr  1802  aus  seinen  Jenaer  Collegienheften 
herauszuarbeiten  begonnen,  aber  erst  1804 
und  5 aus  den  WUrzburger  Vorlesungen  voll- 
st&ndig  redigirt,  es  blieb  jedoch  ungedruckt 
und  ist  erst  in  der  Gesammtausgabe  seiner 
Werke  (Bd.  6,  S.  131 — 576)  an  die  Oeffent- 
lichkeit  gelangt  Vielleicht  hielt  er  die  Ver- 
(itfentlichung  deshalb  ftir  tlberfllissig,  weil 
der  zweite  Abschnitt  von  Klein’s  Schrift 
„Beitr&ge  zum  Studium  der  Philosophie  als 
Wissenschaft  des  Alls*  (1805)  ziemlich  voll- 
st&ndig  dasjenige  bietet,  was  in  dieser  nach- 
gelassenen  Darstellung  Schelling’s  enthalten 
ist  Dagegen  erschienen  die  von  ihm  im 
Sommer  1802  gehaltenen  dffentlichen  „Vor- 
lesungen  ttber  dieMethode  des  aka- 
demischen  Studium s“  (1803)  im  Druck. 
Es  sind  ihrer  vierzehn  im  Ganzen,  in  welchen 
zwar  der  eigentliche  Gegenstand,  das  aka- 
deraische  Studium,  nur  beiliiufig  abgefertigt, 
tlber  die  einzelnen  akademischen  Wissen- 
schaften  jedoch  viel  Treffendes  mit  der 
rhetorischen  Leichtigkeit  einer  frischcn, 
anmuthigen  Sprache  und  wirklichen  Form- 
vollendung  gesagt  wird.  Das  einzig  Neue, 
was  diese  Vorlesungen  bieten,  ist  die  histo- 
rische  Construction  des  Christenthums  in  der 
achten  und  die  Anwendung  dieser  Construction 
auf  die  speculative  BegrUndung  der  Theo- 
logie  in  der  neunten  Vorlesung.  Die  zngleich 
historische  und  absolute  Beziehung  der  Theo- 
logic  grtindet  sich  darauf,  dass  im  Christen- 
thume  das  Universum  tiherhaupt  als  Ge- 
schichte,  als  moralisches  Reich  angeschaut 
wird.  In  der  griechischen  Mythologie  wurde 
das  Unendiiche  nur  im  Endlichen  angeschaut 
und  auf  diese  Weise  selbst  der  Endlichkeit 
untergeordnet.  Dagegen  gcht  das  Christcn- 
thurn  unmittelbar  an  sich  selbst  auf  das  Un- 
endiiche, und  wird  in  dieser  Religion  das 
Endliche  nicht  als  Symbol  des  Unendlichen 
zngleich  um  seiner  selbst  willen,  sondern 
nur  als  Allegorie  des  Unendlichen  und  in 
giinzlicher  Unterordnung  unter  dasselbe  ge- 
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dacht.  Da,  wo  das  Unendliche  selbst  end- 
lich  werden  kann,  ist  Polytheismus  mbglich; 
dagegen  da,  wo  das  Unendliche  durch  das 
Endliche  nnr  bedeutet  wird,  bleibt  es  noth- 
wendig  Eins  und  ist  kein  Zugleichsein  g6tt- 
licher  Gestalten  moglich.  In  der  christlichen 
Religion  hat  das  Gdttlichc  anfgehdrt,  sich  in 
der  Natur  zn  offenbaren  und  ist  nur  in  der 
Ge8chichte  erkennbar;  darum  ist  das  Christen- 
thum  seinem  innersten  Geiste  nacli  und  im 
hdchstcn  Sinne  historisch.  In  der  idealen 
Welt,  also  vornehmlich  in  der  Gcschichte, 
legt  aas  Gdttliche  die  Hulle  ab;  sie  ist  das 
laut  gewordene  Mysterium  des  gdttlichen 
Reiches.  Das  Christenthnm  ist  das  geoffen- 
barte  Mysterium  und  seiner  Natur  nacli  esote- 
risch,  wie  das  Heidentkum  seiner  Natur  nacli 
exoterisch.  In  dem  Verh&ltniss,  als  die  ideelle 
Welt  offenbar  wurde,  musste  im  Christen- 
thum  die  Natur  als  Geheimniss  zurilcktreten. 
Die  hdchste  Religiosity,  die  sich  im  clirist- 
lichen  Mysticismus  ausdrlickte,  hielt  das  Ge- 
heimniss der  Natur  und  das  der  Mensch- 
werdung  Gottes  fiir  eins  und  dasselbe.  Drei 
Perioden  der  Geschichte  mllssen  wir  an- 
nelimen,  die  Periode  der  Natur,  des  Schick  - 
sals  und  der  Vorsehung.  Diese  drei  Ideen 
drilcken  dieselbe  Identitiit,  aber  auf  ver- 
schiedene  Weise  aus.  Audi  das  Scliicksal 
ist  Vorsehung,  aber  im  Realen  erkannt,  sowic 
die  Vorsehung  auch  Scbicksal  ist,  aber  im 
Idealen  angeschant  Die  ewige  Nothwendig- 
keit  offenbart  sich  in  der  Zeit  als  Natur, 
wo  der  Widerstreit  des  Unendliclien  und  End- 
lichen  noch  im  gemeinschaftlichen  Keime  des 
Endliclien  verschlossen  ruht.  So  in  der  sclibn- 
sten  Bliltlie  der  griechischen  Religion  und 
Poesie.  Mit  dem  Abfalie  von  der  Natur  offen- 
bart sie  sich  als  Scbicksal,  indem  sie  mit 
der  Freiheit  in  wirkliclien  Widerstreit  tritt. 
Dies  war  das  Ende  der  alten  Welt.  Die 
nene  Welt  beginnt  mit  cinem  allgemeinen 
Slindenfallc,  einem  Abbrecben  des  Menschen 
von  der  Natur.  Das  Bewusstsein  tiber  die 
Hingabe  an  die  Natur  liebt  die  Unschuld  auf 
und  fordert  unmittelbar  die  Vcrsilhnung  und 
die  freiwillige  Unterwerfung.  Diese  bewusste 
Ver8dhnung,  die  an  die  Stelle  der  bcwusst- 
losen  Identit&t  mit  der  Natur  und  an  die 
Stelle  der  Entzweiung  mit  dem  Scliicksale 
tritt  und  auf  einer  hOlieren  Stufe  die  Ein- 
heit  wiederlierstcllt,  ist  in  der  Idee  der  Vor- 
sehung ausgedrtlckt.  Das  Cliristenthum  also 
leitet  in  der  Geschichte  jene  Periode  der 
Vorsehung  ebenso  era,  wie  die  im  Christcn- 
thume  herrschende  Anschauung  des  Univer- 
sums,  die  Anschauung  als  Geschichte  und 
als  einer  Welt  der  Vorsehung  ist.  Auch  die 
Geschichte  kommt  aus  einer  ewigen  Einheit 
und  hat  ihrc  Wurzcl  ebenso  im  Absoluten, 
wie  die  Natur  oder  irgend  ein  anderer  Gegen- 
stand  des  Wissens.  Die  zuftilligen  empirischen 
Ursachen  sind  nur  die  Werkzeuge  einer  ewigen 
Ordnung  der  Dinge.  Die  historische  Con- 


struction des  Chri8tenthum8  grdndet  sich  auf 
den  Gegensatz  der  alten  und  neuen  Welt 
Die  alte  Welt  ist  die  Naturseite  der  Ge- 
schichte. Der  Schluss  der  alten  Welt  und 
die  Grenze  einer  neuen  Zeit,  deren  herr- 
schendes  Princip  das  Unendliche  war,  konnte 
nur  dadurch  gemacht  werden,  dass  das  Un- 
endliche in  das  Endliche  kam,  ura  dasselbe 
in  seiner  eigenen  Person  Gott  zu  opfern 
und  dadurch  Gott  zu  vcrsdhnen.  Die  erstc 
Idee  des  Christenthums  ist  daher  nothwendig 
der  menschgewordene  Gott,  Christus  als 
Gipfel  und  Ende  der  alten  Gdtterwelt,  ala 
Grenze  der  beiden  Welten.  Er  selbst  gelit 
zurfick  in’s  Unsichtbare  und  verheisst  statt 
seiner  den  Geist , das  ideale  Princip.  welches 
das  Endliche  zum  Endliclien  zurflcknihrt  und 
als  solches  das  Princip  der  neuen  Welt  ist. 
Die  Vollendung  der  ganzen  christlichen  An- 
sicht  des  Universums  und  der  Geschichte 
desselben  liegt  in  der  Idee  der  Dreieinigkeit, 
welche  eben  deswegen  in  ihm  schlechthin 
nothwendig  ist  Der  ewige,  aus  dem  Wesen 
des  Vaters  aller  Dinge  geborene  Sohn  Gottes 
ist  das  Endliche  selbst,  wie  es  in  der  ewigen 
Anschauung  Gottes  ist  und  welches  als  ein 
leidcnder  und  den  Verh&ngnissen  der  Zeit 
unterworfener  Gott  erscheint,  der  im  Gipfel 
seiner  Erscheinung,  in  Christo,  die  Welt  der 
Endlichkeit  schliesst  und  die  der  Unendlich- 
keit  oder  der  Herrschaft  des  Geistes  erdffnet 
An  diese  erste  Idee  kniipfen  sich  alle  Be- 
stimmnngen  des  Christenthums.  Keine  Idee 
kann  auf  zcitliche  Weise  entstehen;  es  ist 
das  Absolute,  d.  h.  es  ist  Gott  selbst,  der 
sie  offenbart,  und  darum  der  Begriff  der 
Offenbarung  ein  schlechthin  nothwendiger  im 
Christenthurae,  welches  auf  Anschauung  des 
Unendliclien  im  Endliclien  gerichtet  ist  Das 
urspriingliche  Symbol  aller  Anschauung  ist 
im  Christenthume  die  Geschichte.  Aber  diese 
ist  endlos,  unermesslich;  sie  muss  also  durch 
eine  zugleich  unendliche  und  docli  begrenzte 
Erscheinung  repr&sentirt  werden,  die  selbst 
nicht  wieder  real  ist,  wie  der  Staat,  sondern 
ideal,  und  die  Einheit  Aller  im  Geiste  bei 
der  Getrenntheit  im  Einzelnen  als  nnmittel- 
bare  Gcgenwart  darstellt.  Diese  symbolische 
Anschauung  ist  die  Kirche  als  lebendiges 
Kunstwerk.  Die  Menschwerdung  Gottes  ist 
eine Menschwerdung  von  Ewigkeit;  derMensch 
Christus  ist  in  der  Erscheinung  nur  der  Gipfel 
und  insofern  auch  wieder  der  Anfang  uer- 
sclben;  denn  von  ihm  aus  sollte  sie  sich 
dadurch  fortsetzen,  dass  alle  seine  Nachfolger 
Glieder  eines  und  desselben  Leibes  wSren. 
Die  Idee  des  Christenthums  ist  nicht  in  den 
ersten  Bilchern  der  Geschichte  und  Lehrc 
des  Christenthums  enthaltcn,  deren  Wertk 
viclmehr  erst  nach  dem  Maass  bestimmt 
w’erden  muss,  in  welchem  sie  jene  ausdrilcken 
und  ihr  angemes9en  sind.  Eigontlich  waren 
es  diese  Bdcher.  w’elche  als  Urkunden,  deren 
nur  die  Geschicntsforschung,  nicht  der  Glanbe 
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bedarf,  bestSndig  von  Neuera  das  empirischc 
Christenthnm  an  die  Stellc  der  Idee  gesetzt 
haben,  welche  durch  die  ganze  Geschichte 
der  nenen  Welt  im  Vergleich  mit  der  alten 
lauter,  als  durch  jene  Bilcher  verkflndigt 
wird,  in  denen  sie  nur  nocli  sehr  unentwickelt 
liegt.  Der  Geist  der  neuen  Zeit  geht  mit 
sichtbarer  Consequenz  auf  Vernichtung  aller 
bios  eudlichen  Formen,  nnd  es  ist  Religion, 
ihn  auch  hierin  zu  erkenncn.  Der  Prote- 
stautismus  war  zur  Zeit  seines  Urspnmgs 
eine  neue  Zurlickfilhrung  des  Geistes  zum 
Unsinnlichen.  Die  Gbttlichkeit  des  Christen- 
thums  kann  sclilechterdings  nur  auf  eine 
nnniittelbaTC  Weise  und  im  Zusammcnhangc 
mit  der  absolutcn  Ansicht  der  Geschichte 
crkannt  werden.  Beim  Studium  der  Theo- 
logie  muss  an  die  Stelle  des  Aeusserlichen 
und  Buchstiiblichen  im  Christenthume  das 
Innere  und  Geistige  treten.  Der  ewig  leben- 
dige  Geist  aller  Bildung  und  Erschaffhng 
wird  dasselbe  in  neue  und  dauerndere  Formen 
kleiden,  da  es  dem  Geiste  der  nenen  Welt 
nicht  am  Stoffe  fehlt,  das  Unendliche  in  ewig 
neuen  Formen  zu  gebSren.  Die  nicht  auf 
die  Vergangenheit  eingeschrSnkten,  sondern 
auf  eine  ungemessene  Zeit  sich  erstreckenden 
Bestimraungen  des  Christenthums  lassen  sich 
deutlich  genug  in  der  Poesie  und  Philosophic 
erkennen.  Jene  fordert  die  Religion  als  die 
oberste,  ja  einzige  Mdglichkeit  auch  der 
poetischen  Versohnung;  die  Philosophic  da- 
gegen  hat  mit  dem  wahrhaft  speculativen 
Standpunkt  auch  den  der  Religion  wieder 
crrungen,  den  Empirismus  und  Natnralisrous 
aufgehoben  und  die  Wiedergebnrt  des  esote- 
rischen  Christenthums,  wie  die  Verkilndigung 
des  absoluten  Evangeliums  in  sich  vorbercitet. 

Schelling  hatte  in  Jena  viel  mit  der  Fa- 
railie  A.  W.  Schlegel’s  verkehrt,  dessen  Gattin 
Karoline  mit  ihrer  jungen  Tochter  aus  erster 
Ehe  auf  Schelling  besondere  Anziehungskraft 
anstlbte.  Obwohl  seine  Neigting  eigentlich 
der  Mutter  gait,  verlobte  cr  sich  doch  mit 
der  Tochter,  die  jedoch  bald  darauf  im  Bade 
Booklet  an  der  Ruhr  pldtzlich  starb.  Das 
Vcrhaltniss  zur  Mutter  wurde  nach  dem  Tode 
der  Tochter  fortgesetzt.  und  Schlegel  selbst 
besorgte  filr  seinen  Freund  Schelling  die 
Einleitung  zur  Ehescheidung,  die  durch 
Goethe’s  Vermittelung  im  Sommer  1803  aus- 
gesprochen  wurde.  Karoline  wurde  dem 
Philosophen  des  Absolutcn  angetraut,  welcher 
nach  einer  mit  seiner  Gattin  nach  Italien 
gemachten  Reise  im  Herbst  1803  eine  ordent- 
liche  Professnr  der  Philosophic  in  Wflrzburg 
antrat.  Die  Uebersiedelung  nach  dem  ka- 
tholischen  Wflrzburg  bezeichnet.  einen  bc- 
dcutsamen  Wendepunkt  in  Schelling’s  philo- 
sophischer  Eutwickelung.  Obwohl  seine  aka- 
demi8che  Wirksamkeit  im  Anfang  die  beaten 
Erfolge  versprach,  war  sie  doch  keiue  nach- 
haltige.  Schon  im  Jahre  1804  klagte  er 
brief lich  gegen  Hegel  darflber , dass  die 


Wtlrzburger  Studcnten  seine  Philosophic  noch 
gewaltig  unverstiindlich  f&nden.  Auch  war 
die  Regicrung  mit  der  Richtung,  in  welche 
Schelling  die  Jugend  leitete,  keineswegs  zu- 
frieden  und  sie  dachte  daran,  einen  prak- 
tischen  Mann  zu  berufen,  der  die  unfrucht- 
bare  Speculation  bei  den  jungen  Leuten  mit 
der  praktischen  Tendenz  vertauschte.  Da- 
neben  war  cr  von  den  verschiedensten  Seiton 
her  mit  literarischen  Angriffen  nicht  ver- 
schont  geblieben.  Einen  eifrigen  Gegner  hatte 
er  sogar  in  niichster  Nilhe  an  scinem  geist- 
licheu  Collegcn  Franz  Berg,  der  mit  kau- 
stischem  Witz  in  seiner  anonymcn  Schrift 
„ Sextus  oder  die  absolute  Erkcnntniss  von 
Schelling w (1804)  gegen  dessen  intellcctuello 
Anschaunng  zu  Felde  zog.  Inzwischen  hatte 
Schelling,  dessen  St&rke  tlberhaupt  nicht  der 
logische  Verstand,  sondern  das  Phantasie- 
denken  war,  das  Studium  der  Ncuplatoniker 
und  Jacob  BShme’s  begonnen , von  deren 
Einfltlssen  die  kleine  Schrift  „Philosophie 
und  Religion4'  (1804)  zeugt,  in  welcher 
auf  dem  Boden  der  intellcctnellen  Anschauung 
eine  Ableitung  der  Dinge  aus  dem  Absolutcn 
versucht  wurde,  wobei  jetzt  ansdrtlcklich 
erklflrt  wird,  dass  es  vom  Absoluten  zum 
Wirklichen  keinen  stetigen  Uebergang  gebc 
nnd  der  Ursprung  der  Sinncnwelt  nur  als 
ein  vollkommcnes  Abbrechen  vom  Absolutcn 
durch  einen  Sprung  denkbar  sei.  Dean  (so 
wird  bemerkt.)  in  Gott  liegt  nur  der  Grund 
der  Ideen,  nnd  diese  produciren  wieder  nur 
Ideen,  und  koine  positive  von  ihnen  aus- 

Sehende  Wirkung  raacht  eine  Brtlcke  vom 
fnendlichen  zum  Endlichen.  Die  Philosophic 
hat  daher  zu  den  erscheinenden  Dingen  nur 
ein  negatives  Verhftltniss;  sie  beweisst  nicht 
sowohl,  da3s  sie  sind,  sondern  dass  sie  nicht 
sind.  Sind  sie  aber  nicht  real,  so  kann  ihr 
Grund  auch  nicht  in  einer  Mittheilung  von 
Realit&t  an  sie  Seitens  des  Absoluten  liegen, 
sondern  nur  in  einer  Entfernung,  einem 
Abfall  vom  Absoluten,  und  der  Grund  der 
Mrtglichkcit  dieses  Abfalls  liegt  darin,  dass 
mit  der  Einbildung  des  absotnt  Idcalen  in 
das  Reale  die  ursprttngliche  Selbststandigkeit 
und  Freiheit  des  Realeu  gesetzt  ist.  Der 
Grund  seiner  Wirklichkeit  dagegen  liegt.  ein- 
zig  im  Abgefallenen  selbst,  welches  daher 
auch  nur  durch  und  filr  sich  selbst  das  Nichts 
der  sinniichen  Dinge,  Bilder  seiner  eigenen 
Nichtigkeit,  producirt  und  sich  durch  die 
Endlichkeit  fortgeleitet  in  seiner  hSchsten 
Potenz  als  Ichheit  ausdrtickt.  Dieser  Abfall 
ist  rtbrigens  so  ewig,  d.  h.  so  sehr  ausser 
aller  Zeit,  wie  die  Absolutheit  selbst  und 
die  Ideenwelt;  er  ist  ansserweltlich  filr  diis 
Absolute,  wie  filr  das  Urbild,  denn  er  ver- 
Undert  nichts  in  Beiden.  Der  Punkt  dor 
Russersten  Entfernung  von  Gott,  die  Ichheit, 
ist  auch  wieder  der  Moment  der  Rllckkchr 
zum  Absoluten , der  Wiederaufnahme  in’s 
Ideale.  Die  grosse  Absicht  des  Universums 
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und  seiner  Gcschichte  ist  keine  andere,  ala 
die  vollendete  Versolinung  und  Wiederauf- 
nahme  in  die  Absolutheit.  Nur  durch  Ab- 
lcgung  der  Selbstbeit  und  durch  Rttckkchr  in 
ihre  ideale  Einbeit  gelangt  die  Seele  wieder 
dazu,  Gbttliches  anzuschanen  und  Absolutes 
zu  produciren.  Wer  das  gute  Priucip  ohne 
das  bbse  zu  erkennen  meint,  befindet  sich 
in  dem  grossten  aller  Irrth timer;  denn,  wie 
in  dem  Gediclite  des  Dante,  geht  auch  in 
der  Philosophic  nur  durch  den  Abgrund  der 
Weg  zum  Hirnmel.  Religion,  ist  ein  blosses 
Erscheinen  Gottes  in  der  Seele,  sofern  diese 
noch  in  der  SphAre  der  Reflexion  und  der 
Entzweiung  ist.  Dagegen  ist  die  Philosophic 
uothwendig  eine  hflhere  und  gleichsam  ru- 
higere  Vollendung  des  Geistes;  denn  sie  ist 
immer  in  jenem  Absoluten,  ohne  Gefahr, 
dass  cs  ihr  entflieht,  weil  sie  sich  selbst  in 
eiu  Gebiet  liber  der  Reflexion  gefltichtet  hat. 
Sittlichkeit  und  Seligkeit  verhalten  sich  nur 
als  die  zwei  verschiedenen  Ansichten  einer 
und  derselben  Einheit;  Beide  sind  die  gleich 
tinendlichen  Attribute  Gottes.  Denn  in  ihm 
ist  keine  Sittlichkeit  denkbar,  welche  nicht 
eine  aus  den  ewigen  Gesetzen  seiner  Natur 
fliessende  Nothwendigkeit,  d.  h.  die  nicht 
als  solche  zugleich  absolute  Seligkeit  wAre. 
Da  Gott  die  absolute  Harmonic  der  Freiheit 
und  Nothwendigkeit  ist,  so  ist  auch  nur  die 
Gcschichte  im  Ganzen  und  auch  diese  nur 
eine  successiv  sich  entwickelnde  Offenbarung 
Gottes.  Die  Geschichte  ist  ein  Epos,  im 
Geiste  Gottes  gedichtet,  und  seine  zwei  Haupt- 

Sartieen  sind  die.  welche  den  Ausgang  der 
lenschheit  von  inrem  hbchsten  Centrum  bis 
zur  hbchsten  EntFernung  von  ihm  darstellt, 
wAhrend  die  andere  Partie  die  RUckkehr 
darstellt.  Die  Geschichte  des  Universums 
ist  die  Geschichte  des  Geisterreichs.  Die  Seele, 
welche  sich  unmittelbar  auf  den  Leib  bezieht 
oder  das  Producirende  desselben  ist,  unter- 
liegt  nothwendig  der  gleichen  Nichtigkcit 
mit  diesem.  Das  wahre  Wesen  der  bios  er- 
scheinenden  Seele  ist  die  Idee  oder  der  ewige 
BegrifF  von  ihr,  der  in  Gott  ist,  und  darum 
uothwendig  ewig.  Aber  es  giebt  eine  Palin- 
genesie  der  erscheinenden  Seele,  worin  diese, 
wenn  sie  AUes,  was  bios  auf  aen  Leib  sich 
bezieht,  von  sich  abgesondert  hat,  unmittel- 
bar  in  das  Geschlecht  der  Ideen  zurllckkehrt 
und  rein  filr  sich  in  der  Intellectual  - Welt 
ewig  lebt  — 

Nachdem  am  ersten  Januar  1806  Wurz- 
burg an  einen  bsterreichischen  Erzherzog, 
den  vormaligen  Grossherzog  Ferdinand  III. 
von  Toscana,  tibergegangen  war,  wurden  die 
dortigen  Professoren  aus  dem  bayerischen 
Staatsdienst  entlassen  und  an  Chur- Wurz- 
burg gewiesen.  Schelling  that  die  nbthigen 
Schritte,  um  von  der  bayerischen  Regierung 
mit  seinem  vollen  Gehalte  im  Pensionsstande 
Ubcrnomracn  zu  werden,  was  ihm  auch  ge- 
lang.  Eine  von  ihm  gewllnschte  Professur 


in  Landshut  erhielt  er  nicht,  dagegen  Aus- 
sicht  auf  die  Mitgliedschaft  an  der  Akademie 
der  Wissenschaften  in  MUnchen  und  siedelte 
dorthin  Uber.  Im  Sommer  1806  fasste  er 
mit  seiner  unter  dem  Titel  „Darstellung 
des  wahren  VerhAltnisses  der  Natur- 
philosophie  zur  verbesserten  Fichte’- 
schen  Lehreu  (1806)  verbffentlichten  Streit- 
schrift  gegen  Fichte,  die  zugleich  ein  Ab- 
sagebrief  von  demselben  war,  auf  dem  Terrain 
der  neubayerischen  Bildung  in  MUnchen  festen 
Fuss.  Indcm  er  das  Sonst  und  das  Jetzt  des 
Fichte’schen  Standpunktes  in  mehreren  Punk- 
ten  gegenUberstellt,  begleitet  er  dessen  lite- 
rarische  ThAtigkeit  in  Berlin  mit  hAmischeu 
Seitenblicken  und  verschmilzt  bei  der  Gegen- 
tiberstellung  des  eigenen  Standpunktes  der 
Naturphiiosophie  nunmehr  mit  der  absoluten 
IdentitAtslehre  vom  Jab  re  1801  die  aus  dem 
platonisclien  „Timaios“  aufgenommene  An- 
schauung  vom  absoluten  Bande.  Er  bezeichnet 
die  auf  die  logische  Copula  gegrttndete  Identi- 
tAt im  Absoluten,  die  Untrennbarkeit  des  Un- 
endlichcn  und  Endlichen  als  die  Copula  oder 
das  absolute  Band , welches  dann  selber 
wieder  mit  jedem  der  beiden  verbundenen 
Eins  sei.  Unendliches,  Endliches  und  Band 
sind  identisch ; 1st  ist  Ist  Dieses  Band  wird 
dann  mystisch  auch  die  unendliche  Liebe 
seiner  selbst  genannt;  das  Ist  liebt  nnendlich 
das  1st,  das  Unendliche  liebt  unendlich  das 
Endliche;  das  Band  ist  TotalitAt  in  der 
IdentitAt  und  IdentitAt  in  der  TotalitAt.  Auch 
in  einer  Abhandlung  Uber  das  Verhaltniss 
des  Realen  und  Idealen  in  der  Natur,  welche 
Schelling  der  im  Jahre  1806  erschienenen 
zweiten  Auflage  seiner  Schrift  „Von  der 
Weltseele44  beitUgte,  wurde  diese  neue  Lehre 
vom  Bande  eben tails  vorgetragen.  Auch  die 
Matcrie  (so  heisst  es  hier)  drUckt  kein  anderes, 
noch  geringeres  Band  aus,  als  jenes.  das  in 
der  Vernunft  ist,  die  ewige  Einueit  des  End- 
lichen  mit  dem  Unendlichen.  Die  All-Copula 
ist  in  uns  selbst  als  die  Vernunft  und  giebt 
Zeugniss  unserm  Geiste.  Wir  erkennen  in 
den  Dingen  erstlich  die  reine  Wesentiichkeit, 
die  nicht  weiter  erklArt  werden  kann,  sondern 
sich  selbst  erklArt.  Wir  erblicken  aber  diese 
Wesentiichkeit  nie  fttr  sich,  sondern  stets 
und  tiberall  in  einem  wunderbaren  Verein 
mit  dem,  was  nicht  Yon  sich  selbst  sein 
kOnnte  und  nur  beleuchtet  ist  von  dem  Scin, 
ohne  je  fdr  sich  eine  Wesenheit  werden  zu 
kftnnen.  Wir  nennen  dieses  das  Endliche 
oder  die  Form.  Das  Unendliche  kann  nicht 
zu  dem  Endlichen  hinzukommen,  denn  es 
milsste  sonst  aus  sich  selbst  zum  Endlichen 
herausgehen,  d.  h.  es  kdnnte  nicht  Uncnd 
liches  sein.  Ebenso  ist  es  undenkbar,  dass 
das  Endliche  umgekehrt  zu  dem  Unendlichen 
kiuzukomme;  denn  es  kann  vor  diesem  ilber- 
all  nicht  sein  und  ist  iiberhaupt  erst  Etwaa 
in  der  IdentitAt  mit  dem  Endlichen.  Wir 
nennen  diese  Nothwendigkeit  das  absolute 


Digitized  by  Google 


Schelling 


779 


Schelling 


Bud  oder  die  Copula.  Das  Band  nnd  das 
Verbnndene  machen  aber  nicht  ein  gedop- 
peltes  nnd  verschiedenes  Reales  aus;  sondern 
dasselbe,  was  in  dem  Einen  ist,  das  ist  auch 
in  dem  Andern.  Die  Wesentlichkeit  besteht 
in  der  absolnten  Identitat  des  Unendlichen 
und  Endlichen,  also  auch  in  der  absoluten 
Gleicbheit  des  Bandes  nnd  des  Verbundenen. 
Das  Band  ist  die  unendliche  Liebe  seiner 
selbst,  die  in  alien  Dingen  das  Hochste  ist, 
als  nnendliche  Lust,  sich  selbst  zu  offenbaren. 
Der  Abdrnck  dieses  ewigen  nnd  unendlichen 
Sichselberwollens  ist  die  Welt,  welche  in- 
8ofern  nuT  die  vollstiindige  und  in  fort- 
schreitender  Entwickelung  ansgebreitete  Co- 
pula ist,  die  Unendlichkeit  der  Formen,  in 
denen  aas  ewige  Band  sich  bejaht.  Uni- 
versum  also,  d.  h.  wirkliche  Ganzhcit,  ist 
die  Welt  nur  durch  das  Band,  d.  h.  die 
Einheit  in  der  Vielheit,  die  selbst  nicht 
Vieles  wird.  Das  Band,  das  alle  Dinge 
bindet  und  in  der  Allheit  Eins  maclit,  ist  in 
der  Natnr  die  Schwere.  Am  Einzelnen,  so- 
fern  es  Schwere  ist,  ist  Bewegung  in  der 
Ruhe  der  Ausdrnck  des  Bandes.  In  der 
Schwere  aller  Dinge  stellt  sich  das  Band 
an  sich  dar  als  die  unendliche  und  freie 
Substanz.  Das  Lichtwcsen  dagegen  setzt 
die  Ruhe  in  die  Bewegung,  es  ist  der  Lebens- 
blick  im  allgegenwftrtigcn  Centrum  der  Natur. 
Aber  in  keinem  Dinge  der  Natur  wirken 
Schwere  oder  Liclitwesen  fttr  sich  allcin, 
sondern  das  eigentliche  Wesen  der  Dinge 
ist  iramer  das  Identische  dieser  beiden  Prin- 
zipien.  In  jedem  von  beiden  liegt  das  ewige 
Band,  jedes  ist  ftlr  sich  absolut.  Die  abso- 
lute Copula  der  Schwere  und  des  Licht- 
wescns  ist  die  eigentliche  schaffende  Natur 
selbst.  Ja,  eben  diese  Copula  ist  gerade  alle  in 
die  Existenz  selbst  und  Nichts  anders;  Gott 
ist  die  Existenz  selbst,  und  dieses  Band  ist 
das  eigentlich  Absolute  im  Absoluten.  — 

Mit  dieser  Lehre  vom  Bande  glaubte 
nun  Schelling  der  Welt  den  „tiefsten  uud 
klarsten  Aufschlussu  fiber  das  Rftthsel  der 
Existenz  gegeben  zu  haben!  Er  scliloss  seine 
Streitschrift  gegen  Fichte  im  Hinblick  auf 
sein  Studinm  Jacob  Bbhrae’s  mit  dem  Ge- 
stAndnisse:  „Ich  schAme  mich  des  Namens 
vieler  sogenannter  SchwArmer  nicht,  sondern 
will  ihn  noch  Iaut  bekennen  und  will  mich 
rfllunen,  von  ihnen  gelcrnt  zu  haben.  Habe 
ich  ihre  Schriften  bisher  nicht  ernstlich 
studirt,  so  will  ich  mir  diese  tadelnswerthe 
Nachljissigkeit  ferner  nicht  zu  Schulden 
kommen  lassen.  In  den  Geistern  und  Herzen 
vieler  Menschen  liegt  ein  Geheimniss,  das 
da  ausgesprochen  sein  will,  und  es  wird 
ausgesprochen  werden.“  Nach  der  Herans- 

Sabe  einer  Festrede  „Ueber  das  Vcrhkltniss 
erbildendenKunstzurNatur“  (1807)  wurde 
Schelling  Generalsecret&r  der  Akademie  der 
bildenden  Kilnste.  Die  akademische  Musse  in 
Mttnchen  brachte  den  35jfthrigcn  Schwaben 


auf  den  Gedanken,  seine  bisher  schon  ge- 
druckten  philosophischen  Schriften,  soweit 
sie  nicht  zur  Naturphilosophie  gehdrten,  zu 
8ammeln.  Der  im  Frflhjahr  1809  erschienene 
erste  (und  einzig  gebliebene)  Band  enthielt 
zugleich  eine  neuhinzngekommene  Abhand- 
lung  in  philosophischen  Untersuchungen 
„ U e b e r das  Wesen  der  mensch- 
lichen  F r e i h e i t “,  eine  Abhandlnng, 
die  er  zugleich  fhr  das  Wichtigste  erklUrte, 
was  er  bisher  geschrieben  habe.  Durch 
Franz  Baader,  den  Mtinchener  Theosophen, 
mit  welchem  Schelling  zu  Mdnchen  ver- 
kehrte,  war  er  vom  Studium  des  „dttrren 
Spinoza  “ zur  „saftigen  Weide“  Jacob  BQh- 
me’s  fortgeschritten.  und  obwohl  Schelling 
in  der  ganzen  Aohandlung  den  Namen 
Bbhme’s  nicht  nennt,  sind  diese  Unter- 
8nchnngen  augenscheinlich  aus  dem  Studium 
dieses  „philosophus  tenionicus “ hervor- 
gegangen.  In  der  Einleitung  zu  derselben 
wird  in  der  Freiheit  der  letzte  potenzirende 
Act  gefunden , wodnrch  sich  die  ganze  Natur 
in  Empfindung,  in  Intelligenz,  endlich  in 
Widen  verkliire.  Es  giebt  (sagt  Schelling) 
in  letzter  und  hdchster  Instanz  gaT  kein 
anderes  Sein,  als  Wollen;  Wollen  ist  Ursein, 
nnd  auf  dieses  allein  passen  alle  Predicate 
desselben,  wie  Grundlosigkeit,  Unabh&ngig- 
keit  von  der  Zeit,  Selbstbejahung;  die  gauze 
Philosophic  strebt  nur  dahin,  diesen  hdclisten 
Ausdruck  zu  finden.  Die  Naturphilosophie 
unserer  Zeit  hat  zuerst  in  der  Wissenscnaft 
die  Unterscheidung  aufgestellt  zwischen  dem 
Wesen,  sofern  es  existirt,  und  dem  Wesen, 
sofern  es  bios  Grund  von  Existenz  ist.  Da 
Nichts  vor  und  ausser  Gott  ist,  so  muss  er 
den  Grund  seiner  Existenz  in  sich  selber 
haben.  Das  sagen  alle  Philosophen;  aber 
sie  reden  von  diesem  Grunde  als  einem 
blossen  Begriffe,  ohne  ihn  zu  etwas  Reellem 
und  Wirklichem  zu  machen.  Dieser  Grund 
seiner  Existenz,  den  Gott  in  sich  hat,  ist 
nicht  Gott  als  absolut  betrachtet,  d.  h.  so- 
fern er  existirt.  Denn  es  ist  ja  nur  der 
Grund  seiner  Existenz,  nur  die  Natnr  in 
Gott,  ein  von  ihm  zwar  unabtrennliches, 
aber  doch  unterschiedenes  Wesen.  Was 
librigens  jenes  Vorhergehcn  betrifft,  so  ist  es 
weder  als  Vorhergehen  der  Zeit  nach,  noch 
als  Prioritkt  des  Wesens  zu  denken.  In 
dem  Cirkel,  daraus  Alles  wird,  ist  es  kein 
Widerspruch,  dass  das,  wodurch  das  Eine 
erzeugt  wird,  selbst  wieder  von  ihm  erzeugt 
werde.  Es  ist  hier  kein  Erstes  und  kein 
Letztcs,  weil  Alles  sich  gegenseitig  voraus- 
setzt,  keines  das  Andere  und  doch  nicht  ohne 
das  Andere  ist.  Gott  hat  in  sich  einen 
innern  Grund  seiner  Existenz,  welcher  in- 
sofern  ihm  als  Existirendem  vorangeht;  aber 
ebenso  ist  Gott  wieder  das  FrUhere  des 
Grundcs,  indem  der  Grund  auch  als  solcher 
nicht  sein  kdnntc,  wenn  Gott  nicht  schon 
wirklich  existirte.  Der  Begriff  des  Wcrdens 
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ist  der  einzige  der  Natur  der  Dinge  ange- 
messene  Begriff;  aber  die  Dinge  konnen 
nicht  werden  in  Gott,  absolut  betrachtet, 
indem  sie  unendlich  von  ihm  verschieden 
sind.  Urn  von  Gott  geschieden  zu  sein, 
rallssen  sie  in  einem  von  ihm  verschiedenen 
Grunde  werden.  Da  aber  doch  Nichts  ausser 
Gott  sein  kann,  so  konnen  die  Dinge  iliren 
Grund  nur  in  dem  haben,  was  in  Gott  nicht 
er  scibst  ist,  d.  h.  nur  in  dem,  w'as  Grund 
seiner  Existenz  ist.  Menschlich  gedacht  ist 
dieses  Wesen  die  Sehnsucht,  die  das  Eine 
empfindet,  sich  selbst  zu  gebaren.  Sie  ist 
nicht  das  Eine,  aber  doch  gleich  ewig  mit 
ihm.  Sie  will  Gott  d.  h.  die  unergrtlndliche 
Einheit  gebilren,  und  insofern  ist  in  ihr 
selbst  noch  nicht  die  Einheit.  Sie  ist  fitr 
sicli  betrachtet  Wille,  in  welchem  kein  Ver- 
stand  ist,  aber  doch  Sehnsucht  und  Begierde 
desselben,  d.  h.  ein  Wille,  dessen  Ahnung 
der  Verstand  ist,  und  dessen  Sehnsucht  sich 
nacli  dem  Verstande  richtet,  ohne  ihn  schon 
zu  erkennen.  Aber  der  Sehnsucht  ent- 
sprechend  erzeugt  sich  in  Gott  selbst  eine 
inncre  reflexive  Vorstellung,  durcli  welche 
sich  Gott  selbst  in  einem  Ebenbilde  erblickt. 
Die  Sehnsucht  aber,  vom  Verstande  erregt, 
strebt  nunmehr  danach,  den  in  sich  er- 
griffenen  Lebensblick  zu  erhalten  und  sich 
in  sich  selbst  zu  verschliessen,  damit  immer 
ein  Grund  bleibe.  Indem  also  der  Ver- 
stand, als  das  in  die  anf&ngliche  Natur 
gesetzte  Licht,  die  zu  sich  selbst  zurtick- 
strebende  Sehnsucht  zur  Scheidung  der 
Kriifte  erregt,  entsteht  zuerst  etwas  Begreif- 
liches  und  Einzelnes.  Die  in  dicser  Schei- 
dung  getrennten  Kr&fte  sind  der  Stoff,  woraus 
naehher  der  Leib  configurirt  wird ; das  leben- 
dige  Baud  aber,  das  in  der  Scheidung,  also 
ans  der  Tiefe  des  nattlrlichen  Grundes  als 
Mittelpunkt  der  Kr&fte  entsteht,  ist  die  Seele, 
die  ein  besonderes,  ftir  sich  bestehendes 
Wesen  bleibt.  Jedes  der  auf  die  angezeigte 
Art  in  der  Natur  entstandenen  Wesen  hat 
ein  doppeltes  Prinzip  in  sich.  Das  erste 
Prinzip  ist  das,  wodurch  sie  von  Gott  ge- 
schieden oder  wodurch  sie  im  blossen  Grunde 
sind.  Da  aber  zwischen  dem,  was  im  Grunde 
und  dem,  was  im  Verstande  vorgebildet  ist, 
doch  eine  ursprilngliche  Einheit  stattfindet 
und  der  Process  der  Schdpfung  nur  auf  eine 
innere  Umwandlung  oder  Verkl&rung  des 
anf&nglich  dunkeln  Priuzips  in  das  Licht 
geht,  so  ist  das  seiner  Natur  nacli  dnnkle 
Prinzip  eben  dasjenige,  welches  zugleich  in 
Licht  verkliirt  wird,  und  beide  sind  in  be- 
stimmtem  Grade  Eins  in  jedem  Naturwesen. 
Das  ails  dem  Grunde  stammende  dunkle 
Prinzip  ist  der  Eigenwille  der  Creatur, 
welcher  aber,  sofern  er  noch  nicht  zur  voll- 
kouimenen  Einheit  mit  dem  Lichte  oder  dem 
Prinzip  des  Verstaudes  erhoben  ist,  blosse 
Sucht  oder  Begierde,  d.  h.  blinder  Wille  ist. 
Diesem  Eigcnwillen  der  Creatur  stelit  der 


Verstand  als  Urwille  oder  Universalwille  ent- 
gegen,  der  sich  jenen  als  blosses  WTerkzeug 
unterordnet.  WTenn  aber  endlich  durch  fort- 
schreitende  Umwandlung  und  Scheidung  aller 
KrSftc  der  innerste  und  tiefste  Punkt  der 
anfiingliehen  Dunkelheit  in  einem  W7esen 
anz  in  Licht  verklfirt  ist,  so  ist  der  Wille 
esselben  Wesens,  sofern  cs  ein  einzelnes 
ist,  ebenfall8  ein  Particularwille,  an  sich  aber 
oder  als  Centrum  aller  andern  Particular- 
willen  mit  dem  Urwillen  oder  dem  Verstande 
Eins,  sodass  ans  beiden  jetzt  ein  einziges 
Gauze  wird.  Diese  Erhebung  des  aller- 
tiefsten  Centrums  in  Licht  geschieht  in  keiner 
der  uns  sichtbaren  Creaturen,  ausser  im 
Menschen.  In  ihm  ist  die  gauze  Macht  des 
finstem  Prinzips  und  die  ganze  Kraft  des 
Lichte,  der  tiefste  Abgrund  und  der  hochste 
Himmel.  Dadurch  dass  er  aus  dem  Grunde 
entspringt,  d.  h.  creattlrlich  ist,  hat  der 
Mensch  ein  in  Beziehung  auf  Gott  unab- 
hilngiges  Prinzip  in  sich;  dadurch  aber,  dass 
eben  dieses  dunkle  Prinzip  in  Licht  ver- 
klftrt  ist,  geht  in  ihm  ein  HSheres  auf,  der 
Geist.  Dass  nun  diese  Einheit  der  Prinzipien, 
welche  in  Gott  unzertrennlich  ist,  im  Men- 
schen zertrennlich  sein  muss,  liegt  die 
Mdglichkeit  des  Guten  und  Bdsen.  Dadurch 
aber,  das  dcr  Eigenwille  oder  die  Selbstheit 
Geist  ist , ist  sie  zugleich  aus  dem  Creatflr- 
liclien  in’s  Uebercreatlirliche  gehoben,  sie 
ist  Wille,  der  sich  selbst  in  der  volligen 
Freiheit  erblickt,  nicht  melir  Werkzeug  des 
in  der  Natur  scliaffenden  Uni versalwil lens, 
8ondern  ilber  und  ausser  aller  Natur  ist.  In 
der  Identit&t  mit  dem  Universalwillen  bleibt 
der  Eigenwille  im  Centrum,  als  Particular- 
wille ist  er  in  der  Peripherie  oder  als 
Creatur.  Dadurch  aber,  dass  die  Selbstheit 
den  liber  Licht  und  Finsterniss  herrschenden 
Geist  hat,  kann  sie  sich  vom  Lichte  trennen; 
d.  h.  der  Eigenwille  kann  streben,  dasjenige 
als  Particularwille  zu  sein,  was  er  doch  nur 
in  der  Identit&t  mit  dem  Universalwillen  ist. 
Bleibt  jedoch  der  Eigenwille  als  Centralwillc 
im  Grunde,  sodass  das  gdttliche  Verh&ltniss 
der  Prinzipien  bestcht,  so  ist  der  Wille  in 
gdttlicher  Art  uud  Ordnung.  Jene  Erhebung 
des  Eigenwillens  ist  das  Bdse,  diese  Unter- 
ordnung  dagegen  das  Gute.  Der  Mensch 
ist  also  auf  jenen  Gipfel  gestellt,  wo  er  die 
Selbstbewegungsquelle  zum  Guten  und  Bdsen 
gleicher  Weise  in  sich  hat.  Er  kann  jedoch 
nicht  in  der  Unentschiedenheit  bleiben,  denn 
Gott  muss  nothwendig  sich  offenbaren.  Aber 
der  Wille  der  Liebe  in  Gott  kann  dem 
Willen  des  Grundes  nicht  widerstehen,  kann 
denselben  nicht  aufheben,  sondem  der  Gruml 
muss  wirken,  damit  die  Liebe  sich  wirksam 
zeigen  kann.  Dieses  Wirkenlassen  des 
Grundes  ist  der  einzig  denkbare  Begriff  dcr 
Zulassung  des  Bdsen,  und  hier  ist  der  ein- 
zige PnnKt,  wo  die  Solicitation  des  eignen 
Widens  der  Creatur  zum  Bdsen  liegen  kann. 
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Der  Mensch  hat,  nach  dem  einmal  in  der 
Schopfung  durch  Reaction  des  Grundes  zur 
OfFenbarung  das  BSse  allgemein  erregt  worden, 
sich  von  Ewigkeit  in  der  Eigenheit  und 
Selbstsucht  ergriffen,  und  A He,  die  geboren 
werden,  werden  mit  aem  anhaftenden  finstern 
Prinzip  des  Bdsen  geboren.  Sind  die  beiden 
Prinzipien  in  Zwiespalt,  so  schwingt  sich  ein 
anderer  Geist  an  die  Stelle,  da  Gott  sein 
sollte,  der  umgekehrte  Gott  niimlich.  Da- 
dnrch  tritt  der  Mensch  aus  dem  Licht  in  die 
Finsterniss  tiber,  um  selbstschaffender  Grund 
zu  werden  und  mit  der  Macht  des  Centrums, 
das  er  in  sich  hat,  liber  alle  Dinge  zu 
herrschen.  Denn  es  bleibt  auch  dem  aus 
dem  Centrum  Gewichenen  immer  noch  das 
Geftihl,  dass  er  aile  Dinge  gewesen  ist,  ntim- 
lich  in  und  mit  Gott.  Darum  strebt  er 
wieder  dahin,  aber  ftlr  sich,  nicht  wo  er’s 
sein  kbnnte,  in  Gott.  Daraus  entsteht  der 
Hunger  der  Selbstsucht.  Das  Ende  der 
OfFenbarung  ist  die  Ausstossung  des  Bbsen 
vom  Guten , die  Erklkrung  desselben  als 
gknzlicher  Unrealit&t.  Wenn  aber  dies  er- 
reicht  ist,  dann  zeigt  es  sich,  dass  auch  der 
Geist  noch  nicht  das  Hdchste  ist;  er  ist  nur 
der  Hauch  der  Liebe,  die  Liebe  aber  ist  das 
Hdchste.  Sie  ist  das,  was  da  war,  ehe  der 
Grnnd  und  ehe  das  Existirende  als  getrennte 
waren ; sie  ist  Eins  in  Allem,  das  Mysterinm 
der  gottlichen  Persbnlichkeit  Es  muss  vor 
allem  Grunde  und  vor  allem  Existirenden, 
also  tlberhaupt  vor  aller  Dualit&t  der  An- 
fUnge  und  Prinzipien  in  Gott  ein  Wesen  sein, 
das  wir  nicht  anders  bezeichnen  konnen,  als 
den  Urgrund  oder  vielmehr  Ungrund,  als  die 
absolute  IndifFerenz  beider  Gegenstitze,  ein 
von  aUen  Gegensktzen  geschiedenes  Wesen, 
an  welchem  sich  alle  GegensUtze  brechen. 
Aus  dieser  absoluten  Indifferenz  bricht  un- 
mittelbar  die  Dualittit  als  Zweiheit  der 
Prinzipien  in  der  Art  hervor,  dass  der  Un- 
grund in  zwei  gleich  ewige  Anftinge  ausein- 
andergeht,  damit  dieselben  in  Liebe  Eins 
werden.  — 

Im  Herbst  1809  verlor  Schelling  nach 
sechsjahriger  Ehe  w&hrend  eines  Besitches 
bei  seinem  Vater  in  Maulbronn  seine  Gattin. 
Nachdem  er  im  Winter  1809  — 10  in  Stutt- 
gart Privatvorlesungen  gehalten  und  im 
Frtthjahr  1810  nach  MUncnen  zurtickgekehrt 
war,  wurde  sein  Verh&ltniss  zu  dem  Glaubens- 
philosophen  Fr.  H.  Jacobi,  dem  Prtisidenten 
der  Mtlnchener  Akademie,  innerlich  immer 
gespannter,  und  als  dieser  in  seinem  Buche 
„ Von  den  gottlichen  Dingen  und  ihrer 
OfFenbarung14  (1811)  deutlich  genug  zu  ver- 
stehen  gegeben  hatte,  dass  die  „ absolute 
Identitatspnilosophie44  wesentlich  auf  Atheis- 
mus  hinauslaufe,  obwolil  ihr  Urheber  dies 
nicht  Wort  haben  wolle;  so  liess  Schelling 
im  December  1811  die  Gegenschrift  „Denk- 
mal  der  Schrift  von  den  gdttlichen 
Dingen  des  Herrn  J.  H.  Jacobi  und 


derdarin  gemachten  Beschuldigung 
eines  absichtlichtiiu8ckcnden,Ltige 
redenden  Atheismus“  (1812)  vom Stapel 
laufen,  worin  er  mit  wenig  Ehrlichkeit  und 
viel  Gewaltsamkeit  von  den  wkhrend  seiner 
Jenaer  Periode  veroffentlichten  Schriften  den 
Vorwurf  atheistischer  Grundlage  abzuweisen 
suchtc  und  schliesslich  in  einer  allegorischen 
Vision  die  ganze  Angelegenheit  in  einen  bis 
zum  Possenhaften  sich  verirrenden  Spass 
verwandelte,  nm  seinen  Gegner  lilcherlich 
zu  machen.  Er  konnte  sich,  seiner  pliilo- 
sophischen  Vergangenheit  gegentiber,  bei  der 
Thatsache  beruhigen,  dass  er  in  der  Ab- 
handlung  „ tiber  das  Wesen  der  menschlichen 
Freiheit44  an  der  Hand  J.  Bdhme’scher  An- 
schauungcn  bereits  die  Begrttndung  des  Theis- 
mus  in  Angriff  genomraen  hatte.  Im  Sommer 
1812  8chlo83  Schelling  eine  zweite  Ehe,  nicht 
wiederum  mit  einer  Emancipirten , sondern 
mit  der  ebenso  hochbegabtcn , als  frommcn 
Pauline  Gotter  aus  Gotha,  mit  der  er  seit 
dem  Tode  seiner  ersten  Gattin  in  Brief- 
wechsel  gestanden  hatte.  Das  Jahr  1813 
brachte  von  Schelling  eine  „Allgemeine  Zeit- 
schriftvon  Deutsclxen  ftir  Deutsche  welche 
jedoch  bei  dem  „gesammten  deutschen  Ge- 
lehrtenpublikum“,  welchem  sie  gewidraet  war, 
so  wenig  Anklang  fand,  dass  sie  mit  dem 
vierten  Hefte  wieder  zu  crscheinen  aufhdrte. 
Seit  seiner  zweiten  Verheirathung  ist  Schel- 
ling’sLeben  fast  nur  eine  einfache  Familienge- 
schichte  gewesen.  Er  stand  mit  Franz  Baader 
in  freundschaftlichem  Verkehr  und  mit 
Schubert,  StefFens  und  Tieck  in  Briefwcclisel, 
kniipfte  1818  mit  dem  damals  Deutschland 
durchreisenden  Victor  Cousin  eine  Verbin- 
dung  an  und  studirte  fieissig  die  Mystiker 
und  Theosophen  Tauler,  Angelus  Silesius, 
Jacob  Bdhme,  Hamann  und  Oetinger.  Seit 
dem  Erscheinen  von  Hegel’s  „Phanomenologie 
des  Geistes44,  worin  sich  derselbe  mit  deut- 
lichen  Fingerzeigen  auf  Schelling,  von  der 
philosophischen  Komantik  losgesagt  hatte, 
trennte  sich  Schelling  innerlich  von  dem 
Fortsetzer  und  Voliender  der  Philosophic  des 
Absoluten.  Der  einstmalige  Freund  gait  ihm 
fernerhin  als  ein  reines  Exemplar  ausser- 
licherund  innerlicherProsa.  Da  dasMUnchener 
Kliraa  auf  Schelling’sGesundheit  nicht  gttnstig 
wirkte,  so  gestattete  ihm  die  bayerische  Re- 
gierung  bereitwillig  die  Uebersiedlnng  als 
Professor  nach  Erlangen,  wo  er  1820 — 27 
lebte,  auch  einige  Male  Vorlesungen  hielt, 
seit  1823  aber  von  alien  amtlichen  Ver- 
pflichtungen  frei  war.  Seine  schriftstellerische 
Thatigkeit  hatte  fast  ganz  aufgehdrt.  Seit 
dem  Jahr  1812  trug  er  sich  zwar  mit  dem 
Plane,  seinen  ver&nderten  philosophischen 
Standpunkt  in  einer  Schrift  unter  dem  Titel 
„Die  Weltalter44  im  Ganzen  auszufilhren  und 
darin  das  Ursystera  der  Menschheit  nach 
wissenschaftlicher  Entwickelung,  womdglich 
auf  geschichtlichem  Wege  aus  langer  Vcr- 
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dunkelung  an’s  Licht  zu  ziehen.  Er  hatte 
aber  nur  ein  kleines  Bruchstflck  seiner  Philo- 
sophic der  Mythologie  enter  dem  Titel 
„Ucber  die  Gottheiten  von  Samothrake,  eine 
Beilage  zu  den  Weltaltem“  (1815)  verhffent- 
liclit  Im  Jahr  1827  rief  ihn  der  Konig 
Ludwig  4.  von  Bayern  von  seinem  Erlanger 
Ruheposten  als  Professor  der  Philosophic  an 
die  neue  Universit&t  nach  Milnchen  zurtick, 
wo  der  Geheimerath  von  Schenk,  als  Chef 
d6r  Mtinchener  Camarilla,  im  Jahr  1828 
dffentlich  erklftrte,  dass  die  dortige  Univer- 
sity dazu  bestimmt  sei,  die  Wissenschaft 
wieder  in  den  Dienst  der  Kirche  zurtlckzu- 
bringen  und  dass  diese  University  ktlnftig 
von  alien  protestantischen  Lehrern  gereinigt 
werden  mtisse.  Nur  mit  Schelling  nnd  Schubert 
(so  hiess  es,  wie  Anselm  Feuerbach  erzfthlt) 
mache  man  eine  Ausnahme,  weil  beide  zwar 
dem  iussern  Bekenntnisse  nach  Protestanten, 
doch  ihrer  Gesinnung  und  dem  Geist  ihrer 
Lehre  nach  mit  den  Rechtglfiubigen  auf  den 
gleichen  Zweck  hinarbeiteten.  Schelling  hatte 
in  MUnchen  zunUchst  mythologische  Vor- 
lesungen  gehalten,  deren  Erscheinen  im  Druck 
der  Leipziger  Messkatalog  ftlr  1830  ange- 
kttndigt  hatte.  Sie  waren  in  der  That  bis 
zum  16.  Bogen  gedruckt,  als  Schelling  vom 
Verleger  das  Manuscript  zurtlckverlangte  und 
die  gedruckten  Bogen  vernichten  Hess.  Ein 
Exemplar,  das  sich  erhalten  hat,  ist  bei  Ver- 
steigerung  der  Lachmann’schen  Bibliothek 
in  Halle  in  *den  Besitz  von  Professor  Erd- 
mann in  Berlin  gekommen.  Nach  Hegel’s 
Tode  brach  Schelling  sein  bis  dahin  tiber 
philosophi8che  Dinge  eingehaltenes  litcra- 
risches  Schweigen  durch  eine  Vorrede,  die 
er  zu  seines  Schillers  H.  Beckers’  Ueber- 
8etzung  von  „ Victor  Cousin  liber  franzb- 
sische  und  deutsche  Philosophie“  drncken 
liess.  In  die  Erbrternngen  liber  die  Eigen- 
thtlmlichkeit  der  Philosophic  Cousin’s  wird 
hier  von  Schelling  ein  Manifest  gegen  die 
Philosophic  des  *Spatergekommenenu  (Hegel) 
eingeflochten , welches  neben  dem,  was  er 
noch  durch  ihn  selbst  zu  Leistendes  in  Aus- 
sicht  stellt,  den  eigentlichen  Kern  der  Vor- 
rede bildet  Trotz  mancher  treffender  Be- 
merkungen  zur  Kritik  der  Hegel’schen  Philo- 
sopliie  wird  jedoch  der  positiv  gewordene 
Urheber  des  Identit&tssystems  weder  den 
Leistungen  Hegel’s  gerecht,  noch  ist  er  im 
Stande,  dessen  Philosophic  zu  widerlegen 
oder  zu  beseitigen.  Diese  (Hegel’sche) 
Episode  in  der  Geschichte  der  neuen  Philo- 
sophic (so  ftussert  sich  Schelling),  wenn  sie 
nicht  gedient  hat,  sie  weiter  zu  filhren,  hat 
wenigstens  gedient,  aufs  Neue  zu  zeigen, 
dass  es  unmbglich  ist,  mit  dem  rein  Rationalen 
an  die  WirkUchkeit  heranzukomraen.  Aber 
gleich  wie  alle  jene  Formen,  die  man  als 
apriorische  bezeichnet  hat,  eigentlicli  nur  das 
Negative  aller  Erkenntniss,  d.  h.  dasjenige, 
ohne  welches  keine  moglich  ist,  nicht  aber 


das  Positive,  d.  h.  das,  wodurch  sie  entsteht; 
in  sich  schliessen;  so  kann  man  in  jenem 
absoluten  Prius,  welches  nur  das  Seiende 
selbst  sein  kann,  ebenfalls  nur  das  negativ 
Allgemeine,  d.  h.  dasjenige  erkennen,  ohne 
welches  Nichts  ist,  aber  nicht  das,  wodurch 
irgend  etwas  ist.  Verlangt  man  nun  aber 
das  Letzte,  d.  h.  verlangt  man  die  positive 
Ursache  von  Allem  und  daher  auch  positive 
Wissenschaft,  so  ist  leicht  einzusehen,  dass 
man  zu  dem  positiven  Anfange,  der  aber  den 
negativen  in  sich  tr&gt,  weder  auf  dem  Wege 
des  Empirismus  allein,  noch  auf  dem  des 
Rationalismus , der  liber  die  blosse  Denk- 
nothwendigkeit  nicht  hinauskann,  zu  gelangen 
vermag.  In  diesem  Sinne  also  steht  der 
Philosophic  noch  eine  grosse,  aber  in  der 
Hauptsache  letzte  Veranaerung  bevor,  welche 
einerseits  die  positive  Erkl&rung  der  Wirk- 
lichkeit  gewllhreu  wird,  ohne  aass  andrer- 
seits  der  Vernunft  das  grosse  Recht  eut- 
zogen  wird,  im  Besitze  des  absoluten  Prius, 
selbst  des  der  Gottheit,  zu  sein.  Hierbei 
wird  Empirismus  nicht  als  Sensualismus, 
d.  h.  nicht  als  ein  alles  Allgemeine  und  Noth- 
wendige  in  der  mensebliehen  Erkenntniss 
laugnendes  System,  sondern  in  jenem  hdhern 
Sinne  genommen,  in  welchem  man  sagen 
kann,  dass  der  wahre  Gott  nicht  bios  das 
allgemeine  Wesen,  sondern  selbst  zugleich 
ein  besonderes  und  empirisches  ist 

Im  Jahr  1836  stand  die  „ Philosophic  der 
Mythologie u untcr  Schelling’s  Namen  im 
Messkatalog  als  Schrift,  die  heranskommeu 
sollte;  aber  sie  kam  nicht  Im  Jahr  1840 
wurde  dem  Geheimerath  von  Schelling  der 
Vortrag  tiber  die  Philosophic  der  Offen- 
barung  untersagt,  da  das  Ministerium  Abel 
nur  katholischen  Priestern  religionsphilo- 
sophi8che  Vorlesungen  gestatten  wollte.  Hatte 
sich  in  Berlin  allmiilig  gegen  das  Ende  der 
dreissiger  Jahreein  Umscnwung  derStimmung 
gegen  die  Hegel’sche  Philosophic  vorbereitet 
und  der  damalige  preussische  Kronprtnz 
lftngst  den  Wunsch  gehegt,  den  Mtinchener 
Philosophen  der  Romantik  nach  Berlin  zu 
ziehen,  so  glaubte  Friedrich  Wilhelm  IV. 
nach  seinerThronbesteigung(1840)  in  Schelling 
den  Mann  zu  linden,  dessen  Preussen  be- 
dUrfe,  urn  die  ,,Drachensaat  des  Hegel’scheu 
Pantheismns,  der  flachen  Vielwisserei  und 
der  gesetzlosen  Auflbsung  hMuslicher  Zueht 
zu  bekiimpfen  und  eine  wissenschaftlkhe 
Wiedergeburt  der  Nation  herbeizufhhren**. 
Um  eine  Probe  in  Berlin  zu  machen?  erhiell 
Schelling  im  Herbst  1841  einen  einj&brigen 
Urlaub  in  Mtlnchen.  Seine  Berliner  AstrBts- 
vorlesung  wurde  als  eine  22  Seiten  Starke 
Flugschrift  (1841)  „zur  Beruhigung  seiner 
Zuhorer**  gedruckt  und  von  einem  der  tr- 
bittersten  Gegner  Schelling’s  mit  den  Worten 
charakterisirt : „Schellings  Antrittsrede  in 
Berlin  wurde  in  Deutschland  so  begierig  ge- 
lesen,  wie  eine  Thronrede,  und  die  Aehn* 
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lichkeit  war  gross  genug : der  Redner  sprach 
mit  vieler  Wttrde  von  sich  selbst,  machte 
grosse  Versprechungen  und  umging  die  Fragen, 
die  ihn  in  Verlegenheit  bringen  konnten’. 
£r  erkUirte  darin,  die  Ernndung  seiner 
Jugend,  das  Identitatssystem , das  dnrch 
Hegel  nnr  auf  eine  abstracte  logiscbe  Fonnel 
gebraeht  worden  sei,  nicht  aufgeben.  wobl 
aber  als  negative  Philosophic  durch  aie  po- 
sitive Philosophic  ergiinzen  zu  wollen,  welche 
fiber  die  blosse  Vernunftwissenschaft  durch 
Anfnahme  einer  hohern  Erfahrungsphilosophie 
hinausgehe.  So  muss  ich  (sagte  er)  der 
Pbilosophie  eine  Burg  bauen,  in  der  sie 
fortan  sicher  wohnen  kann ! Mit  dem  Beginn 
des  Wintersemesters  1842  trat  der  Philosoph 
der  Romantik  als  wirklicher  geheimer  Ober- 
regierung8ratk  mit  4000  Thalern  Gehalt  in 
die  Reihe  der  Unviversit&tsprofessoren  und 
Akademiker  ein,  ohne  feste  Verbindlichkeiten 
eingehen  zu  mfissen.  Die  n&chsten  Jahre 
brachten  eine  Menge  von  Oppositions-  und 
Widerlegung8schriften  der  neuesten  Philo- 
sophie  Schelling’s  wie  sie  aus  dem  Hdrsaale 
bekannt  wurde,  zum  Vorschein.  Der  theo- 
logmche  Privatdocent  Bruno  Bauer  in  Bonn 
lieas  sich  anonym  mit  einer  ironischen  Schrift 
vernehmen,  die  den  Titel  fUhrte : „ Schelling, 
der  Philoaoph  in  Christo  oder  die  Verkl&rung 
der  Weltweisheit  zur  Gottesweisheit“.  Wer 
hktte  nach  menschlicher  Einsicht  (so  heisst 
es  darin)  jemals  voraussagen  konnen,  (lass 
der  Mann,  der  urn  den  Anfang  des  Jakr- 
hundcrts  mit  seinem  damaligen  Freunde,  dem 
berfichtigten  Hegel,  den  Grund  zu  jener 
schnoden  Weltweisheit  legte,  die  jetzt  nicht 
mehr  im  Finstern  schleicht,  sondern  deren 
Pfeile  am  Mittag  verderben,  dass  dieser 
Mann  dermaleinst  noch  sein  Kreuz  auf  sich 
nehinen  und  Cliristo  nachfolgen  werde?  Und 
doch  ist  es  so  gekommen:  Gott  hat  ihn  zu 
seinem  Streiter  gegen  den  Unglauben  und  die 
Gotti  osen  gemacht  Der  Herr  hat  gerade 
Schelling  auserkoren,  weil  dieser  mit  der 
Weisheit  dieser  Welt  vertraut,  am  Besten 
geeignet  war,  die  stolzen  hochmfithigen 
Pbilosophen  zu  widerlegen;  er  hat  ihnen 
dnrch  Schelling  gezeigt,  wie  schwach  und 
nichtig  die  menschliche  Vernunft  sei. 

Noch  bis  zum  Jahr  1846,  seinem  ein  und 
siebenzigsten  Lebensjahre,  hielt  Schelling 
Vorlesungen.  Er  bezeichnete  diese  letzte 
Gestalt  seines  Philosophirens  selber  als 
„ positive  Philosophic  “ oder  als  „ Philosophic 
der  Mythologie  und  Ofienbarang.“  Seine 
Berliner  Vorlesungen  aus  dem  Wintersemester 
1841 — 42  sind  ohne  Wissen  und  Willen 
Schelling’s  dnrch  seinen  schwfibischen  Lands- 
m*nn  and  ehemaligen  Freund  nnd  Collegen 
Panins,  der  damals  Professor  der  Theologie 
in  Heidelberg  war,  unter  dem  Titel  „aie 
endiich  offenbar  gewordene  positive  Philo- 
sophic der  Offenbarung“  (Entstehungsge- 
schichte,  wftrtiicher  Text,  Benrtheilung  und 


Berichtigung  der  Schelling’schen  Entwicke- 
lungen  fiber  Philosophic  fiberhaupt,  Mytho- 
logie und  Offenbarung  des  dogmatischen 
Christenthums)  1843  herausgegeben  worden, 
nachdem  schou  vorher  J.  Frauenstadt  eine 
Darstellung  und  Kritik  der  Hauptpunkte  der 
Schelling’schen  Vorlesungen  in  Berlin  (1842) 
verdffentlicht  hatte.  Schelling  stellte  gegen 
Paulus  bei  Gericht  Klage  wegen  Nachdruck 
an,  weil  (wie  er  sich  brieflick  llusserte)  ich 
weiss,  dass  gegen  die  vollkommene  Ehr-  und 
Schamlosigkeit  des  verharteten  82jfihrigen 
Sfinders  durch  kein  Mittel  etwas  zu  gewinnen 
ist,  als  durch  pecunifiren  Verlust.  Das  Blatt 
drehte  sich  jedoch  um,  der  Verlust  war  auf 
Schelling’s  Seite;  er  verlor  den  Process  und 
wurde  in  die  Kosten  verurtheilt.  Seitdem 
httllte  er  sich  in  literarisches  Schweigen 
und  iiess  den  Sturm  der  Polemik  der  Ilegel’- 
schen  Schule  stumm  fiber  sich  ergehen.  Nur 
in  einem  Vorworte  zu  den  „Nachge- 
lassenen  Schriften  von  Heinrich 
Steffens “ (1846),  welcher  im  Jahr  1845 
zu  Berlin  gestorben  war,  erinnert  er  sich 
des  „bedeutenden  Rucks  “,  den  die  Philo- 
sophic vor  50  Jahren  durch  Schelling  ge- 
than  babe  und  kommt  dann  wiederum  auf 
das,  was  noch  durch  ihn  fttr  dieselbe  zu 
thun  sei,  um  fiber  die  bios  negative  Philo- 
sophic oder  eine  blosse  Prinzipienlehre  hin- 
aus  zur  positiven  Pbilosophie  fortzuschreiten. 
Dagegen  las  Schelling  in  der  Akademie  der 
Wissenschaften  viele  Abhandlungen,  welche 
8fimmtlich  (wie  sich  aus  der  Verdflfentlichung 
seines  Nachlosses  herausstellte)  Bruchstficke 
seiner  Einleitung  in  die  Pbilosophie  der 
Mythologie  sind.  In  seinen  letzten  Lebens- 
jahren  kam  er  allmfilig  zu  der  Ueberzeugung, 
die  er  in  seinen  Briefen  aussprach,  dass  diese 
Welt  nur  eine  Gestalt  sei,  die  da  vergeht, 
und  dass  die  wahre  Welt  diejenige  sei,  die 
uns  bevorsteht  und  in  der  kein  Tod  and 
keine  Trennung  sein  wird  und  gegen  deren 
innere  und  wirkliche  Dauer  die  ilttchtige 
Dauer  des  gegenwfirtigen  Zustandes  nur  als 
ein  Augenblick  zu  betrachten  sei.  Im  Bade 
Ragatz  in  der  Schweiz,  wohin  er  im  Sommer 
1854  gereist  war,  ereilte  ihn  am  20.  August 
1854  der  Tod.  Ein  Denkmal,  das  ihm  dort 
der  Kbnig  Max  H.  von  Bayern  setzen  liess, 
schmUckt  sein  Grab.  Durch  zwei  seiner 
Sohne  wurden  seine  sftmmtlichen  Werke 
(1856 — 1861)  in  vierzehn  Bftnden  heraus- 
gegeben, wovon  die  zehn  ersten  als  erste 
Abtheilung  alles  bereits  von  Schelling  Ge- 
druckte  in  chronologischer  Ordnung,  mit 
Einschaltung  des  in  frfiherer  Zeit  ungedruckt 
Gebliebenen  an  rich  tiger  Stelle,  enthalten. 
Unter  diesen  ungedruckten  Arbeiten  aus 
frfiherer  Zeit  sind  namentlick  die  nach  dem 
Ersclieinen  der  Abhandlung  „ fiber  das  Wesen 
der  menschlichen  Freiheit“  im  Winter  1809  bis 
10  in  Stuttgart  gehaltenen  Privatvorlesungen 
(im  7.  Bande),  so  wie  die  Mfinchener  Vor- 
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lesungen  „Zur  Geschichtc  der  neuern  Philo- 
sophie“  (im  10.  Bande)  hervorzuheben.  In 
der  zweiten  Abtheilung  (Band  11 — 14)  finden 
sicb  nach  Schilling's  eigner  Bestimmung  die 
Einleitung  in  die  Mythologie,  die  Philosophic 
der  Mythologie  mid  die  Philosophie  der 
Offenbarung.  Diese  Bilnde  enthalten  die  in 
der  Hauptsache  bereits  von  Panlus  richtig 
bekannt  gemachte  letzte  Form  der  Schelling’- 
schen  Philosophie,  welche  eine  Spur  in  der 
Geschichte  zurllckgelassen  hat.  Er  unter- 
scheidet  zwei  Theile  des  philosophischen 
Systems:  die  rein  aprioristischc  Vernunft- 
wissenschaft oder  die  negative  Philosophie, 
die  es  nur  zur  Erkenntniss  des  Was  der 
Dinge  bringe,  und  ihr  gegentlber  die  positive 
Philosophie  als  diejenige,  welche  auf  dem 
Wegeeines  metaphysischen  Empirismns  durcli 
freies  Denken  das  Dass  der  Dinge  oder  das 
Wirkliche  erkenne.  Den  Nach weiss,  wie 
sich  die  negative  und  positive  Philosophie 
zn  einem  systematischen  Ganzen  zusammen- 
schliessen  und  erg&nzen,  ist  Schelling  schul- 
dig  geblieben.  Sie  fallen  als  zwei  Iliilften 
des  Systems  auseinander.  Ueberdies  brachte 
dieses  neuschelling’sche  System  die  Philo- 
sophie auf  die  Gestalt  znrllck,  die  sie  im 
Mittelalter  hatte,  es  ist  wesentlich  Religions- 
pliilosophie  und  fehlen  die  Naturphilosophie 
und  die  Ethik.  Die  Grundgedanken  dieser 
neuschelling’schcn  Lehre  sind  diese. 

Die  Vernunftwissenschaft  construirt  das 
Seiende  a priori ; die  Controle  aber,  dass 
das  a priori  Gefundene  nicht  eine  ChimHre 
sei,  ist  die  Erfahrung.  Dartlber  jedoch,  dass 
Gott  existire,  kann  die  Vernunft  nicht  an 
die  Erfahrung  verweisen.  Wie  kommt  nun 
die  Vernunftwissenschaft  zu  diesem  Puukt? 
Der  unraittelbare  nnd  eingeborne  Inhalt  der 
Vernunft  ist  die  unendliche  Potenz  des  Seins 
oder  das  unendliche  SeinkOnnen,  welches 
nicht  etwa  bios  die  F&higkeit  zu  existiren 
ist.  sondern  das  unmittelbare  Prius  des  Seins 
selbst.  Das  tlber  sich  selbst  hinausgehende 
Seinkdnnen  geht  eben  damit  auch  liber  die 
Vernunft  hinaus,  sie  hat  aber  damit  nur  den 
Schein  des  Seins,  das  bios  Mogliche,  und  ist 
noch  nicht  das  Seiende  selbst.  Sie  kann 
dieses  nicht  anders  erlangcn,  als  nur  durcli 
successive  Ausschliessung  des  Andern , was 
nicht  das  Seiende  selbst  ist.  Sache  der  po- 
sitiven  Philosophie  ist  es,  dieses  im  Gedanken 
erfasste  Seiende,  die  Idee  des  Seienden,  nun 
auch  in  seiner  Iteinheit  als  liber  dem  bios 
wesenhaften  oder  zuftllligen  Sein  existirend 
zu  erkennen.  Die  positive  Philosophie  geht 
von  dem  schlechterdings  transscendentalen 
Sein  aus,  welches  seinen  Uebergang  in  das 
Sein  in  Folge  einer  freien  That  vollbringt. 
Sie  geht  also  der  Erfahrung  zu  und  in  diese 
hinein;  sie  erwftchst  mit  ihr  und  beweist, 
dass  das  hinter  oder  vor  ihr  Liegende  Gott 
oder  das  Ueberseiende  ist,  welches  vor  und 
liber  aller  Erfahrung  liegt  und  fllr  welches 


es  daher  nur  ein  Uebergang  durch  freie  That 
giebt.  Und  von  diesem  eben  leitet  die 
positive  Philosophic  das  in  der  Erfahrung 
Vorkommende  als  das  Wirkliche  ab.  Der 
walire  Empirismns  beschrUnkt  sich  keines- 
wegs  auf  das  Sinnenf&llige  und  schliesst 
keineswegs  alle  Erkenntniss  des  Uebersinn- 
lichen  aus.  Was  nicht  durch  reines  Denken 
zu  Stande  zu  bringen  ist,  worin  also  Er- 
fahrung zuzulassen  ist,  muss  ein  durch  freie 
That  Begrlindetes  sein.  Es  giebt  also  einen 
hohcrn,  auf  das  Uebersinnliche  gerichteten, 
metaphysischen  und  zugleiph  mystischen  Em- 
pirismus.  In  diesem  oder  der  positiven  Philo- 
sophie kommt  die  Offenbarung  in  keinem 
andern  Sinne  vor,  als  auch  die  Natur  und 
die  Gesammtgeschichte  der  Menschheit  in 
ihr  vorkommen,  nicht  aber  als  Erkenntniss- 
quelle.  Als  Philosophie  der  Offenbarung 
strebt  die  positive  Philosophie  einzusehen, 
dass  die  Offenbarung  eine  Realit&t,  ein 
wirklich  Thatsftchliches  ist  und  zwar  ein 
solches,  welches  schon  im  Ueberweltlichen, 
d.  h.  vor  Grundlegung  der  Welt  vorhanden 
und  vorbereitet  war.  Die  negative  Philo- 
sophie muss  am  Ende  ihres  Fortganges  die 
von  vornherein  gewollte  positive  Philosophie 
selbst  setzen,  also  selbst  positiv  werden,  und 
erst  mit  dem  Uebertritt  in  die  positive  Philo- 
sophie kommen  wir  in  das  Gebiet  der  Religion 
und  kdnnen  erst  jetzt  erwarten,  dass  uns 
die  philoBophische  Religion  oder  Philosophie 
der  Religion  als  diejenige  entstehe,  fllr  welche 
das 'Christen thum  ebenso  die  Vorstufe  bildet, 
wie  die  Mythologie  ftir  dieses.  In  der  Voraus- 
setznng,  dass  das  Heidenthum  nicht  eine 
inenschliche  Erfmdung  oder  Zuf&lligkeit  war, 
stimmt  die  Philosophie  der  Mythologie  mit 
der  Philosophie  der  Offenbarung  flberein. 
Beide  entstehen  nicht  durch  Vernunft,  son- 
dern durch  einen  realen  Vorgang;  die  Mytho- 
logie ist  ctwas  Wirkliches,  das  nur  beaiegt 
wird  durch  die  wirkliche  That  des  Christen- 
thums  als  Zurechtstellung  des  Ueidenthums. 
Die  Realitat  einer  Befreiung  oder  Erldsnng 
steht  in  ganz  gleichem  Verhaltniss  mit  der 
Realitat  der  Macht  oder  Gewalt,  von  der  sie 
uns  befreit  oder  erldst.  Der  vollkommene 
und  absolut  freie,  liber  iedes  besondere  Sein 
hinausgehende  und  an  keincs  gebundene,  in 
sich  fycschlossene  und  vollendete  Geist  ist 
eine  walire  Allheit,  fllr  den  es  aber  zunachst 
noch  gar  kein  Ausser-ihm  giebt,  indem  er 
noch  ganz  frci  und  ledig  von  aller  Beziehung 
und  Verbindung  ist,  nur  aber,  dass  in  ihm 
zugleich  das  Zukiinftige  verborgen  ist,  das, 
was  sein  wird.  Nichts  verhindert  aber,  dass 
nach  der  Hand  sich  ihm  an  seinem  eignen 
Sem  die  Mdglichkeit  eine3  andern,  also  nicht 
ewigen  Seins  darstelle,  welches  anzunclunen 
oder  nicht  anzunehmen  er  in  vdlliger  Freiheit 
ist.  Weil  Gott  seiner  Natur  nach  das  Ansich- 
sciende  ist,  so  kann  dieses  auch  fllr  den 
blossen  Willen  Gottea  ausser  sich  sein.  Als 
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dieses  ana  seinem  Ansichsein  herausgetretene 
Wesen  hat  es  jedoch  die  Mflglichkcit,  in  sein 
Ansich  zurtlck  tlberwundcn  zu  werden.  Ver- 
hindert  nun  aber  Nickts,  dass  Gott  durch 
seinen  blossen  Willen  das  Aussersichseiende 
sei,  so  1st  er  es  docb  nickt,  um  zn  sein, 
sondern  damit  Erkenntniss  in  Gott  komme, 
als  Gegenstaud  seiner  Lust.  Das  Motiv  des 
Herausgehens  ist  die  Schopfung,  deren  Mog- 
lichkeit  nur  darauf  beruht,  dass  die  drei  Po- 
tenzen  (das  unmittelbare  Seinkdnnen,  das 
in’s  Sein  tibergehende  Seinkdnnen  und  das 
zwischen  beiden  als  Geist  frei  Schwebende), 
obwohl  sich  gegenseitig  aussckliessend,  doch 
nicht  wirklich  auseinander  konnen,  dass  also 
ihre  ursprtingliche  Einheit  eine  unzerreiss- 
bare  ist  Der  Hergang  des  durch  freiwillig 
gesetzte  Spannung  bewirkten  Schopfungs- 
prozesses  ist  nun  dieser:  Das  blind  Seiende 
in  Gott  wirkt  bei  seinem  Hervortreten  aus- 
scliliessend  auf  die  zweite  Potenz,  das  bios 
Seiende  der  Gottheit,  welches  dadurch  ge- 
nbthigt  wird,  ein  ftir  sich  Seiendes  zu  sein; 
ein  Sein-  und  Wirkenmtlssendes.  Der  von 
ihrem  Sein  ausgeschlossenen  dritten  Potenz 
wird  die  Wiederherstellung  in  das  Sein  durch 
die  zweite  Potenz  vermittelt,  welche  jenes 
nicht  Seinsollende  wieder  zum  Sitz  und  Thron 
des  Hdchsten  macht , welches  eigentlich  sein 
sollte,  nftmlich  des  Geistes.  Die  drei  Po- 
tenzen  sind  weltbildende  M&clite,  ans  deren 
Zu8ammenwirken  die  ideale  Welt  in  Gott 
gebildet  wird.  Das  Ziel  des  ganzen  Pro- 
zesses  ist  der  ideale  Mensch.  Indem  dieser 
frei  ist  von  den  drei  Ursachen  in  ihrer 
Differenz  und  insofern  als  Herr  tlber  sie 
gestellt,  kann  er  sich  gegen  den  Schopfer 
oder  gegen  die  Potenzen  wenden.  Da  er 
sich  aber  ebenso  Herr  der  Potenzen  glaubt, 
wie  es  Gott  in  der  Einheit  war,  so  wendet 
er  sich  gegen  diese,  um  selbst  als  Gott 
zu  sein  una  ebenso,  wie  Gott,  die  Potenzen 
in  Spannung  zu  setzen,  was  ihm  nicht  ge- 
gcben  ist  Er  f&llt  also  unter  das  aussere 
Regiment  der  Potenzen,  die  sich  nun  selber 
des  Urmenschen  und  seines  Bewusstseins 
bem&chtigen.  Da  sich  der  Mensch  hierdurch 
als  isolirtes  Medium  zwischen  die  Natur  und 
das  gdttliche  Leben  stellte,  so  ist  der  Natur 
die  Erhebung  in  das  gdttliche  Leben  un- 
moglich  gemacht  und  sie  konnte  doch  nicht 
in  Nichts  zurtlckgehen;  so  war  sie  gendthigt, 
sich  als  eigne  von  Gott  getrennte  Welt  zu 
constituiren.  Die  ursprtinglich  bios  beziehungs- 
weise  aussergottlichen  Potenzen  werden  jetzt 
als  wirklich  aussergottliche  Miichte  gesetzt, 
welche  nun  die  Ursachen  des  im  Bewusst- 
sein  vor  sich  gehenden  mythologischen  Pro- 
zesses  sind.  Dieser  aber  ist  insofern,  als 
durch  denselben  zugleich  das  Gott  setzende 
Prinzip  des  Urbewusstseins  hcrgestellt  werden 
soli,  zugleich  ein  theogonischer  Prozess,  durch 
den  Gott  im  Bewusstsein  erzeugt  wird.  So 
wirkt  seit  der  Schopfung  der  Sohn  in  der 
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Welt.  Wiihrend  der  Zeit  des  Heidenthums 
dauert  sein  Leiden ; seit  der  Zeit  des  Christen- 
thums  ist  er  wieder  zum  Herrn  der  Zeit  ge- 
worden.  Die  letzte  Krisis  des  mythologischen 
Bewusstseins  waren  die  Mysterien,  welche 
die  esoterische  Geschichte  der  Mythologie 
darstellen  und  den  mythologischen  Prozess 
erst  wahrhaft  beendigen.  Hinge  der  Mensch 
im  Allgemeinen  mit  Gott  nicht  noch  auf 
andere  Weise.  als  durch  das  Verhftltniss 
des  reinen  Erkennens  zusammen,  so  w&re 
das  besondere  reelle  Verhiiltniss  in  der  Offen- 
barung  unbegreiflich.  Ganz  allein  die  Person 
Christi  ist  der  Inhalt  des  Christenthums.  Die 
selbstkndige  und  vom  Vater  abgeschnittene, 
aussergottliche  Existenz,  in  welch  er  sich  die 
vermittelnde  Potenz  benndet,  indem  sie  als 
Christus  ersclieint,  machte  ilm  zum  wahren 
Vermittler.  Dieser  vom  Vater  unabh&ngigen 
Existenz  entschlilgt  er  sich  durch  die  Menscli- 
werdung.  Damit  kam  die  Zeit  fUr  jenes 
grosse  Opfer,  in  welchem  die  vermittelnde 
Potenz  mit  dem  Sein,  das  sie  sich  unter- 
worfen  hat,  in  einer  und  derselben  That 
zugleich  ihr  eignes  aussergottliclies  Sein  auf- 
hebt  und  so  die  bleibeude  versdhming  stiftend, 
Alles  zu  Gott  zurUckfdhrt.  In  jenem  grossen, 
ein  ftir  alle  Male  vollbrachten  und  ewig 
gUltigen  Opfer  wurde  erst  alle  Spannung 
geldst  und  selbst  in  ihrem  Grunde  aufge- 
hoben,  weil  derjenige,  welcher1  dieses  Opfer 
brachte,  sein  aussergottliches  Sein  Gott  unter- 
wirft  und  im  Tode  dasselbe  als  kosmische 
Potenz  aufhebt.  Indem  sich  Christus  zum 
Btirgen  fUr  das  Menschengeschlecht  machte, 
erlangte  er  dessen  Erhaltung,  und  indem 
er  sich  filr  die  Erhaltung  der  Menschheit 
verbtirgte,  hat  er  zugleich  auch  alle  SUnde 
derselben  auf  sich  genommen.  In  diesem  Opfer, 
das  ein  Wunder  der  gQttlichen  Gesinnung 
ist,  durchbricht  das  Gdttliche  das  Natlirliche, 
und  mit  diesem  hdclisten  Acte  der  Offen- 
barung  ist  durch  die  Ausgiessung  des  heiligen 
Geistes  die  Spannung  ganz  und  ein  fUr  alle 
Male  aufgchooen.  Nun  erst  kann  die  Religion 
des  Geistes  und  der  Freiheit  anfangen;  nim 
erst  ist  der  grosse  Pan,  das  blinde  kosmische 
Prinzip,  vdilig  gestorben.  Das  nach  dem 
Tode  Christi  nur  erst  bios  innerlich  daseiende 
Reich  GotteB  sollte  jedoch  auch  Uusserlicli 
da  sein  und  musste  also  aufs  Neue  in  die 
Wirkungssphilre  des  innerlich  besiegten , aber 
eben  darum  in’s  Aeussere  geworfenen  Geistes 
gerathen,  welcher  dem  Christenthume  offen 
und  verlarvt  entgegentrat  In  der  geschicht- 
lichen  Kirche  muss  eine  Folge  der  Zeiten 
sein : auf  den  Felsen  Petri  war  sie  gegrtlndet, 
durch  Paulus  wird  der  Bau  weitergeftlhrt, 
durch  Johannes  wieder  vollendet  werden, 
und  in  Deutschland  werden  sich  die  Schick- 
sale  des  Christenthums  entscheiden. 

G.  L.  Plitt,  Aus  Schelling’s  Lebon.  In  Briefen 
(3  Bitnde)  1869  und  1870. 

K.  Rtsenkranz,  Sclielling’s  Vorlesungen.  1843. 

50 


Digitized  by  Google 


Sch elver 


786 


Schiller 


Mignef,  Notice  liistoriquc  sur  la  vie  ct  les 
travaux  (le  Mr.  do  Schelling,  1859. 

L.  Noack,  Schelling  und  die  Philosophic  der 
Romantik.  Ein  Beitrag  zur  Culturgescliiclite 
dcs  deutschen  Geistes  (zwei  Biinde)  1859. 

K.  Fischer,  P.  W.  Schelling.  (6.  Band  der  Ge- 
scliichte  der  neuern  Philosophic)  zwei  Theile 
(1872  tmd  78). 

Die  Naturphilosophie  Schclling’s 
liatte  alsbald  nach  der  Verdffentlichunj*  der 
daranf  bezilglichen  Schriften  neben  heftigen 
Gegnern  auch  eifrige  Anhanger  gefundeu, 
welche  sich  deren  Priuzipien  und  Methode 
aneigneten  nnd  im  empirischen  Detail  der 
Naturwissenschaften  und  Medicin  zu  ver- 
arbeiten  suchteu.  Die  berllhmtesten  Namen 
von  Naturphilosophen , die  durch  Schelling 
angeregt  waren,  sind:  Troxler,  Oken. 
Gbrres,  Steffens,  Schubert  und 
S c h e 1 v e x.  Auf  dem  Standpunkt  des 
Schclling’schen  Id  en  ti  tatssy  s t em  s bewegten 
sich  unter  Andern  Schad,  Ast,  Klein, 
Blasche,  Daumer,  J.  J.  Wagner, 
Molitor,  Windisclimann.  Der  neu- 
schelling’schen  Lehre  waren  zugeneigt: 
Beckers,  Deutinger,  Schaden,  WUh. 
Ro8enkrautz  (in  Mtlnchen),  K.  Ph.  Fischer, 
J.  Sengler  u.  A. 

Sohelver,  Franz  Joseph,  war  1778 
zu  OsnabrUck  geboren,  nach  vollendeten 
medicinischen  Studien  1802  Privatdocent  in 
Halle,  1803  ausserordeutlicher  Professor  der 
Philosophic  in  Jena  geworden  und  lebte 
seit  1807  als  ordentlicher  Professor  der 
Medicin  in  Heidelberg,  wo  er  1832  starb. 
Von  8einen  naturwissenschaftlicheu  und  me- 
diciuischen  Arbeiten  abgesehen,  hat  er  sich 
in  seinen  das  philosophische  Gebiet  beriihren- 
den  Schriften  als  eineu  der  selbstiindigern 
Anhanger  der  Schelling’schen  Naturphilo- 
sophie gezeigt.  Von  seiner  „Elementar- 
lclire  der  orgauischen  Natur“  erschien  1800 
ein  erster  und  einzig  gebliebener  Band, 
wclcher  die  „Organonomie“  enthielt.  In 
Jena  gab  er  1803  eine  ebeufalls  nicht  weiter 
fortgesetzte  „Zeitsehrift  ftlr  orgauische  Phy- 
sik“  heraus  und  in  Heidelberg  eine  ^Philo- 
sophic der  Medicin  “ (1809).  In  seineu  beiden 
klcinen  Schriften  „Von  den  Geheimnissen 
des  Leben8“  (1814)  und  „Von  den  sieben 
Formen  des  Lebens“  (1817)  zeigt  er  ein  be- 
sondcre8  Geschick,  den  Reichtkum  der  deut- 
schen Sprache  fUr  den  Ausdruck  solcher 
philosophischen  Anschauungen  und  Gedanken, 
die  man  bislang  nur  in  fremdlkndischen  Ge- 
wande  darzustellen  gewohnt  war,  mit  so 

flUcklichcn  Erfolge  auszubeuten,  uass  sich 
as  Studium  dieser  Arbeiten  fUr  diejenigen, 
die  sich  cines  philosophischen  Gedanken- 
ausdrucks  in  reinern  Deutsch  befleissigeu 
wollen,  noch  heute  empfiehlt. 

Sciiemtdb  benFalaqera  (Falakeira) 
war  im  dritten  Jahrzehnt  des  dreizeknten 
Jahrhunderts  (um  1225)  in  Sp&nien  geboren 


und  hat  sich  hauptskchlich  durch  einen  in 
hebrkischer  Sprache  verfasBten  Auszu^  aus 
Ibn  Gabirols  arabisch  geschriebenem  erke, 
das  die  Scholastiker  unter  dem  Titel  „Fons 
vitaeil  kannten,  bekannt  gemacht.  Auaser- 
dem  sind  von  ihm  gedruckt  worden : ein 
Commentar  zum  „ Moreh  nebilchim 11  dee 
Moses  Maimonides,  eine  Abhandlung  „ Balsam 
des  Kummersa  und  ein  Gespr&ch  zwischen 
einem  Theologen  und  einen  Philosophen  fiber 
die  Uebereinstimmung  der  Religion  und 
Philosophic.  Andere  die  Philosophic,  nameat- 
lich  die  Psychologic  und  Ethik  berilhrende 
Arbeiten  von  ihm  sind  nur  handschriftlich 
vorhanden. 

Seller b,  Philipp,  aus  Bisehofsaeli  in 
der  Schweiz  gebtirtig,  war  1605  ais  Pro- 
fessor der  Medicin,  Logik  und  Metaphyaik 
in  Altorf  gestorben.  In  der  Philosophic 
schloss  er  sich  vorzugsweise  an  die  italie- 
nischen  Peripatetiker,  im  Gegensatz  zu  den 
Anhhngern  Melanchthon’s  an  und  trat  in 
seiner  Abhandlung  „ Pro  philosophia  peri - 
patetica  adversus  Ramisias“  als  Gegner  der 
Ramisten  anf.  Ein  unvollendeter  Commentar 
zur  aristotelischeu  Politik  erschien  nach 
seinem  Tode  unter  dem  Titel  „Discursus 
politici “ (1610). 

Schiller,  Friedrich,  der  deutsche 
Sophokles  (1759  — 1805)  hatte  in  seiner 
Bildungszeit  seine  philosophischen  Anschau- 
ungen durch  das  Studium  der  englisehen 
Moralisten,  Lessing’s  und  Garve’s,  sowie 
Rousseau’s , zuletzt  auch  aus  Kant’s 
Schriften.  insbesondere  der  „Kritik  der  Ur- 
theilskraft“  gewonnen.  In  den  „ philo- 
sophischen  Briefen  zwischen  Julius  [Schiller] 
und  Raphael “ (1786)  khmpfon  pantheistiseh- 
theosophische  Anschauungen  mit  skeptischea 
Gedanken.  Die  Frtichte  seines  durch  das 
Studium  Kant’s  angeregten  philosophischen 
Nachdenkens  sind  in  Schillers  Sstnetischen 
Abhandlungen  niedergelegt , welche  ftlr  die 
neuere  Ausbildung  der  Aesthetik  als  Wisaen- 
schaft  von  besonderer  Wichtigkeit  geworden 
sind.  Abgesehen  von  den  Aufs&tzen  „Ueber 
den  Grund  unsers  Vergntlgens  an  tragischen 
Gegeustanden“  (1792)und  „Ueberdietragische 
Kunst“  (1792)  sind  besonders  folgende  her- 
vorzuhebeu.  In  der  Abhandlung  „Ueber 
Anmuth  und  Wttrde“  (1793)  wird  die  Kant’- 
sche  Bestimmung  dieser  Begriffe  weiter  ana- 
gefilhrt.  Schonneit  (sagt  Schiller)  ist  die 
Btirgerin  zweier  W el  ten , der  Welt  der 
Siunlichkeit  und  der  Vernunft.  Anmuth  ist 
durch  Vernunft  bestimmte  Sinnlichkeit,  W Hide 
ist  Vernunft,  die  sich  zur  Sinnlichkeit  herab- 
lSsst.  In  dem  Aufsatze  „Ueber  naive  und  sen- 
timentalische  Dichtung“  (1796)  gab  Schiller 
die  Grundztlge  eincr  Poetik  nach  den  Prim* 
zipien  der  Kant’schen  Kritik  der  UrtheBa- 
kraft.  Die  wichtigste  philosophische  Leistung 
Schillers  waren  die  „Briefe  Uber  die  fisthft* 
tische  Erziehung  dee  Menschengeachlechta** 
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(1795),  worin  er  tlber  den  einseitig  inora- 
lischen  Standpunkt  Kant’s  hinausgeht,  iudem 
er  zu  zeigen  sucht,  wie  die  hchtc  Schonheit 
zor  Sittlichkeit  hinfUhrt  und  die  iichte  Bitt- 
liehkeit  znr  Schonheit  sich  vollenden  muss. 
Doch  blieb  ihm  Kant  iramer  der  Reiche,  der 
die  Bettler  in  Nalirong  setzt,  der  Kdnig, 
der  den  Kkrrnern  zn  thun  giebt,  und  an 
Goethe  schreibt  er:  die  Fundamente  der 
Kant’schen  Philosophie  werden  niemals  zer- 
stdrt  werden ; denn  so  alt  als  das  Menschen- 
geschlecht  ist  und  so  lange  es  eine  Vernunft 
giebt,  hat  man  jene  stillsclnveigend  anerkannt 
and  im  Ganzen  danach  gehandelt.  Die  An- 
lage  zur  Gottheit  trhgt  der  Mensch  zngleich 
mit  seiner  Persdnlichkeit  in  sich.  Er  soil 
aDes  Innere  verdussern,  zur  Erscheinung 
bringen  und  alles  Aeussere  formen,  Alle3  in 
sich  vertilgen,  was  bios  Welt  ist.  Aus  einem 
Selaven  der  Natur,  so  lange  er  sie  bios 
empfindet,  wird  der  Mensch  ihr  Gesetzgeber, 
sobald  er  sie  denkt.  Die  ihn  vordem  nur 
als  Macht  beherrschte,  steht  jetzt  als  Object 
vor  seinem  Blick  und  musss  seine  Macht  er- 
fahren.  Sowie  er  anfdngt,  seine  Selbstdndig- 
keit  gegen  die  Natur  zu  beliaupteu , so  be- 
hanptet  er  auch  gegen  die  Natur  als  Macht 
seine  Wtlrde  und  mit  edler  Freiheit  richtet 
er  sich  auf  gegen  seine  Gbtter.  Sie  werfen 
die  Gespensterlarve  ab,  womit  sie  seine  Kind- 
beit  gedngstigt  habeu,  und  ilberrascheu  ihn 
mit  seinem  eignen  Bilde,  indem  sie  seine  Vor- 
stelhing  werden.  Das  eben  macht  den 
Menschen  zum  Menschen,  dass  er  nicht  stille 
steht  bei  dem,  was  die  blosse  Natur  aus  ihm 
machte,  sondern  die  Filhigkeit  besitzt,  die 
Schritte.  die  jene  mit  ihm  anticipirte,  (lurch 
Vernunft  wieder  rilckwSrts  zu  thun,  das 
Werk  der  Noth  in  eiu  Werk  der  freien 
VYahl  umzuschaffen  und  die  physische  Noth- 
wendigkeit  zu  einer  moralischen  zu  erhebeu. 
Der  Wilie  ist  der  Geschlechtscharakter  des 
Menschen,  und  die  Vernunft  ist  nur  die 
ewige  Regel  desselben.  Verntlnftig  handelt 
die  gauze  Natur;  seiu  Pr&rogativ  ist,  dass 
er  mit  Bewusstsein  und  Willeu  vernUnftig 
handelt.  Die  Gultur  soil  den  Menschen  filing 
macheu,  seinen  Willen  zu  behaupten.  Kann 
er  den  physischen  Kriiften  keine  verk&ltuiss- 
missige  physische  Kraft  melir  entgegensetzen, 
so  bleibt  ihm , um  keine  Gewalt  zu  leiden, 
Nickts  anders  ttbrig,  als  eine  Gewalt,  die  er 
der  That  nach  erleiden  muss,  dem  Begriffe 
sack  zu  vernickten,  d.  h.  sich  derselbeu 
freiwillig  zu  unterwerfeu.  Dazu  macht  ihn 
die  moTaiische  Cultur  geschickt;  nur  der 
moralisch  gebildete  Mensch  ist  ganz  frei. 
Eutweder  ist  er  der  Natur  als  Macht  tlber- 
legen,  oder  er  ist  einstimmig  mit  derselben. 
Nichta , was  sie  an  ihm  ausilbt,  ist  Gewalt; 
denn  ehe  es  bis  zn  ihm  kommt,  ist  es  schon 
ieino  eigne  Handlung  gewordeu.  Jeder  eiu- 
zelne  Mensch  trdgt  die  Anlage  und  Be- 
irtimiming  zu  einem  rein  idealiacken  Menschen 


in  sich,  der  Mensch  in  der  Zeit  soil  sich 
zum  Menschen  in  der  Idee  veredeln.  In  der 
Kunst,  in  der  Schdnhcit  hat  er  die  voll- 
stdndige  Anschaunng  seiner  Menschheit.  Die 
Freuden  der  Sinne  geniessen  wir  als  In- 
dividuum  und  als  Gattung  zngleich.  Die 
Sckdnkeit  allein  begltlckt  alle  Welt  und  jedes 
Wesen  vergisst  seiner  Schranken,  so  lang  es 
ihren  Zauber  erfdhrt.  Ftir  die  Resultate  des 
Denkens  giebt  es  keinen  andern  Weg  zum 
Willen  und  in  das  Leben,  als  durch  die 
selbsttkdtige  Bildungskraft.  Nickts,  als  was 
in  uns  selbst  schon  lebendige  That  ist,  kann 
es  ausser  uns  werden.  Das  Siegel  der  voll- 
endeten  Menschheit  wftre  die  schftne  Seele; 
in  einer  sckbnen  Seele  ist  es,  wo  Sinnlich- 
keit  und  Vernunft,  Ptlicht  und  Neigung 
harmoniren,  und  Anmuth  ist  der  Ausdruck 
ihrer  Erscheinung.  Die  schbne  Seele  hat 
kein  anderes  Verdienst,  als  dass  sie  ist.  Sie 
hat  kein  BedUrfniss  nach  jenen  Trostgrttnden, 
die  aus  der  Speculation  geschdpft  werden 
mtlssen;  sie  hat  Selbsthndigkeit,  Unendlich- 
keit  in  sich.  Nur  wenn  sich  das  Sinnliche 
und  Moralische  im  Menschen  feindlich  ent- 
gegenstreben,  muss  bei  der  reinen  Vernunft 
Httlfe  gesucht  werden.  Die  gesunde,  schbne 
Natur  braucht  keine  Moral,  kein  Naturreckt, 
keine  politische  Metaphvsik,  und  man  darf 
hinzufllgen,  sie  braucht  keine  Gottheit,  keine 
Unsterblichkeit , um  sich  zu  sttltzen  und  zu 
kalten.  Und  um  diese  drei  Punkte  dreht 
sich  zuletzt  alle  Speculation. 

K.  Fischer,  Schiller  ala  Philosoph.  1858. 

K.  Tomascheck,  Schiller  in  seinem  Verhiiltnias 
zur  VViasenschaft.  1863. 

K.  Twesten,  Schiller  in  seinem  Verbiiltniss  zur 
Wissenschttft.  (In  der  Zeitschrift:  „ Deutsche 
Jahrbiicher“,  Bd.  2)  1863. 

Schilling,  Gustav,  war  1815  in Kbtken 
geboren  und  znerst  im  dortigen  Gymnasium, 
dann  in  der  Nicolaischule  zu  Leipzig  ge- 
bildet,  liatte  daselbst  Anfangs  Medicin  studirt, 
war  aber  durch  die  Herbartianer  Drobisch 
und  Hartenatein  fiir  das  Studium  der  Her- 
bart’schen  Philosophie  gewonnen  worden, 
deren  Urheber  er  1837  in  Gdttingen  hdrte. 
Im  Jalir  1840  habilitirte  er  sich  in  Giessen 
als  Privatdocent , wurde  1846  ausserordent- 
licher,  1851  ordentlicher  Professor  und  starb 
1872  in  Giessen.  Im  Jahr  1846  hatte  er  die 
Sckrift  verdflfentlicht  „ Leibniz  als  Denker; 
Auswahl  seiner  kleinen  Aufsiltze,  zur  llber- 
sichtlichen  Darstellung  seiner  Philosophie 
darauf  war  1851  das  „Lehrbuch  der  Psycho- 
logies gefolgt,  worin  eine  glatt  und  gefdllig 
geschriebene  und  leicht  verstdndliche  Dar- 
stellung der  Herbart’schen  Psychologie  ohne 
deren  mathematischen  Apparatgeliefert  wurde. 
Die  Abkandlung  tlber  „die  verschiedenen 
Grundansichten  vom  dem  Wesen  des  Geistes  u 
(1863)  war  eine  Rectoratsrede.  In  dera 
Schriftcken  „BeitrSge  zur  Geschichte  und 
Kritik  des  Materialismus“  (1863)  verarbeitete 
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er  den  Inhalt  seiner  mehrmals  liber  diesen 
Gegenstand  gehaltenen  offentlichen  Vor- 
lesungen,  band  aber  zugleich  mit  A.  Lange, 
dem  Verfasser  der  „ Gescliichte  des  Mater ialis- 
nms“  an  nnd  musste  sich  dessen  herbe  bffent- 
lichc  Zurechtweisung  gefallen  lassen.  Seine 
literarischen  Plane  einer  kurzgefassten  Ge- 
schicbte  der  griechisch-rbmischen  Philosophic 
nnd  einer  Einleitung  in  die  Philosophic  und 
ihre  Geschichte  nahm  er  mit  sich  in’s  Grab. 

Schlegel,  Friedrich,  war  1772  in 
Hannover  geboren  und  studirte,  nachdem  er 
sich  kurze  Zeit  fUr  den  Kanfraannsstand 
auszubilden  begonnen  hatte,  in  Gbttingen 
und  Leipzig  Philologie  und  privatisirte  Dis 
1796  in  Dresden,  habilitirte  sich  dann  in 
Jena  als  Privatdoccnt,  von  wo  er  1799  nach 
Berlin  ging.  Hier  verkehrte  er  mit  Fichte 
und  Schleiermacher  und  lernte  Frau  Dorothea 
Veit,  eineTochter  MosesMendelssolm’skennen, 
die  er  in  seinem  Roman  „Lucinde“  schilderte 
und  spater  heirathete.  Im  Jahr  1800  ging 
er  als  Privatdocent  nach  Jena  zurllck  und 
hielt  philosophische  Vorlesungen.  Nachdem 
er  1797  ein  Buch  ,,Die  Griechen  und  Rtfraer : 
historische  Versuche  Uber  das  Alterthum“ 
und  1788  eine  „Geschichte  der  Poesie  der 
Griechen  und  R6mer“  verbffentlicht  hatte,  gab 
er  mit  seinem  hltern  Bruder  August  Wilhelm 
das  „AthenUum“  (1798  — 1800)  in  drei 
B&nden,  und  mit  ebendemselben  „Charakteri- 
stiken  und  Kritiken“  (1801)  in  zwei  Banden 
heraus  und  1799  den  fragmentarischen 
Roman  „Lucinde“,  welcher  eine  Reihe  von 
Reflexionen  und  Phantasien  enthielt,  worin 
er  in  den  Verh&ltnissen  des  genialen,  eman- 
cipirten  Weibes  und  des  genialen  Ktlnstlers 
die  Liebe  in  ihrer  vollendeten  Entwickelung 
alssinnlieh-geistige  Geschlechtsliebe  darstellen 
wollte.  Seine  philosophischen  Anschauungen 
hat  er  hauptsiichlich  in  Form  von  Frag- 
meuten  im  „Athen4um“  ausgesprochen. 
Schon  seit  1796  war  er  eifrig  bemllht,  ein 
philosophisches  System  im  Sinne  des  Idealis- 
mus  auszubilden.  In  der  Kant’schen  Philo- 
sophie  sah  er  eineu  blossen  Synkretismus 
Locke’scher,  Hume’scher  und  Berkeley’scher 
Lehreu,  sodass  von  einer  Uebereinstimmung 
der  Kant’schen  Philosophic  mit  der  aus 
Einem  Gusse  hervorgegangenen  Wiasenschafts- 
lehre  Fichte’s  keine  Rede  sein  kdnne.  Erst 
diese  gait  ihm  als  wirklicher  Idealismus  und 
er  nennt  sie  neben  der  franzdsisehen  Re- 
volution und  Goethe’s  „ Wilhelm  Meister“ 
eine  der  grdssten  Tendenzen  des  Zeitalters. 
Indessen  genllgte  ihm  der  Fichte’sche  Idealis- 
mus nicht,  indem  er  die  Trenuung  des 
uubedingten  oder  absoluten  Ich  vom  be- 
dingten  oder  endlicheu  Ich  fUr  unphilosophisch 
hielt.  Hatte  schon  Fichte  in  seinem  Systeme 
der  Sittenlehre  gelegentlich  der  Kunst  das 
Privilegium  ertheilt,  die  Kluft  zwischen 
Philosophic  und  Leben.  Idealismus  und  Rea- 
lismus  dadurch  auszufttllen , dass  sie  den 


Standpunkt  des  transscendentalen  Ich  zum 
gemcinen  mache  und  an  die  Stelle  des  strengen 
Gehorsams  gegen  das  Sittengesetz  den  heitern 
und  anmuthigen  Genuss  setze:  so  hat  diesen 
hingeworfenen  Gedanken  Fichte’s  Friedrich 
Schlegel  aufgegriffen  und  ausgeftihrt,  indem 
er  den  iisthetischen  Standpunkt  mit  deni 
philosophischen  identificirte.  Der  Kilnstler 
ist  ihm  der  wahre  Mensch;  der  Entschlnss, 
sich  vom  Gemeinen  abzusondern,  macht  den 
Ktlnstler,  den  genialen  Menschen,  in  welchem 
die  Stimme  der  Gottheit  spricht,  sodass  er 
allein  der  wahrhaft  Religibse  und  der  wahre 
Geistliche  ist.  Jeder  Uchte,  voilendete 
Mensch  hat  seinen  Genius , und  die  wahre 
Tugeud  ist  GenialitUt,  welche  nicht  an  die 
sittlichen  Bestimmungen  gebunden  ist,  wie 
der  Gemeine,  Platte,  sondern  sicli  zur  Frei- 
heit  erhebt,  die  nicht  durch  Gesetze  als  ein 
Fremdes  oder  Nicht  - Ich  beschr&nkt  ist 
Weil  das  geniale  Ich  Alles  selbst  setzt,  steht 
es  Uber  der  Grammatik  der  Tugend  und  hat 
gar  Nichts  als  Absolutes  zu  respectiren.  Filr 
gemeine  Naturen  giebt  es  Nichts  Hbheres, 
als  die  Arbeit;  bei  dem  Genialen  tritt  an  die 
Stelle  der  Arbeit  der  Genuss.  Wie  die  Gutter 
Griechenlands  mlissig  gchen,  so  streben  die 
Dichter,  Weisen  und  Heiligen  danach,  den 
Gbttern  darin  Uhnlich  zu  werden.  Des 
Menschen  Trieb  nach  ltuhe  ist  eine  Reliquie 
des  verlornen  gUttliclien  Ebenbildes.  Das 
Recht  des  Mtlssigganges  ist  es,  was  Vor- 
nehme  und  Gemeine  unterscheidet,  das  eigent- 
liehe  Prinzip  des  Adels;  das  hbchste  voile 
Leben  ist  das  reine  V egetiren ; Fleiss  und  Albeit 
sind  die  Todesengel,  die  dem  Menschen  die 
Rttckkehr  in  das  Paradies  verwehrem  Der 
eigne  Sinn,  die  eigne  Kraft,  der  eigne  Wille  ist 
das  UrsprUngliche,  dasMenschliche,  das  Heilige 
in  ihm.  Was  sie  Gewissen  nennen,  kennc 
ich  nicht  mehr,  so  braucht  mich  keins  zu 
mahnen.  Vorausgesetzt  nur,  dass  Alles  an 
sich  gut  und  schbn  ist,  muss  Jeder  leben, 
wie  ihm  zu  Muthe  ist,  und  dichten,  wie  ihm 
die  Gottheit  eingegeben  hat.  Das  Leben  des 
gebildeten  und  sinnigen  Menschen  ist  ein 
stetes  Bilden  und  Sinnen  liber  das  scbdnc 
Rathsel  seiner  Bestimmung.  Die  Natur  selbst 
will,  dass  jeder  einzelne  in  sich  vollendet, 
einzig  und  neu  sei,  ein  treues  Abbild  der 
hochsten  untheilbaren  Individualitht.  Dieses 
Verhalten  des  genialen  Subjects  ist  der 
Standpunkt  der  Ironie,  durch  die  man  sich 
Uber  Alles  hinwegsetzt.  In  ihr  verschwinden 
die  HUrten  des  der  Arbeit  gewidmetenLebens; 
denn  sich  zur  Ironie  erheben,  heist:  den 
Grazien  opfern.  Das  Ich  verb  alt  sich  ironisch, 
indem  es,  w’o  es  irgend  etwas  gelten  lasst, 
zugleich  darttber  hinaus  ist,  sodass  es  ihm 
nicht  Ernst  ist  mit  dicser  Hingabe.  Nur 
dem  Geistlosen  gilt  etwas  als  Gesetz;  der 
Geistreiche  weiss  Alles  von  ilun  selber  ge- 
setzt  und  darum  ist  es,  wenn  er  nicht  will, 
nicht  gUltig;  jeder  Zweck  ist  endlich  und 
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eitel.  Dieses  ironische  Hinwegsetzen  fiber 
alles  Gesetzliche  ist  die  eigentliche  Sittlich- 
keit,  deren  erste  Regung  darum  Opposition 
gegen  die  positive  Gesetzlichkeit  und  con- 
ventionelle  Rechtlichkeit  ist. 

Dieser  Standpnnks  der  „Ironie“,  wie  er 
am  Reinsten  und  Vollstfindigsten  in  der 
,,Lucinde“  dargestellt  ist,  war  eigentlich  eine 

Bjistreiche  Parodie  des  Pichte’schen  „Ich“. 

a nun  aber,  wenn  dem  genialen  Subject 
Alles  eitel  ist,  auch  das  Ich  selbst  die  Er- 
fahrung  seiner  eignen  Eitelkeit  machen  muss; 
so  kam  es,  dass  sich  Schlegel  selbst  ironisirte 
und  selbst  parodirte  und  spfiterhin  in  das 
Gegentkeil  umschlug.  Nachdem  Schlegel 
1802  seine  Stellung  in  Jena  aufgegeben  und 
mit  seiner  Dorothea  einige  Zeit  in  Dresden 
gelebt  hatte,  wo  er  Vorlesungen  hielt,  ging 
er  mit  seiner  Gattin  nach  Paris,  wo  er  eben- 
falls  Vorlesungen  hielt,  sich  mit  romanischer 
und  indischer  Literatur  beschaftigte  und  eine 
Sammlung  romantischer  Dichtnngen  des 
Mittelalters  (1804)  herausgab.  Schon  in  den 
„phil  osophischen  Vorlesungen  aus 
denJahren  1803—6 , welcho  aus  Schlegel’s 
Nachlasse  von  Windischmann  (1836)  her- 
ausgegeben  wurden,  tritt  ein  verfinderter 
Standpunkt  hervor.  Slatt  der  genialen 
Behauptungen  und  des  fragmentarischen 
Philosophirens  zeigt  sich  das  Bedttrfniss  eines 
methodischen  Verfahrens.  Von  einer  Logik 
ftlr  das  genetische  Denken,  dessen  Pormen 
zugleich  als  Formen  des  Seins  gelten  sollen, 
also  metaphysische  Bedeutung  hatten,  er- 
wartet  jetzt  Schlegel  das  Heil  der  Philosophic 
und  verlangt,  dass  die  philosophische  Con- 
struction in  Dreieinigkeiten  sich  bewegen  solle. 
Zugleich  sollen  Unendliches  und  Endliches 
als  Werden  gefasst  und  des  Menschen  Be- 
stimmung  im  Aufgeben  der  Einzelpersdnlich- 
keit  nnd  in  der  Hingabe  an  das  unendliche 
Welt-Ich  gefunden  werden.  Nachdem  der 
bekehrte  Philosopli  der  romantischen  Ironie 
in  Koln  mit  seiner  Dorothea  zum  Katholicis- 
mus  flbergetreten  war,  ging  er  nach  Wien, 
wo  er  wi8senschaftliche  Vortrfige  hielt,  den 
dsterreichischen  Beobachter  redigirte  und 
durch  Abfassen  diplomatischer  Schriftstficke 
das  Vertrauen  der  Kegierung  gewann,  sodass 
er  in  den  Adelstand  erhoben  wurde,  mehre 
Aemter  am  Hofe  bekleidete  und  1815  als 
Legationsrath  beim  Deutschen  Bund  in  Frank- 
furt a.  M.  thfitig  war.  Seit  1818  hielt  er 
wieder  in  Wien  dffentlicbe  Vorlesungen  und 
gab  die  im  Jahr  1827  gehaltenen  unter  dem 
Titel  „ Vorlesungen  tiber  die  Philosophic  des 
Lebens “ (1828),  diejenigen  aus  dem  Jahre 
1828  unter  dem  Titel  „ Vorlesungen  liber 
die  Philosophie  der  Geschichte“  (1829)  heraus. 
Im  Jahre  1828  war  er  nach  Dresden  ge- 
reist  und  hatte  daselbst  wissenschaftliche 
Vortrfige  begonnen,  in  deren  Mitte  ihn  im 
Januar  1829  der  Tod  ilberraschte.  Die 
unvollendet  geschriebenen  Dresdener  Vor- 


lesungen erschienen  im  Jahr  1830  unter  dem 
Titel  „philosophi8che  Vorlesungen,  insbe- 
sondere  ilber  Philosophie  der  Sprache  nnd 
des  Wortes“  im  Druck.  Wahrend  die  Vor- 
lesungen aus  den  Jahren  1803—6  nocli  mehr 
einen  mystischen  Pantheismus  zeigen,  be- 
wegen sich  die  spfitern  ganz  auf  dem  Boden 
des  Positiven  in  Staat  und  Kirche,  sodass 
Daub  in  Heidelberg  das  Schlegel’sche  Philo- 
sophiren  ein  Verzuckern  des  Fetischdienstcs 
der  Monstranz  nennen  mochte,  wahrend 
Schlegel  selbst  seine  spHtere  Philosophie  Er- 
fahrungswissenschaft  genannt  wissen  wollte. 
In  den  ersten  ftlnf  Vorlesungen  ilber  die 
„Philosophie  desLebens“  werden  die 
sychologischen  Grundlagen  entwickelt.  Der 
eele  als  dem  Prinzip  des  Lebens  werden 
Vernunft  und  Phantasie,  dem  Geiste  Ver- 
stand  und  Wille  beigelegt  Der  Vernunft 
werden  dann  Gedfichtniss  und  Gewissen, 
der  Phantasie  aber  die  Tricbe  zugewiesen, 
welche  alle  vier  hauptsachlich  in  der  Liebe, 
als  der  hdchsten  Bethatigung  der  Seele,  dann 
aber  auch  im  Wissen,  namentlich  im  Gebicte 
der  Sprache,  zusammenwirken.  Wahrend  die 
Vernunft  als  ein  Vernehmen  und  Verknilpfen 
von  Unterschieden  bestimmt  wird,  erscheint 
der  Verstand  als  ein  Durchdringen  und  im 
hfichsten  Grade  als  ein  Durchschauen.  Darum 
ist  unser  Wissen  von  Gott  ein  Verstehen 
oder  ein  Erfahmngswissen,  welches  auf  die 
Offenbarung  Gottes  gewiesen  ist,  welche  ebenso 
in  der  Natur,  wie  im  Gewissen,  in  der  bei- 
ligen  Schrift  und  in  der  Weltgeschichte  an 
un8  ergeht.  Noch  mehr  aber  ist  der  Wille 
das  Organ  zur  Aufnahme  der  Offenbarung. 
Der  innere  Zwiespalt  unter  den  Seelenkraften, 
sowie  das  Verhaltniss  der  Seele  zur  Natur 
und  zu  Gott  zeigen  jedoch  unverkennbar, 
dass  diese  Welt  nur  eine  fiber  den  Abgrund 
des  ewigen  Todes  ausgespannte  Brficke  und 
ein  Haus  der  Verwerfung  ist,  welches  nur 
durch  eine  hflhere  Macht  unter  Vermittlung 
von  Glaube,  Liebe  und  Hoffnung  zur  Leiter 
der  Auferstehung  werden  kann.  In  der 
sechsten  bis  achten  Vorlesung  wird  eine  Art 
von  natfirlicher  Theologie  vorgetragen  und 
von  der  gfittlichen  Ordnnng  in  der  Natur, 
vom  Verhaltniss  der  Natur  zur  unsichtbaren 
Welt,  von  der  gfittlichen  Ordnung  im  Reiche 
der  Wahrheit,  in  der  Menschengeschichte  und 
im  Staatsleben  gehandelt.  Die  neunte  bis 
elfte  Vorlesung  geben  nnter  dem  Natnen  der 
Logik  und  Ontologie  eine  Art  von  ange- 
wandtcr  Theologie,  handeln  vom  Verhaltniss 
zwischen  Glanben  und  Wissen,  vom  zwie- 
fachen  Geiste  der  Wahrheit  und  des  Irrthums 
in  der  Wissenschaft  und  vom  Verhaltniss  der 
letztern  zum  Leben.  In  der  zwdlftcn  bis 
ffinfzehnten  Vorlesung  endlich  wird  die 
Metaphy8ik  des  Lebens  dargestellt,  welche 
die  fibernattirlichen  Prinzipien  in  der  Wirk- 
lichkeit,  in  der  Kunst,  dem  kirchlichen  und 
dem  staatlichen  Leben  aufzeigen  soil. 
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Hatte  die  „Philosophie  des  Lebens“  die 
Wioderherstellung  des  gottlichen  Ebenbildes 
im  imicrn  Bewusstsein  nachzuweisen,  so  will 
die  „Philosophie  der  Geschichte“ 
dieselbe  in  den  verschiedenen  Weltperioden 
liistorisch  aufzeigeu , so  zwar,  dass  die  Ge- 
sehichtsphilosophie  die  Weltbegebenheiten 
uicht  bios  als  Naturereignisse,  sondern  zu- 
gleich  als  die  Macht  des  freien  Willens  be- 
trachteu  und  dabei  die  Gewalt  des  Bosen 
ebenso , wie  die  leitende  Vorsehung  Gottes 
berllcksichtigen  milsse,  um  die  leitenden 
Ideen  oder  die  Signatur  jeder  Zeit  riclitig  zu 
erkennen.  Nach  einer  unbefangenern  nnd 
gerechtern  WUrdigung  der  Reformation  und 
Luther’s,  als  man  solche  sonst  bei  Convertiten 
zu  linden  gewohnt  ist,  erwartet  Schlegcl  das 
Heil  fUr  die  Welt  von  einer  Wissenschaft, 
welche  den  Wahn  des  Absoluten,  nidge  dieses 
nun  als  Ichheit  oder  als  Natur-All  oder  als 
Vernunftbegriff  gefasst  werden,  aufgiebt  und 
durch  Anerkennung  des  lebendigen  Gottes 
cine  Philosophic  der  Offenbarung  begriindet. 
In  seinen  letzten  Vorlesungen  liber  „Philo- 
sophie  der  Sprache“  wird  von  der  Philo- 
sophic die  Anerkennung  des  nickt  abzu- 
lcugnenden  Pactums  gefordert,  diiss  im  gegen- 
wArtigen  Zustande  des  Menscben  sicli  Ver- 
nunft,  Phantasie,  Verstand  und  Wille  im 
Zwiespalte  belinden,  aus  welchem  sicli  unser 
Bewusstsein  erst  wieder  zur  innern  Einheit 
zurtlckfinden  mtisse.  Als  ein  Mittel  zu  diesem 
sicli  Heimfinden  wird  die  Spracbe  aufgefasst, 
welche  als  GesprAch  ein  Ausgleichen  des 
Gegensatzes  und  darum  in  seinen  hbchsten 
Erzeugnissen,  als  sokratisch-platonisches  Ge- 
sprfteh,  jene  walire  und  lieitere  Ironie  zeigt, 
die  aus  dem  GefUhl  der  eignen  Endliclikeit 
und  dem  scheinbaren  Widerspruch  dieses  Ge- 
fUlils  mit  der  Idee  eines  Unend  lichen  ent- 
steht.  Damit  hat  die  Ironie  eine  dem  frilhern 
philosophi8chen  Jugendstandpunkte  Schlegel’s 
entgegcngesetzte  Bedeutuug  erhalten.  Es  ist 
jetzt  gleichsam  die  bekchrte  Ironie,  welcher 
wir  auch  bei  Solger  begeguen.  Indem 
Schlegel  die  siebente  dieser  letzten  Dresdener 
Vorlesungen  mit  dem  Faustischen  Worte 
,,  GefUhl  ist  Al(es“  erdffnet  und  aller  strengen 
Schultermiuologie  den  Krieg  erkliirt,  wird 
die  eigeutliche  Aufgabe  seiner  philosophischen 
VortrUge  dahiu  bestimmt,  jenes  GrundgefUhl 
hervorzurufen , welches  sicli  in  dem  Drei- 
klange  des  Glaubcns,  der  Liebe  und  der 
Hoffuung  offenbart  und  den  Menschen  der 
vierfachen  Offenbarung  durch  Schrift,  Natur, 
sittliches  GefUhl  uud  Andacht  zugAuglich 
macht.  Mitten  in  dem  Satze,  der  vom  voll- 
kommeuen  Verstehen  haudeln  sollte,  wurde 
Schlegel  vom  Schlage  gerUhrt 

Schleiermacher,  Friedrich  (Daniel 
Ernst)  war  1768  zu  Breslau  geboren  und 
auf  dem  Gymnasium  der  BrUdcrgemeinde 
zu  Niesky  gebildet,  auf  deren  Seminar  zu 
Barby  er  (1785)  auch  seine  theologischen 


Studien  begann.  Er  trat  jedocli  1787  wieder 
aus  dem  Verbaude  aus  und  widraete  sich  in 
Halle  neben  der  Theologie  auch  philo- 
logischen  und  philosophischen  Studien.  Nach 
Vollendung  seiner  UniversitAtsstudien  wurde 
er  (1790)  Erzieher  des  jungen  Grafen  Dohna- 
Schlobitten  zu  Finkenstcin,  1794  HUlfsprediger 
zu  Landsberg  an  der  Warthe,  1796  Prediger 
an  der  Charity  in  Berlin,  wo  er  bis  1802 
blieb  und  nicht  bios  an  der  von  den  Ge- 
brtldern  Schlegel  herausgegebnen  Zeitschrift 
„AthenAum“  (1798  — 18KX>)  als  Mitarbeiter 
Theil  nahm , sondern  auch  mit  Friedrich 
Schlegel  den  Plan  zu  einer  gemeinsamen 
Ucbersetzung  Platon’s  entwarf,  den  er  nach- 
her  allein  ausfUhrte.  Im  Jahr  1802  ging  er 
als  Hofprediger  nach  Stolpe,  von  wo  er  1804 
als  aus8erordentlichcr  Professor  der  Theologie 
und  Philosophic  nach  Halle  versetzt  wurde. 
Nachdem  er  diese  Stellung  in  Folge  der 
Kriegsereignisse  (1806)  aufgegeben  hatte, 
siedelte  er  nach  Berlin  Uber  und  besch&ftigte 
sich  mit  Iiterarisclien  Arbeiten,  wurde  1809 
Prediger  an  der  Dreifaltigkeitskirche  und 
verheirathete  sich.  Gleich  Fichte,  welcher 
seit  1800  in  Berlin  privatisirte,  betrieb  er 
die  Grilndung  einer  UniversitAt  in  Berlin  und 
verfasste  in  diesem  Sinnc  1808  die  kleine 
Schrift  „Gelegentliehe  Gedanken  ttber  Uni- 
versitAten  in  deutschem  Sinne,  uebst  einem 
Anhange  ttber  eine  neu  zu  grtlndende  w.  Als 
dieselbe  1810  in  Berlin  errichtet  worden  war, 
wurde  er  ordentlicher  Professor  der  Theologie 
und  1811  Mitglied  der  Akademie  der  Wiseen- 
schaften  und  1814  SecretAr  der  philosophischen 
Klasse  derselben.  Neben  seinen  theologischen 
Vorlesungen  hielt  er  auch  solche  Uber  Ge- 
8chichte  der  Philosophic,  ttber  Dialektik, 
ttber  philosophische  Sittenlehre,  ttber  Psycho- 
logic, ttber  Aesthetik,  ttber  Politik  und  ttber 
Erziehungslehrc.  Als  akademischer  Lehrer 
hatte  Schleiermacher  durch  seinen  freien 
Vortrag,  dem  auch  der  kunstvollste  Perioden- 
bau  gelang,  einen  bedeutenden  Einfluss  auf 
seine  Zulidrer,  welcher  sich  jedoch  nach 
Schleiermacher’s  eigner  Aeusserung  darauf 
beschrankte,  Eigenthtlmlichkeit  zu  weeken 
und  zu  beleben,  nicht  aber  auf  die  Stiftung 
einer  Schule  ausging.  In  der  Berliner  Aka- 
demie hat  er  seit  1811  verschiedene  Abhand- 
lungen  aus  dem  Gebiete  der  alten  Philosophic, 
z.  B.  ttber  den  jonischen  Philosophen  Anaxi- 
mander, ttber  Herakleitos  den  Dunkein  aus 
Ephesos,  ttber  Diogenes  von  Apollnnia,  flber 
Sokrates  gelesen.  Von  seiner  mit  Einleitongen 
versehenen  Uebersefczung  platonisclier  EHa- 
logen  waren  die  erste  und  zweite  Abtheilung 
des  ersten  und  die  erste  bis  dritte  Abthei- 
lung des  zweiten  Bandes  in  den  Jahren 
1804—10  erschienen,  in  neuer  und  verbeaserter 
Auflage  1817—24,  wozu  die  den  Staat  ent- 
haltende  erste  Abtheilung  des  dritten  Bandes 
1828  hinzukam.  Der  an  einer  Lungen-  und 
Unterleibsentzitnduug  Erkrankte  slurb,  nach 
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dem  Genuss  und  der  Austheilung  des  Abend- 
mahla  an  seine  Umgebung  am  12.  Febr.  1834. 

(L  Jonas  and  W.  Dilthey)  Aus  Schloiermacher’s 
Leben;  in  Briefen  (4  B&mle)  1858—  63. 

#.  Dilthey,  Leben  Scbleierinachers.  I.  (1870). 

C.  A.  Auberfen,  Schleiermacher,  ein  Charakter- 
bild.  1859. 

Fr.  Schenkel,  Friedrich  Schleiermacher,  ein 
Chaxakterbild.  1868. 

Was  Schleiermacber’s  philosopliische  An- 
schaunngen  und  Lehren  betrifft,  so  war  der- 
selbe  in  Halle  (1787  — 89)  durcli  Eberhard 
in  die  Leibniz-Wolf’sclie  Philosophic  einge- 
fahrt  worden,  wurde  jedoch  mehr  durcli  das 
Studium  der  Kant’schen  Kritiken  und  seit 
1796  Spinoza’s  und  der  Jacobi’schen  Schrift 
fiber  die  Lehre  Spinoza’s  gefesselt.  Daneben 
wurde  er  durcli  Fichte’s  Schriften  und  ebenso 
lebhaft  dtirch  Platon  und  nachraals  durcli 
Schelling  angeregt.  Von  alien  diesen  Denkern 
zeigen  sich  die  freilich  eigenthflmlich  ver- 
arbeiteten  Spuren  in  seinen  philosophischen 
Arbeiten,  in  welchen  die  bedeutendsten  Ge- 
danken  der  Zeitphilosophie  auf  der  sittlich- 
religibsen  Grundlage  seiner  geistigen  Natur 
dnrch  verstandige  Reflexion  eklektisch  ver- 
arbeitet  Bind.  In  seiner  philosophischen 
Qeistesentwicklung  und  schriftstellerischen 
Th&tigkeit  sind  aber  zwei  Perioden  zu  unter- 
aeheiden.  In  den  ersten  von  ihm  in  den 
J&hren  1799  und  1800  verbffentlichten  Schrif- 
ten bewegt  er  sich  auf  dem  Boden  der  Wissen- 
aehaftslehre  Fichte’s  in  einem  ebenso  von 
Spinoza  wie  von  Novalis  (Fr.  von  Harden- 
berg)  angeregten  Gedankenkreise,  nnd  sein 
Prinzip  der  Eigenthtimliehkeit  ist  Ahnlich, 
wie  bei  Friedrich  Schlegel , nur  eine  mit 
spinozistischen  Anschauungen  verschmolzene 
Modification  der  Fichte’schen  Ichheitslehre. 
In  der  kleinen  (1800)  anonym  ersehienenen 
Schrift  „Vertraute  Briefe  Uber  die 
Lucinde“  (d.  h.  den  fragmentarischen 
Roman  Friedrich  Schlegel’s)  wollte  Schleier- 
raacher  eigeutlicli  nur  ,,  Variationen  fiber 
das  grosse  Thema  der  Lucinde  “ geben  und 
zugleich  aus  Freundschaft  ftir  den  dartlber 
hart  angegriffenen  ‘ Verfasser  eine  Recht- 
fertigung  der  Tendenz  des  Buches  liefern, 
dessen  Inhalt  Schleiermacher  persOnlich  mit- 
berflhrte,  da  er  sich  zu  der  kinderlosen 
Gattin  des  Predigers  Grnnow,  Eleonore,  in 
einem  ghnlichen  VerhAItnisse  befand.  Und 
wie  Eleonore  selbst  in  der  „ Lucinde  “ einen 
reinen  und  schftnen  Spiegel  der  Liebe  fand, 
so  erschien  das  Bucn  dem  Verfasser  der 
„Briefe“  als  ein  ernstes,  wtlrdiges  und  tugend- 
haftes  Werk,  welches  in  Bezug  anf  die  Ge- 
schlechtsliebe  eine  Umwftlzung  der  ganzen 
bisherigen  Deukweise,  eine  vOllig  neue 
Lebensansicht  ankflndige.  Die  Liebe  solle 
auferetehen,  ihre  zerstUckten  Glieder  solle 
ein  neues  Leben  vereinigen  und  beseelen, 
dass  sie  froh  und  frei  herrsche  im  Gemtlthe 
der  Menschen  und  in  ihren  Werken  und  die 


leeren  Schatten  vermeinter  Tugenden  Yer- 
drftnge.  Dass  die  „g6ttliche  Pflanze“  der 
Liebe  hier  zum  ersten  Male  in  ihrer  voll- 
st&ndigen  Gestalt  dargestellt  sei,  die  Liebe 
ganz  und  ans  Einem  Stuck , das  Geistigste 
und  das  Sinnlichste  derselben  in  jcder 
Aeii8serung  und  jedem  Zuge  aufs  Innigste 
verbunden,  darin  findet  Schleiermacher  die 
riesenhafte  und  ungeheure  Moral,  anf  welcher 
die  „Lucinde“  als  auf  ihrern  ewigen  Funda- 
mente  nihe.  Die  walire  Unendlichkeit  wird 
nur  in  der  Liebe  gefunden;  in  ihr  kann  das 
ganze  Leben , die  ganze  Menschheit  mit 
ihren  unendlichen  Geheimnisscn  angeschaut 
werden,  und  aus  ihr  sollen  alle  flbrigen 
bflrgerlichen  Verhaltnisse  neu  gestaltet  her- 
vorgehen ; nur  mftssen  zu  dem  Ende  die  bis- 
herigen Formen  weggeworfen  werden.  Das 
Sinnliche  erhalt  durcli  seine  innige  Ver- 
webung  in  das  Geistige  ganz  neue  Eigen- 
schaften  und  wird  fiber  alle  Gefahr  des 
Abstumpfens  und  Veraltens  hinausgewieseu. 
Wer  nicht  so  in  der  Liebe  in’s  Innere 
der  Gottheit  nnd  der  Menschheit  hinein- 
schauen  und  die  Mysterien  dieser  Religion 
der  Liebe  nicht  fassen  kann,  der  ist  nicht 
wtlrdig,  ein  Bflrger  der  neuen  Welt  zu  sein. 
So  ist  die  Liebe  allgewaltig,  das  Hdchste 
im  Menschen , seine  Gottheit  und  die  Schdn- 
heit  des  Lebens;  der  Gott  muss  in  den 
Liebenden  sein,  und  ihre  Umarmung  ist 
eigentlich  seine  Umschliessung.  Zwei  Miss- 
tdne  hebt  flbrigens  Schleiermacher  in  dem 
Duett  zwischen  Julius  und  Lucinde  hervor: 
die  Liebe  dttrfe  nicht,  wie  Lucinde,  bereit 
sein  dem  Geliebten  zu  entsagen;  sie  diirfe 
nicht,  wie  Julius,  neben  der  Einen  nocli 
Raum  haben  fttr  eine  Zweite.  In  seiner  den 
Schein  verachtenden  und  der  Verlilumdung 
trotzenden  Tapferkeit  vergleicht  Schleier- 
macher die  bflfentliche  Verurtheilung  der 
Lucinde  mit  den  Hexenprozessen,  wo  die 
Bosheit  die  Anklage  bildete  und  die  fromme 
Einfalt  das  Urtheil  vollzog.  Gelegeutlich 
weist  er  auch  die  Behauptung  zurtlck,  dass 
es  zwischen  Mifnnern  und  Frauen  ausser  der 
Liebe  keine  reine  und  blosse  Freundschaft 
geben  konne,  wofflr  er  sein  eignes  Freund- 
schaftsverhaltniss  zur  Frau  Henriettc  Herz 
als  Erfahrungsbew'eis  anfflhren  konnte.  In 
seinem  „Katechismus  der  Vernunft  filr  edle 
Frauen“,  der  im  Schlegel’schen  Athenaum 
um  dieselbe  Zeit,  wie  die  ,,vertrauten  Briefe“ 
erschienen  war,  fordert  Schleiermacher  von 
den  Frauen,  das  sie  sich  von  den  Schranken 
des  Geschlechts  unabhslngig  machon  sollen 
und  stellt  die  Achtung  der  Eigenthflm- 
lichkeit  und  der  Willkilr  der  Kinder  als 
Erziehungsprinzip  auf,  indem  er  zugleich 
gegen  die  weibliche  Schwiirmerei  der  Mitd- 
chen  ebenso  protestirt,  wie  gegen  die  un- 
selbstAndige  Hingebung  der  Frauen  an  die 
Manner,  nnd  dagegen  die  Heiligkeit  der  Liebe 
und  Ehe  betont. 
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In  den  gleichfalls  anonym  erschienenen 
„Reden  Uber  die  Religion  an  dieGe- 
bildeten  unter  ihren  Veriiclitern" 
(1799)  geht  Schleiennacher  von  der  Liebe 
der  Geliebten  zur  Liebe  des  Universums  tlber, 
mit  welchem  sich  das  Ich  ebenso  Bins  ftthlt, 
wie  mit  seinem  geschlechtlichen  Widerpart. 
Er  stellt  sich  auf  den  Standpunkt  der  Bil- 
dung  im  schttrfsten  Gegensatz  zur  einseitigen 
Verstandesaufklttrung,  auf  deren  Standpunkt, 
wie  ihn  auch  Kant  in  seiner  „Religion  inner- 
halb  der  Grenzen  der  blossen  Vernunft" 
festgehalten  hatte,  das  eigenthUmliche  Wesen 
der  Religion  vernichtet  und  ihr  Werth  ver- 
kannt  wurde.  Es  gait  dem  Redner  um  die 
„Entdeckung  der  reinen  Religion"  und  der 
ihr  eignen  Provinz  im  menschlichen  Gemttthe 
und  um  die  Darstellung  und  Begrttndung  der 
Unabhttngigkeit  der  Religion  von  jeder  Meta- 
physik.  Die  Anschauung  des  Universums  ist 
ikm  die  allgemeinste  und  httchste  Formel  der 
Religion,  in  welcher  er  die  tiefste  und  gewal- 
tigste  Kraft  des  menschlichen  Wesens  er- 
kennt.  In  einer  verschiedenen  Richtung  des 
GeraUths  zeigt  er  den  Grund  der  Thatsache 
auf,  dass  einige  Menschen  Gott  die  Persttn- 
lichkeit  beilegen,  andere  nicht;  keine  dieser 
Richtungen  hindere  aber  die  Religion,  deren 
wahres  und  tiefstes  Wesen  den  Vorwurf  der 
Irreligiositttt  selbst  von  dem  offenen  Be- 
kenntniss  des  Atheismus,  selbst  von  einem 
Spinoza  und  Lukrez  zu  entfemen  gestattete. 
Die  erste  Rede  enthttlt  die  Rechtfertigung 
des  Unternehmen8,  die  zweite  handelt  uber 
das  Wesen  der  Religion,  die  drittc  Uber  die 
Bildung  zur  Religion,  die  vierte  Uber  das 
Gesellige  in  der  Religion,  d.  h.  Uber  Kirche 
und  Priesterthum,  die  fUnfte  Uber  die  ver- 
schiedenen Religionen.  In  der  Religion  schafft 
der  Mensch  seiner  UberflUssigen  Kraft  einen 
unendlichen  Ausweg  und  stellt  das  Gleich- 
gewicht  und  die  Harmonie  seines  Wesens 
aus  allem  einseitigen  Streben  wieder  her. 
Die  religibsen  GefUhle  der  Ehrfurcht,  De- 
muth,  Liebe,  Dankbarkeit,  des  Mitleids  und 
der  Rene  sollen  wie  eine  heilige  Musik  alles 
Thun  des  Menschen  beglciten;  er  soli  Alles 
mit  Religion  than,  Nichts  aus  Religion. 
Ein  Privatgeschiift  ist  nach  den  GruudsUtzen 
der  wahren  Kirche  die  Mission  des  Priesters 
in  der  Welt;  ein  Privatzimmer  sei  auch  der 
Tempel,  wo  seine  Rede  sich  erhebt,  um  seine 
Religion  auszusprechen.  Die  Kirche  soli  eine 
fliessende  Masse  werden,  wo  es  keine  Um- 
risse  giebt,  wo  jeder  Theil  bald  bier,  bald 
dort  sich  befmdet  und  Alles  friedlich  unter- 
einander  raengt.  Zuletzt  fallt  die  religidse 
Geselligkeit  mit  der  Familie  zusammen.  Nicht 
derjenige  hat  Religion,  welcher  an  eine  heilige 
Schrift  glaubt,  sondern  welcher  keiuer  solchen 
bedarf  und  wohl  selbst  eine  niachen  kdnnte. 
Schon  hier  unsere  Personlichkeit  zu  ver- 
nichten  und  im  Einen  und  Allen  zu  leben, 
mitten  in  der  Endlichkcit  Eins  zu  werden  mit 


dem  Unendlichen  und  ewig  zu  seininjedem 
Augenblick,  das  ist  die  Unsterblichkeit  der 
Religion. 

Indera  die  Schleiennacher’schc  „ An- 
schauung  des  Universums"  nach  der  Eigen- 
thilmlichkeit  jedes  Einzclnen  sich  anders  ge- 
staltet  und  zuletzt  jede  Religion  in  einem 
Jeden  eine  eigne , durchaus  bestimrate  Pereon- 
lichkeit  hat , kehrt  die  Liebe  zum  Universum 
wiederum  in  sich  selbst  zurUck  und  ihr  Gegen- 
stand  wird  die  Betrachtnng  der  Eigenthttm- 
lichkeit  des  Subjects  in  den  ., Monologen, 
eine  Weihnachtsgabe"  (1800),  worin 
das  innere  llandeln  des  Ich  in  seinem  eigen- 
thUmlichen  Leben,  Weben  und  Streben  als 
die  Mitte  des  Daseins  betrachtet  wird.  Der 
sittliche  Mensch  bewegt  sich  aus  eigner  Kraft 
um  seine  Achse;  sein  Sollen  und  sein  Sein 
sind  Eins.  Jeder  Mensch  soli  auf  eigne  Art 
die  Menschheit  darstellen,  in  einer  eignen 
Mischung  ihrer  Elemeute,  damit  sie  sich  auf 
jede  Weise  offenbare.  Wer  sich  zu  einem 
bestimmten  Wesen  bilden  will , dem  muss  der 
Sinn  gebffnet  sein  fUr  Alles , was  er  nicht  ist 
Die  innere  Bildung,  die  innere  vollcndete 
Darstellung  des  reinen  Wesens  der  Mensch- 
heit ist  das  Ziel , an  welchem  sich  der  Werth 
aller  Gemeinschaft  messen  muss.  Die  Be- 
dingung  zur  Verbesserung  der  Welt  ist  hfllf- 
reiche  Gemeinschaft  der  Geister;  es  gilt,  die 
Gemeinschafts  - Verhiiltnisse  der  Menschen, 
Freundschaft,  Ehe,  Staat  zu  verinnerlichen, 
zu  vergeistigen , zu  verklkren  durch  das  Walten 
von  Sinn  und  Liebe.  Ueberall  soli  an  die 
Stelle  ttusserlicher  mechanischer  Wechsel- 
beschrankung  lebendige  positive  Wechael- 
bereicherung  treten,  entspringend  aus  der 
ineinander  greifenden  Kraft  der  nach  Vollen- 
dungringenden  Eigenthttmlickkeiten.  Beginne 
darum  schon  jetzt  dein  Leben  in  steter  Selbst- 
betrachtung;  sorge  nicht  um  das,  was  kom- 
mcn  wird;  weine  nicht  um  das,  was  vergeht, 
aber  sorge,  dick  selbst  nicht  zu  verlieren, 
und  weine,  wenn  Du  dahin  treibst  im  Strome 
der  Zeiten,  oline  den  Himmel  in  Dir  zn 
tragen.  Nothwendig  ist  der  Tod;  dieser  Noth- 
wendigkeit  mich  nither  zu  bringen,  sei  der 
Freiheit  Werk,  und  sterben  wollen  konnen 
meine  hochste  Idee.  Nur  des  Willens  Kraft 
kann  festhalten  bis  an  den  letzten  Athemrug 
die  geliebte  Gttttin  der  Jugend.  Bis  an’s  Ende 
will  ich  stArker  werden  und  lebendiger  dutch 
jedes  Handeln  und  lie  bender  durcli  jedes 
Bilden  an  mir  selbst;  die  Jugend  will  ich 
dem  Alter  verraahlen,  dem  Werden  der  Weis- 
lieit  und  der  Erfahrung.  Jetzt  schon  sea  im 
starken  Gemttthe  des  Alters  Kraft,  dass  sie 
direrhalte  die  Jugend,  damit  spateraie  Jugend 
dicli  schtttze  gegen  des  Alters  Schwiche’ 

Schleiermacher’s  Aufenthalt  als  Hofpre- 
diger  in  Stolpe  (1802  — 1804)  bezeiehnrt 
einen  Wendepunkt  in  seiner  literarischeu 
Thiltigkeit , welche  seitdem  einen  vorwaitend 
wissenschaftlichen  Charaktcr  annahm,  zu- 
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gleich  aber  die  Theologie  von  der  Philo- 
sophic streng  unterschied.  Der  Theologe 
und  theologische  Schriftsteller  Schleiermacher 
ging  mit  dem  Philosophen  nicht  Hand  in 
Hand,  sondern  beide  gingen  selbstiindig 
neben  einander  her.  Diesen  Wendepunkt  be- 
zeichnet  nicht  bios  die  Uebersetzung  Platon’s, 
deren  Anfang  im  Jahr  1804  im  Druck  er- 
schien,  sondern  die  im  Jahre  1803  verdffent- 
lichte  Schrift  .,Kritik  der  bisherigen 
Si  ttenlehre  , worin  er  die  Ethik  in  ihren 
bisherigen  Hauptgestalten  von  Sokrates  bis 
Fichte,  mit  Ausschluss  der  Ethik  der  Gott- 
seligkeit“,  als  blosser  Darstellung  des  ge- 
bietenden  Inhalts  einer  Offenbarung,  mit  dem 
Augenmerke  prtlft,  tlber  die  allgemeinen  Ge- 
setze  des  menschlichen  Handelns  auf  eine 
neue  Art  zu  reden.  Neben  der  Kritik  der 
bisherigen  ethischen  Standpunkte  und  Systeme 
enthillt  aber  das  Buch  zugleich  des  Positiven 
und  Keimkrftfltigen  gar  Manches  und  Be- 
deutendes,  obwohl  er  seine  Voraussetzungen 
wie  seine  Resultate  nicht  als  Theoreme  und 
Ldsungen,  sondern  vielmehr  als  Aufgaben 
oder  Probleme  und  heuristische  Hypothesen 
beurtheilt  wissen  wollte.  Das  hindert  ihn 
jedoch  nicht,  die  Ethik  in  ihrer  bisherigen 
Entwickelung  zu  zeihen,  daas  sie  noch  fast 
g&nzlich  verfehle,  was  sie  sein  solle.  Die 
wahre  Darstellung  der  Ethik  darf  sich  auf 
keine  bestimmte  Zeit  beschrknken,  sondern 
muss  den  Inhalt  einer  jeden  Zeit  umfassen, 
und  in  demselben  Maasse,  als  sich  die  Gegen- 
wart  durch  sie  bestimraen  Uisst,  muss  sie  auch 
die  Vergangenheit  und  prophetisch  die  Zu- 
kunft  bestimmen.  Es  liegt  im  Begriffe  des 
Menschen  als  Gattung,  dass  Alle  miteinander 
das  gemein  haben,  dessen  Inbegriffdie  mensch- 
iiche  Natur  genannt  wird,  dass  es  aber  inner- 
lialb  derselben  auch  Anderes  gebe,  wodurch 
sich  Jeder  von  den  Uebrigen  eigenthilmlich 
nnterscheidet.  Das  Allgemeine  und  das 
Eigenthttmliche  nach  einer  Idee,  einem 
ethischen  Grundsatze  mit  einander  zu  ver- 
einigen,  scheint  noch  nirgends  in  einer 
Sittenlehre  geschehen  zu  sein.  Auch  ist  noch 
von  Keinem  in  einem  wissenschaftlichen  Ge- 
baude  versucht  worden,  die  besondere  Be- 
stimmtheit  eines  Jeden  als  ein  schlechthin 
Gegebnes  zum  Grunde  zu  legen,  ohne  irgend 
eine  Ktlcksicht  auf  ein  Allgemeines,  sodass 
dann  das  Sittliche  nur  in  Beziehung  auf 
diese  Eigenthflmlichkeit,  als  Erhaltung,  Ent- 
wickelung  und  Darstellung  derselben  be- 
stimmt  ist.  Neben  dem  sittlichen  Gesetze  ge- 
hdren  die  Ideen  des  hdchsten  Gutes  und  das 
Ideal  des  Weisen  alien  philosophischen  Schulen 
auf  gleiche  Weise  an.  Mangelt  einem  sitt- 
lichen Gesetze  die  ihm  entsprechende  Idee 
des  Weisen,  so  entsteht  mit  Recht  der  Arg- 
wohn,  dass  die  nach  dem  Gesetze  gebildeten 
Handlungen  sich  nicht  als  ein  eigentuUmliches 
Inneres  aufdringen  und  nicht  eine  gleiche 
Kraft  und  Richtung  des  Menschen  der  be- 


harrliche  Grund  derselben  ist,  ihre  Glcich- 
artigkcit  vielmehr  von  irgend  etwas  Aeussern 
abh&ngt.  Fehlt  aber  zu  einem  sittlichen  Ge- 
setze die  Idee  des  hochsten  Gutes,  dann  l&sst 
sich  schliessen,  dass  die  Aufgabe  nicht  in 
ihrer  unzertrennlichen  Vollstandigkeit  ge- 
dacht  worden  ist.  Das  hdchste  Gut  aber 
kann  nicht  bestimmt  ausgebildet  und  ab- 
geschlossen  sein,  wo  es  nur  als  ein  Aggregat, 
nicht  aber  als  eine  Reihe  gegeben  ist,  als 
die  Gesammtheit  dessen,  was  durch  die 
ethische  Idee  hervorgebracht  werden  kann. 

W&hrend  Schleiermacher  in  den  sp&tern 
Auflagen  seiner  Reden  ,,Ueber  die  Religion  “ 
durch  Anraerkungen  (las  Anstossige  seines 
mystischen  Geftihls-Pantheismus  zu  mildern 
und  sich  dem  specifisch-christlichen  und  kirch- 
lichen  Standpunkt  zu  nfihern  versuchte,  sehen 
wir  ihn  in  seinem  zweibSndigen  Werke 
„Der  christliche  Glaube  nach  den 
Grundsktzen  der  e v angelisch  en 
Kirche“  (1821)  den  Versuch  machen,  un- 
abhkngig  von  aller  Schulphilosophie  die  ge- 
8chichtlicli  ilberlieferten  Glaubenslehren  nur 
auf  sogenannte  Thatsaclien  des  Bewusstseins 
zu  grhnden  und  als  Ausdrucksformen  des 
schlechthinigen  Abhkngigkeitsgefilhls  nach 
ihrem  Zusammenhange  zu  entwickeln.  Die 
Frdmmigkeit  an  sich  ist  weder  ein  Wissen. 
noch  ein  Thun,  sondern  eine  Neigung  und 
Bestimmtheit  des  Gefdhls  oder  unmitteloaren 
Selbstbewusstseins.  Das  Geraeinsame  aller 
frommen  Erregungen,  also  das  Wesen  der 
Frflramigkeit  ist  dieses,  dass  wir  uns  unserer 
selbst  als  schlechthin  abhiingig  bewusst  sind, 
d.  h.  eben  nichts  anders,  als  dass  wrir  uns 
abhiingig  fUhlen  von  Gott.  Durch  die  er- 
regende  Kraft  der  Aeusserungen  des  frommen 
Selbstbewusstseins  bildet  sich  die  Frdmmig- 
keit  zur  Gemeinschaft.  Eine  bestimmte  und 
begrenzte  Gemeinschaft  der  Frdmmigkeit  ist 
eine  Kirche.  Die  in  der  Geschichte  er- 
scheinenden,  bestimmt  begrenzten  frommen 
Gemeinschaften  verhalten  sich  zu  einander 
theils  als  verschiedene  Entwicklungsstufen, 
theils  als  verschiedene  Arten.  Diejemgen 
Gestalten  der  Frdmmigkeit,  welche  alle 
fromme  Erregungen  auf  die  Abhiingigkeit 
alles  End  lichen  von  Einem  Ildchsten  und 
Unendlichen  zurilckfUhren , sind  die  mono- 
theistischen  Religionen,  zu  denen  sich  alle 
Ubrigen  wie  uutergeordnete  Entwickelungs- 
stufen  verhalten.  In  Beziehung  auf  die  Arten 
entfernen  sich  am  Weitesten  von  einander 
diejenigen  Gestaltungen  der  Frdmmigkeit, 
welche  hinsichtlich  der  frommen  Erregungen 
entgegengesetzt  sind,  sofern  die  teleologischen 
Religionen  das  Nattirliche  in  den  mensch- 
lichen Zustiinden  dem  Sittlichen  unterordnen, 
die  jistheti8chen  dagegen  das  Sittliche  dem 
Natilrlichen  unterordnen.  Im  Christenthume 
ist  das  bedeutsame  Bild  des  Reiches  Gottes 
nur  der  allgemeine  Ausdruck  davon,  dass 
aller  Schmerz  und  alle  Freude  nur  insofern 
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fromm  sind,  als  sie  auf  die  Thatigkeit  im 
Reiche  Gottes  sich  beziehen  und  dass  jede 
vom  leidentlichen  Zustande  ausgehende 
fromme  Erregnng  im  Bewusstsein  eines 
Uebergangs  zur  That  endigt.  I)as  Christen- 
thum  hat  seine  eigenthfimliche  Gestaltnng  der 
Frommigkeit  darin,  dass  alles  Einzelne  in 
ihr  auf  die  ErlUsung  bezogen  wird.  Das 
Geoffenbarte  im  Christenthum  beschrilnkt  sich 
nur  auf  die  Person  Christi,  und  die  Offen- 
barung  in  Christo  ist  wesentlich  Mittbeilung 
seiner  Lebensgemeinschaft,  nicht  durch  die 
Lehre^  sondern  durch  die  ganze  Person 
Christi,  und  als  solche  ist  die  christliche 
Offenbarung  weder  etwas  schlechthin  Ueber- 
natiirliclies,  noch  Uebervernilnftiges.  Ueber- 
nattirlich  ist  sie,  wcil  Alles,  was  sonst  ftir 
Offenbarung  gilt,  in  Beziehung  auf  Christus 
kein  Sein,  sondern  ein  Nichsein  ist;  nattlr- 
lich  ist  sie,  denn  in  der  menschlichen  Natur 
muss  die  Kraft  liegen,  sie  aufznnehmen. 
UebervernUnftig  ist  sie,  als  momentane  Ein- 
wohnung  Gottes  oder  des  Logos  (gdttlichen 
Wortes)  in  Christus  und  als  Bewusstsein  der 
GlUubigcn  vom  heiligen  Geist;  vernilnftig  ist 
sie,  denn  das  hdchste  Ziel  der  Erldsnng  ist, 
dass  die  Vcrnunft  eins  sei  mit  dem  gottlichen 
Geiste,  der  hcilige  Geist  somit  selbst  die 
hdchste  Steigerung  menschlicher  Vollkommen- 
heit  ist.  In  dem  schlechthinigen  AbhSngig- 
keitsgefilhle  ist  mit  dem  cignen  Sein  als 
endlichem  zugleich  das  unendliche  Sein 
Gottes  mitgesetzt.  Das  ursprUngliche  Ab- 
hflngigkeitsgefflhl  ist  nicht  zufSllig,  sondern 
ein  w-esentliches  Lebenselement  und  in  allem 
entwickelten  Bewusstsein  wesentlich  dasselbe, 
so  dass  alle  Gottlosigkeit  des  Selbstbewusst- 
seins  nichts  als  Wahn  und  Schein  ist  Die 
Anerkennung  des  schlechthinigen  Abhangig- 
keitsgefiihls  als  wesentlicher  Lebensbedingung 
vertritt  ftlr  uns  die  Stelle  aller  Beweise  fUr 
das  Dasein  Gottes.  Alle  christlich  frommcn 
Gemtlthszustflnde  schliessen  Abhilngigkeits- 
gefUhl  in  sich;  daher  im  ganzen  Umfange 
der  christlichen  Frdmmigkeit  die  Beziehung 
auf  Gott  und  auf  Christus  unzertrennlich  sind. 
Im  Bewusstsein  unsers  Gesetztseins  im  all- 
gemeinen  Naturzusammenhange  stellt  unser 
Selbstbewusstsein  zugleich  die  Gesammtheit 
alles  endlichen  Seins  dar.  Die  Allgemein- 
heit  des  Abhangigkeitsgeftlhls  enthalt  den 
Glauben  an  eine  ursprUngliche  Vollkommen- 
heit  der  Welt,  d.  h.  die  Einheit  und  Voll- 
stAndigkeit  der  Zusammenstimmung  des  Ge- 
setzten  in  sich.  Dass  im  ursprUnglichen 
Verhaltniss  der  Welt  zur  menschlichen  Or- 
ganisation der  Tod  der  menschlichen  Einzel- 
wesen  und  was  damit  zusammenh&ngt  be- 
dingtist,  thut  der  ursprUnglichen  Vollkommen- 
heit  der  Welt  in  Bezug  auf  den  Menschen 
keinen  Abtrag.  Wirklich  erftlllt  ist  jedcr 
Angenblick  eines  einzelncn  Lebens  nur  aurcli 
eine  bestimmte,  jenen  Grundton  des  all- 
gemeinen  AbhanngigkeitsgefUhls  offenbarende 


That.  Sofern  das  uns  wesentlich  elnwohnende 
Bewusstsein  Gottes  in  jedem  wirklich  fromm 
erfttllten  Augenblicke,  mit  unserra  Selbstbe- 
wusstsein  vereinigt,  entweder  in  einem  Ge- 
fuhle  der  Lust  oder  der  Unlnst  vorkommt, 
so  bringt  es  der  Charakter  der  teleologisclien 
Ansicht  mit  sich,  dass  sowohl  das  Gehemmt- 
sein  des  hdhern  Lebens,  als  anch  das  Ge- 
fbrdertsein  desselben,  wie  das  eine  fiber  das 
andere  in  jedem  Augenblick  hervorragt,  als 
die  That  des  Einzelnen  gesetzt  wird.  Das 
Eigenthtlmliche  der  christlichen  Frdramigkeit 
besteht  darin,  dass  wir  uns  des  Widerstrebens 
unserer  sinnlichen  Erregungen,  das  Bewusst- 
sein Gottes  mit  in  sich  anfznnehmen,  als 
unserer  That  bewnsst  sind,  der  Gemeinschaft 
mit  Gott  hingegen  nur  als  etwas  nns  vom 
Erldser  Mitgetheilten.  Jeder  Lebenstheil, 
der  als  ein  Ganzes  fUr  sich  betrachtet,  nnsere 
That  ist,  ohne  das  Gottesbewusstsein  in  sich 
zu  tragen,  ist  Stinde;  die  Ijeichtigkeit  aber, 
dieses  Bewuastseins  zu  entwickeln,  ist  als 
ein  Mitgetheiltes  Gnade.  Sonach  zerfsllt  die 
Betrachtung  unserer  wirklich  frommen  Ge- 
mUthsznstknde  in  Zustande  der  Sttnde  und 
solche  der  Gnade  oder  in  Zustande  der 
Hemmung  des  hiihern  Lebens  und  in  solche 
der  Fdrderung  desselben.  Alle  im  Leben 
des  Christen  vorkommende  Anniherung  an 
den  Zustand  der  Seligkeit  ist  in  seinem 
Selbstbewnsstsein  als  eine  gdttlich  bewirkte, 
in  einem  nenen  Gesammtleben  begrfindete 
Anfhebung  der  im  Gesammtleben  der  Sflnde 
entwickelten  Unseligkeit  vorgestellt.  Die 
aufgehobene  Unseligkeit  ist  im  Bewnsstsein 
des  Christen  zurUckgeflihrt  auf  die  in  Christo 
wirklich  vorhandene  und  von  ihm  mitgetheilte 
Unsfindlichkeit  und  hdchste  Vollkommenheit 
Die  Erscheinung  Christi  als  des  Erldsers 
kann  nicht  aus  dem  bestehenden  geschicht- 
lichen  Zusammenleben  der  Menschheit  be- 
griffen  werden,  in  welchem  sich  auf  natttr- 
liche  Weise  die  Stinde  fortpflanzt;  sie  ist 
daher  auch  nicht  auf  den  uns  wirklich  ge- 
gebnen  Naturzusammenhang  zurflckzufhhren. 
Vielmehr  kann  sie  als  Anfang  eines  neuen 
geistigen  Naturganzen  nur  auf  die  gdttliche 
Ursachlichkeit  zurUckgeflihrt  werden  und 
fallt  unter  den  Begriff  des  Wunders,  sod  ass 
die  Erscheinung  Christi  Nichts,  anders  als 
die  vollendete  Schdpfung  der  menschUchen 
Natur  ist  und  der  Erldser  als  geschichtliches 
Einzelwesen  zugleich  urbildlich  und  wesent- 
lich  unslindlich  sein  musste.  So  besteht  seine 
erldsende  Thatigkeit  in  der  Mittheilung  seiner 
Unsfindlichkeit  und  Vollkommenheit,  seine 
versdhnende  Thatigkeit  in  der  Aufnahme  der 
GlUubigen  in  die  Kraftthatigkeit  seines  Gottes- 
bewusstseins  und  dadurch  in  die  Gemcin- 
schaft  seiner  Seligkeit.  Das  Gesammtleben 
derjenigen,  welclie  die  Erlbsung  in  sich  muf- 
genommen  haben  und  mit  Christus  vereinigt 
sind,  ist  die  Kirche.  Den  christliclien  Ge- 
meingeist  in  sich  aufnchmen  und  in  die  Qe» 
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meinschaft  Christi  aufgenommen  werden,  1st 
8eit  der  Entfernung  des  ErliJsers  von  der 
Erde  ganz  dasselbe.  Der  heilige  Geist  ist 
die  Vereinigung  des  gbttlichen  Wesens  rait 
der  menschlichen  Natur  unter  der  Form  des 
das  Gesammtleben  der  Gliiubigen  beseelenden 
Gemeingeistes.  Christum  in  sicli  haben  und 
den  heiligen  Geist  haben,  ist  ftir  jcden  Ein- 
zelnen  eins  und  dasselbe.  In  dem  Glauben 
an  die  ewige  Fortdauer  der  Vereinigung  des 
gbttlichen  Wesens  mit  der  menschlichen 
Natur  in  der  Person  des  Erldsers  ist  der 
Glaube  an  die  ewige  Fortdauer  der  mensch- 
lichen Persdnlichkeit  ilberhaupt  schon  mit- 
enthalten. 

„ Schleiermachers  Wissenschaft  (urtheilt 
Hillebrand  in  seiner  Geschichte  der  deutschen 
Nationalliteratur)  ist  die  Kunst  der  Schaukelei 
des  Denkens,  seine  Religion  eine  Schwebe- 
religion,  seine  Ueberzeugung  die  Ueber- 
zeugungslosigkeit  Er  erscheint  uns  als  ein 
theologischer  Schachspieler,  der  seine  wissen- 
8cbaftlichen  Figuren  hin-  und  herschiebt, 
wobei  weder  die  Philosophic,  noch  die  Theo- 
logie  das  Spiel  gewinnt,  wkhrend  er  sich 
selbst  zuletzt  so  ermtidet,  dass  er  das  Scliach- 
brett  sammt  alien  Figuren  fortwirft  und  in 
frommer  Hingabe  an  das  Jenseits  endigt“. 
Die  in  den  Jugendschriften  Schleiermacher’s 
zerstreut  liegenden  Keime  und  Elemente 
einer  philosophischen  Weltansicht  hat  er  seit 
1811  in  seinen  philosophischen  Vorlesungen 
n&her  zu  bestimmen,  dialektisch  zu  entwickeln 
und  systematisch  zu  ordnen  gesucht.  Im 
AUgemeinen  spricht  sich  in  diesen  Vor- 
lesnngen  die  Schelling’sche  Grundansicht  aus, 
neben  Ankl&ngen  an  Kant’sche  und  Fichte’- 
sche  Lehren.  Er  unterscheidet  im  Ganzen 
des  Wissens  zwei  sich  gegenseitig  bedingende 
und  nur  in  bestiindiger  Wechselwirkung  auf- 
einander  zu  Stande  kommende  Grimd- 
wissenschaften : Ethik  und  Physik , von 
welchen  die  erstere  das  Naturwerden  der 
Vernunft,  die  letztere  das  Vernunftwerden 
der  Natur  darzustellen  hat.  Weil  nun  aber 
das  speculative  und  das  empirische  Element 
zwar  in  bestiindiger  Vermittelung  stehen, 
doch  aber  nie  vbllig  eins  werden  kdnnen; 
so  erscheint  jede  der  beiden  Grundwissen- 
schaften  wiederura  in  zwei  besondern  Formen, 
die  Physik  als  Naturkunde  und  Naturwissen- 
schaft , die  Ethik  als  Geschichtskunde  und 
Sittenlehre,  sodass  Natur-  und  Geschichts- 
kunde das  empirische,  Naturwissenschaft 
und  Sittenlehre  das  speculative  Element  ver- 
treten.  Indem  beide  Elemente  zusammen- 
gefasst  und  Physik  und  Ethik  in  vollkoramener 
gegenseitigerDurchdringung  gedacht  werden, 
enthalten  sie  die  Idee  der  Weltweisheit, 
welche  jedoch , so  lange  Physik  und  Ethik 
als  besoDdere  Wissenschaften  bestehen,  nie- 
mals  fertig  werden  kann,  sondern  nur  das 
8treben  nach  vdlliger  Einigung  beider  ist. 
Der  Weltweisheit  uud  ihrc  beiden  Ilillften 


stehen  aber  die  Dialektik  und  Mathematik 
voraus,  die  Dialektik  als  das  gehaltlose  Ab- 
bild  des  hdchsten  Wissens,  indem  sie  das 
Sein  und  Wissen  tiberhaupt  in  seinen  all- 
gemeinsten  Formen,  Beziehungen  und  Be- 
dingungen  darstellt,  wfthrend  dagegen  die 
Mathematik  dasselbe  Abbild  unter  der 
Form  des  Besondern  oder  das  Wissen  der 
Formen  und  Bedingungen  des  Besondern  als ' 
solcher  ist. 

Die  Schleiermacher’schen  Vorlesungen 
tlber  die  Dialektik  wurden  1839  durch 
Jonas  herausgegeben.  Da  das  Wissen  ein 
gemeinschaftliches  Denken  ist,  so  ist  die 
Dialektik  eigentlich  die  Kunst  der  Gespr&ch- 
fflhrung  oder  des  Symphilosophirens.  Sie 
beruht  auf  dem  Begriffe  des  Wissens,  als 
derjenigen  Uebereinstimmung  des  Denkens 
mit  dem  Sein,  welche  sich  zugleich  als  Ueber- 
einstimmung der  Denkenden  unter  einander 
erweisen  muss.  Die  Mdglichkeit  des  Wissens 
beweist  das  Selbstbewusstsein  als  Einheit 
des  Denkenden  und  Gedachten:  wir  sind 
denkend  und  wir  denken  seiend.  Das  ein- 
zelne  Selbstbewusstsein  beweist  die  Mdglich- 
keit  eines  getheilten  Denkens  mit  einem  ge- 
theilten  Sein,  das  Aufhebcn  der  Theilung 
des  Denkens  ist  die  Verstftndigung  mit  andern 
Denkenden,  und  so  lehrt  die  Dialektik  ein 
Denken,  welches  kein  bios  individuelles  und 
snbjectives  ist,  also  zugleich  das  Kriterium 
fdr  jcdes  Denken,  welches  ein  Wissen  sein 
will.  Im  „transscendentalen  TheiP*  der 
Dialektik  wird  die  Idee  de9  Wissens  an  und 
ftlr  sich  und  gewissermaassen  in  der  Rnhe 
betrachtet,  wfthrend  der  „technische  oder 
forraale  Theil u die  Idee  des  Wissens  in  der 
Bewegung  oder  das  Werden  des  Wissens  be- 
trachtet.  Mit  Kant  unterscheidet  Schleier- 
macher Stoff  und  Form  des  Wissens  und 
l&sst  den  StofF  durch  die  organische  oder 
die  sinnliche  Empfindung  gegeben  sein, 
welcher  gegenilber  die  intellectuelle  Function 
oder  Vernunftthiitigkeit  der  Sinnesempfin- 
dungen  erst  Einheit  giebt.  Darnm  hat  die 
Dialektik  eigentlich  die  Psychologic  zur 
Voraussetznng,  die  von  Schleiermacher  zum 
Gegenstande  besonderer  Vorlesungen  gemacht 
hat,  die  durch  Leopold  George  (1862)  her- 
ausgegeben worden  sind.  Im  ersten  oder 
elementarischen  Theil  der  Psychologie  werden 
die  aufnehmenden  (receptiven)  und  die  aus- 
strdmenden  (spontanen)  Thiitigkeiten  unter- 
schieden.  Bei  den  Sinnesthiltigkeiten  wirkt 
Empfftnglichkeit  neben  SelbsthStigkeit.  Bei 
der  Betrachtung  der  Denkthiltigkeiten  wird 
das  zeitliche  Hervortreten  des  Denkens  und 
Sprechen8  im  Menschen,  das  Verhftltniss 
zwischen  Denken  und  Sprechen  und  beider 
zu  den  ilbrigen  psychologischen  Thatigkeiten 
und  die  Differenz  der  Sprachen  bei  der 
Idcntitftt  der  Vernunft  erortert.  Darauf  folgt 
die  Betrachtung  des  subjectiven  Bewusstseins 
auf  seinen  hdhern  Stufeu,  des  Verhiiltnisses 
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zwischen  selbstischen  und  geselligen  Empfin- 
dungen,  des  religiosen  Bewusstseins,  des 
NaturgefUhls  und  des  Usthetischen  Geftihls. 
Bei  den  ausstroinenden  oder  spontanen  Th&tig- 
keiten  wird  das  Verhaitniss  zwischen  Denken 
und  Wollen  und  des  Einzelwesens  zur  Gat- 
tung  erdrtert  und  die  psychologische  Selbst- 
thatigkeit  als  Selbstmanifestation , Besitz- 
ergreifen  und  Selbsterhaltungstrieb  unter- 
echieden.  Der  zweite  oder  constructive  Theil 
der  Psychologie  behandelt  die  Differenzen 
der  Einzelwesen  untereinander  (Geschlechts- 
differenz,  Temperamente,  Character-  und 
Werthdifferenz  unter  den  Einzelnen)  und  die 
zeitlichen  Differenzen  der  Einzelw’esen  (den 
Unterschied  von  Schlaf  und  Wachen,  die 
Traumzustiinde  und  den  Somnambulismns 
und  die  Differenzen  der  Lebensalter).  Ausser- 
halb  des  Wissens  fUllt,  als  das  was  nicht 
mehr  gedacht  werden  kann , die  blosse 
Materie  als  der  unbestimmte  Grund  aller 
orgaui8chen  Functionen  und  andrerseits  das 
absolute  Sein  oder  die  Gottheit  als  hdchste 
Vernunft  ohne  alle  organische  Th&tigkeit. 
Nenut  man  das  der  organisclien  Function 
Entspreehende  das  Ideale,  so  ist  im  denkenden 
Selbstbewusstsein  die  Identitat  des  Realen 
und  Idealen  gegeben.  Ueberwiegt  das  Ideale, 
so  ist  das  eigentliche  Denken  wirksam; 
Uberwiegt  das  Reale,  so  ist  es  Wahrnehmnng; 
die  zwischen  beiden  als  hdhere  Mitte  stehende 
Anschauung  giebt  erst  das  wirkliche  Wissen. 
Wahrend  sich  das  tiber  dem  Gegensatze  des 
Realen  und  Idealen  stehende  absolute  Sein 
ebensosehr  der  Anschauung,  wie  dem  Wissen 
entzieht,  nahrt  sich  das  Wissen  immer  mehr 
dem  Ziele,  wo  das  Wissen  alles  Sein  umfasst 
und  also  Weltweisheit  wird.  Die  Formen 
unserer  Erkenntniss  entsprechen  den  Formen 
des  Seins;  Raum  und  Zeit  sind  die  Formen 
der  Existenz  der  Dinge  selbst,  nicht  etwa 
bios  die  Formen  unserer  Auffassung  der- 
selben.  Die  Formen  des  Wissens  sind  Be- 
griff  und  Urtheil;  ersterer  entspricht  den 
substantiellen  Formen  oder  dem  Ftlrsichsein 
der  Dinge,  der  hdhere  Begriff  namlich  ent- 
spricht aer  Kraft,  der  niedere  dagegen  der 
Erscheinung;  das  Urtheil  entspricht  dem 
Zusammensein  der  Dinge,  ihrer  Wechsel- 
wirkung  oder  ihren  Thatigkeiten  und  leidenden 
Zustanden.  Das  Werden  des  Wissens  be- 
wegt  sich  in  den  Formen  der  Deduction  oder 
der  Ableitung  aus  den  Prinzipien ; doch  darf 
die  Deduction  nur  auf  Grund  des  Resultates 
der  Induction  ausgefithrt  werden,  welche  von 
den  Erscheinungen  ausgeht  und  zur  Erkennt- 
niss der  Prinzipien  fortschreitet.  Im  specu- 
lativen  Wissen  Uberwiegt  das  Denken  und 
die  Begriffsform,  im  empirischen  oder  histo- 
rischen  Wissen  ttberwiegt  das  Wahrnehmen 
und  die  Urtheilsform.  Iudessen  reicht  das 
speculative  Wissen  doch  nicht  zur  Identitat 
des  Seins  und  Dcnkens  hinauf,  welche  eben 
nur  die  stillschweigende  Voraussetzung  jedes 


Wissens  bleibt  und  als  Einheit  e i n e s Seins 
und  eines  Denkens  der  uns  inwohnende 
Grund  aller  Gewissheit  ist.  Wahrend  im  Be- 
griffe  der  Welt  die  relative  Einheit  des 
Idealen  und  Realen  unter  der  Form  des 
Gegensatzes  gedacht  wird,  wird  im  Begriffe 
des  Absoluten  oder  der  Gottesidee,  die  un- 
bedingte  Einheit  des  Realen  und  Idealen  mit 
Ausschluss  aller  Gegensiltze  gedacht.  Darum 
ist  Gott  weder  als  mit  der  Welt  identisch, 
noch  als  getrennt  von  der  Welt  zu  denken. 

Ein  bleibendes  und  bedeutendes  Verdienst 
hat  sich  Schleiermacher  nach  seiner  bahn- 
brechenden  und  keimkrftftigen  „Kritik  der 
bisherigen  Sittenlehre**  durch  seine  Vor- 
lesungen  ilber  die  Ethik  erworben,  welche 
als  fUnfter  Band  der  dritten  Abtheilung  seiner 
skmratlichen  Werke  unter  dem  Titel  „Ent- 
wurf  eines  Systems  der  SittenlehreM 
(1835)  von  Daniel  Schweizer  herausgegeben 
wurde.  Eine  andere,  die  Ausgabe  von  Scnwei- 
zer  ergknzende,  Redaction  der  Schleier- 
macher’schen  Vorlesungen  gab,  mit  einer 
vortreff  lichen  Einleitung  versehen,  A.  Twesten 
unter  dem  Titel  „G run  dries  der  philo- 
sophischen  Ethik“  heraus.  Endlich  er- 
schien  Schleiermachers  „philosophische 
Sittenlehre“  auch  noch  in  einer  hand- 
lichen  Ausgabe,  mit  Erlkuterungen  und  Kritik 
versehen  von  H.  J.  von  Kirchmann,  als  24. 
Band  der  „philosophischen  Bibliothek“ 
(1870).  Die  Ethik  betrachtet  weeentlich  das 
Handeln  der  Vernunft  auf  die  Natnr  und  die 
Gesetze,  denen  dieses  Handeln  der  Natur  in 
ihrem  ursprtlnglichen  Ineinander  mit  der 
Natur  fol^,  nur  aber  so,  dass  das  lctxte 
Ziel  dieses  Handelns,  das  selige  Leben,  ausser- 
halb  der  Ethik  fftllt.  Diese  selbst  ist  voll- 
st^ndig  nur  in  der  Vereinigung  von  Pflichten-, 
Tugend-  und  GUterlehre,  welche  letztere  von 
Schleiermacher  als  Lehre  vom  hochsten 
Gut  am  AusfUhrlichsten  und  mit  Vorliebe 
im  ersten  Theile  behandelt  wird,  und  zwar 
in  drei  Abtheilnngen.  Indem  das  Handeln 
der  Vernunft  auf  die  Natur  diese  zu  ihrem 
Werkzeug  macht,  ist  dasselbe  organisirendes 
Handeln  oder  anbildcnde  Thfitigkeit  sowohl 
im  Gebiete  des  Verkehrs,  als  freie  Gesellig- 
keit,  als  auch  im  Gebiete  des  Eigenthums, 
als  Itecht.  Das  organisirende  Handeln  be- 
fa8st  alle  Formen  des  Anbildens,  von  dem 
den  Leib  organisirenden  Bildungstrieb  bis 
herauf  zu  jedem  Werkzeuge  schaffenden 
und  umbildenden  Willen.  Dieser  anbildenden 
Thsitigkeit  steht  die  symbolisirende  oder  be- 
zeiclmende  gegenilber,  wrelche  durch  Rm 
und  Willkilr  oder  EmpHlnglichkeit  und  Selbst* 
tlu'itigkeit  bedingt,  darauf  ausgeht,  Alles  in 
der  physischen  und  psychischen  Natur  des 
Menschen  Gegebne  in  ein  Zeichen  der  Ver- 
nunft zu  verwandelu.  In  der  zweiten  Ab- 
theilung der  GUterlehre  oder  dem  elemen- 
tarischen  Theil  derselben  wird  die  sittliche 
Cultur  betrachtet  und  zunaebst  das  Identische 
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in  alien  Menschen  neben  demGeschiedenen  oder 
Eigenthlimlicheu  in  der  menschlichen  Natur 
in’8  Auge  gefasst  und  alsdann  Gymnastik, 
ala  Bildung  des  eignen  Lcibes,  Mechanik  als 
Biidung  der  Natur  zum  Werkzeng  des  Sinnes 
nnd  Talents  ^ und  AgTicultur,  im  weitesten 
Sinne  des  Wortes,  mit  Einscnluss  der  Ein- 
wirkung  auf  die  belebte  Natur,  ebenso  in 
den  ethischen  Bereich  gezogen,  wie  die  Aus- 
bildung  der  erkennenden  Function  zur  Richtig- 
keit  des  Erkennens,  und  im  praktischen  und 
ktln8tleri8chen  Bilden  weder  Productivitat 
ohne  Besitz.  noch  Lust  ohne  Thatigkeit  als 
das  Rechte  Dezeichnet.  Daran  schliesst  sich 
der  dritte  oder  constructive  Theil  der  Gtiter- 
lebre  als  das  System  der  vollkommenen 
ethischen  Formen  oder  der  sittlichen  Gemein- 
schaften  an,  in  welchen  sich  Abbilder  des 
hdclisten  Gutes  darstellen.  Sie  gestalten  sich 
aus  dem  Keim  der  Familie  beraus  als  Staat, 
Schule  und  freie  Geselligkeit,  zu  welcher 
anch  die  Kirche  gehdrt.  Den  zweiten 
Haupttheil  des  ethischen  Systems  bildet  die 
Tugendlehre,  welche  die  handelnde  Ver- 
uunft  im  einzelnen  Menschen,  also  dasjenige 
darstellt,  wodurch  er  Antheil  gewinnt  am 
hOchsten  Gute,  welches  er  erzeugen  hilft  durch 
sein  sittliches  Handeln.  Als  Gesinnung  zeigt 
sich  die  Tugend  im  Erkennen  und  Dar- 
stellen durch  Weisheit  (Belebung  in  sich) 
und  durch  Liebe  (Belebung  nach  aussen). 
Als  Fertigkeit  erscheint  die  Tugend  in  Ge- 
stalt der  Besonnenheit  (Selbstbekampfung) 
undBeharrlichkeit  (Bekftmpfung  nach  aussen). 
Endlich  im  dritten  Haupttheile  der  Ethik 
wird  die  Pfliclitenlehre  dargestellt.  In- 
dem  die  Pflicht  wesentlich  Nichts  anders  ist, 
als  das  Sittliche  in  Beziehung  auf  das  Ge- 
8etz  oder  die  Erscheinung  der  sittlichen  Ge- 
sinnung in  der  einzelnen  Handlung,  folgt 
daraus,  dass  in  jeder  pflicktm&ssigen  Hand- 
lung,  ob  sich  dieselbe  nun  als  Rechts-, 
Liebes-,  Bernfs-  oderGewissenspfliehtaussere, 
alle  Tugenden  vereinigt  sein  mUssen.  Als 
allgemeine  Pflichtformeln  werden  zu  gegen- 
seitiger  Erg&nzung  verbunden:  1)  Handle 
in  jedem  Augenblick  mit  der  ganzen  sitt- 
lichen Kraft;  2)  thue  jedesmal  das,  wozu 
du  dich  lebendig  angeregt  flihlst;  3)  thue 
jedesmal  das,  was  sich  durch  dich  am  meisten 
fbrdern  Ihsst!  Im  Allgemeinen  besteht  hier- 
nach  die  sittliche  Aufgabe  darin,  dass  wir 
uns  durch  Handeln  der  Vernunft  immer  mehr 
bewusst  und  mit  bewusster  Vernunft  immer 
mehr  zu  Meistern  der  Natur  machen,  mit 
andera  Worten,  sie  besteht  in  dem  allgemeinen 
Vernunftzwecke,  das  in  der  Natur  Vereinzelte 
zu  durchdringen,  es  zum  eignen  Organe  zu 
machen  und  zu  beseelen,  bis  dass  die  ganze 
Natur  unserer  Erdoberfklche  in  den  Dienst 
der  Vernunft  getreten  ist  und  die  Vernunft 
die  herrschende  Seele  dieses  allgemeinen 
Naturieibes  wird,  welches  Ziel  sich  aber  nie 
vollstSndig  erreichen  l&sst 


L.  von  Lancizolle,  Jdeen,  Reflexionon  und  Be- 
trocktungeu  aus  Sehleiermacher’s  Werken. 
(1854.) 

J.  Schaller , Vorlesungen  Uber  Schleiermacher. 
(1844) 

G.  Weissenborn,  Vorlesungen  uber  Schleier- 
macher’s  Dialektik  nnd  Doginatik  (zwei 
Bitnde)  1847  und  49. 

F.  Vorlfinder,  Schleiermacher’s  Sitteulehre.  1851. 

Schmid,  Karl  Christian  Erhard, 
war  1761  zu  Heilsberg  im  Weimarischen 
geboren  und  nach  Vollendung  seiner  Uni- 
vcrsitatsstudien  als  Doctor  der  Medicin,  Philo- 
sophic und  Theologie  promovirt  worden. 
Seit  1791  hatte  er  als  oraentlicher  Professor 
der  Philosophic  in  Giessen,  seit  1793  als 
solcher  in  Jena  gewirkt,  wo  er  zugleich  eine 
Zeitlang  Diakonus  an  der  dortigen  Stadt- 
kirche  war  und  1812  starb.  Er  trat  zuerst 
mit  einer  Schrift  „Kritik  der  reinen  Vernunft 
im  Grundrisse"  (1786)  und  einem  „Worter- 
buch  zu  leichterm  Gebrauch  der  Kant’schen 
Schriften  “ (1788)  hervor,  welche  beide  mehrere 
Auf  lagen  erlebten.  Dann  zeigt  er  sich  in  dem 
*Versuck  einer  Moralphilosophie“  (1790)  und 
dem  „Grundris8  der  Moralphilosopkie“  (1793) 
als  gldcklicher  Ausleger  und  gewandter 
Vertheidiger  der  Kant’schen  Philosophic 
ohne  dabei  seine  philosophische  Selbstilndig- 
keit  zu  verleugnen.  Indem  er  namentlich 
daran  Anstoss  nahm,  dass  nach  Kant  der 
Grund  des  Bdsen  unerkennbar  sein  sollte, 
wollte  er  das  von  Kant  sogenannte  „radicale 
B5se“  nicht  als  eine  blosse  Erscheinung 
gelten  lassen,  sondern  den  Grund  desselben 
ebenso  im  „Ding  an  sich“  suchen,  wie  den 
Grund  des  Guten,  und  nannte  das  Bdse  ein 
Factum  des  Dinges  an  sich,  wodurch  er  der 
Urheber  des  sogenannten  intelligibeln  Fata- 
lismus  wurde.  Wichtiger  und  verdienstvoller 
waren  seine  Bemtlhungen  um  die  Ausbildung 
der  empirischen  Psychologie,  welche  er  durch 
sein  Buch  „Empirische  Psychologie"  (1791) 
und  in  dem  von  ihm  herausgegebneu  Mpsycho- 
logischen  Magazin"  (1796  und  97,  in  zwei 
Banden),  sowie  spater  durch  sein  „anthro- 

gologisches  Journal"  (1803,  in  zwei  Banden) 
eurkundete.  Auch  eine  „Physiologie,  philo- 
sophisch  bearbeitet"  (1798  — 1801,  in  drei 
Banden)  hat  er  herausgegeben.  Durch  eincn 
Aufsatz,  den  Schmid  1795  in  Niethammers 
philosophi8chem  Journale  unter  dem  Titel 
„Bruch8tUcke  aus  einer  Schrift  Uber  die 
PliiloBophie  und  ihre  Prinzipien"  verdffent- 
lichte,  hatte  er  das  Unglttck,  das  Missfallen 
und  die  Eifersucht  Fichte’s  zu  erwecken, 
welcher  Alles  um  ihn  her  Vorgehende  bios 
auf  sein  eigues  grosses  Ich  zu  beziehen  im 
Stande  war  und  in  der  Arbeit  seines  Collegen 
Schmid  ein  Plagiat  seiner  eignen  Methode 
und  Philosophic  erblicken  zu  mttssen  glaubtc, 
die  dadurch  in  den  Hintergrund  gedrtlckt 
werden  solle.  Daraufhin  gab  Fichte  ofl'ent- 
lich  die  Erklarung  ab,  dass  Er  zwar  sich 


Digitized  by  Google 


Schmid 


798 


Schmid 


und  Herrn  Schmid,  aber  Herr  Schmid  weder 
ihn  noch  sich  verstehe  und  dass  darnm 
fernerhin  Herr  Schmid  fiir  Fichte  nicht  mehr 
existire.  Darein  wusste  sich  nun  Schmid 
mit  Wiirde  zu  findeu  und  gab  ftir  die  fibrige 
philosophische  Mitwelt  noch  eine  „philo- 
sophische  Dogmatik“  (1796),  einen  „Grund- 
riss  der  Metaphysik“  (1799),  eine  interessante 
Monographic  fiber  den  Begriff  des  sittlich 
Gleichgfiltigen  unter  dem  Titel  „Adiaphora, 
wissenschaftlich  und  historisch  untersucht“ 
(1809)  und  eine  „Allgemeine  Encyclopfidie 
und  Methodologie  der  Wissenschaften  “ (1810) 
heraus. 

Schmid,  Leopold,  war  1808  in  Zfirich 
als  der  Sohn  eines  dort  angesiedelten 
schwabischen  Buchbinders  geboren,  welcher 
1810  in  seine  Heimath  Scheer  nach  Wtirtem- 
berg  tibersiedelte.  Mit  Unterstfitzung  eines 
Oheims  von  vkterlicher  Seite  ward  der  Sohn 
zuerst  bei  einem  katholischen  Pfarrer,  dann 
seit  1823  im  Gymnasium  zu  Ehingen  ge- 
bildet,  hatte  seit  1827  in  Tubingen  katho- 
lische  Theologie  studirt,  seit  1830  auch  bei 
Baader  und  Schelling  in  Mfinchen  Vorlesungen 
gehfirt  und  war  mit  Sengler,  dem  nachmaligen 
Professor  der  Philosophic  in  Marburg  und 
Freiburg,  1831  nach  Marburg  Ubergesiedelt, 
wo  er  an  der  von  Sengler  herausgegebenen 
Kirchenzeitung  mitarbeitete.  Nachdem  er 
1832  sein  theologisches  Examen  in  Nassau 
bestanden,  wurde  er  am  Priesterserainar  in 
Limburg  angesteilt,  erhielt  die  Priester- 
weihe  und  veroffentlichte  dort  „Guntram 
Adalbert’s  Briefe  an  einen  Theologen“  (1834) 
worin  er  die  philosophische  Speculation  auf 
die  Erbrterung  theologischer  Gegenstande 
anwandte.  Einen  dritthalbjahrigen  Urlaub 
brachte  er  als  Hauskaplan  bei  dem  auf 
Stift  Neuburg  bei  Heidelberg  wohnenden 
ltath  Schlosser  mit  literarischer  Th&tigkeit 
bin.  Im  Jahr  1837  wurde  ihm  die  Pfarrei 
Gross-Holbach  bei  Limburg  Ubertragen  und 
1839  Uberuahm  er,  nach  Staudenmaier’s  Ab- 
gang  nach  Freiburg,  die  Professur  fiir  Dog- 
matik  an  der  kathoUsch  theologischen  Fakultiit 
in  Giessen,  wo  er  zugleich  fiber  speculative 
Philosophic  Vorlesungen  hielt  und  1844  eine 
kleine  Schriit  „Ueber  die  menschliche 
Erkenntniss  “ veroffentlichte.  Das  Er- 
kennen  als  Process  treibt  vom  Product,  der 
Wissenschaft,  mittelst  der  Methode  zur  Philo- 
sophie  selb3t  fort.  Es  wird  (hebt  der  Ver- 
fasser  hervor)  keine  Philosophic  mehr  geben, 
welche  die  YVirklichkeit  selbst  hervorbringen 
oder  auch  nur  die  Erkenntniss  absolut  oder 
ohne  die  im  Process  des  Erkennens  liegenden 
Bedingungen  zu  produciren  vorgiebt,  noch 
aber  auch  eine  solche,  welche  sich  mit  dem 
Nichtwissen,  was  immer  fiir  einer  Art,  brfistet. 
Ea  wird  vielmehr  eine  Philosophie  geben, 
welche  jede  einseitige  und  ausschliessende 
Methode  vermeidend,  sichern  Schritten  sowohl 
das  menschliche  Bewusstsein,  als  dessen 


Luhalt:  Natur,  Menschheit  und  Gott  in  ihrem 
Wesen  zur  Erkenntniss  zu  bringen  hat, 
von  deu  positiven  Wissenschaften  unfcerstfltzt. 
Nicht  das  Gebiet  der  letztern  usurpirend, 
sondern  derselben  zu  ihrem  Reeht  verhelfend, 
wird  die  Philosophie  die  falschen  Methodea 
auf  den  verschiedenen  Gebieten  des  Wissens 
mehr  und  mehr  entfernen  und  auf  den  in 
der  Sache  liegenden  Weg  dringen.  Philo- 
sophie und  positive  Wissenschaften  werden 
ihr  Heil  weder  in  ihrer  Vereinerleinng,  noch 
in  ihrer  Trennuug,  sondern  in  ihrer  gegen- 
seitigen  Forderung  suchen  uud  finden,  damit 
sich  die  besondern  Gebiete  frfiher  oder 
spfiter  bei  Erreichung  ihreT  vollen  Aus- 
bildung  auch  wieder  zur  Einheit  zusammen- 
finden.  Die  Philosophie  1st  der  intelligente 
Faden,  welcher  das  Leben  bald  als  belebendes 
Licht,  bald  als  verzehrendes  Feuer  durch- 
zieht,  sein  gutes  und  boses  Gewissen,  un- 
besteehbar  durch  die  Tauschungen  der  Er- 
scheinung,  der  Menschheit  vorhaltend,  was 
sie  in  ihren  tiefsten  Grfiuden  iat  Wer  die 
Philosophie  aus  der  Welt  schaffen  wollte, 
mfisste  die  Menschheit  aus  dem  Menschen 
schaffen.  — Nachdem  Schmid  1844  eine 
Domherrnstelle  und  Professur  am  Priester* 
seminar  zu  Hildesheim  abgelehnt  hatte,  wies 
er  in  einer  bei  Gelegenheit  der  deutschkatho- 
lischen  Bewegung  verfiffentlichten  Broschttre 
„Kurzes  Wort  an  die  Denkenden  in 
Deutschland  fiber  die  gegenwiirtige 
religiose  Bewegung“  (1845)  darauf  hin, 
dass  fiber  die  religiose  (kirchliche)  und  volka- 
thfimliche  (staatliche)  Bereehtigung  des  Men- 
scheu  die  Bildung  der  individuellen  Sphiire 
nicht  vergessen  werden  dttrfe,  da  das  in- 
dividuelle  Leben  durch  da3  religifise  und 
bfirgeriiche  zugleich  getragen  und  gehalten 
werde.  Kirche,  Staat  und  Individualist,  im 
christlichen  Priuzip  sich  tiefer  erfassend, 
sollen  sich  gegenseitig  in  ihrer  wahren  Eigen* 
thUmlichkeit  fordern,  sodass  jede  Sphere  bei 
der  Volibriugung  ihrer  speciellen  Aufgabe 
sich  der  dazu  nfithigen  willigen  Unterstfitzung 
zu  erfreuen  habe.  Es  muss  uur  einem  Jeden 
heiliger  Ernst  um  das  rechte  Leben  sein,  wie 
deun  die  Reformation  bekanutlich  als  Gottes- 
gericht  gegen  den  damals  weitverbreiteten 
herben  Widerspruch  in  die  Christenheit  her- 
einbrach,  ein  Gericht,  das,  weun  sein  Sinn 
nur  anders  von  beideu  Seiten  richtig  ver- 
s tan  den  und  dieses  Verstandniss  im  Leben 
bethfitigt  wird,  durch  die  unexschdpfliche 
gfittliche  Liebesthatigkeit  in  Segeu  der  ganzen 
Menschheit  wird  umgewandelt  werden.  — 
Nach  dem  Tode  des  Bischofs  Kaiser  in 
Mainz  war  Schmid  zu  Anfaug  1849  dorch 
das  Ministerium  Jaup  als  Stellvertreter  des 
Bischofs  in  die  erste  Kanuner  der  Landstiade 
berufen  worden.  Er  wurde  im  Februar  1849 
von  der  Majorit&t  des  Mainzer  Domkapitelf 
zum  Nachfolger  des  Bischofs  Kaiser  erwahlt; 
aber  durch  die  Wfihlereien  der  uliramontanen 
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Partei  am  Rhein  wurde  zun&chst  versucht, 
ihn  zum  freiwilligen  Verzicht  zu  bewe<ren, 
bis  endlich  im  December  1849  seine  Wahl 
vom  Papste  Pio  Nono  verworfen  wurde. 
worauf  im  Pebruar  1850  das  Doinkapitei 
Herrn  von  Ketteler  wkhlte  und  die  ilbelbc- 
rufenen  Reactionstbaten  des  Ministeriums 
Dalwigk  begannen.  In  Folge  dieser  Er- 
eignisse  gab  Schmid  1850  sein  theologisches 
Lehramt  in  Giessen  auf  und  ging  in  die 
philosophische  Facultkt  tiber.  Mittlerweile 
war  seit  1848— 50  sein  Werk  „Der  Geist  des 
Katholicismus  oder  Grundlegung 
der  christlichen  Irenik“  erscbienen.  Es 
war  eine  kathoiische  Dogmengeschichte  und 
Dogmaiik  in  knapper  und  pr&ciser  Dar- 
steflung.  Das  erste  Buch  „Die  Idee  des 
Katholicismus  “ gab  einen  Grundriss  der 
gpeculativen  Tlieologie  und  stellte  das  in 
Gottes  Hand  liegenae  menscbliche  Heil  zu- 
nachst  in  der  Lehre  von  der  Ueberweltlich- 
keit  Gottes,  in  seiner  Ausser-,  Vor-  und 
Nachweltliclikeit,  sodann  in  der  Lehre  von 
der  Innerweltlichkeit  Gottes  oder  dem  Ileiche 
Gottes  dar.  Die  drei  nhchsten  Bucher  stellen 
die  Selbstbestimmung  der  Idee  des  Katho- 
licismus  im  christlichen  Alterthum  (als  Grund- 
riss der  patristischen  Dogmengeschichte),  im 
Mittelalter  (scholastische  Dogmengeschichte) 
und  in  der  neuem  Zeit  (symbolische  Dogmen- 
geschichte) dar.  Das  Werk  im  Ganzen  sollte 
zeigen,  dass  ein  von  Absolutismus  (pSpst- 
licher  Unfehlbarkeit)  und  Anarchic  gleich  weit 


entfernter  Katholicismus  vom  Evangelismus 
weder  getrennt,  noch  mit  ihm  verschmolzen 
sein  wolle,  sondern  dass  der  deutsche  Geist 
eine  walire  Vermittelung  zwischcn  beiden 
Formen  des  christlichen  Lebens  fordere  und 
dass  darum  das  Streben  der  christlichen 
Wissenschaft  auf  die  Grundlegung  zur 
Wiedervereinigung  der  Christen  lieit,  vor 
Allem  der  deutschen  gerichtet  sein  mUsse. 

Nach  seinem  Uebergang  in  die  philo- 
sophischen  Facultat  warf  sich  Schmiu  mit 
Eifer  auf  den  Cyclus  philosophischer  Vor- 
lesungen  tiber  Logik,  Psychologic,  Meta- 
physik,  Ethik,  Einleitung  in  die  Philosophic, 
Geschichte  der  alten  und  der  neuern  Philo- 
sophic und  veroffentlichte  1860  seine  „ G r u n d - 
zflge  der  Einleitung  in  die  Philo- 
sophic, mit  einer  Beleuchtung  der  durck 
K Ph.  Fischer,  Sengler  und  Fortlage  er- 
mOglichten  Philosophie  der  That“,  worin 
derNachweis  versucht  wird,  dass  mit  Schelling 
und  Hegel  eine  Periode  der  Philosophie  ab- 
gelaufen  und  nun  eine  neue  folge,  welche 
eine  Philosophie  der  That  oder  ein  System 
des  Energismus  fordere.  W&hrend  der 
tiberwiegend  grossere  zweite,  kritische  Tlieil 
des  Buchs  einen  ausftlhrlichen,  gcordneten 
Auszug  aus  den  Schriften  der  drei  genannten 
Manner  enthhlt,  durch  deren  Leistungen  fill 
eine  Philosophie  der  That  die  Bahn  ge- 
brochen  sei,  giebt  der  kleinere  erste  Theil 


des  Buchs  in  einem  dialektisch-systematischen 
Grundrisse  der  Einleitung  in  die  Philosophie 
eine  bttndige  Darstellung  der  eignen  philo- 
sophischen  Lehren  Schmid’s,  die  sich  durcli- 
weg  in  dreitheiliger  Gliederung  bewegt.  Die 
Philosophie  bringt  mit  dem  Inhalt  ihres  Be- 
griffs  zun&chst  ihr  Prinzip,  sodann  mit  dem 
Umfang  ihres  Begriffs  ihre  Organisation  und 
endlich  mit  dem  Geist  ihres  Begriffs  ihren 
eignen  Geist  zum  Vorschein,  um  so  nach 
alien  Seiten  ihr  voiles  Leben  auszubreiten. 
ErsterTheil:  dasPrinzip  der  Philo- 
sophie: Nur  der  Mensch  philosophirt  und 
bios  rein  Menschlickes  kommt  durch  die 
Philosophie  zu  Stande.  Sie  ist  ursprilng- 
lich  Sache  des  Lebens  und  bildet  eine  der 
Miickte  des  Lebens  gerade  dadurch,  dass  in 
ihr  Thatkraft,  Bewusstsein  und  Wirklichkeit 
noch  unmittelbar  beisammen  sind.  Die  Philo- 
sophie besteht  ihrem  Wesen  nach  in  der 
Selbstverwirklicliung  des  Menschen  zu  reiner 
und  voller  Menschlichkeit.  Das  Prinzip  der 
Philosophie  ist  darum  zundclist  in  ihrem  Ver- 
haltnisse  zu  sich  selber  der  Form  nach  die 
menschliche  Urthatigkeit . der  Norm  nach 
die  menschliche  Vermittelung  und  dem  In- 
halte  nach  die  menschliche  Persdulichkeit 
selber.  Obwohl  mitten  in  Raum,  Zeit  und 
Bewegung,  weiss  sich  der  Philosoph  dock 
ursprtlnglich  tiber  sie  erhoben  und  bedient 
sich  ihrer  alsMittel  zu  seiner  Selbstvollendung, 
wodurch  er  unter  allem  irdischen  Wechsel 
sich  in  seinem  Wollen,  Wissen  und  Wirken 
walirhaft  gegenwkrtig  weiss.  Der  Mensch 
hat  an  der  Philosophie  jene  iichtc  Geistes- 
gegenwart,  die  sich  niemals  an  die  augen- 
blicklicke  zeitliche  Gegenwart  verliert.  In 
ihrer  Kerngestalt  ist  sie  von  der  Anmaassung 
weit  eutferut,  auch  schon  Kunst  oder  Wissen- 
schaft der  Philosophie  zu  sein.  Was  ihr 
Verhiiltniss  zum  Leben  betrifft,  so  mllssen 
das  btirgerliche  und  religidse  Leben  erst 
ihre  Selbstentwickelung  bewerkstelligen  und 
zur  Selbstiindigkeit  gelangen , bevor  die 
Philosophie  ihre  weseutlichen  Seiten  zur 
Geltung  bringen  kann.  So  wenig  aber  jeder 
Mensch  gleiche  philosophische  liildung  be- 
sitzen  kann,  so  unmdglich  ist  es,  sich  wahr- 
haft  meuschlich  zu  bethktigen , ohne  den 
Grundgehalt  aller  Philosophie  in  einer  der 
sonstigen  Lebensstellung  angemessenen  Weise 
an  sich  zu  verwirklichen.  Je  mehr  der 
Mensch  philosophirend  seiner  sclbst  habhaft, 
kuudig,  bewusst  und  mkchtig  wird  und  somit 
Mensch  im  reinen  und  vollen  Sinne  des 
Wortes  zu  sein  strebt,  desto  gewisser  wird 
es  ilun  auch,  dass  er  sich  im  Verkkltniss  zu 
sich  selber  wahrkaft  nur  durch  die  richtige 
Stellung  zu  den  tibrigen  Menschen  und  zu 
Gott  verwirklichen  kann.  Die  Erkenntuiss 
des  Rechts,  der  Religion  und  der  Socieblt  ge- 
horen  ebenso,  wie  die  Erkenntniss  der  Natur 
zum  vollen  Selbstbewusstsein  der  mcnsch- 
lichen  Personlichkeit.  Was  das  Verhiiltniss 
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der  Philosophic  zur  Bildung  betrifft,  so  kommt 
dem  Bedllrfuisse  der  Philosophic  in  der 
Organisation  des  Wissens  der  eigne  innere 
Zug  der  Wissenschaftcn  entgegen,  w&hrend 
sich  durch  die  Knnst  das  Kdnnen  der  tlbrigen 
Wirklichkeit  in  Sein,  Thun  und  Leben  und 
die  Freiheit  der  persbnlichen  Selbstverwirk- 
lichung  einander  die  Hand  reichen,  mag  Bie 
nun  als  ntitzliche  oder  als  erhabene  oder 
als  schbne  oder  als  heilige  Kunst  sich  dar- 
stellen.  Unter  alien  Gebilden  des  Menschen- 
geistes  aber  bleibt  das  tiefste,  reichste,  inner- 
lichste  und  hdchste  immer  die  Idee,  die  als 
Idee  des  Schbnen  der  Gegenstand  der  Kunst, 
als  Idee  des  Wahren  Gegenstand  der  Wissen- 
schaft,  als  Idee  des  Guten  Gegenstand  der 
Philosophic  ist,  sojedoch  dass  in  der  neuen 
Aera  aem  philosophischen  Geiste  die  Re- 
ligionsphilosophie  das  hbchste  bleibt.  Den 
zweiten  Theil  bildet  die  Organisation 
derPhilosophie,  welche weaer ein Nach-, 
noch  ein  Nebeneinander  ihrer  besondern 
Disci  plinen,  sondern  eine  vom  Ineinander 
ausgehende  Verkntipfung  des  Neben-  und 
Nacheinander  zur  Durchdringung  eincs  Bei- 
einanders  ist.  In  den  Bereich  der  philo- 
sophischen Vorbildung  gehdrt  zun&chst  die 
Einleitung  in  die  Philosophic  als 
solche.  Darin  dass  der  Philosophirende  Alles, 
was  er  als  solcher  ist,  durch  sich  selber  ist, 
besteht  die  Voraussetzungslosigkeit  der 
Philosophic.  Sie  selber  hat  die  ganze  Per- 
sdnlichkeit  und  Humanist,  nicht  das  blosse 
Wissen,  zu  ihrem  eigenthtimlichen  Inhalte. 
Das  Denken  und  dessen  nattlrliche  Gesetze, 
wie  dessen  Grundvorginge  (das  Beziehen, 
Unterscheiden  und  Verbinden,  worauf  das 
Begreifen,  Urtheilen  und  Schliessen  beruht) 
bilden  den  Inhalt  der  Logik.  Daneben 
bildet  das  denkende  Wesen  selbst  den  Gegen- 
stand der  Psych ologie,  welche  die  all- 

Semeine  Selbsterinnerung  der  allgemeinen 
elbstbestimmung  des  Mcnschen  nach  den 
Seiten  der  Sinnlichkeit,  Selbstheit  und 
Geistigkeit  des  Seelenlebens  ist.  Die  Arbeit 
ist  Vermittelung  von  Erhaltungsleben  und 
Gemllth;  das  Handeln  ist  Vermittelung  von 
Triebleben  und  Willen;  das  Schaffen  ist 
Vermittelung  von  Sinnenleben  und  Intelligenz ; 
das  persdnliche  Wirken  ist  Vermittelung  von 
Vorstellungsleben  und  Selbstbewusstsein.  Die 
Be8timmtheit  des  Gemtiths  in  jeder  Hinsicht 
ist  Stimmung;  die  Bestimmtheit  des  Willens 
in  jeder  Hinsicht  istRichtung;  die  Bestimmt- 
heit der  Intelligenz  ist  Weltanschauung;  die 
Bestimmtheit  des  Selbstbewusstseins  ist  Ver- 
fassung.  Die  Bestimmtheit  des  ganzen  Seelen- 
lcbens  zu  Gott  ist  das  Ge wissen,  im  Verhillt- 
niss  zu  den  Mitmenschen  die  Gesinnung,  im 
Verhaltniss  zu  sich  selbst  der  Charakter,  im 
Verhftltniss  zum  Leibe  das  Temperament. 
In  den  Bereich  der  philosophischen  Aus- 
bildung  gehort  die  durch  die  Logik  und 
Psychologic  begrtlndete  Erkenntniss- 


1 e h r e.  Das  Prinzip  des  Erkennens  ist  das 
Bewusstsein,  ihr  Process  ist  das  Erkennen 
selbst.  ihr  Product  die  Wissenschaft.  Bewusst- 
seinsufimmerung  auf  der  Schwelle  zwischen 
Nochnichtbcwusstsein  und  Nichtmehrbewusst- 
sein,  Bewunderung  und  Sichbewusstsein  sind 
Schritte,  durch  welche  sich  die  Seele  zum 
Selbstbewusstsein  erhebt,  in  welchem  Phan- 
tasie,  Verstand  und  Vernunft  in  Ueberein- 
stimmung  sind.  Der  vom  Gegenstande  ge- 
forderte  nflchste  Erkenntnissvorgan^  ist  fQr 
die  Erforschung  der  Natur  das  Erfahren, 
flir  die  Bestimmung  des  Rechts  das  Denken, 
ftlr  die  Einsicht  in  die  gbttlichen  Dinge  die 
Speculation.  Auf  die  Ergrtlndung  der  Wirk- 
lichkeit als  solcher  geht  die  Metaphysik, 
in  welcher  die  Erkenntniss  bis  zur  Wesen- 
heit  durchdringen  soil.  Dem  menschlichen 
Wirken  das  Gelingen  zu  sichern,  ist  Sache 
der  praktischen  Philosophic,  die  darum  vor 
Allem  die  Aufgabe  des  menschlichen  Lebens 
zu  erkennen  hat.  Die  das  Gute  constituirenden 
Seiten  sind  das  Wohl,  das  Recht,  die  Sitt- 
lichkeit,  die  Weisheit  Die  daraus  fliessenden 
und  mit  einander  zusammenh&ngenden  Fragen : 
was  kann  ich,  darf  ich,  soli  ich,  bin  ich? 
hat  dann  die  Socialphilosophie  , das  Natur- 
recht,  die  Ethik  und  die  Lebensphilosophie 
zu  beantworten,  letztere  indem  sie  fragt: 
wjis,  wie  und  wozu  ich  bin?  In  den  Bereich 
der  philosophischen  Dtirchbildung  gehbren 
die  Aesthetik,  die  Philosophic  der 
Menschheitsgeschichte  nna  die  Ge- 
schichte  der  Philosophic,  letztere  als 
die  Selbsterinnerung  des  philosophischen 
Geistes.  Ohne  die  durchdringendste  Ver- 
trautheit  mit  alien  philosophischen  Problemen, 
mit  den  bisherigeu  Schritten,  sie  zu  Ibsen, 
und  Uberliaupt  mit  dem  ganzen  Gauge  der 
Selbstverwirklichung  der  Philosophic  und 
ihrem  sichern  Ergebnisse  ist  es  unmoglich, 
im  Besitze  des  Geistes  der  Philosophic 
zu  8 ein,  der  den  Inhalt  des  dritten  Theils 
der  „Einleitungu  bildet.  Der  Geist  der 
Pliilosophie  ist  der  zugleich  das  Wissen  und 
Kdnnen,  Bildung  und  Leben  durchdringende 
und  verbindende  Geist.  Freiheit,  Ordnung, 
innere  Nothwendigkeit,  wesentliche  Allgemein- 
heit,  Harmonie  und  Gotterffllltheit  sind  die 
Hauptbestimmungen,  wodurch  der  Geist  der 
Pliilosophie  sich  tiberall  charakterisirt , um 
darzuthun,  was  es  heisst,  in  Wissen.  Kunst 
und  Leben  im  Kleinsten  wie  im  Grbssten 
mit  philosophischem  Geiste  vorzugehen. 
Hierdnrch  ist  der  Process,  die  Richtung  und 
die  Leistung  der  Philosoplue  bestimmt.  Sein 
Schema  hat  der  Process  derPhilosophie 
aus  dem  Rtlckblick  auf  die  Prinzipien  der 

fanzen  bisherigen  Philosophic  zu  gewinnen. 

eine  Formirung  erhalt  er  durch  den  Ver- 
lauf,  in  welchem  beim  Menschen  das  Selbet- 
bewusstsein,  Weltbewusstsein  und  Gottet- 
bewusstsein  Hand  in  Hand  mit  einander  zu 
Stande  kommen.  Der  Process  der  Philosophic 
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fipfelt  in  seiner  Erfttllung.  Die  Philosophic 
ommt  nicht  zu  Stande  ohne  den  theoretischen 
und  praktischen  Verkehr  des  Menschen  und 
der  Menschheit  mit  der  Natur,  unter  eiu- 
ander  und  mit  dem  gOttlichen  Weaen.  Die 
Philosophic  iat  der  Geist,  welcher  gleich- 
ra£ssig  Fttlle  und  Reinheit,  als  den  ftchten 
Inhalt  und  die  wahre  Form,  mit  einander 
wesenliaft  verbindet  Er  allein  bringt  erst 
Freiheitund  Bewusstsein  in  die  rechte  Stellung. 
Standhaft  zu  dulden,  Weniges  zu  bedtlrfen 
und  TUchtiges  zu  leisten,  das  ist  der  Grund- 
Batz  der  ilchtphilosophischen  Praxis.  Die 
Krone  der  That  ist  die  Wirkung  auf  die 
Geister.  Die  Selbsterfiillung  des  philo- 
sophischen  Geistes  be3tiramt  sicli  zur  An- 
strengung  und  Musse,  deren  gleichmSssiges 
Vorhandensein  das  Grundmerkmal  Sehtphilo- 
sophischer  Th&tigkeit  ist.  Sind  Anstrengung 
und  Musse  in  ihrer  rechten  Verbindung  der 
Richtungsgrund  der  Philosophie,  so  producirt 
sich  der  philosophische  Geist  je  nach  dem 
Verhaitniss  beider  in  den  Ilauptrichtungen 
der  Philosophie  als  Theosophie,  als  Realis- 
mus , als  Idealismus  und  als  Energismus. 
Die  Alles  entscheidende  Grundrichtung  des 
philosophischen  Geistes  besteht  in  der  Be- 
sounenheit  oder  ira  Beisichsein  des  mensch- 
lichen  Lebens  und  ist  bedingt  durch  eine 
theoretische  und  praktische  Haltung.  Was 
endlich  die  Leistung  der  Philosophie  be- 
trifft.  so  ist  die  Philosophie  das,  was  sie  ist, 
durcli  ihr  eignes  Thun.  Besteht  sie  nun  in 
der  urkr&ftigen,  freien,  selbstbewussten  und 
allseitigen  Geltendmachung  des  menschlichen 
Wesens  in  seiner  Reinheit  und  Ftllle,  so 
kann  ohne  die  Philosophie  der  Mensch  nicht 
in  die  Vollendung  eingehen.  Es  l&sst  sich 
sonach  die  Philosophie  nicht  erlernen,  noch 
kann  man  Einen  zum  Philosophen  machen, 
sondern  nur  anregen  und  darin  leiten.  In 
der  lebendig  schOnen  Vermittelung  von  In- 
halt und  Form  besteht  die  Classicist  des 
philosophischen  Geistes,  der  jedoch  die  That 
tlber  das  Wort  stellt.  Darum  ist  schliesslich 
der  Geist  der  Philosophie  entschieden  lebens- 
tUchtig.  Die  unverlierbare  Sache  des  Philo- 
sophirenden  ist  es,  liebend,  wissend  und 
lebend  Alles  in  sich  und  sich  in  Allem  und 
Jedem  nach  deasen  Weise  abzuspielen.  „Es 
ist  eine  und  dieselbe  Speculation,  in  welcher 
der  Geist  erst  sich  reinigend  und  erfiillend 
ringt  und  hierauf,  nachdem  er  sich  in  ihr 
rein  und  voll  erfasst,  in  reiner  und  voller, 
durch  Nichts  mehr  zu  hemmender  und  zu 
trttbender  Selbstthhtigkeit  in  hingebendem 
Verkehr  mit  allem  Reinen  und  Vollendeten 
dieses  und  sich  selbst  auf  immer  besitzt  Als 
des  Geistes  wesentlichste  und  anhaltendste 
Arbeit  ist  die  Philosophie  auch  seine  eigenste 
bleibende  Seligkeit.  Daraus  erklart  sich  zu- 
gleich  die  Maclit,  welche  die  Philosophie  auf 
das  Volk  und  den  Menscheu  hat,  von  wel- 
ckern  sie  einmal  in  ihrer  Aechtheit  gekostet 

Stack,  HmiwSrlerbucb. 


worden.  Keine  Verirrung  und  keine  Be- 
schwerde  vermag  mehr  ihr  Auge  von  dieser 
so  menschlichen  Sonne  des  menschlichen 
Lebens  abzuwenden".  — So  denkt  Schmid 
von  der  neuen  Philosophie  der  That,  welche 
in  Deutschland  im  Durchbruch  begriffen 
sei.  Nachdem  der  Verfasscr  der  „ Einleitung  “ 
das  frllher  im  „ Geist  des  Katholiciamus“ 
durch  quellenmftssig  entwickelte  innerste 
Geschichte  des  christUchen  Geistes  begriindete 
Resultat  in  der  Broschtire  „ Ultramontan 
oder  katholisch  ? die  religiose  Frage  Deutsch- 
lands  und  der  Christenheit“  als  seine  kirchen- 
politische  Ueberzeugung  zusammengefasst 
liatte,  gab  er  gleichzeitig  seinem  Pfarrer  die 
ErklUrung  ab,  auf  die  specifisch  - rbinische 
Kirchengemeiuschaft  solange  zu  verzichten, 
als  sie  den  eigenthUmlichen  Worth  des 
Evangelismus  anzuerkennen  ablehne.  Das 
Hervortreten  dieser  Ueberzeugung  als  das 
Bekenntniss  ciner  geschlosseneu  Partei  im 
sogenannten  Altkatholicismus  erlebte  Schmid 
nicht  mehr.  Er  starb  im  December  1869 
plOtzlich  an  einem  Hirnschlag.  Ein  einzelues 
Thema  aus  der  Ethik  war  von  Schmid  noch 
besonders  bcarbeitet  worden  in  der  kleinen 
Schrift  „Das  Gesetz  der  Persdnlich- 
keit“  (1862),  worin  als  das  Gesetz  der  Per- 
sOnlichkeit  der  Urzusaramenhang  des  Sitten- 
gesetzes  mit  dem  Naturgesetze  bezeichnet 
wird,  vermoge  desseu  die  PersOnlichkeit  die 
Stufenfolge  der  physischen,  juridischen,  sitt- 
lichen  und  vollendeten  Person  durchlUuft. 
Ein  nachgelassene3  Werk  wurde  von  seinem 
Collegen  Lutterbeck  unter  dem  Titel  heraus- 
gegeben:  „Ueber  die  religiose  Aufgabe  der 
Deutschen“  (2. — 4.  Heft  der  „Bilder  aus 
der  katholischen  Reformbewegung”,  Band  I,) 
1875. 

B.  Schrflder  und  Fr.  Schwarz,  Leopold  Schmid ’s 
Lcben  und  Denkon,  nach  hinterlassenen 
Papier en.  Mit  einer  Vorrede  von  Fr.  Nippold. 
1871. 

Scholarius,  siehe  Georgios  Scho- 
lar i os  (Gennadios). 

Scholnstik,  siehe  Mittelalterliche 
Philosophie. 

Schook,  Martin,  war  1614  zu  Utrecht 
geboren  und  als  Professor  zu  GrOningen 
1665  gestorben.  In  seiner  Schrift  „Philo- 
sophia  Ccu'teslana  seu  admiranda  methodus 
novae  philosophiae  Renardi  des  Cartes u 
(1643),  zu  welcher  sein  Lehrer  Gisbertus 
VoOtius  eine  lange  Vorrede  schrieb,  wird 
die-Lehre  des  Carte3ius  als  eine  solche  be- 
zeichnet, die  nicht  bios  zum  Skepticismus 
und  Atheismus,  sondern  auch  zum  Fanatis- 
mus,  ja  zum  Wahnsinne  ftthre.  Den  Skepti- 
cismus Uberhaupt  bekhmpfte  Sc  hook  iu  der 
Schrift  „De  scepticismo  pars  prior u (in  4 
Btlchern,  1652.) 

Schopenhauer,  Arthur,  war  1788 
in  Danzig  als  der  Sohu  des  Banquiers  Heinrich 
Fioria  Schopenhauer  geboren.  Nach  der 
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Einnahme  des  kleinen  Freistaates  Danzig 
durch  die  Preussen  siedelte  (1793)  der  Vater 
nach  Hamburg  Uber  und  nalim  den  neun- 
jfthrigen  Sohn,  den  er  znr  Kaufmannschaft 
bestimmt  hatte,  1797  mit  auf  eine  Reise 
nach  Frankreicb,  wo  er  ihn  zwei  Jahre  bei 
einem  Geschiiftsfreund  in  Havre  liess.  Hier 
genoss  er  mit  den  gleichalterigen  Sobne  des 
Hauses  Unterricht  und  verlernte  fiber  der 
Sprache  Voltaire’s  und  Chateaubriand’s  fast 
seine  Muttersprache.  Nach  seiner  Rttckkehr 
wurde  er  in  das  Rung’sche  Kaufmannsinstitut 
zu  Hamburg  gebracht,  obwohl  der  Knabe 
eine  unfiberwindliche  Neigung  zum  Studium 
zeigte.  Dem  FUnfzehnj&krigen  stellte  der 
Vater  die  Wahl,  entweder  sofort  zum  Be- 
ginne  einer  gelehrten  Laufbahn  in’s  Gym- 
nasium zu  treten,  oder  darauf  verzichtend 
eine  lftngere  Reise  mit  seinen  Eltern  zu 
machen,  dann  aber  unbedingt  die  Handlung 
zu  erlernen.  Er  entschied  sich  fllr  die  Reise, 
die  nun  auch  wirklich  im  FrUhjahr  1803 
von  den  Eltern  durch  Belgien,  England. 
Frankreicb  und  die  Schweiz  angetreten  una 
von  der  schriftstellernden  Mutter  Johanna 
nach  den  von  ihr  geftlhrten  TagebAchem 
sp&ter  beschrieben  wurde.  In  England  wurde 
Arthur  sechs  Monate  lang  bei  einem  Geist- 
lichen  in  der  Nfthe  von  London  unterge- 
bracht,  wAhrcnd  die  Eltern  Ausflflge  nach 
Schottland  machten.  Neben  dem  Erlernen 
des  Englischen  warf  sich  Arthur  auf  Flbten- 
spiel  und  Gymnastik.  Unter  den  Schnee- 
gipfeln  des  Montblanc  und  die  Gletscher  des 
Chamounithales  vor  Augen,  ftlhlte  er  sich 
zum  ersten  Male  als  melancholisches  Genie 
vereinsamt  und  seitdem  blieb  ihm  der  meist 
umwolkte  Gipfel  des  Montblanc  das  Sinnbild 
der  trtiben  Stimmung  hochbegabter  Geister. 
Im  Spktjahr  1804  begleitete  er  seine  Mutter 
zu  einem  mehrmonatlichen  Aufenthalt  nach 
Danzig,  wo  er  confirmirt  wurde.  Kaum  war 
er  jedoch  auf  Neujahr  beim  Senator  Jenisch 
in  Hamburg  als  Kaufmanuslchrling  einge- 
treten,  so  starb  im  Frtlhjahr  desselben  Jalires 
sein  Vater,  wie  das  Gertlcht  sagte.  in  krank- 
hafter  Furcht  vor  Vermogensverlusten  frei- 
willig,  durch  einen  Sturz  aus  einer  hohen 
Speicherdffnung  in  den  Kanal.  Aus  Pflicht- 
geftlhl  und  Achtung  vor  dem  vAterlichen 
Willen  blieb  Arthur  nach  des  Vaters  Tode 
noch  einige  Zeit  in  der  kaufm&nnischen 
Laufbahn.  Anderthalb  Jahre  spftter  siedelte 
die  vierzigjfthrige  Mutter  mit  ihrer  Tochter 
Adele  nach  Weimar  tiber,  dessen  literarische 
Kreise  sich  der  reichen  schdngeistigen  Wittwe 
bereitwillig  Offneten.  Wider  seinen  Willen 
hatte  sic  den  Sohn  im  Hamburger  Geschaft 
zurtlckgelas8en ; endlich  gab  sie  den  wider- 
holten  Klagen  desselben,  auf  den  verntlnftigen 
Rath  des  ihr  befreundcten  Kunstkenners 
Fernow,  nach  und  erlaubte  dem  bereits  acht- 
zehnjkhrigen  Sohne,  sich  filr  die  Universit&ts- 
studieu  vorzubereiten.  Zuerst  schickto  sie 


ihn  auf  das  Gymnasium  zu  Gotha  und  nach- 
dem  er  sich  aort  mit  seinen  Lehrern  Uber- 
worfen  hatte,  gab  sie  ihn  1807  unter  die 
Leitung  Passow’s  in  Weimar,  bei  welchem 
er  auch  wohnte,  da  es  der  Mutter  schwer 
wurde,  mit  dem  Sohn  in  nAchster  Nahe  zu- 
sammenzuleben.  „Eine  reiche  Wittwe  (sagt 
Anselm  Feuerbach  fiber  sie),  macht  sie  von 
der  Gelehr8amkeit  Profession,  ist  Schrift- 
stellerin,  schwatzt  viel  und  gut,  versttndig, 
aber  ohne  Gemilth  und  Seele;  selbstgefallig 
nach  Beifall  haschend  und  stots  sich  selbst 
bel&chelnd;  behtlte  uns  Gott  vor  den  Weibern, 
deren  Geist  zu  lauter  Verstand  aufgesproast 
ist!“  Als  Student  der  Medicin  liess  er 
sich  1809  in  Gbttingen  einschreiben  und 
hdrte  zunftchst  Vorlesungen  fiber  Physiologie 
bei  Blumenbacli,  dessen  „Bildungstrieb“  im 
Geiste  des  Einundzwanzigj&hrigen  Wurzeln 
schlug.  Als  aber  1810  der  Helmst&dter 
Professor  Schultze  nach  Gottingen  kam,  der 
vor  Jahren  in  seinem  anonymen  Buche 
„Aenesidemu8<<  die  Achillesferse  der  Kanf- 
schen  Kritik  der  reinen  Vernunft  aufzu- 
decken  unternommen  hatte,  schloss  er  sich 
an  diesen  an,  der  ihm  den  Rath  gab,  sich 
vorzugsweise  mit  dem  Studium  Kant’s  und 
Platon’s  zu  befassen.  Der  Ruf  Fichte’s  sog 
ihn  1811  nach  Berlin,  wo  er  dessen  Vor- 
lesungen fiber  die  „Thatsachen  des  Bewusst- 
seins“  und  „ fiber  die  Wissenschaftalehrea 
hbrte.  Aber  die  dorthin  mitgebrachte  Ver- 
ehrung  Fichte’s  wich  bald  der  grSssten  Ge- 
ringschktzung;  die  Randglossen  zu  seinen 
hinterlassenen  Nachschriften  sind  voll  von 
Hohn  und  Spott  tiber  Fichte,  dessen  Wissen- 
schaftslehre  in  den  Augen  des  jnngen  Philo- 
sophen  nur  „WissenschaJftsleere“  war.  Auch 
Schleiermacher  sagte  ihm  nicht  zu,  und  ob- 
wohl er  viele  naturwissenschaftliche  Vor- 
lesungen hdrte,  gewann  er  doch  in  Berlin 
die  Ueberzeugung,  man  schlage  als  Student 
viel  zu  viel  Zeit  mit  Collegien  todt  und 
lerne  eigentlich  auf  der  Universitit  in  Wahr- 
heit  nur,  was  man  spkter  Alles  noch  zu 
lernen  babe.  Die  politische  Begeisterung  des 
Jahres  1813  blieb  aem  aristokratischen  Sohne 
des  einstmaligen  Freistaates  Danzig  tread. 
Im  Sommer  1813  verbrachte  er  im  stillen 
Thale  von  Rudolstadt  mit  Ausarbeitung  einer 
Abhandlung  „Ueber  die  vierfaehe 
Wurzel  desSatzesvom  zureichenden 
Grunde"  (1813),  womit  er  im  October 
dieses  Jahres  in  Jena  zum  Doctor  der  Philo- 
sophic promovirt  wurde.  Ihr  Inhalt  ist  in 
der  Kiirze  dieser:  Die  von  uns  tiberali  ge- 
machte  Voraussetzung,  dass  Alles  einen 
Grand  habe,  berechtigt  uns  daeu,  AberaU 
Warum  zu  fragen,  und  das  Warum  ist  die 
Mutter  aller  Wissenschaften.  Der  Satz  vocn 
zureichenden  Grande  ist  darnm  der  Hanpt- 
grandsatz  in  aller  Erkenntniss.  Bisher  hat 
man  nun  aber  diesen  Satz  auf  zviefhohe 
Weise  angowendet.  Einmal  sagte  man:  Ver* 


Digitized  by  Google 


Schopenhauer 


$03 


Schopenhauer 


knllpfungen  von  Begriffen  oder  Urtheile 
mtlssen,  um  walir  zu  sein,  imraer  einen  Grund 
haben  — der  Satz  vom  Grunde  des  Er- 
kennens;  Bodann:  Ver&nderungen  wirklichcr 
Gegenst&nde  mtlssen  immer  eine  Ursache 
haben  — der  Satz  vom  zureickenden  Grunde 
des  Werdens  oder  das  Causalgesetz.  Es 
giebt  aber  noch  zwei  andere  F&lle,  in  denen 
man  nach  einem  Warum  zu  fragen  berechtigt 
ist,  und  der  Satz  vom  Grunde  hat  sonach 
eine  vierfache  Wurzel  oder  stttzt  sich  auf 
eine  vierfache  Nothwendigkeit.  Es  giebt 
n&mlich  drittens  auch  einen  Grund  des  Seins 
im  Iiaum  und  in  der  Zeit  oder  in  unsern 
r&umlicken  und  zeitlicken  Anscliauungen, 
und  es  giebt  viertens  einen  Grund  des 
Handeins  oder  ein  Gesetz  der  Motivation 
unsers  empirischen  Charakters.  Nach  keiner 
dieser  vier  verschiedenen  Gestaltungen  des 
Satzes  vom  zureichenden  Grunde  ist  nun 
aber,  behauptet  Schopenhauer,  das  eigent- 
liche  Wesen  oder  Was  der  Welt  zu  be- 
trachten , sondern  eben  nur  das  Gauze 
der  unsere  Erfahrung  ausmachenden  Er- 
scheinungen.  Und  sonald  wir  von  dieser 
ganzen,  auf  dem  Satze  vom  zureichenden 
Grunde  beruhenden  Betrachtungsweise  ab- 
seken,  bleibt  uns  das  Was  der  Welt  oder 
ihr  sich  immer  gleiches  Wesen  allein  als 
dasjenige  Etwas  tlbrig,  hinter  welches  wir 
mit  der  Anwenduug  des  Satzes  vom  zu- 
reichenden Grunde  nicht  kommen  kbnnen. 

Nach  der  Veroffentlichung  dieser  Ab- 
handlung kehrte  der  junge  Doctor  Schopen- 
hauer mit  dem  Vorsatze,  der  „Pkilosopk  des 
neunzehnten  Jahrhunderts“  zu  werden,  nach 
Weimar  zurtick,  wo  er  den  Winter  1813—14 
zubrachte. ,,  Der  iunge  Schopenhauer  (schreibt 
Gotke  an  Knebel)  hat  sich  mir  als  ein  merk- 
wtlrdiger  und  interessanter  j unger  Mann 
dargestellt.  Er  ist  mit  einem  gewissen 
scharfsinnigen  Eigensinn  besckaftigt,  ein 
Paroli  und  Sixleva  in  das  Kartenspiel  unserer 
neuern  Philosophic  zu  bringen.  Man  muss 
abwarten,  ob  ihn  die  Herren  vom  Metier  in 
ihrer  Gilde  passiren  lassen:  ich  Unde  ihn 
geistreich,  und  das  Uebrige  lasse  ich  dahin- 
gestellt.  u Seit  dem  FrUhjahr  1814  nalim  er 
seinen  Aufenthalt  in  Dresden,  wo  er  vier 
Jahre  lang  verweilte  und  zunkchst  die  unter 
den  Nachwirkungcn  der  von  Goethe  er- 
haltenen  Anregung  entstandene  Abhandlung 
„Ueber  das  Sehen  und  die  Farben“ 
(1816)  verdffentlichte.  Indem  er  darin  die 
Goethe’scke  Farbenlehre  wissenscliaftlich  zu 
begrtlnden,  zugleich  aber  auch  zu  erg&nzen 
unternahm  und  sich  als  eifrigen  Widersacher 
der  Newton’schen  Farbenlehre  zeigte,  gab 
er  zugleich  eine  ihm  eigenthttmlicke  und 
wirklich  bedeutende  pkysiologiscke  Theorie 
der  Farbe,  mit  welcher  die  Young -Helm- 
holtz’sche  Farbentheorie  in  tlberraschender 
Uebereinstimmung  steht.  Aus  einzelnen  Auf- 
8&tzen,  die  Schopenhauer  gelegentlich  in 


glticklichen  Momenten  niederschrieb , ent- 
stand  allmklig  sein  philosophisclies  Ilaupt- 
und  eigentlichcs  Lebenswerk,  welches  im 
FrUhjahr  1818  zum  Abschluss  kam  und  im 
November  verbffentlicht  wurde,  unter  dem 
Titel  „Die  Welt  als  Wilie  und  Vor- 
stellung“  (1819).  Er  crhielt  dafUr  vom 
Verleger  Brockhaus  in  Leipzig  fUnfundvierzig 
Dukaten  als  Beitrag  zu  den  Kosten  der  Reise 
nach  Italien,  die  der  Verfasser  noch  vor 
der  Vollendung  seines  Buches  im  Druck  an- 
etreten  hatte.  In  der  Vorrede  bekennt  er, 
as  Beste  seiner  eignen  Entwickelung,  nUchst 
dem  Eindrucke  der  anschaulichen  Welt,  dem 
Studium  der  Werke  Kant’s,  den  heiligen 
Scliriften  der  Hindu  und  dem  gbttlichen 
Platon  verdankt  zu  haben,  und  welcher 
Leser  die  Bekanntschaft  mit  Kant’s  Haupt- 
schriften  gemacht  (richtiger  aber:  Kant’s 
Werke  mit  der  Brille  der  Fichte’schen 
Wissenschaftslekre  gelesen)  habe,  tiberdies 
in  der  Schule  Platon’s  geweilt  und  aus  den 
indischen  Veda’s  die  Weihe  der  Brahmanen 
erhalten  habe,  der  sei  auf  das  Allerbeste  be- 
reitet  zu  horen,  was  ihm  der  Philosopk  des 
neunzehnten  Jalirhundcrts  vorzutragen  habe, 
wenn  nUmlich  dieser  Leser  zuvor  die  un- 
entbekrliche  Einleitung  zu  dem  Buche,  die 
Abhandlung  „tlber  die  vierfache  Wurzel  des 
Satzes  vom  zureichenden  Grunde  “ gelesen 
habe  und  sich  die  MUlie  nicht  verdriessen 
lasse,  das  Buck  „ wegen  seines  sehr  scliwie- 
rigen  Inhalts  “ zweimal  zu  lesen.  Die  Fichte’ 
sche  Wissenschaftslehre  braucht  der  Leser 
nicht  zu  kennen;  denn  Schopenhauer’s  e rates 
Buck  „die  Welt  als  Vorstellung“ 
entkklt  die  Weltanschauung  des  transscenden- 
talen  Idealismus,  wio  sie  sich  im  Kopfe 
Fichte’s  gestaltet  hatte,  in  einer  verst&nd- 
lichern  Form  und  fasslicliern  Darstcllung, 
als  bei  ihrera  Urheber  selbst.  Wer  darum 
von  Fichte  bereits  gelernt  hat,  die  Welt 
lediglich  als  unsere  Vorstellung  aufzufassen, 
fllr  den  bietet  Schopenhauer’s  erstes  Buck 
Nichts  Neues.  Nur  aarf  er  darum  nicht  die 
Erscheinungswelt  fltr  ein  blosses  Hirngespinnst 
unsers  denkenden  Ich  halten,  da  vielmehr 
ein  von  der  vorstellenden  Thktigkeit  unab- 
hkngiger  Kern  als  Kant’s  „Ding  an  sich“ 
in  Gestalt  des  Willens  hinter  den  Ersclieinungen 
steckt,  welche  wir  Dinge  zu  nennen  gewoknt 
sind.  Dieses  Neue  nun,  den  ursprllnglichen 
Grundgedanken  “ Schopenhauer’s  wird  der 
Leser  im  zweiten  Buche  finden:  „Die 
Welt  als  Wille“;  wenn  er  anders  nicht 
bereits  weiss,  dass  dieses  Dogma  vom  Willen 
als  dem  eigentlichen  Grundwesen  des  Ich  und 
dem  waliren  Kern  der  Welt  vielmehr  ursprllng- 
lich  auf  Fichte’s  und  Sckelling’s  (Bdhme’- 
schen)  Gartenfelde  gewachsen  ist , wovon 
Schopenhauer  zu  schweigen  fUr  gut  findet 
Im  d r i 1 1 e n B u c h e . als  z weiter  Betraclitung 
der  Welt  als  Vorstellung,  bekommt  der  im 
Universum  wirkende  Wilie  die  Ideeu  zu 
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seinem  Inhalte,  indem  diese  im  Sinne  Platon’s 
als  Stufen  der  Selbsterscheinung  oder  Selbst- 
verwirklichung  und  Selbstvergegenwfirtigung 
des  in  der  Welt  waltenden  VYillens,  als  die 
ewigen  Ur-  und  Musterbilder  ftlr  die  ver- 
8chiedenen  Stufen  der  Erscheinungswelt  ge- 
fasst  werden , deren  jede  ihren  unerscbfipf- 
lichen  Atisdruck  in  zalillosen  Exemplaren 
und  Individucn  finde.  Darauf  grtlndet  sich 
die  Aesthetik  des  Philosophen , welcher  in 
der  Schule  des  gottliclien  Platon  geweilt 
hat.  Sobald  aber  der  in  der  Natur  blind 
und  crkenntnisslos  wirkende  Wille  im  Men- 
schen  zur  Selbstbesinnung  gekommen  ist  und 
in  der  fisthetischen  Betrachtung  der  Dinge 
die  Seligkeit  des  reinen  Selbstgenusses  gc- 
feiert  hat,  dreht  sich  plotzlich  die  Bejahung 
des  Willens  zum  Leben  in  Verneinung  des 
Willens  um;  der  Intellect  schwingt  sich  als 
Herr  in  den  Sattel  und  giebt  der  im  isthe- 
tischen  Anschauen  nur  vorilbergehend  ge- 
nossenen  Seligkeit  dadurch  Dauer,  dass  er 
den  Menschen  der  Zuchthausarbeit  des  Woollens 
ganz  entreisst.  Im  viertenBuche  wider- 
spricht  der  Wille  in  solcher  Weise  sich 
selbst,  und  indem  er  (nun  mit  Herbart,  dem 
Kritiker  Schopenhauer’s  vom  Jahr  1820,  zu 
reden)  quiescirt,  verschwindet  das  Gute  sammt 
dem  B<jsen,  der  Irrthum  sammt  der  Weisheit, 
damit  die  reine  Schwilrmerei  in  Gestalt  ur- 
alter  Weisheit  der  Hindu’s  ihren  poraphaften 
Einzug  halten  kfinne.  Der  indische  Gfitter- 
wagen  sammt  den  UnglUckh'chen , die  sich 
freiwillig  von  ihm  riidern  lassen,  erbffnet  das 
Fest  und  Madame  de  Guyon  befindet  sich 
im  Gefolge.  Es  erschallt  ein  beBt&udiger 
Gesang  von  Qualen,  Peinigungen,  von  der 
Ertfidtung  und  Verneinung  des  W’illcns. 
Dies  ist  der  wesentliche  Inhalt  des  Werkes. 
Uinter  dem  wesenlosen  Scheine  der  Welt, 
die  wir  in  unserer  Vorstellung  vor  uns  haben, 
lauert  als  treibcnde  Macht  der  verborgene 
Wille  zum  Leben,  welcher  zu  seiner  eignen 
Qual  nur  darum  zum  Bewusstsein  una  zu 
sich  seiber  Jkommt,  um  die  Stufen-  und 
Knotenpunkte  seiner  Selbstoffenbarung  sich 
als  platouische  Ideen  gegenfiber  zu  setzen 
und  schliesslich  mit  Bewusstsein  an  seiner 
Selbstaufhebung  zu  arbeiten,  d.  h.  sich  als 
die  bis  dahin  treibende  Macht  des  Daseins 
und  Lebeii8  wiederum  zu  verneinen  und  in 
giinzlicher  Willenlosigkeit  gelassen  das  Ende 
abzuwarten,  welches  jedem  wollenden  Ich 
natttrlicher  Weise  bevorsteht.  Dieser  „einzige 
Grundgedanke*  des  Werkes  soli  dasjenige 
enthalten,  was  man  unter  dem  Namen  der 
Philosophic  so  lange  suchte  und  dessen  Auf- 
fiudung  bisher  ftlr  ebenso  unmfiglich  ge- 
halten  wurde,  wie  der  Stein  der  Weisen. 
Der  Verfasser  ftlhlte  selbst,  dass  sein  Buch 
immer  nur  nach  weniger  Menschen  Gesckmack 
sein  ktinue  und  auf  diese  Wenigen  warten 
tnfisse,  deren  ungewfihnliche  Denkungsart  es 
geniessbar  finde.  Aber  er  lebte  in  der 


festen  Zuversicht,  dass  das  Buch  frtth  oder 
spilt  diejenigen  erreichen  werde,  an  die  es 
allein  gcrichtet  sein  kiinne.  Denn  (sagt  er) 
der  Wahrheit  wird  allezeit,  da  spit  ihr 
Werth  erkannt  wird,  nur  ein  kurzes  Sieges- 
fest  zu  Theil  zwischen  den  beiden  langen 
Zeitriumen,  wo  sie  als  paradox  verdammt 
und  ala  trivial  gering  geschitzt  wird. 

Im  Herbst  1818  war  der  Dreissigjlhrige 
nach  Italien  gereist  Der  nattlrliche  Sohn, 
den  er  in  Dresden  hatte,  wie  Cartesius  eine 
nattlrliche  Tochter,  war  frtihzeitig  gestorben. 
Die  Krone  der  Heiligen  zu  erringen,  war 
Italien,  das  Land  der  Wonne  nicht  der  rechte 
Platz.  „Denn  selbst  bei  dcmjenigen  (hiess 
es  in  dem  Buche  Schopenhauers),  welcher 
sich  dem  Ziele  der  Verneinung  des  Willens 
nihert,  ist  fast  immer  der  ertrigliche  Zu- 
stand  der  eignen  Person,  die  Schmeichelei 
des  Angenblicks,  die  Lockung  der  Hoffnung 
und  die  sich  immer  wieder  anbietende  Be- 
friedigung  des  Willens,  d.  h.  der  Lust,  ein 
stetes  Hinderniss  der  Verneinung  des  Willens 
und  eine  stete  Verftlhrung  zu  erneuter  Be- 
jahung desselbcn*.  Er  warf  den  Stanb  des 
Dresdener  Stubengelehrten,  derdie  Verneinung 
des  Willens  zum  Leben  als  der  Weisheit 
letztes  Ziel  gepredigt  hatte,  unter  dem  blauen 
Himmel  Italiens  ab  und  nahm  Theil  an  alien 
Excentricitfiten  seiner  Genossen,  welche  be- 
sonders  Landsleute  Byrons  waren.  In  dem 
gegen  alle  Launen  der  Sinnlichkeit  duldsamen 
Venedig,  wo  nicht  lange  vorher  Byron  seine 
Orgien  gefeiert  hatte,  hielten  den  deutschen 
Philosophen  mit  dem  blauen  Augen  hinter 
der  goldnen  Brille  eine  Zeit  lang  die  Zauber- 
arme  der  Liebe  gefesselL  Er  kam  nach 
Neapel,  von  wo  ihn  jedoch  die  Angst  vor 
den  Blattern  ebenso  wegtrieb,  wie  aus  Verona 
die  fixe  Idee,  vergifteten  Schnupftabak  ge- 
nommen  zu  haben.  Die  Schreckensnachricht 
vom  Sturz  eines  Danziger  Handelshauses, 
welchem  seine  Mutter  und  Schwester  ihr  Ver- 
mogen  grosstentheils  ohne  Sicherheit  anver- 
traut  batten,  riss  ihn  1825  aus  dem  Lande 
der  Wonne  fiber  die  Alpen  zurflck.  Es  schien 
dem  „ Philosophen  des  19.  Jalirhunderts*  an 
der  Zeit,  sich  ein  Katheder  zur  Verkttndigung 
seiner  Lehre  zu  suchen.  Er  wUhlte  sich 
Berlin,  wo  gerade  kurz  vorher  Hegel  die 
Propaganda  der  „ Philosophic  des  Absoluten*4 
begonnen  hatte.  Nur  ein  Semester  hatte  er 
dort  als  Privatdocent  gelesen;  in  demselbcn 
Frtlhjahr,  als  Beneke  durch  Hegel’s  Einfluss 
seine  Lenrthfitigkeit  an  der  Universit&t  ein- 
stellen  musste,  verliess  Schopenhauer  frei- 
willig den  Berliner  Sand  und  zog  zum  zweiten 
Male  in  das  Land,  wo  die  Citronen  blfihen, 
um  dort  bis  zum  Jadir  1825  seine  italienischen 
Studien  in  der  Bejahung  des  Willens  zum 
Leben  fortzusetzen.  Der  steigende  Ruhm 
Hegels  riss  ihn  aus  dem  Brennpunkte  der 
Bejahung  des  Willens  heraus,  una  die  Nadd 
im  Compass  seines  innero  Lebens  neigte 
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sich  wieder  zum  Erkenntnisspole.  Nachdem 
er  einige  Zeit  in  Dresden  verbracht  hatte, 
maehte  er  in  Berlin  einen  neuen  An l an  f, 
Vorlesungen  zn  halten.  Da  aber  seine 
Hoffnungen  anf  ein  ^preussisches  Professoren- 
thnmu  spanische  Sclilbsser  blieben,  so  be- 
nutzte  er  seine  Freiheit  von  Collegien  dazu, 
sich  mit  Eifer  auf  das  Spanische  zu  werfen. 
Daneben  suchte  er  seiner  Abhandlung  „aber 
das  Sehen  und  die  Farben44  dureh  eine  latei- 
nische  Bearbeitung  Anerkennung  bei  den 
AnslSndern  zu  veTSchaffen  nnd  liess  dieselbe 
im  drittcn  Bande  der  „ Scriptores  opthalmo- 
logici  min  ores u (1830)  im  Druck  erscheinen. 
Der  nach  Berlin  vordringenden  Cholera,  an 
welcher  Hegel  1831  starb , war  Schopen- 
hauer rechtzeitig  aus  dem  Wege  gegangen, 
nm  nicht  wieder  dorthin  zurlickzukehren. 
Er  wandte  sich  nach  Frankfurt  am  Main, 
war  jedoch  dort  Wochenlang  krank  und  in 
dflsterster  Stimmung.  Nachdem  er  es  ein 
Jahr  lang  in  Mannheim  versncht  hatte,  aber 
dort  von  unertriiglicher  Angst  heimgesucht 
worden  war,  kehrte  er  1833  nach  Frankfurt 
znrtick , nm  dort  seinen  bleibenden  Aufent- 
halt  zu  nehmen.  Die  Angstanfklle  seiner 
hypochondrisch-empfindsamen  Natur  kehrten 
auch  an  den  Ufern  des  Mains  wieder.  An 
der  table  d’hote  des  Gasthauses  eutwickelte 
er  einen  nngeheuern  Appetit;  denn  auch 
Kant  and  Goethe  (sagte  er)  haben  viel  ge- 

Sessen  und  sind  dabei  alt  geworden.  Bei 
em  Schweden  Swedenborg,  der  es  gleich- 
falls  that  und  alt  wurde,  nahm  es  die  Wen- 
dung  zu  Sinneshallucinationen  und  Geister- 
seherei ; bei  Schopenhauer  ging  es  in  Angst- 
ftlle  fiber,  die  perennirend  warden.  Bei 
jedem  Larm  auf  der  Strasse  griff  er  nach 
Degen  nnd  Pistolen.  Die  Furcht  vor  dem 
Menschen  gait  ihm  als  der  Weisheit  Anfang. 
Kein  Scheermesser  eines  Barbiers  kam  jemais 
an  sein  Kinn ; im  Schreibpult  unterm  Tinten- 
fass  war  des  Philosophen  Gold  verborgcn; 
in  alten  Briefen  und  Notenheften  ftir  die 
Fl6te  waren  die  Zinscoupons  verstcckt,  und 
hinter  der  Aufschrift  „ Arcana  medical  wtlrde 
kein  Dieb  die  Werthpapiere  des  Sohnes  der 
Komanschreiberin  Johanna  Schopenhauer  ge- 
sucht  haben,  als  welcher  er  allein  w&hrcnd 
der  dreissiger  Jahre  in  Frankfurt  bekannt 
war.  Allmalig  waren  die  Wunden  der  Liebe 
vernarbt;  er  filhlte  sich  glUcklich,  endlich 
von  der  dSmonisclien  Gcwalt  der  mHchtigsten 
aller  Leidenschaften  erlbst  zu  sein  mit  dem 
VerlSschen  des  Feuers,  das  so  lange  in  seinen 
Adern  gesprUht  hatte.  Ueber  die  Narbcn 
seiner  Jugenderinnerungen  sprach  er  nicht 
gern,  nm  sich  nicht  in  den  Augen  der  sym- 
pathisirenden  „ ZweifHssler44  herabzusetzen. 
Er  blieb  ledig  um  nicht  das  „Lastthier  eines 
Weibes**  zn  werden  und  die  Frau  „wie  eine 
Jugendstlnde  neben  sich  hcrgehen  zu  sehen44, 
anstatt  die  Last  des  Lebens  Jicber  nur  halb 
zn  tragen44.  Waren  ja  doch  alle  „&ehte 


Philosophen,  wie  Cartesius,  Leibniz,  Spinoza, 
Kant  ledig  geblieben44.  Auch  die  goldene 
Brille  wandertc  jetzt  als  die  Zeugin  seiner 
„heftigen  nnd  wilaen  Jugend44  in  das  Bronze- 
futteral,  worin  sie  nunmehr  der  treue  Vcr- 
ehrer  Dr.  Asher,  Lehrer  an  der  Handels- 
schule  in  Leipzig,  als  glticklicher  Erbe  auf- 
bewahrt.  Das  „Einsamkeit  blickende  Auge44 
des  men8chenverachtenden  Genies  bediente 
sich  gelegentlich  nur  noch  der  Lorgnette. 
Im  Jahr  1836brach  der  Achtundvierzigjiihrige 
sein  siebenjShriges  literarischcs  Schweigen, 
um  in  einer  kleinen  Schrift  „tlber  den 
Willen  inderNatnr“  die  Best&tigungen 
zu  erbrtern,  welche  die  Philosophie  des  Ver- 
fassers  seit  1818  durch  die  empirischen 
Wissenschaften  erhalten  liabe.  Es  war  eine 
Sammlnng  von  einzelnen,  mit  den  Ilaaren 
herbeigezogenen  Stellen  aus  alter n und  neuem 
naturwissenschaftlichen  Werken,  aus  Theo- 
phrastus Paracelsus  und  Agrippa  von  Nettes- 
heim,  ja  sogar  aus  der  indischen  Sankhjalehre, 
aus  den  Schriften  des  Confucius,  aus  Anak- 
reon’s  Liedern  und  Lnkrez’  Lehrgedicht,  um 
Belege  fttr  den  Willen  in  der  Natur  zusamraen- 
zubringen;  sogar  Biirger’s  „hinab  will  der 
Bach,  nicht  hinan“  musste  als  Zeugniss  mit- 
herhalten.  ,,Geberdet  euch,  wie  ihr  wollt  (so 
ruft  er  am  Schlusse  des  Btlchleins)  Wille  ist 
das  Fundament  der  wahren  Philosophie,  und 
wenn  es  dieses  Jahrhundert  nicht  einsieht, 
so  werden  es  viele  folgende.  Die  Wahrheit 
kann  warten,  denn  sie  hat  ein  langes  Leben 
vor  sich;  das  Aechte  und  ernstlich  Gemeinte 
geht  8tets  langsam  seinen  Gang  und  erreicht 
sein  Ziel,  freiUch  fast  wie  durch  ein  Wunder! 
Und  siehe  da,  dieses  Wunder  setzte  sich  all- 
malig  in  Scene. 

Innerhalb  der  Hegel’schen  Schule  hatte 
sich  nach  des  Meisters  Tode  allmillich  eine 
Veranderung  vorbereitet,  die  zu  der  Ent- 
deckung  fiihrte,  dass  die  Hegel’sche  Philo- 
sophie einen  Kern  in  sich  barg,  welcher 
fUr  den  Staatsdienergeschmack  keiueswcgs 
lieblich  war  und  auch  sehr  wenig  nach  dem 
Landeskatechismus  schmeckte.  Nachdem  die 
„Kritik  der  rcinen  Vernunft“  (so  meinte 
Hegel)  mit  der  behaupteten  Unerkennbarkeit 
des  Absoluten  den  Geist  des  Menschen  „zur 
Bescheidenheit  des  Viehs“  habe  verkommen 
lassen,  handle  es  sich  jetzt  um  eine  solche 
Erhcbung  des  Denkens  zu  Gott,  welche  den 
conccntrirten  Gehalt  der  Religion  in  dem 
Satze  fund : Der  Mensch  weiss  nur  von  Gott, 
insofern  Gott  im  Menschen  von  sich  selber 
weiss;  dieses  Wissen  ist  Selbstbewusstsein 
Gottes,  aber  cbenso  ein  Wissen  vom  Menschen 
und  ein  Wissen  des  Menschen  von  Gott;  der 
Geist  des  Menschen , von  Gott  zn  wissen,  ist 
nur  der  Geist  Gottes  selber.  “ Damit  war 
das  specihsch  Christliche  zwar  dem  Scheine 
nach  erhalten,  aber  in  Wahrheit  zu  einem 
Schatten  verflUchtigt,  und  es  war  ausser  dein 
Mnthe,  dies  gerade  lieraus  zu  sagen,  nur 
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noch  der  eine  Schritt  ndthig,  den  Ludwig 
Feuerbach  1841  in  seinem  „Wesen  des 
Christenthums"  that,  namlich  den  Nachweis 
zu  liefern,  dass  aller  Inhalt  der  religibsen 
Vor8tellungen,  wohlverstanden,  sich  nur 
auf  Wesensbcstimmnngen  des  Menschen  und 
weiterhin  der  Natur  rcducirc.  Die  Theologie 
war  damit  zur  Anthropologie  geworden  und 
somit  die  Hegel’sche  Religionsphilosophie 
dutch  ihre  eigne  folgerichtige  Entwicklung 
factisch  zu  dcm  Ergebnisse  geftlhrt,  welches 
bereits  Kant  im  Sinne  hatte,  dass  die  Theologie 
sich  selhst  aufliob.  Gerade  die3  hatte  nun 
Schopenhauer  schon  1819  in  dcm  seiner 
„Welt  als  Wille  und  Vorstellung-  beigegebnen 
Anhange  „Kritik  der  Kant’schen  Philosophie" 
als  ein  Ilauptverdienst  gepriesen,  und  in 
Schopenhauer’s  „Welt  als  Wille  und  Vor- 
stellung"  war  filr  die  Theologie  und  die 
Gottesidee  ausdritcklich  kein  Platz  mehr.  Nur 
aber  war  er  nicht  gemeint,  als  ob  mit  der 
Theologie  aucli  der  Kern  der  Religion  selber 
Uber  Bord  geworfen  sei,  welchcr  ihra  ja  nicht 
auf  die  Vorstellungs  sondern  auf  die  Willens- 

seite  fiel.  Und  in  der  That  sehen  wir  ilm 
jetzt  seine  freie  Musse  dazu  benutzen?-  um 
auf  iiussere  Veranlassnng  lun  aucli  zum  vierten 
Buche  seines  Ilauptwcrkes  eine  „wesentliche 
und  wichtige  Ergjlnzung"  durch  weitere  Aus- 
fdhrung  zweier,  dort  bereits  in  ihren  Grund- 
zligen  angedeuteter  Lehren  zu  liefern.  Der 
VerSchterder  „Universitatsphilo8ophie"  hofft 
jetzt  von  Akademien  Oder  Societaten  der 
Wissenschaften  die  ihm  bisher  versagte  An- 
erkennung  als  Philosoph  des  19.  Jahrhunderts 
zu  erringen.  Er  bewarb  sich  um  zwei  Preis- 
aufgaben,  deren  eine  „Ueber  die  Freiheit 
des  menschlichen  Willens"  von  derNor- 
wegischen  Societiit  der  Wissenschaften  zu 
Drontheim  gekrdnt  und  in  deren  Denkschriften 
abgedruckt,  die  andere  „Ueber  das  Funda- 
ment der  Moral"  von  der  d&nischen  Societat 
zuKopenhagen  nicht  gekront  wurde.  Schopen- 
hauer liess  seine  beiden  Abhandlungen  unter 
demTitel:,.Die  beiden  Grundprobleme 
der  Ethik"  (1841)  in  Druck  erscheinen. 
Das  „Mysterium  der  Freiheit"  fand  er  nicht 
in  unsern  einzelnen  Handlungen,  da  diese, 
wie  Alles,  was  geschieht,  nothwendig  ge- 
schehen,  was  von  Augustin  und  Luther  eben- 
sogut  wie  von  Spinoza,  Voltaire  und  Kant 
anerkannt  worden  sei,  sondern  in  dem  so- 
enannten  angebomen  intelligibeln  Charakter 
es  Menschen  begrtindet,  d.  h.  in  seinem  grand- 
losen  Willen,  welcher  sowohl  dem  Selbst- 
bewusstsein,  wie  dem  Bewusstsein  andrer 
Dinge  vorausgehe.  Ira  Sein  und  Wesen  des 
Menschen  selbst,  welches  als  eine  freie  That 
gedacht  werden  mUsse,  hiitten  wir  das  Work 
nnserer  Freiheit  zu  suchen.  Denn  der  Mcncsh 
thue  allezeit,  was  er  wolle,  und  thue  es  doch 
nothwendig,  weil  er  schon  sei,  was  er  wolle, 
wfthrend  wir  das,  was  wir  sind,  nur  aus 
dem  erkennen,  was  wir  thun.  Dagegen  hatte 


es  den  d&nischen  Preisrichtern.  abgesehen 
von  den  hUmischen  Seitenhieben,  aie  der  Preis- 
bewerber  den  Philosophen  Fichte,  Schelling 
und  Hegel  austheilte,  nicht  gefallen,  dass 
derselbe  auf  die  Autoritat  Rousseau’s  hin, 
unter  bewundernden  Seitenblicken  auf  die 
indischen  Brahminen  und  Fakirs  die  Sympathie 
in  engster  Bedeutung  des  Wortes  oder  das 
Mitleid  zum  Fundamente  deT  Moral  stempeln 
wollte.  Die  alten  Stfttzen  der  Ethik,  hatte 
Schopenhauer  behanptet,  seien  morsch  und 
das  Ruhepolster  eines  nnbedingten  Sollens, 
eines  aus  reiner  Vernunft  fliessenden  Sitten- 
gesetzes,  welches  nicht  das  Mindeste  aus  der 
Erfahmng  des  Menschen  entlehne  und  selber 
durch  kein  Beispiel  empirisch  nachweisbar 
sein  sollte,  milsse  als  eine  grandiose  und 
erdichtete  Annahme  hinweggenommen  werden. 
Das  Merkwtirdige  war  nur,  dass  ja  bereits 
Kant  selbst  diesem  Phantome  den  Process 
gemaclit  und  demselben  den  Boden  unter- 
graben  hatte.  Und  von  diesem  Missverstande 
des  Kritikers  der  reinen  praktischen  Ver- 
nnnft,  welchen  Schopenhauer  mit  den  idea- 
listischen  Nachfolgern  Kant’s  tlberhaupt  theilt, 
abgesehen,  befand  er  sich  mit  seinem  Ver- 
suche,  durch  Aufstellung  einer  nicht  eigen- 
nlltzigen  Triebfeder  der  menschlichen  Hand- 
lungen das  Fundament  der  Ethik  zu  begrflnden, 
auf  der  rechten  Spur.  Nur  aber  gab  er 
aus  seinem  verstimmten  Gemtith  und  seiner 
pessimistischen  Lebensansicht  heraus  jener 
Triebfeder  insofern  einen  einseitigen  Aus- 
druck,  als  er  das  Mitleid  filr  die  allein  Scht 
moralische  Triebfeder  des  menschlichen 
Handelns  erklftrte,  anstatt  das  in  der  Menschen- 
natur  wurzelnde  Mitgefiihl  filr  Wohl  und 
Wehe  des  Andern  festzuhalten.  Ueberdiess 
kommt  das  Mitgefiihl  in  der  Verbindung, 
in  welclie  dasselbe  Schopenhauer  nicht  so- 
wohl als  Motiv,  sondern  vielmehr  als  Quietiv 
unseres  Willens  zum  Zwecke  der  Verneinung 
des  Willens  zum  Leben  bringt,  wesenBich 
mit  sich  selbst  in  Widerspruch  und  ftlhrt 
nicht  etwa  zum  thatkraftigen  Handeln  fftr 
Andere,  sondern  nur  zum  Quietismus  eines 
unthatigen  Zusehens  und  Gehenlassens,  wie 
es  eben  geht. 

wMit  diesem  grflblerischen,  naturliebenden, 
kunstentzilckten,  quietistischen  Mysticismus 
endigt  die  Gescliichte  der  Kant’schen  Philo- 
sophic; Schopenhauer  ist  der  melanchoUache, 
mit  geistvoller  Ironie  in  sich  hineinlachelnde, 
von  Schmerz  und  Wonne  zerrissene  Erexnit 
dec  Kant’schen  Philosophic.-  Mit  dieaen 
Worten  hat  zuerst  im  Jahr  1839  in  seineT 
„Geschichte  der  Kantschen  Philosophie**  (1840) 
den  Bann  des  Schweigens  gebrochen,  der 
von  Seiten  der  Philosophieprofessoren  fiber 
Schopenhauer  verhangt  zu  sein  schien.  Und 
im  Mai  1841  erschien  im  „ Pilot"  ein  Aufsatx 
unter  dem  Titel  „J(lngstes  Gericht  fiber  die 
Hegel’sche  Philosophie",  worin  Schopenhauer 
der  grdsste  Philosoph  des  Zeitalters  genannt 
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wnrde.  Diesem  Posaunenschalle  des  Ruhms 
wnrde  freilich  alsbald  von  anderer  Seite  ein 
starker  Dampfer  aufgesetzt  von  einem  Kri- 
tiker  der  letzten  Schopenhauer’schen  Arbeiten 
in  den  Hallisch  - Deutschen  Jahrbtichern, 
welcher  diesen  Eremiten  der  Kant’schen 
Philosophie  als  einen  wunderlichen  mit  Enten- 
schnabel  und  Giftspom  verselienen  Vogel 
hinstellte,  der  jeden  begttnstigten  Nebenbuhler 
mit  seinem  Zornesgift  ttberspritze.  Die 
Schopenhauer’sche  Philosophie  aber  verglich 
er  einem  Siebe  mit  hundert  Oeffnungen,  durch 
deren  jede  man  in’s  Bodenlose  zu  versinken 
Gefabr  laufe,  oder  mit  einem  Mantel  mit 
hundert  Ldchern,  durch  deren  jedes  man 
auf  etwas  stosse,  was  gem  fttr  den  grossten 
Philosophen  gehalten  werden  mttchte,  den  je 
die  Welt  gesehen.  Im  Jahre  1843  gelang 
es  dem  Philosophen  vom  Jahre  1819,  den 
Verleger  seines  Hauptwerkes  dazu  zu 
bringen,  obwohl  der  grttsste  Theil  der  ersten 
Anflage  noch  anf  dem  Lager  ruhte,  eine 
zweite  mit  einem  neuen  Bande  vermehrte 
Auflage  erscheinen  zu  lassen  (1844).  Im 
enten  Bande  wurde  das  ursprttnglicl*e 
Werk  vom  Jahre  1819  unveriindert  abgedruckt 
und  nur  der  „ Anhang“,  die  Kritik  der  Kant’- 
schen Philosophic,  noch  kritischer  und  pole- 
mi8cher  gegen  die  Epigonen  Kant’s  gehalten; 
der  zweite  Band  enthielt  lediglich  die 
„Ergttnzungen  zu  den  vier  Bttchern  des  ersten 
Ban  des“.  In  der  Vorrede  nahm  der  grosse 
Verkannte  selbstverstttndlich  den  Mund  sehr 
voll  und  machte  sich  tlber  die  Philosophie- 
professoren  her,  die  mit  Weib  und  Kind  von 
der  Philosophie  leben  wollen,  was  freilich 
der  Sohn  des  Danziger  Banquiers  nicht  noting 
hatte.  Die  Motto’s,  die  den  Ergttnzungen  zu 
jedem  der  vier  Biicher  vorgesetzt  wurden, 
sollten  den  Lesern  ihren  Standpunkt  klar 
machen.  Aus  der  Paradoxic  der  blossen 
*,Welt  als  Vorstellung“  sollten  die  Leser 
etwas  lernen,  da  der  grosse  Schtller  Goethe’s 
nicht  schreibe,  um  ihnen  zu  gefallen.  Die 
darauf  folgende  „Welt  als  Wille“  wurde  den 
Lesern  mit  dem  andern  Spruche  Goethe’s 
empfohlen:  „Ihr  folget  falscher  Spur,  denkt 
nicht,  wir  scherzen;  ist  nicht  der  Kern  der 
Natur  Menschen  im  Herzen  ?“  der  „Wille  in 
der  Natur  “ wird  dabei  durch  anschauliche 
Beispiele  bestmbglichst  erlttutert.  Gleichwie 
der  J&ger  nicht  auf  die  wilde  Sau  schiesst, 
weil  er  eine  Bttchse  tr&gt;  er  vielmehr  nicht 
die  Vogelflinte,  sondern  die  Bttchse  nahm, 
weil  or  auf  die  wilde  Sau  ausging ; so  stosst 
auch  der  Stier  nicht,  weil  er  Horner  hat, 
Rondern  er  hat  Hdrner,  weil  er  stossen  will. 
Fflr  die  ttsthetische  Anschauung  im  dritten 
Buche  hat  sich  der  Verfasser  aus  seiner 
indischen  Bibel  „ Oupnekhal11 , in  welcher 
er  tdglich  den  Abendsegen  las,  das  Motto 
crwtthlt:  Et  is  similis  spectatori  cst,  quod 
nb  cmni  separatus  spectaculum  videt.  Der 
Ruf  zur  Verneinung  endlich  im  vierten  Buche 


wird  mit  den  paradoxen  Worten  eines  bud- 
dhistischen  Buches  eingeleitet:  Tous  les 

homines  desirent  uniquement  de  se  delivrer 
de  la  mort,  ils  nesavent  pas  se  delivrer  dc 
la  vie!  Eine  eigentliche  Bereicherung  zum 
ursprtlnglichen  Werkc  brachten  die  .,  Er- 
gttnzungen“  im  zweiten  Bande  liauptsttclilich 
in  doppelter  Bezieliung.  Einmal  nftmlich  den 
Versuch,  dem  Primate  des  Willens  im  Selbst- 
bewusstsein  einen  physiologischen  Unterbau 
zu  geben , der  in  dem  Ergebnisse  gipfclt, 
dass  das  Phanomen  des  Schlafes,  wtthrend 
dessen  mit  dem  Gehirn  auch  das  Erkennen 
oder  der  Intellect  ganz  pausire,  den  schlagend- 
sten  Beweis  daftir  liefere,  dass  Bewusstsein, 
Denken,  Erkennen,  also  der  ganze  Intellect 
niclits  Ursprttngliches  in  uns  sei,  sondern 
ein  abgeleiteter  und  secundiirer  Zustand, 
wtthrend  dagegen  im  Schlafc,  als  der  blossen 
Fortwirkung  des  vegetativcn  Lebens,  der 
Wille  allein  nach  seiner  ursprlinglichen  und 
wesentlichen  Natur,  ungestbrt  von  Aussen 
fortwirke.  Die  wichtigste  Bereicherung  jedoch, 
welche  der  56 jilhrige  liagestolze  Philosopli 
seinem  Lebenswerk  in  der  zweiten  Auflage 
gab,  war  das  Kapitel  „Metaphysik  der  Ge- 
8chlechtsliebe“.  Als  der  eigentliche  Brenn- 
punkt  des  Willens  zum  Leben  und  als  hdohster 
und  sprechendster  Ausdruck  desselben  er- 
scheint  nttmlich  der  Geschlechtstrieb  und 
seine  Befriedigung  im  Zeugungsacte , als 
worin  sich  die  Quintessenz  dcr  Welt  und  ihr 
inneres  Wesen,  die  Bejahung  des  Willens 
zum  Leben,  arh  Deutlichsten  ausspricht 
Bei  allem  Lttrmen  und  Drilngen,  in  aller 
Angst  und  Noth  der  Liebeshttndel , von 
welchen  Leben  und  Dichtung  so  voll  scieu, 
handle  es  sicli  schliesslich  darum , dass  jedcr 
Hans  seine  Grete  finde.  Die  Natur  aber 
(behauptet  der  cynische  SatjT)  habe  dem 
Menschen  im  Geschlechtstriebe,  als  dem  eigent- 
lichen  Sinne  der  Gattung,  einen  Wahn  ein- 
gepflanzt,  vermdge  dessen  ihm  als  ein  Gut 
fttr  sich  sclbst  erscheine,  was  in  Wahrheit 
bios  ein  solches  fttr  die  Gattung  sei.  Der 
wollttstige  Wahn  verheisse  dem  Menschen, 
dass  der  Besitz  des  mit  dem  Instincte  der 
sorgsjimsten,  eigensinnigsten  und  ernstlichsten 
Answahl  ersehnten  Widerparts  ihm  ein 
ttberschwiingliches  Glttck  gewfihren  wilrde ; 
jedoch  nach  erlangtem  Genusse  erfalire  er 
die  wundersame  Tauscliung,  dass  das  so 
sehnsuchtsvoll  Begehrte  Nichts  mehr  leiste, 
als  jede  andere  Gcschlechtsbcfriedigung,  und 
jener  Wahn,  mittelst  dessen  das  Individuum 
der  Betrogene  des  Willens  der  Gattung  ge- 
wesen,  sei  verschwunden. 

Kaum  war  das  Werk  in  dieser  neuen 
Auflage  erschienen,  so  begannen  die  Soluie 
des  neunzehnten  Jahrhunderts  Geschmack 
daran  zu  finden  und  dem  Philosophen  ihre 
Bewunderuug  zu  zollen.  Der  Justizrath 
Dorguth  in  Magdeburg  eroffnetc  1845  den 
Reigen  mit  der  Flugschrift  „ Schopenhauer 
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in  seiner  Wahrheit“  (1845).  Wer  irgend 
einen  freien  und  gewandten  Kopf  rind  Energie 
des  Herzschlags  besitze,  rails.se  dem  Manne, 
der  ans  schwelgender  absoluter  Genialitiit  die 
ewige,  klare  splitternackte  Wahrheit  lebre, 
dessen  ehrliche  nnd  wahre  Wissenschaft 
freilich  der  Willensgier  der  Lebenslnstigen 
nicht  behagen  kdnne,  dessen  Namen  darnm 
erst  ip  der  Nachwelt  die  Weltgeschichte 
unter  Thrfinen  der  Rene  in  ihr  eisernes  Bnch 
graben  werde!  Anch  Fortlage  in  Jena 
senkte  als  Benrtheiler  des  Schopenbauer’schen 
Werkes  in  der  „Neucn  Jenaischen  Literatnr- 
zeitnng“  hnldigend  seine  Fahne  vor  dem 
asketisclien  Resnltate  der  Schopenhauer’schcn 
Ethik,  bei  der  es  ihn  gcmahnen  wollte,  als 
ob  es  dem  LUgengeiste  der  Zeit,  dem  opti- 
mistischen  Schlendrian  der  Glilcklichen  und 
der  fleischernen  nnd  beinernen  Existenz 
unserer  Modephilosophen  gegenilber  nicht  eher 
besser  werde,  als  bis  Herrenhut  philosophire. 
Im  weltkritischen  Jahre  1848  bekehrte  sich 
Julius  Frauenstadt  aus  der  Welt  des  ab- 
soluten  Denkens  und  aus  dem  Heerlager  der 
lebelustigen  Junghegelianer  zur  asketisclien 
Stimmung  des  grossen  Propheten  der  Ver- 
neinung  des  Widens  zum  Leben  und  suchte 
durch  seine  dem  grossen  Meister  zu  Frank- 
furt an  der  schonen  Aussicht  gewidmete 
Schrift  „Ueber  das  Verhaltniss  der  Vernunft 
zur  Offenbarung“  (1848)  die  Perle  des  iichten 
Christenthums  nicht  minder  aus  dem  Schutte 
der  Theologie,  wie  aus  den  junghegel’schen 
Vernichtungsversuchen  zu  retten.  Die  Welt- 
entsagung  und  Selbstverleugnung  oder  Ver- 
neinung  des  Widens  zum  Leben  sei  der  wahre 
Weg  des  Heils  und  dies  und  nichts  anders 
der  ilbervernilnftige  Inhalt  des  Christenthums, 
welcher  mit  der  durch  Erlenchtung  oder 
Gnade  bewirkten  Wendung  des  Widens  cin- 
trete  und  der  Atheisraus,  welcher  die  Ethik 
als  eine  auf  sich  beruhende  Lebre  hinstelle, 
sei  im  hiichsten  Grade  moralisch  und  christ- 
lich  zu  nennen,  die  MSglichkeit  jener  Ver- 
neinung  des  Widens  dcr  einzige  Trost,  den 
das  Christenthum  der  seufzenden  Creatur  ge- 
wahre.  Derselbe  Doctor  Frauenstildt , der 
im  Jahr  1848  wahrend  eines  flinfmonatlichen 
Aufenthaltes  in  Frankfurt  hanfig  Unter- 
redungen  mit  Schopenhauer  gehabt  hatte, 
wurde  nun  der  Apostel  des  Meisters  und 
seiner  Lebre,  dem  es  um  nichts  Geringeres 
gait,  als  die  philosophirende  Menschheit, 
wclche  (nach  Heinrich  Heine)  bisher  mit  den 
Hegelianern  die  Schweine  gehlitet  hatte,  zur 
Umkehr  zu  bewegen  und  inr  begreiflich  zu 
machen,  sie  dttrfe  nur  ihren  Widen  zum 
Leben , sobald  er  verschossen  war  und 
ausserlich  nicht  mehr  gut  liess,  gctrost 
wenden  lassen.  Wahrena  sich  der  Busen- 
jdnger  fllr  sein  Apostelamt  vorbereitete,  liess 
Schopenhauer  kleinerc  philosophische  Schrif- 
ten  unter  dem  Titel  „Parerga  und  Para- 
lipomena“,  in  zwei  Banden  (1851)  er- 


scheinen,  als  Bei  - und  Nebenwerke  zu  seinem 
grossen  Hanptwerke,  worin  er  in  unermUd- 
lichen  Variationen , polternd , schimpfend, 
geistreich,  cynisch,  wie  es  eben  kara,  immer 
dasselbe  Thema  wiederholte:  der  grosse 

Philosoph  gegentlber  den  Philosophiepro- 
fessoren,  die  schlechte  Welt  nnd  das  nichtige 
Leben  gegenilber  dem  „Ding  an  sich“  mit 
seinem  bejaheuden  und  vemeinenden  Pole. 
„Unser  Leben  trfigt  (so  belehrt  er  die  Welt) 
den  Charakter  einer  grossen  Mystification, 
um  nicht  zu  sagen  einer  Prederei;  es  ist 
eine  unntitzcr  Weise  stdrende  Episode  in 
der  seligen  Ruhe  des  Nichts.  Der  Wide  ist 
das  durchweg  Schlechte  und  Gemeine  in  uns; 
man  sollte  ihn  verbergen,  wie  die  Genitalien, 
obgleich  beide  die  Wnrzel  unsers  Wesen? 
sind.  Den  Optimisten  ist  diese  Welt  Selbst- 
zweek;  Alle  wilrden  ohne  Miihe  nnd 
Noth  vollauf  fressen , sanfen , sich  pro- 
pagiren  und  krepiren  kdnnen ; denn  das 
ist  die  Paraphrase  ilires  Selbstzweckes". 
In  drei  Pnnkten  zeigen  uns  diese  kleinen 
Schrifton  den  grossen  Philosophen  von  nenen 
Seiten.  In  einem  „Versuche  tlber  das  Geister- 
8ehen“  fillirt  er  seine  Leser  in  das  dnnkle 
Reich  hinab  nnd  sucht  ihnen  darzuthun,  dass 
den  Geistererscheinungen  nicht  raehr  noch 
weniger  Ideal i tat  anhange,  als  der  Kdrper- 
erscheinung.  Durch  eine  der  Nervenphysio- 
logie  entnomraene  gesunde  Erkliirnng  der 
in  das  Gebiet  der  sogenannten  Nachtseite 
des  Lebens  gehfirenden  Erscheinungen  bricht 
mit  einem  Male  wieder  die  fixe  Idee  des 
Schopenhauer’schen  Willens  hindurch.  Im 
animalischen  Magnetisraus  that  die  Natur 
dem  grossen  Philosophen  den  Gefallen,  un- 
mittelbar  „praktischeMetaphysik“  des  Willens 
zu  sein,  worin  ansdrUklich  die  eTSten  nnd 
allgeraeinsten  Gesetze  der  Natur  vom  Willen 
beseitigt  werden.  Die  Magie  der  Einwirknng 
des  Willens  auf  Andere  und  in  die  Feme 
ist  ibm  nichts  Anderes,  als  ein  von  den  Causal- 
bildungen  des  physischen  Wirkens  befreites 
unraittelbares  Wirken  uuseres  Willens  selber. 
Im  Kapitel  „Ueber  die  Weiber“  ist  die 
Quintessenz  der  im  Alter  gewonnenen  Lebens- 
wei8heit  niedergele^i  War  in  der  „Meta- 
physik  der  Gescldecntsliebe”  vom  Jahre  1844 
das  Weib  im  Ganzen  besser  weggekommen 
als  der  Mann,  so  ist  im  Jahre  1851  aueli 
der  letzte  Rest  vom  tauschenden  Schleier 
dcr  Maja  von  den  Weibern  verschwunden 
und  es  wird  eine  entschiedene  Weiberver- 
achtung  gepredigt.  Ungerechtigkeit,  instinkt 
artige  Verschlagenheit  und  Hang  zur  Lflge 
erkliirt  er  ftlr  Grundfehler  des  weiblichen 
Charakters.  Auf  einen  Knalleffect  habe  es 
die  Natur  mit  dem  M&dchen  ab^esehen.  Im 
Andenken  an  das  Weib,  das  ihn  geboren. 
an  die  Aphrodisien  seiner  Drcsdner  und 
italienischen  N&chte  und  an  die  HaiishMteriu 
seiner  alten  Tage  bekennt  sich  der  cyniache 
Hagestolze  zu  dem  Satze  Jou/s:  Sans  k* 
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femmes,  le  commencement  de  not  re  vie  sero.it 
prive  de  secours,  le  milieu  de  plaisirs  et 
la  fin  de  consolation . Im  Jahre  1854  gab 
der  Jfinger  Frauenstiidt  seine  „ Briefe  fiber 
die  Schopenhauer’sche  Philosophic”  heraus 
und  ftthrte  ans  deren  Rfistkammer  1856 
grosses  und  kleines  Geschtltz  gegen  den 
Materialismus  auf,  und  der  unbeaingteste 
unter  den  Verehrern  des  pessiraistischen 
Philosophen,  der  Gutsbesitzer  Wiesike  auf 
dem  Plaucnhofe,  Hess  sich  Schopenhauer’s 
lebensgrosses  Portrait  in  Oel  malen  und  fllr 
dieses  sein  Gdtzenbild  eine  besondere  Kapelle 
auf  seinera  Gute  bauen,  worin  er  den  Cnltus 
des  Genius  trieb.  Triumphirend  hatte  der 
,,  Dechant  der  deutschen  Universitftten”,  wie 
er  sich  jetzt  zu  nennen  liebte,  als  Einund- 
siebziger  (1859)  die  dritte  Auflage  der 
„Welt  als  Wille  und  Vorstetlung”  erlebt, 
die  mit  einera  Anhange  zur  Metaphysik  der 
Geschlechtsliebe  vermehrt  war,  der  nichts 
Geringeres  enthielt,  als  eine  Metaphysik 
der  — P&derastie!  Die  Aufdeckung  des 
dieser  Verirrun^  des  Geschlechtstriebes  zum 
Grunde  liegenden  geheimnissvollen  Natur- 
Bpiels  bildet  den  Schlnss  der  originalen  Ent- 
deckungen  des  sonderbaren  Heiligen.  Mit 
Granen  dachte  Schopenhauer  noch  in  seinen 
letzten  Lebenstagen  daran,  wie  nach  seinera 
Tode  sein  Geist  unter  den  Hitnden  der  seine 
Philosophic  kritisireuden  „ Philosophieprofes- 
soren”  werde  zugerichtet  werden.  Nur  darin 
lag  ein  Trost  filr  ihn,  dass  seine  Schriften 
„von  Dilettanten  mit  Enthnsiasmus  ergriffen” 
wordeu  seien,  denn  nur  solche  beshssen  die 
ztira  Verstilndniss  seiner  Lehre  erforderliche 
llnbefangeuheit.  Wie  bernhigend  ransste  es 
ihra  darum  sein,  dass  er  in  seinem  letzten 
Willen  die  Reliquien  aus  seinera  Nachlasse 
an  seine  treuesten  Verehrer  vertheilt  und 
seinera  BusenjHuger  Frauenstiidt  seine  Me- 
morabilien,  Briefe  und  literarische  Nachlass- 
stficke  vermacht  hatte.  Am  Morgen  des 
21.  September  1860  fand  man  den  Einsamen 
nach  eiugcnoramenem  FrUhstfick  entseelt  auf 
dera  Sopha  sitzen;  ein  Lungenschlag  hatte 
ihn  schraerzlos  aus  Sansara  nach  Nirwana 
entrtlckt.  Auf  die  Frage,  wo  er  ruhen 
wolle,  hatte  er  noch  kurz  vor  seinem  Tode 
seinem  Testaraentsvollstrecker  Dr.  Gwinner 
in  Frankfurt  geantwortet:  „Es  ist  einerlei; 
sie  werden  raich  finden!”  Bios  „ Arthur 
Schopenhauer”  solle  auf  seinera  Grabsteine 
stehen  und  „ Nichts  weiter,  keiu  Datura, 
noch  Jahreszahl,  gar  Nichts,  keine  Silbe!” 
Und  wer  nach  dem  von  ImmergrUn  urarankten 
flachen  Grabsteine  von  schwarzem  belgischen 
Granit,  der  seine  irdischen  Reste  auf  dera 
Frankfurter  Friedhofe  deckt,  wallfahrten 
mochte,  wird  allerdings  wissen,  wer  der 
wunderliche  Heilige  war,  den  sie  dorthin 
gebracht  haben  zur  ewigen  Ruhc,  wiihrend 
in  der  Frankfurter  Stadtbibliothek  mehrerc 
Daguerreotypen  aus  verschiedenen  Jahren 


den  Liebhabern  seine  Ztlge  vorftthren  und  im 
Treppenhause  der  Bibliothek  seine  von  Elisa- 
beth Ney  (1859)  modellirte  BUste  steht.  Im 
Jahre  1862  gab  Frauenstfidt  „ Lichtstrahlen 
aus  Schopenhauer’s  Werken”  heraus.  In  dem- 
selben  Jahre  erscliien  von  seinem  Testaments- 
vollstrecker  W.  Gwinner  „ A.  Schopenhauer, 
aus  persbnlichem  Umgange  dargestellt;  ein 
Blick  auf  sein  Leben,  seinen  Charakter  und 
seine  Lehre”,  wozu  1863  noch  hinzukam 
„ Schopenhauer  und  seine  Freunde”,  aus 
Veranlassung  des  kurz  vorher  erschieneueu 
dickleibigeu  Buches:  „ Arthur  Schopenhauer; 
von  ihra,  ilber  ihn;  ein  Wort  der  Vertheidigung 
von  E.  0.  Lindner  und  Meraorabilicn, 
Briefe  und  NachlassstUcke  von  J.  Frauen- 
st&dt”  (1863).  Mit  der  Vcrbffentlichung 
von  83  Briefen,  die  Schopenhauer  vom  De- 
cember 1847  bis  December  1859  an  Frauen- 
stiidt geschrieben,  hat  dieser  dem  Urtheile 
der  Nachwelt  liber  seinen  Meister  einen 
grossen  Dienst  geleistet,  nur  freilich  nicht 
zura  Vortheil  des  Schreibers  dieser  Briefe, 
die  einen  hfichst  widerw&rtigen  Eindruck 
machen  und  dessen  Charakter  im  ungiinstigsten 
Lichte  erscheinen  lassen.  Es  war  dafUr  ge- 
sorgt  worden,  dass  derselbe  die  beiden  von 
L.  Noack  in  der  Zeitschrift  „ Psyche”  ver- 
offentlichten  Aufsiltze:  „A.  Schopenhauer 
und  seine  Weltansicht;  eine  fixe  Idee  in 
pessimistischem  Gewande”  (1859)  und  ),Die 
Meister  Weiberfeind  und  Fraueulob;  eine 
psychologische  Antithese  zwischen  Schopen- 
hauer und  Dauraer  in  Frankfurt  a.  M.”  (1860) 
noch  zu  lesen  bekommen  hatte,  um  sein 
., Granen”  vor  den  Philosophieprofessoren 
lebendig  zu  erhalten.  Weiteres  „ Aus  Schopen- 
hauer’s handschriftlichem  Nachlass;  Abhand- 
lungen,  Anmerkungen,  Aphorismen  und  Frsig- 
mente”  hat  Frauenstadt  (1864)  verbffent- 
licht.  Dazu  kara  von  David  Ascher 
,.A.  Schopenhauer,  Neues  von  ihm  und  fiber 
ilin”  (1871).  Schliesslich  wurde  durcli 
Frauenstiidt  eine  Ausgabe  der  siinjmtlicheu 
Werke  Schopenhauers  in  scchs  Bfinden  be- 
sorgt  (1873  — 74),  worin  enthalten  ist: 
I.  Schriften  zur  Erkenntuisslehre:  II.  III.  Die 
Welt  als  Wille  und  Vorstellung;  IV.  Schriften 
zur  Naturphilosophie  und  Ethik;  V.  VI.  Pa- 
rega  und  Paralipomena:  kleine  pliilosophische 
Schriften.  Ein  „Schopenhauerlexicon”,  in  zwei 
Bilnden  hat  (1871)  I.  FrauenstSdt  heraus- 
gegeben.  Fassen  wir  schliesslich  die  Lehre 
Schopenhauer’s  zu  eiuem  Gesammtbilde  zu- 
samraen,  so  stellt  sich  solche  in  folgenden 
Satzen  dar: 

Von  Allen  wurde  die  Seele  als  schlecht- 
hin  einfach  genommen;  ich  gehe  da  von  aus, 
dass  ich  diese  vorausgesetzte  Einheit  des 
Ich  aufliebe,  iudem  ich  nachweise,  dass  die 
Aeusserungen,  woraus  man  dieselbe  folgerte, 
zwei  selir  verschiedene  Quellen  haben  und 
dass  allerdings  zwar  der  Intellect  physisch 
bedingt,  die  Function  eines  leiblichen  Organs 
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(ties  Gehirns),  also  von  diesem  abh&ngig  und 
ohne  dasselbe  unmdglich  sei,  dass  dagegen 
der  Wille  an  kein  specielles  Organ  gebunden, 
sondern  llberall  gegenwfirtig,  Uberall  das 
eigentlich  Bewegende  nnd  Bildcnde,  mithin 
das  Bedingende  des  ganzen  Organismus  sei, 
ja  die  metaphysische  Unterlage  der  gesammten 
Welter8cheinung  ausmacke.  Die  Identit&t 
der  Person  beruht  nicht  auf  der  Identit&t 
des  Bewnsstseins,  als  zusammenhangender 
Erinnemng  des  Lebenslaufs,  sondern  auf  dem 
identischen  und  unveranderlichen  Willen. 
Was  deni  Bewusstsein  Einheit  und  Znsamm- 
hang  giebt,  als  Unterlage  und  bleibender 
Trslger  seiner  Vorstellungen  sich  erweist, 
kann  nicht  selbst  durck  das  Bewusstsein  be- 
dingt,  mithin  keine  Vorstellung  sein,  sondern 
nur  das  dem  Bewusstsein  Vorausgehende. 
Und  dies  ist  eben  der  Wille,  das  allein 
Beherrschende  und  Unverfinderliche  im  Be- 
wusstsein, das  alien  Inhalt  desselben  Zu- 
saramenhaltende.  Der  Wille  ist  der  eigent- 
liche  Kern  des  Ich,  und  dieses  nur  der  zeit- 
liche  Anfangs-  und  Anknfipfungspunkt  der 
gesammten  Erscheinung  des  Wi liens  selbst. 
Das  wahre,  unzerstdrbare  Wesen  des  Men- 
schen,  sein  Innerstes  und  Eigenstes,  seine 
eigentliche  Wirklichkeit  ist  der  Wille,  der 
an  sich  selbst  bewusstlos  ist  und  zu  welchem 
Bewusstsein  und  Erkennen,  also  der  ge- 
sammte  Intellect  erst  hinzutritt.  Ein  Ver- 
langen,  Begehren,  Wollen  oder  ein  Verab- 
sclienen,  Fliehen,  Nichtwollen  ist  jedem  Be- 
wusstsein eigen,  und  der  Mensch  hat  dasselbe 
rait  dem  Polypen  gemein.  Die  Welt  ist 
ausserdem,  dass  sie  unsere  Vorstellung  ist, 
d.  h.  von  einem  erkennden  Subject  vorgcstellt 
wird,  noch  etwas  Anderes  ftir  sich,  wozu  sie 
keines  vorstellenden  Subjects  bedarf;  sie  ist 
ihrem  eigentlichen  und  innersten  Kern  nach 
Wille,  d.  h.  bewusstlos  und  blind  wirkendes 
Streben  oder  Trieb.  Geradeso  derjenige 
Theil  der  Welt,  den  wir  unsern  Leib  nennen. 
Von  nnserm  eignen  Leibe  haben  wir  eine 
doppelte  Erkenntniss.  Zunachst  ist  auch  der 
Leib,  durch  dessen  Sinneswerkzeuge  unser 
Erkennen  vermittelt  ist  und  dessen  Affeetionen 
also  der  Ausgangspnnkt  ftlr  die  Anschauung 
der  Aussenwelt  sind,  dem  erkennenden  Sub- 
ject eine  Vorstellung,  wie  jede  andere,  ein 
Object  unter  Objecten  der  Erkenntniss.  Aber 
der  Leib  ist  ihra  noch  auf  eine  zweite,  wesent- 
lich  verschiedene  Weise  als  das  einem  Jeden 
nnmittelbar  Bekannte  gegeben,  welches  das 
Wort,, Wille “ bezeichnet.  Die  Bewegungen 
und  Thfttigkeiten  des  eignen  Leibes  werden 
dem  erkennenden  Subject  erst  entr&thselt 
und  in  ihrer  Bedeutung  gezeigt  durch  das 
Wort  „ Wille Dieses  allein  giebt  ihm  den 
Schltissel  und  offenbart  ihm  die  Bedeutung 
des  ganzen  innern  Getriebes.  Jeder  Willcns- 
act  ist  sofort  und  unausbleiblich  auch  eine 
Bewegnng  des  Leibes,  und  beides  sind  nicht 
zwei  verschiedene  Zustiinde,  die  sich  wie 


Ursache  und  Wirkung  verhielten,  sondern 
eins  und  dasselbe ; die  Bewegung  des  Leibes 
ist  Nichts  anders,  als  der  in  die  Anschauung 
getretene  Act  des  Willens.  Durch  die  ganze 
Stufenreihe  der  Thiere  hindurch  ist  der  Wille 
jedesmal  vollkommen  und  ganz  vorh&nden; 
tiberall  ist  der  Wille  ganz  er  selbst;  denn 
seine  Function  ist  durcnaus  einfach:  sie  be- 
steht  im  Wollen  und  Nichtwollen.  Was  es 
will,  das  will  jedes  Thier  entschieden  und 
vollkommen;  der  Unterschied  liegt  bios  in 
dem,  was  es  will,  d.  h.  in  den  Motiven, 
welche  Sache  des  Intellects  sind.  Jeder 
Willensact  ist  ganz,  was  er  sein  kann;  sein 
Wesen  lfisst  keine  Grade  zu,  sondern  ist 
ganz  es  selbst;  nur  seine  Erregung  hat  Grade 
und  ebenso  seine  Erregbarkeit  Anders 
dagegen  ist  es  mit  dem  Intellect;  er  ist 
hdchst  complicirt  und  hat  sehr  mannigfache 
Functionen;  er  ist  grosser  Vollkommnung 
durch  Uebung  und  Bildung  filhig,  er  hat 
nicht  bios  Grade  seiner  Erregung,  sondern 
auch  Grade  seines  Wesens,  der  stufenweise 
steigenden  Vollkommenheit.  Er  ist  den  Be- 
schlUssen  des  Willens  ganz  fremd,  sodass  er 
sie  bisweilen,  wie  die  eines  fremden,  nur 
durch  Belauschung  erfahren  kann.  Er  liefert 
dem  Willen  nur  die  Motive,  aber  wie  sie 
gewirkt  haben,  das  erf&hrt  er  erst  hinterher. 
Der  Wille  kann  den  Intellect  ztigeln  und 
zwingen,  sich  auf  andere  Dinge  zu  richten. 
In  dem  Ausdrucke  „Herr  fiber  sich  sein" 
ist  offenbar  der  Herr  der  Wille,  der  Diener 
der  Intellect.  Der  Wille  gehorcht  eigentlich 
nie  dem  Intellect ; denn  eine  Erkenntniss  be- 
stimmt  nie  den  Willen  selbst,  sondern  nur 
seine  Anwendung  auf  vorliegende  F&lle. 
Der  Intellect  kann  seine  Function  nur  so 
lange  rein  und  ricktig  vollziehen,  als  der 
Wille  schweigt  und  pausirt;  er  wird  in  seiner 
Function  durch  jede  merkliche  Regung  des 
Willens  gestort,  z.  B.  durch  Hoffnung,  Liebe 
und  Hass.  Der  Intellect  ist  der  Macht  der 
Trfigheit  unterworfen,  mithin  erst  thfttig, 
wenn  er  von  einem  Andern,  dem  Willen, 
getrieben  wird;  der  Wille  dagegen  ist  aus 
eigner  Kraft  und  eignem  Drange  thatig,  er 
kennt  keine  Ermtidung  und  ist  nicmals  tri^e. 
Er  braucht  auch  nicht  erst  gelernt  zu  werden, 
wie  das  Erkennen,  sondern  geht  sogleich 
vollkommen  von  Statten.  Schmerz  und  Lust 
sind  keine  Vorstellungen,  sondern  unmittel- 
bare  Affeetionen  des  Willens;  sie  sind  ein 
erzwungenes,  augenblickliches  Wollen  oder 
Nichtwollen  des  Eindrucks,  den  der  Leib 
erleidet.  Affection  und  Modification  des 
Willens  ist  nicht  bios  das  Wollen  und  Nicht- 
wollen oder  das,  was  nach  aussen  wirkend 
sick  als  eigentlichen  Willensact  darstellt, 
sondern  auch  alles  WTfinschen  und  Fliehen, 
Hoffen  und  Fflrchten,  Lieben  und  Hasaen, 
kurz  was  das  eigne  Wohl  und  Wehc,  Lust 
und  Unlust  unmittelbar  ausmacht  Das  Wesen 
der  Welt  an  sich  Nichts  anders,  als  ebenfalls 
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wiederum  Wille,  bewusstlos  wirkender  Trieb. 
Nicht  allein  in  denjenigen  Erscheinungen, 
welche  seiner  eignen  Organisation  ganz 
fthnlich  sind,  in  Menschcn  und  Thieren,  wird 
der  mit  jenera  Schltissel  Versehene  als  ihr 
Innerstes  jenen  ahnlichen  Willen  anerkennen ; 
sondern  die  fortgesetzte  Reflexion  wird  ihn 
dahin  leiten,  auch  die  Kraft,  die  in  der 
Pflanze  treibt  nnd  vegetirt,  ja  die  Kraft, 
durch  welche  der  Krystall  anschiesst,  die 
Kraft,  welche  den  Magnet  zum  Nordpol 
wendet,  die  Kraft,  welche  in  den  Wahlver- 
wandtschaften  der  Stoffe  als  Fliehen  und 
Snchen,  als  Trennen  nnd  Verneinen  erscheint, 

Szuletzt  sogar  die  Schwere,  welche  in  allcr 
aterie  so  gewaltig  strebt,  den  Stein  zur 
Erde  und  die  Erde  zur  Sonne  zieht;  diese 
alle  nnr  in  der  Erscheinung  verscliieden, 
ihrem  innern  Wesen  nach  aber  als  dasselbe 
zu  erkennen,  als  jenes  ihm  nnmittelbar  Be- 
kannte,  was  da,  wo  es  sich  am  V ollkommensten 
manifestirt,  Wille  heisst.  Er  ist  das  Innerste, 
der  Kern  jedes  Einzelnen  und  ebenso  des 
Ganzen ; er  erscheint  in  jeder  blind  wirkenden 
Naturkraft,  ebenso  im  tlberlegten  Handeln 
des  Menschen.  Statt  dass  bisher  der  Wille 
unter  den  Begriff  der  Kraft  subsumirt  wurde, 
ist  der  Begriff  der  Kraft  auf  den  des  Willens 
zurtlckzufUhren.  Was  in  der  Natur  wirkt 
und  treibt  und  in  imraer  vollkommenern  Er- 
scheinungen sich  darstellt,  steht  endlich, 
nachdem  es  sich  so  hocli  emporgearbeitet 
hat,  dass  das  Licht  der  Erkenntniss  darauf 
fdllt,  als  jener  Wille  da,  der  uns  nnr  in 
unserm  eignen  Wesen  nnmittelbar  zugltng- 
lich  ist.  Besteht  alle  Materie  ihrem  Wesen 
nach  im  Wirken  und  ist  sie  durch  und  durch 
wirkende  Ursachlichkeit,  so  ist  sie  die  un- 
mittelbare  Sichtbarkeit  des  in  den  Dingen 
erscheinenden  Willens  selbst  oder  das  Band 
der  Welt  als  Wille  mit  der  Welt  als  Vor- 
stellung.  Die  Materie  ist  der  Wille  selbst, 
wiefern  er  angeschaut  wird,  und  der  Raum 
ist  die  Anschauungsform  der  Materie.  Was 
in  der  Erscheinung  oder  fUr  die  Yorstellung 
Materie  ist,  das  ist  an  sich  selbst  Wille. 
Schlechthin  grundlos  in  seinem  Wesen,  nicht 
weiter  abzuleiten,  also  nnergrilndlicli  ist  der 
Wille.  Er  ist  das  Grundlose  d.  h.  was  nicht 
von  der  Form  der  Erscheinung  abhSngt,  dem 
diese  Form  an  sich  fremd  ist,  das  aber  in 
sie  eingegangen  ist  und  nun  nach  ihren  Gc- 
setzen  hervortritt,  welche  Gesetze  jedoch 
nicht  das  Was,  nicht  den  Inhalt  der  Er- 
scheinung bestimmen,  sondern  nur  das  Wie. 
Nur  Einer  ist  ferner  in  alien  seinen  Er- 
scheinungen der  Wille,  der  tlberall  dasselbe 
will  und  keine  Vielheit  kennt,  weil  ihm  Zeit 
und  Raum  als  die  Bedingungen  der  Mflglich- 
keit  des  Vielen  fremd  sind.  Untheilbar 
bleibt  er  stets  und  mit  sich  selbst  tiberein- 
stimmend,  und  nur  in  seiner  Erscheinung 
hat  er  sein  Wesen  in  den  R&nmen  ausein- 
andergezogen  und  zertheilt.  Er  ist  Streben 


in’s  Uncndliche  vorwUrts,  ohne  Rast  und 
Ziel;  gerado  die  Abwesenheit  alles  Ziels, 
aller  Grenzen  gehcirt  zum  Wesen  des  Willens; 
der  endliche  Strom  des  Wollens  wird  stets 
nur  gehemmt,  nie  erfflllt  und  befriedigt,  er 
ist  ewiges  Werden  und  endloser  Fluss.  So 
ist ’der  Wille  der  SchlUssel  zur  Losung  des 
Weltrathsels.  Sobald  der  erkenntnisslose 
Wille  im  Menschen  zur  Selbstbesinnung  ge- 
kommen  ist,  drehtsichdas  Verhftltnisszwischen 
Wille  und  Intellect  pldtzlich  urn:  der  Intellect 
schwingt  sich  als  Herr  in  den  Sattel  und 
entreisst  den  Menschen  dem  Sklavendienste 
des  Wollens.  In  dem  Angenblick  aber,  wo 
wir  uns  vora  Wollen  losgerissen  und  uns 
dem  reinen  willenlosen  Erkennen  hingegeben 
haben,  sind  wir  gleichsam  in  eine  andere 
Welt  getreten,  wo  Alles  was  unsern  Willen 
bewegt  und  erschtittert,  nicht  mehr  ist,  in 
eine  Welt,  die  nicht  mehr  der  Spiegel  des 
Willens,  nicht  mehr  die  sichtbare  Welt  der 
Erscheinung  des  Willens  zum  Leben  ist. 
Was  der  Wille  will,  ist  Nichts  anders,  als 
diese  Welt,  wie  sie  der  gegenst&ndliche 
Spiegel  des  Willens  selbst  ist,  das  Leben, 
wie  es  dasteht  Also  Wille  zum  Leben  ist 
aller  Wille.  Der  Standpunkt  der  giinzlichen 
Bejahung  des  Willens  zum  Leben  ist  die 
Erkenntniss,  die  der  Mensch  gewinnt,  dass 
die  Einsicht  in  sein  eigenes  Wesen  sein 
Wollen  keineswegs  hemrnt,  sondern  dass 
eben  dieses  so  erkannte  Leben  auch  als 
solches  von  ihm  gewollt  wird.  Bejahung 
des  Willens  ist  das  von  keiner  Erkenntniss 
^estorte  best&ndige  Wollen  selbst,  d.  h.  Be- 
jahung des  Leibes.  Der  Act,  durch  den 
der  Wille  sich  bejaht  und  der  Mensch  ent- 
steht,  ist  eine  Handlung,  dercn  Alle  sich 
im  Innersten  schiimen,  deren  man  bei  kalter 
Ueberlegnng  meist  mit  Widerwillen  gedenkt. 
Alles  Streben  entspringt  ans  Mangel,  aus 
Unzufriedenheit  mit  seinem  Zustande,  ist  also 
Leiden,  so  lange  es  nicht  befriedigt  ist. 
Keine  Befriedigung  aber  ist  dauernd,  das  Ziel 
ist  nur  scheinbar,  nur  vorllbergehend , und 
keine  erlangte  Befriedigung  befriedigt  uns, 
sondern  ist  stets  nur  Anfangspunkt  eines 
neuen  Strebens,  das  Streben  selbst  aber  viel- 
facli  gehemmt,  tlberall  kiimpfend  und  also 
solange  immer  Leiden.  Es  giebt  kein  letztes 
Ziel  des  Strebens,  also  kein  Maass  und  Ziel 
des  Leidens;  alles  Leben  ist  wesentlich 
Leiden.  Solange  unser  Bewusstsein  von 
unserm  Willen  erftillt  ist;  so  lange  wir  dem 
endloscn  Drang  und  Strom  des  Wollens  uns 
hingeben,  also  Subject  des  Wollens  sind, 
solange  wird  uns  kem  dauerndes  Gliick  nocli 
Rnhe.  Solange  der  Wille  mit  aller  Kraft 
das  Leben  bejaht,  hat  Jeder  dem  wahren 
Wesen  der  Dingc  nach  alle  Leiden  der  Welt 
als  die  seinigen  zu  betrachtcn.  Nachdem 
nun  aber  der  „Wille  zum  Leben*  im  Menschen 
hierilber  zur  Besinnung  gekommen,  fiingt 
die  Sache  an,  ihm  bedenklich  zu  werden, 
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Hier  ist  der  Pnnkt,  wo  er  sich  zur  Bejahung 
oder  zur  Verneinung  des  Willens  zum  Leben 
entscheidet.  Die  Erkenntniss,  dass  alles 
Leben  wesentlich  Leiden  1st  nnd  dass  wir 
besser  nicht  da  wiren,  diese  Erkenntniss, 
die  der  Zweck  unseres  Daseins  ist,  giebt 
die  Mdglichkeit  der  Aufhebung  des  Wollens, 
derErlbsungdurch  Freiheit,  der  Ueberwindung 
nnd  Vernichtung  der  Welt.  Nicht  unmittelbar, 
also  vom  Willen,  sondern  von  einer  ver- 
anderten  Erkenntnissweisegeht  die  Verneinung 
des  WTillens  zum  Leben  aus.  Sie  zeigt  sich, 
wenn  auf  jene  durch  das  Leiden  selbst  ge- 
liiuterte  und  gesteigerte  Erkenntniss  das 
Wollen  liberhaupt  nnd  alles  Wollen  endigt, 
indem  sodann  nicht  mehr  die  erkannten 
einzelnen  Erscheinungen  fortwahrend  als 
Motiv  des  Willens  wirken,  sondern  die  ganze, 
durch  Auffassung  der  ewigen  Ideen  er- 
wachsene  Erkenntniss  des  Wesens  der  den 
Willen  spiegelnden  Welt,  anstatt  als  Motiv 
zn  wirken,  vielmehr  zum  Quietiv  des  Willens 
wird,  welches  alles  Wollen  beschwichtigt. 
In  die  reine,  von  allem  Leiden  des  Wollens 
und  der  Individuaiit&t  befreite  Contemplation 
erhoben,  hebt  der  WTille  firei  sich  selbst  auf 
und  giebt  in  solcher  Resignation  nicht  bios 
das  Leben,  sondern  den  ganzen  Willen  zum 
Leben  selbst  auf.  Freiwillige,  durch  gar 
kein  Motiv  begriindete  Entsagung  der  Be- 
friedigung  des  Geschlechtstriebs  ist  schon 
ein  Grad  der  Verneinung  des  Willens  zum 
Leben.  Der  Wille  wendet  sich  jetzt  vom 
Leben  ab,  ihn  schaudert  vor  dessen  Gentlssen, 
in  denen  er  die  Bejahung  desselben  erkennt 
Der  Mensch  gelangt  zum  Zustande  freiwilliger 
Entsagung,  der  wahrhaften  Gelassenlieit  und 
gftnzlichen  Willenlosigkeit  Ein  Abscheu  er- 
fiillt  ihn  vor  dem  schon  durch  seinen  Leib 
au8gedrlickten  W’esen,  dessen  Ausdruck  seine 
eigene  Erscheinung  ist,  vor  dem  W’illen  zum 
Leben.  Er  grcift  zum  Fasten,  zur  Kasteiung 
und  Selbstpeinigung,  um  durch  stetes  Ent- 
behren,  durch  Aufsichnehmen  des  Unan- 
genehmen  und  W’iderw&rtigen,  durch  stetes 
selbstgewiihltes  Leiden  den  W’illen  mehr 
und  mehr  zu  brechen  und  zn  todten.  Wenn 
der  Schleier  der  Maja,  die  Grundtiiuschung 
der  Welt,  gelilftet  ist  folgt  von  selbst,  dass 
ihm  kein  Leiden  melir  fremd  ist  Fremde 
Qualen  wirken  auf  seinen  Geist,  wie  seine 
eigenen ; das  Mitleid  ist  seine  Grundstimmung, 
und  der  weitere  Schritt  in  der  Verneinung 
des  Willens  ist  die  freiwillige  und  absicht- 
liche  Armuth,  indem  das  Eigenthum  weg- 
cgeben  wird,  um  das  fremde  Leid  zu  min- 
ern.  Freiwilliger  Hungertod  ist  die  hdchste 
Verneinung  des  Willens  zum  Leben,  n&mlich 
des  Leibes.  Diese  *vors&tzliclie  Brechung 
und  anlialtende  Todtung  des  Willens  durch 
8$lbstgew&hlte  bUssende  Lebensart  und  Selbst- 
kasteiung  ist  der  Wandel  einer  schonen 
Seele,  eines  resignirenden  fTeiwillig  bUssenden 
Ileiligen,  den  das  Andcnken  an  Frau  von 


Guyon,  an  Goethe’s  Frftnlein  von  Klettenbere 
stets  mit  Ehrfurcht  erfUllt  Wenn  dnrch 
eine  grosse  und  nnwiderrufliclie  Versagting 
vom  Schicksal  der  Wille  in  gewissem  Grade 
gebrochen  ist,  so  wird  im  Uebrigen  fast 
nichts  mehr  gewollt,  und  der  Charakter 
zeigt  sich  sanft,  traurig,  edel  und  resignirt. 
WTenn  endlich  der  Gram  keinen  bestimmten 
Gegenstand  mehr  hat,  sondern  sich  tlber  das 
Ganze  des  Lebens  verbreitet,  dann  ist  er 
gewissermaassen  ein  Insichgehen,  ein  Sich- 
zuriickziehen,  ein  allmsiliges  Verschwinden 
des  W’illens,  dessen  Sichtbarkeit,  den  Leib 
er  sogar  leise,  aber  im  Innersten  untergrftbt. 
Und  das  Wesen  des  Willens  ist  durch  freie 
Verneinung  seiner  selbst  schon  l&ngst  bis 
auf  den  schwachen  Rest,  der  als  Belebung 
des  Leibes  erschien,  abgestorben,  wenn  der 
Tod  kommt  Jener  Friede,  der  hdher  ist 
als  alle  Vernunft,  jene  gSnzliche  Meeresstille 
des  Gemllths,  jene  tiefe  Ruhe,  unerschlitterliche 
Rulie  nnd  Heiterkeit,  deren  blosser  Abglanz  * 
im  Autlitz  ein  gauzes  und  sicheres  Evangelium 
ist,  kennzeichnet  den  bilssenden  Heiligen. 
Wras  so  nach  ganzlicher  Aufhebung  des 
Willens  librig  bleibt,  ist  freilich  fiir  Alle, 
die  noch  des  Willens  voll  sind,  allerdings 
Nichts  — das  Nirwana  der  Buddhisten. 

Dies  ist  die  Quintesscnz  der  Lehre 
Schopenhauer’s.  ^Schopenhauer  (sagt  Rosen- 
kianz  1859)  wiirde  seine  Zeitgenossen  nicht 
in  dem  Grade  gefesselt  haben,  wenn  er 
nicht  den  Muth  bes&sse,  den  Hohn  gegen 
das  Dasein  auszusprechen,  wenn  er  nicht 
der  Traurigkeit  des  Bnddhismus  die  Ironie 
des  Weltschmerzes  noch  hinzngefiigt  hitte. 
Mit  diesem  pikanten  Tone,  welcner  die  Welt 
liicherlich  findet,  ist  er  zum  Liebling  aller 
blasirten,  weltmflden  Deutschcn  geworden; 
denn  die  Welt  gilt  ihm  als  daseiende  Un- 
wahrheit,  als  constituirte  Anarchie.  Die 
Kraft,  mit  welcher  Schopenhauer  allem  Da- 
sein den  Fluch  der  Erbarmlichkeit  entgegen- 
schleudert,  ist  der  Reiz,  der  so  vielegebrochene 
Geister  unserer  Epoche  an  ihn  fesselt  Diese 
vom  Ekel  an  den  Widersprtichen  des  er- 
fahrungsmilssigen  Daseins  Erfdllten,  von  den 
Nieten  des  Schicksals  Abgemfldeten,  voh 
ihren  falschen  Iloffnnngen  Betrogenen,  dnrch 
ihre  Leidenschaften  zu  physischem  und  mo- 
ralischem  Bankerutt  Herabgebrachtcn  finden 
eine  unendliche  Beruhignng  darin,  das  athe- 
istische  Weltall  unter  der  Autoritit  eines 
grossen  Philosophcn  filr  eine  tolle  Frazze 
erklarcn  zu  dtirfen,  in  welcher  nur  das  Nichts 
Recht  behalte.  Erspart  ihnen  diese  Einsieht 
doch  auch  die  Reuc  liber  begangene  Thor- 
heiteu  und  die  Tapferkeit  der  Arbeit !“  Und 
R.  Haym  sagt  in  seiner  Abhandlnng  fiber 
Schopenhauer  (1864):  „Welchcn  Maa>sstab 
wir  immer  anlegen  mdgen,  den  logischea, 
den  ethischen,  den  des  wissenden  oder  des 
raktischen  BedllrfnLsses,  die  Ergobnisse  aller 
ieser  Messungen  stimmen  in  dersclbea 


Digitized  by  Google 


Schubert 


Schoppe  813 


Somme  zusammen:  Wir  kdnnen  die  S&tze 
dieses  Philosophen  nicht  unter  sich  zusammen- 
reimen;  unser  sittliches  Geftihl  straubt  sich 
mit  alien  Fasern  gegen  sie.  Fflr  den  Fort- 
schritt  der  Wissenschaften  erwarteu  wir  kein 
Heil,  fflr  unser  nationales  Leben  kbnnten 
wir  nur  Hemmung  und  Gefkhrdung  von  ihr 
erwarten.  Mit  dem  Philosophen  Schopen- 
hauer geben  wir  den  Menschen,  mit  dem 
Menschen  den  Philosophen  Preis.  Nicht 
was  er  gelehrt  hat,  sondern  dass  es  einmal 
eine  Zeit  gegeben,  in  welcher  nach  der  Zer- 
setzung  grosser  wissenschaftlicher  Systeme 
ein  lebhaft  getraumter  und  geistreich  aus- 
gefahrter  Traum  ftlr  Philosophic  gegolten 
hat,  das  ist  die  Thatsache,  welche  in  Zukunft 
die  Geschichte  der  Philosophic  in  Bezug  auf 
Schopenhauer  zu  erzahlen  haben  wird.u 

L Noack,  Ans  Sansara  nach  Nirwana.  (Eine 
biographische  Charakteristik  Schopenhauer's. 
In  der  Zeitschrift  „ Deutsche  Jahrbiicher  fur 
Politik  und  Literatur“,  Bd.  V,  (1862). 

R.  Haym,  Arthur  Schopenhauer.  (Besonders  ab- 
gedruckt  aus  den  preussischen  JalirbUchern, 
Bd.  XIV),  1864. 

Th.  Ribot,  la  philosophic  de  Schopenhauer.  1874. 

Schoppe,  Casper  (Gaspar  Scioppius) 
war  1576  zu  Neumark  in  der  Pfalz  geboren 
nod  in  den  letzten  Jahren  des  16.  Jahr- 
hundcrts  in  Rom  vom  Protestantismus  zur 
katholischen  Kirche  tlbergetreten,  in  welcher 
er  den  gehflssigsten  Verfolgungseifer  wider 
die  Andersdenkenden  zur  Schau  trug.  In 
seiner  „Epistola  ad  Conradum  Rittershusium “ 
(zueratin  der  zu  Saragossa  1621  erschienenen 
Machiavellizatio,  dann  in  B.  G.  Struvii  Acta 
literaria  fasc.  V,  und  neuerdings  bei  Libri, 
Histoire  des  sciences  mathematiques  en 
ltalie  IV,  407  abgedruckt)  hat  er  tiber  das 
Lebensende  des  im  Jahr  1600  durch  die 
Inquisition  verbrannten  Philosophen  Giordano 
Bruno  einen  Bericht  erstattet  und  die  albemsten 
Beschuldigungen  aufgetischt,  die  das  heilige 
Officium  wider  den  verhassten  Freidenker 
ausgeheckt  hatte.  Sonst  verdient  er  in  der 
Geschichte  der  Philosophie  nur  Erwflhnung 
wegen  seiner  im  Jahr  1608  in  Mainz  ver- 
flffentlichten  Schrift  „Casparis  Scioppii  ele- 
menta  stoicae  philosophiae  moralis, 
7 uae  in  Senecam,  Ciceronem,  Plutarchum 
aliosque  scriptores  commentarii  loco  esse 
possuntuj  woiin  er  in  der  Nachfolge  von 
Justus  Lipsius  eine  Wiederbelebung  der 
stoischen  Lehre  versuchte.  Er  starb  1649. 

Schottische  Philosophie  siehe  Eng- 
liache  Philosophie. 

Schubert,  Gotthilf  Heinrich,  war 
1780  in  Hohenstein  bei  Chemnitz  geboren, 
in  Greiz  und  Weimar  gebildet,  wo  ihm  Herder 
sein  Haus  gebffnet  hatte,  studirte  dann  in 
Leipzig  Theologie,  dann  Medicin  und  Philo- 
sophic in  Jena,  wo  er  besonders  von  Schelling 
augezogen  worden  war,  prakticirte  dann  eine 


Zeit  lang  in  Altenberg  als  Arzt,  studirte 
noch  einmal  Bergwissenschafit  in  Freiberg, 
wo  er  nach  Schel ling’s  naturphilosopliischen 
Schriften  und  zum  Theil  auch  aus  dessen 
Vortrfigen  schbpfend  seine  „Ahnungen 
einer  allgemeinen  Geschichte  des 
Lebens“,  zunftchst  in  zwei  Theilen  (1806 
und  7)  herausgab,  deren  erster  vom  allge- 
meinen Grunde  des  Lebens,  der  zweitc  von 
den  kosmischen  Verhaltnissen  des  Lebens 
handelt,  wozu  1821,  dem  spatern  Standpunkte 
des  Verfassers  eutsprechend,  noch  ein  dritter 
Theil  tiber  die  Zahlen  und  Zeiten  der  Natur 
und  Schrift  hinzukam.  Die  Gmndgedanken 
der  beiden  ersten  Theile  sind  diese:  Zur 
Vereinigung  des  Entgegengesetzten,  desMann- 
lichen  und  Weiblichen,  ftlhrt  nicht  das  Streben, 
sich  zu  erganzen,  sondern  der  schbpferische 
Ibrieb.  Leben  ist  Schaffen,  das  Leben  aber 
nur  Eins,  das  Leben  des  Alls  oder  Kosmos. 
Darum  sind  auch  die  Entgegengesetzten  gleich, 
nur  verschieden  entwickelt,  und  nur  zwischen 
minder  und  mehr  Vollkommenem?  zwischen 
verschiedenen  Entwickelungsstuien  findet 
Gegensatz  statt,  und  das  libber  stehende 
Mannliche  begeistert  und  erliebt  das  Weib- 
liche  zu  gleicher  Schbpferthatigkeit,  so  dass 
in  der  schaffenden  Vereinigung  beide  dem 
Elemente  des  Lebens,  dem  Ganzen,  gleicli- 
stehen  und  der  Einen  Substanz,  von  welclier 
die  Dinge  nur  Modificatiouen  sind,  gleich 
werden.  Die  Verwesung  ist  das  Zurilck- 
fallen  in  die  erste  Materie  und  die  Alles  be- 
seelende  Luft;  die  Zeugung  das  Heraussetzen 
aus  beiden.  Als  allgemeines  Weltgesetz 
offenbart  sich  im  Grbssten  und  Kleinsten  das 
Gesetz,  dass  in  der  ganzen  Natur  der  Grund- 
lage  ein  Vermbgen  gegebeu  ist,  bei  einem 
gewissen  Grade  des  Erregtseins  durch  das 
Positive  oder  M&nnlicke  auf  dieses  selbst 

Sositiv  zu  reagiren.  — Seit  1806  privatisirte 
chubert  in  Dresden  und  hielt  dort  Vor- 
lesungen,  aus  w’elchen  die  Schrift  „Au- 
sichten  von  der  Nachtseite  der  Natur- 
wissenschaften^  (1808)  entstand,  wo- 
runter  er  besonders  diejenigen  Erscheinungen 
des  Lebens  begriff,  welche,  wie  der  thierische 
Magnetismus,  Somnambulismus,  das  Hellsehen, 
Zu8ammenhange  mit  dem  Universnm  zeigen, 
deren  unklare  Erkenntniss  dem  Dilmmerlichte 
gleiche,  welches  der  von  der  Sonne  ab- 
gewandten  Planeteuhaifte  zukomme.  Schelling 
erwies  sich  gegen  seineu  Jtlnger  Schubert 
dadurch  freundlich  und  dankbar,  dass  er  ihm 
1809  die  Stelle  eines  Directors  des  Real- 
institutes  in  NUrnberg  verschaffte.  Hier  trat 
in  der  traumerisch  zerflossenen  Naturphilo- 
sophie  Schuberts  durch  den  Verkehr  mit  dem 
„Rosenbacker<<  Burger,  einem  geistesver- 
wandten  Verehrer  des  Gbrlitzer  Schusters 
J.  Bohme,  sehr  bald  die  Hinneigung  zur 
religibsen  Mystik  und  zum  Pietismus  hervor. 
Franz  Baader,  der  Mtlnchencr  Theosoph, 
besuchte  den  Geistesverwandtcu  in  Niirnberg 
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und  machte  ihn  mit  Saint  Martin,  dem  „un- 
bekannten  Philosopher*  Frankreichs,  be- 
kannt  und  veranlasstc  ihn  1811  zu  einer 
deutschen  Uebersetzung  von  St.  Martin’s 
„Geist  und  Wesen  der  Dinge“.  In  der  im 
Jahr  1814  erschienenen  „Syrobolik  des 
Traumes“  werden  die  Traumgeftihle  fUr 
die  naturgemiissen  Hieroglyphen  der  ahnenden 
Seele  erklart.  Der  ahnenden  Seele  Schubert’s 
erschien  der  Herr  im  Traume  und  trieb  den 
frommen  Mann  im  Jahr  1816  als  Erzieher 
der  Prinzessin  Marie  und  des  Prinzen  Albert 
von  Mecklenburg  - Schwerin  nach  Ludwigs- 
lust,  wo  er  1817  den  ersten  Band  von 
,,Altes  und  Neues  aus  dem  Gebiete 
der  innern  Seelenkunde“  herausgab, 
wovon  bis  zum  Jahr  1844  noch  vier  weitere 
Bande  erschienen.  Nach  dreijilhriger  er- 
ziehlicher  Wirksamkeit  im  Norden,  folgte  er 
wiederum  dem  Kufe  der  ahnenden  Seele 
nach  dem  geftihlswhrmern  Sfiden  und  ging 
1819  als  Professor  der  Naturgeschichte  nach 
Erlangen,  wo  er  seit  1820  sieben  Jahre  lang 
im  innigsten  Freundschaftsverkehr  mit  seinem 
„geliebten  Lehrer“  Schelling  verlebte  und 
1821  die  zweite  Auflage  seiner  „Symbolik 
des  Traumes“  und  den  dritten  Band  der 
,,Ahnungen  einer  allgemeinen  Geschichte  des 
Lebens“  verbffentlichte.  Als  Zugabe  zu  den 
Ansichten  von  der  Nachtseite  der  Natur- 
wissenschaften  gab  er  1822  „Die  Ur- 
welt  und  die  Fixsterne“  heraus,  worm 
er  mit  Schelling’scher  Naturphilosophie  die 
Ansichten  Herschel’s  von  der  Grosse  und 
Entfernung  der  Himmelskorper , sowie  von 
der  Ausdehnung,  Gestalt  und  Fortbildung 
des  Weltgebaudes  liberhaupt  bekampfte. 
Die  ungeheuern  Zahlen,  die  als  ein  Unend- 
liches  fdr  die  Ausdehnung  der  Welten- 
r&ume  aufgestellt  werden,  gefallen  ihm  nicht ; 
denn  so  lange  der  Mensch  (sagt  er)  eine 
gewisse  innere  Unendlichkeit,  eine  gewisse 
innere  Ewigkeit,  ein  geistig  Grosses  und 
tlberall  gleich  Nahes,  an  welches  sich  weder 
das  Maass  der  Zeiten,  noch  des  Iiaumes 
anlegen  liisst,  noch  nicht  recht  kennt,  sucht 
er  sich  gern  eine  aussere  Unendlichkeit  und 
Grenzenlosigkeit  des  Raumes  und  macht  sich 
eine  Miniaturewigkeit  durch  das  Zusammen- 
thUrmen  von  Milliarden  von  Jahren  der 
Dauer  der  Sonnensysteme  und  Milchstrassen. 
Im  Jahr  1826  arbeitete  der  „ Agent  der  neu- 
religiosen  Richtung“  durch  seine  „ Allgemeine 
Naturgeschichte*4  mit  affectirt  kindlichem 
Tone  seine  frommen  Tribune  und  christ- 
lichen  GefUhle  auch  filr  die  breite  Grundlage 
allgemeinster  Volksbildung  zurecht.  Eine 
prophetische  Hieroglyphe  (heisst  es  da)  ist 
der  Mensch  in  seinem  jetzigen  Zustande. 
So  wie  er  jetzt  ist,  ist  er  nicht  das,  was  er 
sein  sollte  und  mdchte;  aber  er  geht  aller- 
dings  guter  Hoffnung  mit  dem  zukttnftigen 
Menschen.  Wort  und  That  liefern  weit  von 
ihrer  ursprilnglichen  Basis  wcg  die  grosse 


Umkehrung  der  Tagseite  in  die  Nachtseite. 
Aber  gerade  da,  wo  der  altc  Riss  am  Stilrksten 
geschehen,  geschah  die  Vereinigung  und 
Heiligung:  das  Wort  wurde  wieder  That 
und  wirklicli  Fleisch.  Einer  war  Mann  von 
Wort  und  machte  wirklicli  gut,  was  gut  zu 
machen  war,  gab  zurilck,  was  genommen 
war,  den  ganzen  eignen  Willen  des  Menschen- 
herzens  in  die  Hande  des  hbhern  Lebens 
und  Wollens,  und  das  Wort  ward  That  Das 
alte  Geheimniss  istdann  wieder  gelost;  Symbol 
und  symbolische  Ilandlung  sina  in  Kraft  des 
Wortes  wieder  Wesen  und  Wahrheit  geworden. 
Hierin  ist  die  Verbindung  mit  dem  Geistigen 
von  Neuem  hergestellt:  der  Schein  ist  wdeder 
Wesen,  Zeit  ist  zur  Ewigkeit  geworden,  und 
der  das  Wort  hat  und  halt,  der  stirbt!  — 
Im  Jahr  1827  ward  Schubert  an  die  Mtlnchener 
Universitat  berufen,  wo  er  im  Sommer  1829 
sein  „eigenstes  Lebenswerk**  und  beliebtestes 
Kind,  die  „Gesckichte  derSeele“  auszu- 
arbeiten  begann,  die  im  Jahr  1830  an  die 
Oeffentlichkeit  trat  Die  geistreich-poetische 
und  gemUtlilich  - phantasievolle  Weise,  in 
welcher  der  Schaum  der  Wissenschaft  ab- 
geschbpft  wird,  wahrend  ein  buntes  gelehrtes, 
theils  physiologisches , theils  psychologisch- 
geschichtliches  Material  hinter  die  einzelnen 
Abschnitte  verwiesen  wird,  hat  diesem  dick- 
leibigen  Buche  einen  grossen  Leserkreis  ge- 
wonnen,  indem  es  im  Jahr  1847  die  vierte 
Auflage  erlebte.  Wer  darin  jedoch  Wissen- 
schaft, Ein^ehen  in  die  psychologischen 
Probleme  una  ernstes  Bemtlhen  um  aie  Be- 
stimmung  der  psychologischen  Verhaltnisse 
sucht,  wird  sich  getausclit  finden.  Was  die 
Seele,  als  das  fiber  dem  Leibe  gelegene  Ge- 
biet  sei ; wie  sie  sich  von  dem  gleichfalls  der 
Uberleiblichen  Sphare  angehOrenden  Geist 
unterscheide;  wie  die  geheimnissvolle  Ueber- 
kleidung  der  Seele,  als  des  eigentiichen 
Prinzips  der  Individualitat,  mit  dem  Leibe 
sowohl,  als  mit  dem  Geiste  zu  denken  Bei: 
dartiber  findet  der  Leser  keine  Auskunft  in 
den  gemttthlichen  Traumen  der  frommen 
Pkantasie  des  Verfasscrs,  welchem  die  Auf- 
gabe  und  der  Endzweck  der  Psychologic 
darin  besteht,  zu  beschreiben  das  Ausgeben 
der  Seele  zuerst  in  den  buntfarbigen  Schein 
der  leiblichen  Gestaltung,  welche  das  Leben 
nur  sinnbildlich  erfasst,  dann  in  das  Wesen 
des  Menschen,  und  wie  endlich  in  diesem  die 
Seele  zu  sich  selber  und  zu  Gott  komme. 
Einen  Auszug  aus  der  „ Geschichte  der  Seele4* 
gab  Schubert  in  seinem  „Lehrbuch  der 
Menschen-  und  8eelenkundea  (1838, 
wahrend  er  die  erganzende  Nachtseite  der 
Geschichte  der  Seele  in  dem  Buche  »IMe 
Krankheiten  und  Stttrungen  der 
menschlichen  Seele“  (1846)  in  seiner 
Weise  darlegte.  Der  Vierundsiebenzigjihrigc 
bcschlos8  seine  literarische  Laufbahn  mit  dm 
dreibandigen  Werke  „Der  Erwerh  aus  eiuem 
vergangenen  und  die  Erwartungen  von  einem 
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ktlnftigen  Leben;  eine  Selb8tbiographie“ 
(1854  — 56)  und  starb  1860  in  Miinchen. 

Sell  Of  z,  Christian  Gottfried,  war 
1747  zu  Dederstedt  im  Mansfeldischen  ge- 
boren,  seit  1768  in  Halle  Privatdocent,  seit 
1776  ordentlicher  Professor  der  Philosophie 
daselbst,  dann  seit  1779  Professor  der  Bered- 
samkeit  nnd  Dichtkunst  in  Jena,  seit  1803 
Professor  der  Literaturgeschichte  in  Halle, 
wo  er  1832  starb.  Nachdem  er  sich  durcli 
eine  Uebersetznng  von  Charles  Bonnet’s  ana- 
lytischem  Versuch  Uber  die  Seelenkr&fte 
(1770,  in  zwei  Theilen)  bekannt  gemacht  und 
zuerst  anf  dem  Standpunkt  der  Leibniz- 
WolfTschen  Philosophie  „Grunds&tze  der 
Logik  oder  Kunst  zu  denken“  (1773),  ferner 
eine  „Einleitung  in  die  speculative  Philo- 
sophie oder  Metaphysik“  (1775)  und  „Lehr- 
buch  zur  Bildung  des  Verstandes  und  Ge- 
schmacks“  (1776)  verbffentlicht  und  darin 
zugleich  seine  feine  klassische  Bildung  beur- 
kundet  hatte,  gewann  er  als  Redacteur  der 
Jenaer  Allgemeinen  Literaturzeitung,  die  er 
zum  Organ  der  Kant’schen  Philosophie  er- 
hob,  seit  1785  bedeutenden  Einfluss  auf  die 
philosophische  Strbmung  im  letzten  Jahrzehnt 
des  vorigen  Jahrhunderts.  Zugleich  hat  er 
selbst  die  Sache  der  Kant’schen  Philosophie 
in  einigen  lateinischen  Abhandlungen  (1788  bis 
89)  verfochten. 

Schultz,  Joh  ann  (nicht  Schulze, 
wie  auf  dem  Titelblatte  seiner  Schrift  „Er- 
lJtuterungen“  steht)  war  1739  zu  Mtihlhausen 
in  Ostpreussen  geboren  und  seit  1787  Pro- 
fessor aer  Mathematik  und  zweiter  Hofprediger 
in  KOnigsberg,  wo  er  1805  starb.  Nachdem 
or  sich  mlherhin  durcli  einige  mathematisehe 
Schriften  bekannt  gemacht  und  auch  philo- 
sophische „Betrachtungen  tlber  den  leeren 
Raum“  (1758)  veroffentlicht  hatte,  unternahm 
er  es,  nachdem  trotz  der  „ Prolegomena  “ 
Kant’s  dessen  „Kritik  der  reinen  Vernunft“ 
dem  Publikum  noch  immer  in  Hieroglyphen 
geschrieben  zu  sein  schien,  unter  Kant’s 
ansdrtlcklicher  Billigung  den  Inhalt  der 
Kritik  zngSnglicher  zu  machen  durch  „Er- 
lauterungen  Uber  des  Herrn  Professor  Kant 
Kritik  der  reinen  Vernunft“  (1784),  wodurch 
er  mit  dem  am  Schlusse  gegebenen  Hinweis, 
dass  die  Kant’sche  Lehre  ftlr  Religion  und 
Sittlichkeit  nicht  gef&hrlich  sei,  derselben 
viele  Anhftnger  gewann.  Sp liter  gab  er  noch 
eine  „Prtifilng  der  Kant’schen  Kritik  der 
reinen  Vernunft“  (1789)  und  einen  zweiten 
Theil  1792  heraus,  worin  er  besonders  das 
Verh&ltniss  der  Mathematik  zur  Philosophie 
untersuchte  nnd  Kant  wegen  der  Lehre  von 
der  „transscendentalen  Aesthetik“  und  wegen 
seiner  Unterscheidung  zwischen  analytischen 
und  synthetischen  Urtheilen  gegen  die  Ein- 
wttrfe  von  Feder  und  Eberhard  rechtfertigte. 

Schulze.  Gottlob  Ernst,  war  1761 
zn  Schloss  Heldrungen  in  Thtiringen  geboren, 
seit  1786  Diakonus  und  Adjunct  Dei  der 


philosophischen  FakuItSt  in  Wittenberg,  seit 
1788  Professor  der  Philosophie  in  Helmstiidt 
und  seit  1810  solcher  in  Gottingen,  wo  er 
1833  starb.  Nachdem  er  sich  in  seinen 
frUhern  Jahren  haupts&clilich  auf  philosophie- 
geschichtliche  Studien  geworfen  hatte,  ver- 
Uffentlichte  er  anonym  und  ohne  Angabe  des 
Druckorts  ein  Buch  unter  dem  Titel  „Aene- 
sidemus  oder  Uber  die  Fundamentc 
der  von  Professor  Reinhold  ge- 
lieferten  Elementarphilosophie, 
nebsteinerV ertheidigung  des  Skep- 
ticismus  gegen  die  Anmassungen 
der  Vernunftkritik“  (1792).  Es  ist  ein 
Briefwechsel  zwischen  Hermias  und  seinem 
Freunde  Aenesidemus,  welcher  dem  erstern 
seine  Bedenken  an  der  Reinhold’schen 
Elementarphilosophie  und  an  der  Kant’schen 
Kritik  der  reinen  Vernunft  darlegt.  Es 
wird  dabei  von  der  Thatsache  ausgegangen, 
dass  wir  Vorstellungen  haben,  und  gegen 
Reinhold  geltend  gemacht,  dass  der  Satz  des 
Bewusstseins  kein  absolut  erster  Grundsatz 
und  auch  kein  durchgangig  bestimmter  Satz 
sei,  der  nicht  miss verstan den  w-erden  kbnne; 
ebensowenig  kbnne  derselbe  allgemein  gelten, 
weil  er  nur  angebe,  was  in  einigen  Aenderangen 
des  Bewusstseins  geschehe,  wahrend  es  andere 
solche  gebe,  wo  von  einem  Bezogensein  des 
Subjects  auf  das  Object  Nichts  stattfinde. 
Hume  hat  gezeigt  und  ist  bis  dahin  nicht 
widerlegt  worden,  dass  der  Causalitiitsbegriff 
keine  objective  Bedentung  habe.  Wenn  nun 
Kant  und  Reinhold  das  Gemttth  zum  Grund 
unscrer  Vorstellungen  machen,  oder  wenn 
Beide  unsere  Empfindungen  durch  Dinge 
ausser  uns  bewirktwerden  lassen.  so  schreiben 
sie  dem  menschlichen  Gemtitn  und  den 
Dingen  doch  Verursachung  zu,  setzen  also 
das  Dasein  und  die  Causalitat  der  Dinge 
voraus.  Consequenter  Weise  hatte  Kant 
das  Dasein  der  Dinge  als  unmoglich  leugnen 
mUssen.  Er  sowohl,  wie  Reinhold  liess  sich 
eine  Venvechslung  von  Gedachtwerdenmlissen 
und  Sein  zu  Schulden  kommen;  vom  Be- 
wusstsein  und  Denken  zeigt  der  Kriticismus 
keinen  Uebergang  zum  realen  Sein;  ebenso- 
wenig ist  durch  die  kritische  Pliilosophie 
hinsichtlich  der  Grenzen  des  Erkenntniss- 
vermogen8  etwas  ausgemacht  worden.  Dass 
unsere  Erkenntniss,  weil  ihr  der  Stoff  ge- 
geben  ist,  auf  die  Grenzen  menschlicher  Er- 
fahrung  eingeschrankt  ist,  hat  der  Kriticismus 
gleichfalls  nur  behauptet,  und  es  ist  ebenso 
leicht,  aus  kritischen  Principien  zu  beweisen, 
dass  Stoff  und  Form  aus  dem  Subject  kommen, 
wie  das  Umgekehrte.  Auf  der  andern  Seite 
beweist  das  Bewusstsein  der  Nothwendigkeit, 
welches  die  wirklichen  Erfahrungen  begleiten 
soli,  durchaus  nicht,  dass  in  ihnen  ein  Ele- 
ment enthaiten  ist,  welches  ursprttuglich 
unserm  Gemttthe  angchbrt;  denn  wir  haben 
bei  jeder  sinnlichen  Wahrnelunung  dieses 
Bewusstsein,  dass  wir  sie  nicht  haben  wollen, 
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sondern  dass  sie  uns  aufgenOthigt  wird. 
Und  wenn  wir  von  den  Diugen  gar  Niclits 
wissen,  so  kdnnen  wir  auch  nicht  wissen, 
dass  sie  nicht  im  Staude  sind,  uns  Vorstel- 
lungen  zu  verschaffen,  die  vom  Bewusstsein 
der  Nothwendigkeit  begleitet  sind.  — Schulze’s 
beiden  nRchsten  Werke:  „ Einige  Bemer- 
kungen  tiber  Kant’s  philosophische  Religions  - 
lehreu  (1795)  und  „Kritik  der  theoretischeu 
Philosophie1*  (1801),  welche  sich  ebenfalls 
auf  dem  skcptischen  Standpnnkt  bewegen, 
gingen  unbemerkt  vorilber.  Spkterhin  ntihcrte 
sich  Schulze  mehr  dem  Standpunkt  des  Jacobi’- 
schen  Philosophireus,  sodass  in  den  Schriften 
„Grundstitze  der  allgemeinen  Logik*  (1810) 
und  „Eucycloptidie  der  philosophischeu 
Wissenschaften*  (1814)  vom  Skepticismus 
des  „ Aenesidemusu  kaum  noch  etwas  zu 
verspllren  ist.  Nach  den  vier  Hauptarten 
von  Gefiihlen,  die  er  annimmt  (Wahrheits- 
gefUhl,  religitises  Geftihl,  moralische8  und 
SchonheitsgefUhl)  theilt  er  die  gauze  Philo- 
sophic in  Logik,  Metaphysik,  Ethik  und 
Aesthetik  ein,  w&hrend  er  die  Psychologie 
zu  den  philosophischen  Vorbereitungswissen- 
schaften  rechuet.  In  diesem  Siune  versuchte 
er  in  der  Schrift  „Psychische  Anthropolo- 
gie“  (1816),  welche  mebrere  Auflagen  erlebte, 
eine  Analyse  innerer  Erfahrungen.  Als 
ironischen  Gegner  und  Parodist  des  Schelling’- 
schen  Identittitsystems  batten  ihn  seine 
im  „Neuen  Museum  der  Philosophic “ 1803 
verbffentlichten  „Aphorismen  tiber  das  Ab- 
solute “ gezeigt. 

Schwab,  Johann  Christoph,  war  1743 
zu  Ilsfeld  in  Wtirtemberg  geboren,  seit  1778 
Professor  an  der  Karlsschule  in  Stuttgart, 
seit  1795  Hofrath  und  geheimer  Secretfir, 
spkter  Regierungsrath  und  seit  1816  Mitglied 
der  Oberstudiendirection  und  1821  gestorben. 
Auf  mehrere  von  ihm  seit  1764  vertiffentliehte 
lateinische  Abliandlungen  hauptstichlich  lo- 
gischen  und  psychologischen  Inhalts  folgte 
eine  „PrUfung  des  Campe’schen  Versuches 
eines  neuen  Beweises  ftir  die  Unsterblichkeit 
der  Seele“  (1781)  uud  die  „Ertirterung  der 
Preisfrage : aus  der  Natur  Gottes  zu  beweisen 
dass  die  gbttliche  Prilfung  nnfehlbar  und 
der  Freiheit  der  menschlichen  llaudlungcn 
nicht  zuwider  sei.“  (1788).  Im  Jalire  1792 
hatte  die  Berliner  Akademie  die  Preisfrage 
ausgeschricben.  welche  Fortschritte  die  Meta- 
physik seit  Leibniz  und  Wolff  gemacht  habe. 
Unter  den  von  der  Akademie  gekronten 
drei  Beantwortuugen  der  Frage  befand  sich 
neben  Abicht’s  una  Reinhold’s  auch  Schwab’s 
Arbeit,  worin  derselbe  darzuthun  versuchte, 
dass  seit  Wolff  die  Metaphysik  unerschtittert 
feststehe  und  gar  keine  Fortschritte  gemacht 
habe.  Die  drei  gekrbnteu  Preisschriften 
wurden  1796  von  der  Akademie  durch  den 
Druck  vcrtiffcntlicht.  Als  Anhiinger  der 
Leibniz- Wolff’schen  Philosophic  und  eifriger 
Gegner  Kant’s  hat  Schwab  auch  in  der 


Berliner  Mouatsschrift  und  in  dem  von  Eber- 
hard  herausgegebenen  philosophischen  Ma- 
gazin  zahlrejche  Abhandlnngen  meist  pole- 
mischen  Inhalts  vertiffentlicht,  worunter  sich 
auch  ein  angeblich  „Neuer  Be weiss  ftir  die 
Unsterblichkeit  der  Seele  nach  der  Analogie 
des  Kant’schena  befindet  (1794).  Eine  la- 
teinische Bearbeitung  der  Harlemer  Preis- 
frage, was  von  Kant’s  sogenanntem  moralischen 
Beweis  ftir  das  Dasein  Gottes  zu  halten  sei, 
erschien  (1793)  mit  holltindischer  Uebersetznug 
in  den  Denkschriften  der  Gesellschaft  der 
VVissenschaften  zu  Harlem.  Auch  im  Gebiete 
der  praktischen  Philosophic  suchte  der  eifrige 
Schwab  die  Leibniz- Wolff’sche  Philosophic 
gegen  den  „Alles  zermalmendenu  vom  Ktinigs- 
berge  zu  halten  in  den  Schriften:  „Nene 
Gesprtiche  zwischen  Christian  Wolff  und 
einem  Kantianer  tiber  Kant’s  metaphysische 
AnfangsgrUnde  der  Rechtslehre  und  der 
Tugendlehre,  mit  einer  Vorrede  an  Nico- 
lai“  (1798),  ferner  „AchtBriefe  tiber  einige 
Widersprttche  und  Inconsequenzeu  in  Kant’s 
neuesten  Schriften“  (1799),  aus8erdem  wVer- 

Sleichung  des  Kant’schen  Moralprincips  mit 
em  Leibniz- Wolffschen“  (1800).  Nachdem 
er  sich  auch  an  dem  Fichte  ’schen  Atheia- 
mu8Streit  mit  zwei  Schriften:  „Zwdlf  Briefe 
tiber  Fichte’s  Appellation  an  das  Publi- 
cum “ (1799)  und  „ Einige  Bemerkungen  fiber 
Forberg’s  Apologie  wegen  des  ihm  an- 
geschuldigten  Atheismus“  (1800)  betheiligt 
hatte,  folgten  nochmals  gegen  Kant  die 
Arbeiten:  „Ueber  die  Wahrheit  der  Kant’ 
schen  Philosophiea  (1803),  ferner  „Prtifung 
der  Kant’schen  Begriffe  von  der  Undurch- 
dringlichkeit,  der  Anziehung  und  Zurtick- 
stossung  der  K8rper“  (1807)  und  „Von  den 
dunkeln  Vorstelluugen ; ein  Beitrag  zur  Lehre 
vom  Ursprung  der  menschlichen  Erkennt- 
niss"  (1813). 

Scotus,  Johannes,  siehe  Johannes 
Scot  us  Erigena. 

Sfotus,  Duns,  siehe  Johannes  Duns 
Scot  us. 

Scotus,  Michael,  siehe  Michael 
S c o t u s. 

Seciinrius,  wird  von  Philostratus  in 
seinem  „Leben  der  Sophisten“  als  Lehrer 
der  Beredtsamkeit  erwtihnt,  welclier  unter 
der  Regierung  des  Kaisers  Hadrian  in  Athen 
lebte  und  auch  die  Beinameu  Epiuros  oder 
Epithyros  ftihrte.  Dass  er  ein  Pythagorier 
oder  Neupythsigoriier  gewesen  sei,  ist  aus 
den  ihm  offenbar  sptiter  untergeschobenen 
Ausspr  tichcn  praktischen  Inhalts,  welche  untex 
seinem  Namen  vorhanden  sind,  nicht  an 
8chliesseu.  Sie  wurden  griechisch  mit  latei- 
nischer  Uebersctznng  mehnnals  gedruckt  und 
zeigen  ihn  unter  Anderm  als  einen  Weiber- 
feind,  indem  er  auf  die  vom  Kaiser  an  ihn 
gerichtete  Fage,  was  ein  Weib  sei.  die  nicht 
wohl  in’s  Deutsche  zu  tibertragenue  Antwort 
im  Geiste  Schopenhauer’s  gab:  „ Vtri  desi- 
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derium,  fera  contubernalis , leaena  lecti 
soda,  dracaena  custodita,  viper  a vestita , 
pugna  voluntaria , helium  sumptuosum , dis- 
pendium  quotidianum , hominum  procre- 
andon/m  officina , animal  malitiosum,  malum 
necessarium 

Selle,  Christian  Gottlieb,  war  1748 
in  Stettin  geboren  und  1800  als  Director 
der  Charity,  sowie  der  philosophischen  Classe 
der  Akademie  in  Berlin  gestorben.  Von 
seinen  medicinischen  Schriften  abgesehen, 
hat  er  mehrere  Abhandlungen  ttber  philo- 
sophigche  Gegenstfinde  in  den  Memoiren  der 
Berliner  Akademie  und  in  der  Berliner 
Monatsschrift  verdffentlicht,  sowie  selbst- 
stSndige  Schriften  herausgegeben : Urbegriffe 
von  der  Beschaffenheit,  dem  Ursprung  und 
Endzwecke  der  Natur  (1776),  Philosophische 
Gespr&che  (1780)  und  Grunds&tze  der  reinen 
Philosophic  (1788).  Unter  gelcgentlicher 
BekJmpfung  Kant’s  sucht  er  in  seinen  Ar- 
beiten  einen  philosophischen  Empirismus  zu 
vertTeten. 

Seneca,  Lucius  Annaeus,  war  zu 
Cordoba  in  Spanien  urn  die  Zeit  von  Christi 
Geburt  als  z weiter  Sohn  des  Ritters  und  Rhetors 
Seneca  geboren,  aber  schon  als  Kind  mit 
seinen  Eltern  nach  Rom  tibergesiedelt,  wo 
er  bei  seiner  schwSchlichen  Gesundheit 
sich  mit  grossem  Eifer  dem  Studium  der 
Wissenschaften,  insbesondere  der  Philosophic 
widmete,  in  welche  ihn  zuerst  Sotion,  der 
SchQler  des  Sextius  und  spUter  der  Stoiker 
Attains  einftthrte.  Er  wurde  in  Rom  Sach- 
walter,  Quftstor  und  lebte  in  glttcklicben 
Vermbgensverh&ltnissen.  Nachdem  er  unter 
Kaiser  Claudius  anf  den  Betrieb  der  Messalina 
(41  n.  Chr.)  nach  Corsica  verbannt,  nach 
ihrera  Sturze  aber  (50  n.  Chr.)  zurtickgerufen 
worden  war,  erhielt  er  die  Stelle  eines 
PrStors  und  wurde  mit  der  Erziehung  Nero’s 
betraut,  nach  dessen  Regierangsantritt  er 
lingere  Zeit  neben  Burrhus  der  Lenker  des 
jungen  Herrschers  und  des  rbmischen  Reiches 
war.  Nach  des  Burrhus  Tode  wurde  von 
Nero  der  l&stige  philosophische  Rathgeber 
beseitigt,  der  vorher  von  seinem  kaiserlichen 
Zdgling  wiederholt  so  reichlich  bcschenkt 
worden  war,  dass  sein  schon  frtlher  be- 
dentendes  Vermbgen  in’s  Ungeheuere  ge- 
stiegen  war.  Wahrend  der  Krbsus  im  Philo- 
sophenmantcl  als  stoischer  Lebemann  auf 
einem  seiner  Landgtiter  in  der  Nahe  der 
Stadt  sich’s  wohlsein  liess  und  sich  in  einem 
beaondern  Schriftchen  auch  tlber  den  Segen 
der  Armuth  verbreiten  konnte,  deren  Noth 
er  in  seinem  Leben  nie  .empfunden  hatte, 
war  es  seinen  Neidem  und  Feinden  am 
kaiserlichen  Hofe  durch  ihre  Anschwarzungen 
nnd  Verdachtigungen  gelungen,  bei  Gelegen- 
heit  der  Verschwdrung  Piso’s  im  Jahr  65 
n.  Chr.  einen  kaiserlichen  Befehl  zu  erwirken, 
•lass  sich  Seneca  selbst  den  Tod  geben  solle. 
Er  liess  sich  die  Adern  dffnen  und  kam 

I«ck,  Hisdwtrtvrbacb. 


der  allzulangsamen  Blutung  noch  durch  Gift 
zu  Httlfe.  Seiner  Gattin  Paulina,  die  sich 
im  Einverstandnisse  mit  ihm  ebenfalls  die 
Adern  hatte  dffnen  lassen , • wurde  auf  des 
Kaisers  Befehl  das  Blut  gestillt  und  ftlr  einige 
Jahre  das  sieche  Leben  erhalten.  In  seinen 
zahlreichen  Schriften  hat  Seneca  den  ersten 
Theil  des  Systems  der  Stoa,  die  Logik,  nur 
gelegentlich  und  fltlchtig  bertihrt,  einen 
grdssem  Raum  jedoch  der  Pliysik  gewahrt, 
d.  h.  den  Naturwissenschaften,  in  seinen  uns 
erhaltenen  sieben  Btlchern  „ Quaestiones 
naturales(if  worin  er  jedoch  haupts&chlich 
nur  mit  meteorolo°pscnen  Untersuchungen 
sich  beschaftigt  und  nur  gelegentlich  meta- 
physische  und  theologische  Ansichten  ausserte. 
Alles  Wirkliche  gilt  ihm  als  kdrperlich,  docli 
untcrscheidet  er  vom  Stoffe  die  in  ihm  wirkende 
Kraft,  von  der  Materie  die  Gottheit,  als  den 
durch  die  gauze  Welt  raumlich  und  stoff- 
lich  sich  verbreitenden  Hauch.  Aber  Gott  ist 
ihm,  wie  den  frtlhern  Stoikern  nicht  bios 
die  Vernunft  der  Welt,  sondern  das  Ganze 
der  sichtbaren  und  unsichtbaren  Dinge, 
welches  er  durch waltet , indem  sein  Wille 
das  Weltgesetz  und  seine  Vorsehung  die  un- 
abanderliche  Verkettung  der  nattlrlichen  Ut- 
sachen  ist.  Als  feinster  von  alien  Stoffen 
wirkt  die  Seele  in  dem  Korper;  die  Vernunft 
hat  als  ein  Ausfluss  der  Gottheit  im  mensch- 
lichen  Leibe  Herberge  genommen ; der  Leib 
oder  das  Fleisch  ist  die  bios  vortlbergehende 
Httlle  der  Seele,  eine  Last,  ja  ein  Kerker, 
aus  welchem  sie  herausstreot.  Den  eigent- 
lichen  Kern  der  Lehre  Seneca’s  bildet 
jedoch  die  Ethik  oder  Moralphilosophie,  wie 
denn  auch  diegrosseMehrzahl  seiner  Schriften 
moralisch  - religibse  Abhandlungen  sind:  de 
providentia;  ae  brevitate  vitae;  Consolatio 
ad  Helviam  malrem,  ad  Marciam,  ad  l>ol\j- 
bium ; de  vita  beata;  de  otio  out  secessu 
sapientis\  de  anitni  tranquillitate ; de  con- 
stantia;  de  ira;  de  dementia;  de  beneficiis 
und  die  Epislolae  ad  Lucilium.  Obwohl  die 
Lehren  und  Grundsatze  der  Stoa  bei  Seneca 
nicht  so  rein  und  vollstandig,  wie  bei  Paetus 
Thrasea  und  Musonius  Rufus  in  Gesinnung 
und  That  tibergegangen  sind ; so  sind  es  doch 
gerade  die  zahlreichen  Schriften  Seneca’s 

fewesen,  welche  zur  volksthttralichen  Ver- 
reitung  stoischer  Denkungsart  unter  den 
Rbraern  vorztiglich  beigetragen  haben.  Es 
giebt  (so  lehrte  er)  fUr  den  Menschen  kein 
anderes  Gut,  als  die  Tugend.  Die  Gltlck- 
seligkeit  aber,  die  sie  begrtindet,  die  Un- 
abhangigkeit  von  ausscrn  Schicksalen,  die 
Unverletzbarkeit  des  Menschen  ist  nur  des 
Weisen  Antheil.  Der  Rechtschaffene  steht 
in  Nichts  hinter  der  Gottheit  zurllck.  ja  er 
ilbertrifft  sie  noch;  denn  seine  Unabnhngig- 
keit  ist  nicht  eine  Gabe  der  Natur,  sondern 
das  Werk  seiner  Freiheit.  Das  Glttck  kann 
ftlr  seine  Gaben  keinen  bessern  Verwalter 
finden,  tds  den  Weisen ; denn  erst  der  Reich- 
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thum  giebt  Gelegenlieit,  eine  Reihe  von 
Tugenden  zu  entfalten,  die  sonst  ungetibt 
bleiben  wUrden,  und  iiussere  Gltlcksgilter 
fUgen  tlberdies  gar  Manches  zu  der  Heiter- 
keit  hinzn,  die  aus  der  Tugend  entspringt 
Auf  der  an  deni  Seite  ist  es  selbst  fttr  Gbtter 
ein  erliabner  Anblick,  den  Weisen  mit  dem 
Ungltlck  Tingen  zu  selien.  Wie  schwach 
und  feige  es  aber  nucli  ist,  wegen  des 
empfundenen  Schmerzes  den  Tod  zu  suchen 
und  so  den  Schmerzen  zu  unterliegen;  so 
erscheint  freilich  im  Uebermaass  seiner  Heim- 
suchnng  das  Leben  als  eine  solche  Qual,  dass 
der  Tod  das  einzige  Mittel  znr  Rettung  und 
der  sicherstc  Weg  zu  grdsserer  Freiheit  ist. 
Wer  zu  sterben  gelernt  hat,  der  hat  die 
Sklaverei  verlernt  und  ist  Uber  jede  Macht 
erhaben ; das  Andenken  an  den  Tod  ist  das 
Andenken  an  die  Freiheit  Und  es  ist  eine 
vortreffliche  Einrichtung  der  Natur,  dass  sie 
uns  nnr  Einen  Eingang  in’s  Leben  und  viele 
Ausg&nge  aus  demselben  eroffnet,  um  den 
Kerker  der  menschlichen  Sklaverei  zu  dnrch- 
brechen.  Jeder  Mensch  ist  mit  Schwachen 
behaftet,  die  keine  Weisheit  tiberwinden 
kann ; die  Menschen  sind  schlecht,  sie  waren 
schlecht  und  sie  werden  es  ktinftig  sein. 
Mogen  auch  dieherrsehenden  Laster  wechseln, 
so  wird  die  Lasterhaftigkeit  zu  herrschen 
niemals  aufhdren.  Die  Menschen  werden 
fehlen,  so  lange  die  Welt  steht,  die  Einen 
leichter,  die  Andern  schwerer,  sodass  die 
vollkommene  Sittlichkeit  stets  nur  auf  Um- 
wegen  und  durch  Irrgiinge  erreicht  wird, 
und  wtirde  nach  der  Welterneuerung  ein 
schuldloses  Geschlecht  die  neue  Erde  be- 
vdlkern,  so  wird  seine  Unschuld  doeh  nur 
von  kurzer  Dauer  sein  hdnnen.  Obwohl 
Seneca  in  seinen  religiosen  Betrachtungen 
jeden  vermeintlichen  Einfluss  des  Gebets  auf 
die  Erreichnng  des  erflehten  Gegenstandes 
mit  der  Bemerkung  abweist,  dass  die  Gott- 
heit  dem  Menschen  nahe  und  in  ihm  selber 
verborgen  sei ; obwohl  er  Stthnungen  fttr  be- 
gangene  Schuld  fttr  nutzlos  erkl&rt,  da  das 
Schicksal  nnabiinderlich  sei ; so  klingen  doeh 
seine  religiosen  Vorstellungen  auch  wiederum 
vielfach  an  christliche  Anschauungen  an. 
Er  glaubt  an  eine  Reinigung  der  Seele  nach 
dem  Tode  und  eifert  gegen  die  Anbetung 
von  Gbtterbildern , sowie  Qberhaupt  gegen 
den  ganzen  heidnischen  Volksglauben.  Diese 
Anschauungen , sowie  seine  Sittenlehren 
machten  ihn  bei  den  christlichen  Kirchen- 
vitern  wohl  gelitten,  die  sich  tlberdies  an 
seinem  Wortreichthume  und  seiner  schwtll- 
stigen,  hochgetragenen  Rednerei  erfreuten. 
Es  war  darum  nicht  zu  verwundern,  dass 
ihn  die  kirchliche  Sage  zu  einem  heimlichen 
Christen  machte  und  frommer  Betrug  einen 
Briefweehsel  erdichtete,  den  der  bei  dem 
christenfeindlichen  Kaiser  Nero  in  Ungnade 
gefallene  Ilofphilosoph  mit  dem  in  Rom  ge- 
fangenen  Apostel  Paul  us  geftthrt  haben 


sollte.  Eignete  sich  nun  auch  der  edle 
T a c i t u 8 , der  Geschichtschreiber  der  r6- 
mischen  Kaiserzeit,  die  Philosophie  Seneca’s 
an  und  stellte  denselben  als  einen  Blutzeugen 
ftlr  die  stoischen  Grundsitze  hin;  so  dart  es 
uns  nicht  wundern,  wenn  ein  an  die  Wahi- 
hcit  der  christlichen  Sage  tlber  Seneca  und 
Panins  glaubender  katholischer  Lehrer 
Bayern’s,  Joseph  Weber  im  Jahr  1807  eine 
Schrift  in  die  Welt  sandte:  „Die  einaig 
wahre  Philosophie  nachge  wiesen  in  den  W erkeu 
des  L.  A.  Seneca 

Holzherr,  der  Philosoph  L.  A.  Seneca.  Ein 
Beitrag  zur  Kenntniss  seines  Werthes  iiber- 
liaapt  nnd  seiner  Philosophie  in  ihrem  Ver- 
hiiltniss  zum  Stoicismus  und  zum  Christen- 
thrnne.  (Zwei  R&studter  Gymnasialprogrammei 
1858  und  59. 

W.  Bernhardt,  die  Anschauungen  des  Seneca 
vom  Unirersum.  1861. 

Sennert,  Daniel,  war  1572  zu  Breslau 

feboren,  seit  1602  Lehrer  der  Medicin  und 
hysik  (Naturphilosophie)  zu  Wittenberg, 
seit  1628  s&chsischer  Leibarzt  und  1637 
gestorben.  Wahrend  er  in  der  Medicin  die 
Lehren  des  Galenus  mit  denen  dea  Theo- 
phrastus Paracelsus  zu  verschmelzen  snchte, 
wollte  er  in  seiner  Schrift  „ Hypomnemaia 
physica  de  rerum  naturalhun  prinapfo* 
(1635)  die  Physik  nach  den  Grunddttfo 
des  Atomisten  Demokritos  reformiren,  er- 
klarte  die  Formen  der  Dinge  ftlr  unablungig 
von  ihrer  Materie  nnd  alle  Samen  f&t  «■ 
seelt  und  schrieb  dem  Menschen  nur  Eine 
zugleich  sinniiche  Seele  zu. 

Sepulveda,  Juan  Genesio  de,  v»r 
1491  in  Pozo  Blanco  bei  Cordova  geboren. 
hatte  seine  Studien  zuerst  in  Cordova  und 
dann  in  Bologna  gemacht,  wo  er  eine  Zeit 
lang  Ephonis  des  spanischen  Collegiumn  war 
und  gegen  Luther  die  Schrift  „ De  fato  d 
liber o arbitrio11  (1526)  veroffentlichte.  Kach- 
her  hielt  er  sich  in  Rom,  Neapel,  Genua  auf 
und  verkehrte  mit  Aldus  Manutias  und  Pom- 
ponatins.  Indem  er  sich  der  Unterstfitxung 
des  Filrsten  Albert  Pins  von  Carpi  und  des 
Cardinals  Cajetan  zu  erfrenen  hatte,  machte 
er  sich-  nm  die  Philosophie  hauptsichlich 
durch  BekSmpfung  der  scholastischen  Bar- 
barei  und  durch  sein  Bemtlhen  verdient,  den 
Aristoteles  aus  dem  Grondtext  zu  flberaetien 
und  zu  erlSutern.  In  dieser  Beaiehung  sicd 
zu  nennen  „ Alexandri  Aphrodisaei  com/nen- 
taria  in  duodecim  Aristotelis  de  prima  pkilo- 
sophia  “ (1527)  und  „ Aristotelis  de  repwhcA 
libri  oclo  inlerprete  Johan  ne  Genesio  SepvJ 
veda“  (1548).  Er  hatte  sich  in  Italien  da* 
Vertrauen  Karl’s  des  Ftlnften  erworben, 
welcher  ihn  1536  an  seinem  Historiograpbea 
ernannte  nnd  ihm  spiter  eia  Kanomkat  w 
Salamanca  verlieh.  Als  aber  1550  Laa  Caias 
die  Mildernng  des  Schicksals  der  Indiana 
betrieb  und  Sepulveda  als  dessen 
anftrat,  wiihrend  sich  die  Akademka  von 
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Salamanca  und  Alcala  gegen  die  Vorschl&ge 
Sepulveda’s  erklarten,  wurde  sein  Ruf  unter- 
gTaben  und  er  zog  (1557)  sich  anf  sein 
Landgut  Mariano  zurllck,  wo  er  1573  starb. 

Severianos  aus  Damaskus  wird  als  ein 
Schiller  des  Neuplatonikers  Proklos  genannt 
nnd  lebte  am  Hofe  des  Kaisers  ZGnon  in 
Konstantinopel , wo  er  alien  Verlockungen 
zur  Annahme  des  Ckristenthums  standhaft 
widerstand,  sich  aber  in  eine  Verschworung 
zur  Widerherstellung  der  alten  Religion 
einliess. 

Sevdrus  wird  als  ein  Platoniker  des 
zweiten  christlichen  Jahrhunderts  genannt, 
desaen  Auslegung  des  platonischen  „Tiinaio8<< 
bei  Proklos  erwfthnt  wird,  wfihrend  uns  der 
Kircbenvater  Eusebios  aus  einer  von  Severus 
ver/assten  Schrift  ,,  liber  die  Seele“  ein 
Brnchsttick  aufbewahrt  hat  Er  beschrieb 
die  Seele  als  eine  unkSrperliche  mathe- 
matische  Figur,  wollte  von  einer  Welt- 
entstehung  Nichts  wissen,  sondern  nur  von 
wiederkehrenden  Veranderungen  der  an  sich 
ewigen  und  unverganglichen  Welt  — Ein 
Peripatetiker  Claudius  Severus  wird 
BDter  den  philosophischen  Lehreni  des  Kaisers 
Marcus  Aurelius  (Antoninus  Philosophus) 
genannt 

Sextius,  Quintus,  stammte  aus  einer 
angesehenen  rbmischen  Familie  und  lebte 
anter  Casar  nnd  Augustus  in  Rom  als  Privat- 
mann , nachdem  er  eine  ihm  von  Casar  an- 
gebotene  Stelle  im  romischen  Senate  ausge- 
schlagen  hatte.  Wegen  seiner  moralischen 
Grundsatze  und  seines  streng  sittlichen 
Lebenswandels  wird  er  in  einem  Briefe 
Seneca’s  ein  Stoiker  genannt,  wShrend  ihn 
derselbe  Seneca  an  andern  Stellen  seiner 
Schriften  als  einen  Pythagorker  bezeichnet 
nnd  daran  die  Erw&hnung  knlipft,  dass 
Sextius  nach  dem  Beispiel  der  altera  Pytha- 
gorfter  tAglich  eine  moralische  Prllfung  seiner 
selbst  angestellt  und  sich  des  Fleischgenusses 
enthalten  habe.  Da  er  einen  Solin  hatte, 
welcher  der  Lebensrichtung  des  Vaters  folgte, 
so  werden  gewdhnlich  die  8 ex  tier,  Vatcr 
und  8ohn,  als  eine  besondere  Schule  erwahnt, 
als  deren  Anhanger  Sdtion  aus  Alexandrien, 
ein  bei  Quintilian  erwahnter  Cornelius  Ce  lsus , 
ein  GramatikerL.  Crassitius  aus  Tarent 
der  spater  in  Smyrna  lehrte,  und  ein  bei 
Seneca  als  Schriftsteller  genannter  Fab  ianus 
Papyrius  gelten,  aus  dessen  Schriften 
uns  jedoch  nur  wenige  Aussprliche  llberliefert 
worden  sind.  Die  Sextier  waren  Manner, 
welche  durch  ihre  Persdnlichkeit  und  sitt- 
liche  Lebensrichtung  Bedeutung  und  Einfluss 
auf  ihre  Zeitgenossen  hatten,  jedoch  von  ge- 
lehrten  Beschftftigungen , welche  keine  sitt- 
liehe  Einwirkung  bezweckten,  Nichts  wissen 
wollten.  Das  Leben  des  Menschen,  hatte 
Sextius  gelebrt,  sei  ein  bestandiger  Kampf 
mit  der  Tkorheit  und  Jupiter  vermtfge  nicnt 
mehr,  als  ein  tngendhafter  Mann.  Durch 


Claudianus  Mamertus  erfahren  wir,  dass  die 
Schule  der  Sextier,  abweichend  von  der 
altem  stoischen  Anschauung,  die  Unkbrper- 
lichkeit  der  Seele  lehrte,  also  hierin  der  plato- 
nisch  - aristotelischen  Anschauung  ftilgte. 
Die  im  spatern  griechisch  - rbraischen  Alter- 
thume  umlaufende  Schrift  in  griechischer 
Sprache  „Sextus’  DenksprUche  ist  an- 
erkannt  unacht  und  von  einem  Christen 
untergeschoben,  mdglicher  Weise  unter  Be- 
nulzung  von  achten  Sprttchen  der  Sextier. 
(^ Last  eyrie , Sentences  de  Sextius.  Paris. 
1842). 

Sextus,  Quintus,  aus  Charonea,  ein 
Neffe  des  Platonikers  Plntarchos,  wird  als 
ein  stoisch  gefarbter  Platoniker  unter  den 
Lelirern  der  Kaiser  Marcus  Aurelius  und 
Verus  genannt.  Ob  er  der  Verfasser  der 
„antiskepti8chen  Dissertationen“  ist,  welche 
sich  in  einigen  Ausgaben  der  Werke  des 
Sextus  Empiricus  finden,  bleibt  ungewiss. 
Aus8erdem  wird  auch  ein  Neupythagoraer 
Sextus  bei  dem  Neuplatoniker  Jamblichos 
als  Schriftsteller  genannt 

Sextus,  liiess  ein  aus  Afrika  gebiirtiger 
Grieche,  welcher  in  den  Grenzjahrzehnten 
des  zweiten  und  dritten  christlichen  Jahr- 
hunderts als  Arzt  in  Alexandrien  und  Athen 
lebte  und  gewOhnlich  den  Beinamen  „der 
Empiriker“  (Sextus  Empiricus)  fUhrt 
Es  naben  sich  von  ihm  zwei  Werke  erhalten, 
welche  flir  die  Geschichte  der  Philosophic 
weit  weniger  durch  die  skeptische  Geistes- 
richtung  des  Verfassers,  als  durch  die  darin 
enthaltenen  Mittheilungen  liber  frlihere  grie- 
chische  Philosophen  und  reichliche  Ausztige 
aus  deren  Schriften,  einen  bedeutenden  Werth 
haben.  Das  erste  Werk  flihrt  den  Titel 
„Py rrhoni8che  Hypotyposen“  (Unter- 
suchungen  oder  Entwilrfe)  in  drei  Bllchern, 
worin  tier  skeptiche  Standpunkt  in  der  Philo- 
sophie  im  Allgemeinen  dargestellt  und  be- 
grliudet  wird.  Gleich  im  Anfang  des  Werkes 
unterschcidet  er  dreierlei  Philosophen:  erstens 
Dogmatiker,  welche  behaupten,  die  Wahr- 
heit  gefunden  zu  haben;  zweitens  Akademiker, 
welche  behaupten,  dass  die  Wahrheit  gar 
nicht  gefunden  werden  konne ; endlich  Skep- 
tiker,  welche  die  Wahrheit  immer  fort  suchen. 
In  einem  spatern  Abschnitte  wird  dann  weiter 
erbrtert,  wie  sich  die  Skeptiker  von  den 
Akademikern  in  drei  Punktcn  unterscheiden: 
Erstens  geben  sie  die  Mdglichkeit  zu,  dass 
irgend  einmal  etwas  begriffen  und  erkannt 
werden  kbnne;  zweitens  halten  sie  die  sich 
uns  unabweisbar  aufdringenden  Vorstellungen 
weder  flir  wahr,  noch  flir  wahrscheinlich, 
sondern  glauben  nur,  dass  wir  uns  eben 
nothgedrungen  nach  denselben  richten  mlissen. 
Endlich  nehmeu  die  Skeptiker  keinen  Unter- 
schied  des  Guten  und  Bbsen  an,  sondern 
richten  sich  im  Handeln  bios  nach  den  ein- 
gefahrten  Sitten  und  Gesetzen  oder  in  Er- 
mangelung  solcher  nach  den  natUrlichen 
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Antrieben.  Das  andere  Wcrk  von  Sextus 
Empiricus  liegt  in  elf  Biichem  unter  dem 
Titel  „G  e g e n die  Mathematiker" 
(d.  h.  im  antiken  Sinne  des  Wortes  die  Ge- 
lehrten  oder  Wissenschaftspfleger  Uberhaupt) 
vor.  Doch  schliessen  sicli  die  BUcher 
7 — 11  genau  an  die  „pyrrhonischen  Hypo- 
typosen“  an,  indem  dieselben  unter  theil- 
weiser  Wiederholung  frtlherer  Erorterungen 
den  skepti8chen  Standpunkt  an  einzeinen 
Pragen  durchzufUhren  suchen.  Es  werden 
darin  der  Reihe  nach  die  Grammatiker,  die 
Rhetoren,  die  Geometer,  die  Arithmetiker, 
die  Astrologen  (Astronomen) , die  Musiker, 
die  Logiker,  die  Physiker  und  die  Ethiker 
(Moralphilo8ophen)  mit  den  Waffen  der  Skepsis 
al8  Dogmatiker  bekkmpft.  In  seincn  skep- 
tischen  Anschauungen  und  Grundsktzcn  folgt 
Sextus  haupts&ch  licit  dem  Ultern  Skeptiker 
Ainesidemo8;  in  seiner  geschichtlichen  Stellung 
innerhalb  des  grieckischen  Alterthums  be- 
zeichnet  er  den  Schlusspunkt  der  ganzen 
Entwiklung  des  Skepticismus.  Der  Satz, 
dass  dem  Menschen  aie  Entscheidung  liber 
die  Walirheit  zustehe,  gilt  ibm  a Is  eine  un- 
bewiesene  Annahme,  da  es  sich  dabei  ja 
immer  noch  frage,  welchem  Menschen  die 
Entscheidung  zustehen  solle,  ob  einem  Ein- 
zeinen oder  Mehreren,  und  da  weder  die 
Sinne,  noch  der  Verstand  dazu  befiiliigt  seien, 
tiberdiess  auch  zuerst  die  Unterscheidung 
der  falschen  Vorstellungen  von  den  wahren 
sicher  gestellt  sein  mllsste.  Bei  seinen  gegen 
die  Mbglichkeit  der  Beweisflihrung  erhobenen 
EinwUnden  ist  das  Bemerkenswertheste,  dass 
jeder  logische  Schluss  eigentlich  ein  Cirkel- 
schluss  sei,  da  der  Obersatz,  mittelst  dessen 
der  Schlusssatz  bewiesen  werden  soli,  nur 
auf  dem  Wege  einer  vollstkndigen  Induction 
gesichert  sein  kbnne,  welclie  den  Schlussatz 
mit  enthalten  mllsste.  Auch  gegen  das  Ver- 
hfiltniss  von  Ursache  und  Wirkung  richtet 
Sextus  seine  skeptischen  Angrifle.  Die  Ur- 
sache muss  Ursache  von  Etwas  sein,  ist  also 
Ursache  in  Beziehung  auf  diese  bestimmte 
Wirkung;  aber  diese  Beziehung  ist  eben  nur 
ein  Relatives,  welches  hinzugedacht  wird.  Die 
Ursache  mllsste  mit  dem  Bewirkten  entweder 
gleichzeitig  sein  oder  demselben  vorangehen; 
ersteres  kann  sie  nicht,  weil  dann  jedes  von 
Beiden  das  Andere  bewirken  konute;  vor- 
angehen aber  kann  die  Ursache  nicht,  da 
sie  nicht  Ursache  sein  kann,  solange  Nichts 
da  ist,  dessen  Ursache  sie  ist.  Unsinnig 
aber  wkre  es,  wenn  die  Ursache  der  Wirkung 
nachfolgen  sollte.  Auch  kbnnen  wir  uns 
die  Ursache  und  Wirkung  weder  kflrperlich, 
noch  unkbrperlich  vorstellen;  weder  kann 
ein  Ruhendes  die  Ursache  eines  Rnhenden 
oder  eines  Bewegten  noch  umgekehrt  ein 
Bewegtcs  die  Ursache  eines  Bewegten  oder 
eines  Ruhenden  sein.  Wirkte  die  Ursache 
ftir  sich  allein,  so  mllsste  sie  auf  Alles  die 
gleiche  Wirkung  hervorbringen.  Wftre  die 


Wirkung  durch  die  Beschaffenheit  dessen 
bedingt,  auf  welches  gewirkt  wird,  so  kSnnte 
das  Leidende  ebenso  gut  Ursache  sein,  als 
das  Wirkende.  Man  begreift  aber  nicht 
einmal,  wie  denn  nun  eine  solche  Wirkung 
stattfinden  soil,  wie  sich  Verknderung,  Ver- 
mchrung,  Verminderung  erkliren  lasse. 
Ferner  richtet  Sextus  seine  Einwilrfe  und 
Zweifel  gegen  die  Beweise,  welche  fflr  das 
Dasein  Gottes,  als  der  ersten  wirkenden  Ur- 
sache. gefllhrt  zu  werden  pflegen.  Scbon 
die  landliiufigen  Vorstellungen  tlber  die 
Gottheit,  wie  tlber  das  Walten  einer  Vor- 
sehung,  gegenllber  dem  Uebel  in  der  Welt, 
bewegen  sich  in  lauter  Widersprtlchen. 
Endlich  wird  auf  die  Denkbarkeit  des  KOrper- 
lichen,  wie  des  UnkUrperlichen  verzichtet 
Jeder  Behauptung  l&sst  sich  Uberhaupt  eine 
andere  und  jedem  Grunde  lassen  sich  gleich- 
starke  Gegengrllnde  entgegensetzen.  Der 
Skepticismus  kann  Uberhaupt  nichts  bestimmt 
behauptcn,  muss  vielmehr  Uber  alle  Fragen, 
die  Uber  alles  unmittelbar  Praktische  und 
NUtzliche  hinausgehen,  sein  Urtheil  znrUck- 
halten;  als  Regel  fUr  sein  Verhalten  wird 
der  Skeptiker  die  unmittelbare  Wahrnehmnng, 
die  Ueberlegung,  das  natUrliche  Bedttrfniss; 
das  Herkommen,  die  Gewohnheit  und  Er- 
fahrung  festhalten. 

C.  Jourdain,  Sextus  Empiricus  et  la  philosophic 
8colostique.  1858. 

W.  S.  Prentice,  the  indicative  and  admonitive 
signes  of  Sextus  Empiricus  (Qiittinger  Disser- 
tation) 1858. 

S’Gravesand,  siehe  Gravesand. 

Shaftesbury,  der  spfttere  Graf,  hieas 
mit  8einem  Familiennamen  Anthony  Ashley 
Cooper,  und  war  1671  in  London  geboren, 
als  Enkel  des  als  Staatsmann  berUhmten 
ersten  Grafen  von  Shaftesbury,  mit 
welchem  John  Locke  in  enger  Verbindung 
estanden  hatte.  Locke  war  der  Lehrer 
es  Vaters  von  dem  hier  erwfthnten  Anthony 
Ashley  Cooper  und  dieser  letztere  selbst  war 
vom  Grossvater  nach  Locke’s  pftdagogischen 
Grundsktzen  erzogen  und  durch  eine  gelehrte 
Erzieherin  zuerst  im  Griechischen  und  Latei- 
nischen  unterrichtet  worden,  bevor  er  1683 
auf  die  Schule  nach  Winchester  gebracht 
wurde,  die  er  1687  verliess,  um  auf  Reisen 
nach  Frankreich  und  Italien  zu  gehen.  Im 
neunzehnten  Jahre  zurUckgekehrt,  widmete 
er  sich  Usthetischen  und  philosophischen 
Studien  und  hatte  bereits  im  zw'anzigsten 
Lebensjahre  philosophische  Untersuchungen 
Uber  die  Tugend  geschrieben,  welche 
der  Freidenker  John  Toland  1699  mit  Zu- 
sUtzen  wider  Wissen  des  Verfassers  heraus 
gab.  Im  Jahre  1695  hatte  er  eine  auf  ihn 

?;efallene  Wahl  zum  Mitgliede  des  Unter- 
lauses  angenomraen,  welches  er  bis  znr 
Auf  lOsung  des  Parlaments  (1698)  blieb.  Dann 
lebte  er  unter  fremdem  Namen  einige  Zeit 
in  Holland,  wo  er  mit  dem  franzdsischen 
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Freidenker  Pierre  Bayle  viel  verkehrte,  mit 
welchem  er  auch  sp&ter  einen  regelraSssigen 
Brief  wechsel  ftlhrte.  Nach  dem  Tode  seines 
Vaters  (1699)  wurde  er  Graf  von  Shaftesbury 
nnd  nahm  seinen  Plata  im  Oberhause  ein, 
den  er  als  eifriger  Vertheidiger  der  btlrger- 
lichen  Freiheit  mit  Ehren  behauptete.  Seine 
freien  staatsmSnnischen  Gmndsfttze  veran- 
lassten  ihn  im  Jahre  1703  England  abermals 
zu  verlassen.  Nach  seiner  Rtlckkehr  in  die 
Heimath  lebte  er  in  literarischer  Zurtlck- 
gezogenheit.  Das  Aufsehen , welches  seit 
dem  Jahre  1705  gewisse  schw&rmerische 
nnd  aufgeregte  Protestanten  aus  Frankreich, 
gewohnlich  nur  die  franzdsischen  „Prophetcn“ 

Senannt,  in  England  machten,  bewogen  den 
rafen,  im  Jahre  1708  einen  an  den  Minister 
Somers  gerichteten  „ Brief  tiber  die  Schwftr- 
merei“  zu  richten,  wrorin  er  soviel  komische 
Kraft  und  Satire  tiber  diese  Schwiirmer  er- 
goss,  dass  dieselben  bald  wieder  aus  England 
- ver8chwanden.  Auf  verschiedene  Angriffe, 
welcke  dieser  Brief  erfnhr,  antwortete 
Shaftesbury  Nichts.  Im  Jahre  1709  erschienen 
von  ihm  zwei  Schriften  „Die  Moralisten  oder 
eine  philosophische  Rhapsodie“  und  „Der 
gesunde  Menschverstand  oder  ein  V ersuch  tiber 
die  Freiheit  des  Humors/1  Die  in  den  Jahren 
1706  — 10  geschriebenen  „Briefe  an  einen 
jungen  Mann  auf  der  Universitat“  warden 
erst  nach  seinem  Tode  verdffentlicht.  Ob- 
gleich  Shaftesbury  unverheirathet  hatte 
bleiben  wollen,  vermfiblte  er  sich  doch  1709 
mit  einer  Verwandten,  mit  welcher  er  Vater 
eines  einzigen  Sohnes  wurde.  Im  Jahre  1711 

§ab  er  eine  Sammlung  seiner  bisherigen 
chriften  unter  dem  Titel:  Characteristicks 
of  Men , Manners,  Opinions,  Times,"  in  drei 
Biindeu  heraus  und  begab  sich  dann  aus 
Gesundheitsrtlcksichten,  um  des  milden  Klima’s 
willen,  nach  Neapel,  wo  er  im  Jahre  1713 
im  42.  Lebensjahre  starb.  Eine  deutsche 
Uebersetzung  der  „CharakteristikeD“  erschien 
unter  dem  Titel:  „Des  Grafen  von  Shaftes- 
bury philosophische  Werke“  1776  in  drei 
Bilnden.  Er  bek&mpft  in  seinen  Schriften 
mit  Witz  und  Laune  die  verkehrten  Richtungen 
seiner  Zeit  und  zwar  vorzugsweise  den  Aber- 
glauben,  die  Schwarmerei,  daneben  jcdoch 
zugleich  die  atheistischen  und  die  dogma- 
tischen  Systeme.  Die  Philosophie  ist  ihm 
wesentlich  Erkenntniss  unserer  selbst  und 
des  wahren  Gutes,  und  ihrer  sittlichen  Prtlfung 
muss  auch  die  Religion  unterworfen  werden. 
Aber  diese  tiefere  Erkenntniss,  welche  ihren 
Ursprung  mehr  im  Herzen,  als  im  Kopfe 
hat,  ist  nicht  dem  gemeinen  Menschen- 
verstande  zu  tlberlassen,  sondern  sie  bedarf 
der  Erforschung  aus  metapliysischen  Prin- 
zipien.  Der  Manigfaltigkeit  der  Erschei- 
nungen  und  besonders  den  zu  einem  Ganzen 
zweckmassig  verbundenen  Theilen  muss  eine 
bleibende,  wesenhafte  Einheit  zum  Grunde 
liegen , welche  die  Theile  beherrscht. 


Eine  solche  Einheit  mtlssen  wir  zunachst 
in  unserm  Ich  als  eine  seelenartige  aner- 
kennen.  Die  menschliche  Seele  entwickelt 
ihre  Gedanken  aus  sich  selbst,  aus  ihrer 
inwohnenden  Natur,  was  sich  am  Klarsten 
bei  denen  zeigt,  welche  sich  auf  das  Handeln 
beziehen;  denn  diese  konnen,  da  sie  auf  ein 
ktlnftiges  Gut  gehen,  nicht  von  den  Sinnen 
eingegeben  sein.  Die  Natur  gab  uns  nicht 
nur  Orgaue,  sondern  ira  Instinct  auch  eine 
Anleitung  zu  ihren  Gebrauche.  Ein  nattlr- 
liches  Gefllhl  leitet  uns  bei  der  Unterscheidung 
des  Schdnen  und  HSsslichen,  bei  der  sitt- 
lichen Billigung  und  Missbilligung,  ja  sogar 
im  vemtlnftigen  Nachdenken.  Diese  eigen- 
thilmlichc  Einheit  beschr&nkt  sich  aber  nicht 
auf  die  einzelnen  Dinge  und  Individucn, 
sondern  diese  werden  durch  hOhere  Einheiten 
zu  Arten  und  diese  wieder  zu  Gattungen 
verkntlpft.  Dieses  Gesetz  geht  durch  alle 
Krei8e  des  Daseins  hindurch:  tlberall  ftlhrt 
uns  der  innere  Zusammenhang  auf  herrschende 
Einheiten  und  Systeme  des  Lebens.  Die 
Unvollkommenheit  der  Welt  widerspricht 
keineswegs  diesem  Gesetze;  denn  wir  dtlrfen 
von  den  LUcken  in  unserer  Erkenntniss  nicht 
auf  Ltlcken  im  Sein  schliessen,  wir  dtlrfen 
vielmehr  aus  der  Ordnung,  in  welcher  der 
for  uns  tibersehbare  Theil  der  Welt  sich 
crhklt,  auf  eine  zweckm&ssige  Ordnung  des 
Ganzen  schliessen.  So  gelangen  wir  zu  der 
notliwendigen  Annahme,  dass  Ein  Geist  die 
ganze  Natur  beherrscht  und  als  Prinzip  alien 
Dingen  gegenwiirtig  ist.  Nur  in  diesem, 
d.  h.  in  Gott,  ist  der  Bestand  aller  Dinge 

gjgrtlndet;  in  ihm  also  liegt  das  hochste 
ut,  dem  wir  unsere  Liebe  widmen  sollen. 
Wenn  jedes  Geschdpf  einer  Gattung  und  zu- 
gleich einem  ganzen  Natursysteme  angehdrt, 
so  ist  im  Verhaitniss  zu  diesem  das  Gut  und 
Uebel  des  Geschopfs  zu  beurtheilen.  Aber  im 
empfindenden  Wesen  wird  dieses  nur  durch 
eine  Neigung  bcwirkt;  es  wird  nur  dann  als 
Gut  vorausgesetzt,  wenn  das  Gute  des  Systems, 
zu  welchem  es  im  Verhaltuiss  steht,  der  nn- 
mittelbare  Gegenstand  seiner  Neigung  ist. 
Die  Neigungen  ( affections ) sind  aber  dreierlei 
Art:  natllrliche  oder  gesellige  Neigungen, 
welche  das  allgemeine  Wohl  zum  Gegen- 
stande  haben  und  uns  tiber  das  Suchen  des 
eignen  Vortheils  erheben,  zur  Selbstver- 
liiugnung  treiben;  sodann  selbstische  Nei- 
gungen (self -affections),  die  zum  eignen 
Wohl  filhren;  endlich  unnattlrliche Neigungen, 
die  weder  zum  offentlichen , noch  zum  eignen 
Wohl  leiten.  Gut  ist  vor  Allem  die  nattlr- 
liche,  auf  die  Erh&ltung  und  Wohlfahrt  der 
Gattung  gerichtete  Neigung.  Gut  ist  auch 
die  auf  das  eigne  Wohl  aes  empfindenden 
Wesens  sich  richtende  Neigung,  wenn  sie 
nicht  zu  stark,  d.  h.  der  geselligen,  wohl- 
wollenden  Neigung  nicht  entgegen  ist  Im 
Menschen  als  einem  bewussten  Wesen,  ist 
die  Sittlichkeit  durch  die  bewusste  Neigung 
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bedingt;  tugendhaft  kann  ein  empfiadendes 
Wesen  nur  sein,  wenn  es  tiber  das,  was  es 
thut  oder  Andere  thun  sieht,  refllectiren  kann. 
Hierin  liegt  ein  Gebrauch  der  Vera  unfit, 
welcher  lunreichend  ist,  eine  richtige  An- 
wendung  der  Neigungen  zu  sichern  und 
einen  stetigen,  gleichfbrmigen  Willen  zu  bilden. 
Die  Tugend  besteht  in  einem  richtigen  Ver- 
haltniss  der  Neigungen  eines  vemflnftigen 
Geschdpfs  zu  den  moral ischen  Gegenstiinden 
von  Recht  nnd  Unrecht.  Der  ursprUngliche 
morali8chc  Sinn  wird  durch  Vernunft  und 
Uebung  zum  moralischen  Geschmack  aus- 
gebildet.  Wenn  blosse  Furcht  und  Hoffnung 
in  Rdcksicht  auf  ein  kilnftiges  Leben  den 
Menschen  in  seinen  Handlungen  bestimmen, 
so  ist  keine  Tugend  in  ilirn.  Solche  reine 
Liebe  des  Guten  und  der  Tugend  wird  niclit 
befordert  durch  die  Ansicht  des  Atheismus, 
dass  im  Ganzen  keine  Gflte  und  Schbnheit 
vorhanden  und  im  hbchsten  Wesen  kein  Vor- 
bild  guter  Neigungen  entlialten  ist  Eine 
solche  Ansicht  dient  vielmehr,  die  Neigungen 
von  liebenswtlrdigen  und  an  sich  werthvollen 
Gegenstknden  zu  entwdhncn,  w&hrend  dagegen 
der  Glaube  an  einen  wahrhaft  guten  und  ge- 
rechten  Lenker  der  Weltordnung  den  sitt- 
lichen  Bestrebungen  eine  grdssere  Gleich- 
m&ssigkeit  und  Giite  verleikt.  Nur  in  der 
Frommigkeit  wird  die  Tugend  vollkommen. 
Andrerseits  aber  mtlssen  wir  selbst  ertr&g- 
lich  gut  sein,  urn  einen  ertr&glichen  Begriff 
von  der  Giite  Gottes  liaben  zu  kdnnen.  Da 
der  Zweck  der  Religion  darin  besteht,  uns 
in  alien  moralischen  Pttichten  und  Ver- 
richtungen  vollkommen  zu  machen,  so  ist 
in  einem  Zustande,  in  welchem  wir  darin 
durch  religiiteen  Enthusiasmus  nnfohiger 
werden,  die  Frbmmigkeit  zu  stark  in  uns. 
Die  Tugend  muss  durchaus  in  sich  selbst 
bcgrilndet  sein,  nicht  willkttrlich  oder  er- 
ktlnstelt,  nicht  durch  Uussere  Einrichtungen 
entstanden,  unabhUngig  von  Gewohnheit, 
Phantasie  und  Willen,  ja  sogar  von  dem 
hbchsten  Wesen  selbst,  das  sie  auf  keine 
Weisc  bestimmen  kann,  sondern  vielmehr 
selbst  mit  der  Tugend  in  Uebereinstimmung 
sein  muss.  Trachtct  zuerst  nach  dem  Schonen, 
und  das  Gute  wird  Euch  von  selbst  zufallen. 
Die  Tugend  ist  sittliche  Schbnheit;  sie  ist 
die  innere  Einhcit  und  Ordnung,  das  glfick- 
liche  Gleichgewicht  aller  KrUfte  und  Nei- 
gungen. Gent  doch  die  urewige  Schbnheit 
durch  die  gauze  Welt  und  lost  alle  schein- 
baren  Dissonanzen  zur  Harmonie  auf.  Das 
Anschauen  dieser  hbchsten  Vollkommenheit 
in  der  Welt  mit  dem  Auge  der  Liebe  und 
Begeisterung  ist  das  Schauen  der  gbttlichen 
Schonheit.  Wer  aber  das  Schbne  im  grossen 
Kunstwerk  der  Weltordnung  schaut,  muss 
im  innersten  Wesen  gut  sein.  Das  Erkennen 
der  Schbnheit  ist  Zucht  und  Bildung  zur 
Tugend,  und  je  nachdem  der  Mensch  an 
sich  schon  und  edel  und  gross  ist,  werden 


auch  seine  Neigungen,  Handlungen  und  Be- 
schaftigungen  schbn  und  edel  nnd  gross 
sein.  Una  nur  von  einem  solchen  Geist 
allein  kann  man  in  Wahrheit  sagen,  er  sei 
der  Baumeister  seines  eignen  Lebens  und 
seiner  Glilckseligkeit;  denn  er  legt  in  sich 
selbst  einen  sichern  und  unverginglichen 
Grund  der  Ordnung,  Ruhe  und  Eintracht, 
Das  Schbne  und  Gute  ist  durchaus  eins  und 
dasselbe,  und  der  uns  inwohnende  instinctive 
Zug  zum  Guten  und  Schbnen  muss  ktinst- 
lerischer  und  sittlicher  Tact  werden.  — 
Shaftesbury’s  Schriften  liaben  auf  die  be- 
deutendsten  Denker  des  achtzehnten  Jabr- 
hunderts,  Voltaire  und  Diderot,  Leibnir, 
Herder,  Mendelssohn  Einfiuss  gellbt  und 
Herder  hat  in  seiner  „Adrastea“  Shaftes- 
bury’s Bedeutung  treffend  gezeichnet 
G.  Spicker,  die  Phiiosophie  des  Grafen  von 

Shaftesbury.  1872. 

Sieger  von  Brabant  (Siger  deCurt- 
raco)  gehbrte  in  der  zweiten  H&lfte  des 
dreizehnten  Jahrlmnderts  zur  Congregation 
der  Sorbonnisten  in  Paris  und  vertrat  An- 
fangs  die  scotistische  Richtung  in  der  Philo- 
sophic und  Theologie,  erkl&rtc  sich  aber 
nachher  often  filr  Thomas  von  Aquino.  Seine 
in  derscotistischen  Periode  verfasstenSebriften 
sind  nur  handschriftlich  vorhanden. 

Sigwart,  Heinrich  Christoph  Wil- 
helm, war  1789  zu  Remmingsheim  in  Wflrtcm- 
berg  geboren , seit  1813  liepetent  im  theo- 
logischen  Stiftund  Privatdocent  der  Philosophic 
in  Tubingen,  seit  1816  ausserordentlicher 
und  seit  1818  ordentlicher  Professor  der 
Phiiosophie  daselbst,  seit  1841  General 
superintendent  zu  Schwfibisch-Hall  und  starh 
1844  al8  Pralat  in  Stuttgart.  In  seinen 
philosophisehen  Schriften  zeigt  er  sich  als 
einen  mit  dem  Reflexion sdogmatismus  ratio- 
nal istisch  vermittelnden  Eklektiker,  dessen 
LehrbUcher  jedoch  ausserhalb  WUrtcmbergs 
wenig  beaehtet  warden.  Am  Bekanntesten 
sind  seine  Schriften  Uber  „das  Problem  von 
der  Freiheit  und  Unfreiheit  des  menschlichen 
Willens“  (1839)  und  tiber  „ das  Problem  des 
Bbsen  oder  die  Tbeodicee“  (1840).  Mehr 
Beachtung  liaben  seine  philosopkie-geschichi- 
lichen  Arbeiten  gefunden:  Ueber  den  Zo 
sammenhang  des  Spinozismus  mit  der  Carte- 
sischen  Phiiosophie  (1816);  der  Spinozisnm« 
historisch  und  philosophisch  erlautert  (1839  ; 
die  Leibniz’sche  Lehre  von  der  pristabilirten 
Harmonie  in  ihrem  Zusammenhang  mit  frflhern 
Philosophemen  betrachtet  (1822). 

Siihon,  Jean  de,  war  1596  im  Doric 
Sos  bei  Nerac  in  Frankreich  geboren,  seit 
1624  Secretftr  bei  Richelieu  und  spJUer  bet 
Mazarin  und  eines  der  ftltesten  Mitglieder 
der  franzosischen  Akademie.  Nachdem  er 
in  einer  Schrift  „Les  deux  verUes41  ( 
das  Dasein  Gottes  und  die  UnsterblicMtc* 
der  Secle  vertheidigt  hatte,  ist  er  in  to* 
Schrift  „De  la  certitude  des  connaiss&co 
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humainesu  (1661)  ala  Bestreiter  des  Skepticis- 
mus  aufgetreten  und  beschaftigte  sich  dabei 
hanptskchlich  mit  Montaigne  und  Charron, 
ohne  iedoch  etwas  Anderes,  ala  leere  Ge- 
meinpiatze  gegen  dieaelben  aufzufUhren.  Er 
starb  1667  in  Paris. 

Simmias,  ein  Thebaner,  war  ein  Schuler 
de8  PythagorSera  Philolaoa  und  wird  im 
pl&tonischen  Dialoge  „Phaidon“  erwahnt. 
Von  den  etlichen  und  zwanzig  Dialogen, 
die  er  verfas8t  haben  soli,  hat  sich  Nichts 
erhalten. 

Simplikios  war  au8  Kilikien  gebUrtig 
und  nennt  8elbat  die  Platoniker  Ammonios, 
dea  Hermeia8  Sohn,  und  Damaskios  seine 
Lehrer.  Nachdem  er  in  Alexandrien  und 
Athen  gelehrt  hatte,  wanderte  er  nach  der 
Aufhebung  der  Philoaophenachule  in  Athen 
(529)  mit  Damaskios  und  Andern  nach  Persien 
ana,  wo  er  seine  gelehrte  literarische  Thatig- 
keit  noch  lange  fortsetzte.  Wir  besitzen 
von  ihm  noch  fttnf  griechische  Commentare 
zu  ariatotelischen  Btlchern,  nkmlich  zu  den 
Kategorien  (zuerat  1499  gednickt),  zur  Physik 
(zuerst  1526  gednickt),  zu  den  BUchern 
vom  Himmel  (zuerst  1865  in  Utrecht  ge- 
druckt),  zu  den  Btlchern  von  der  Seele 
(zuerst  1527  gedruckt)  und  zum  Encheiridion 
des  StoikerB  Epiktetos  (zuerst  1528  gedruckt 
und  in  deutscher  Uebersetzung  von  K.  Enck: 
Silnplikios’  Commentar  zu  Epiktetos’  Hand- 
buch,  1867).  Sein  Commentar  zur  aristo- 
telischen  Metaphysik  und  eine  Epitome  der 
Physik  dea  Aristotelikers  Theophrastos  sind 
verloren  gegangen.  Die  vorhandenen  Schrif- 
ten  des  Simplikios  bilden  eine  wiehtige 
Pundgrube  von  BruchstUcken  altcrer  Philo- 
sopben  und  sind  dalier  werthvolle  Quellen- 
schriften  zur  Geschichte  der  griechischen 
Philosophic.  Als  glaubiger  Verehrer  der 
sogenannten  chaldaischen  GiJttersprUche  und 
der  orphischen  Weisheit,  hat  der  unbedingte 
Bewunderer  Platon’s  zugleich  eine  so  hohe 
Meinung  von  Aristoteles,  dass  er  die  wesent- 
liche  Uebereinstimmung  beider  filr  eine  un- 
bestreitbare  Thatsache  halt  und  darum  selber 
haufig  zu  den  Peripatetikern  gerechnet  worden 
ist  Um  den  gelegentlich  hervortretenden 
Widerstreit  dieser  beiden  grossen  hellenischen 
Philosophen  zu  beseitigen,  erlaubt  er  sich 
freilich  mancherlei  Gewaltsamkeiten  und 
Spitzfindigkeiten  in  seiner  Auslegung  ihrer 
Lehren  und  deutet  eben  den  Aristoteles  in 
die  Anschauungen  der  neuplatonischen  Schule 
um,  von  deren  Ilberlieferten  Lehren  er  nicht 
abweicht,  ohne  dass  er  jedocli  nur  ein  blinder 
Nachtreter  zu  nennen  ware. 

Sinclair,  Johann  von,  aus  einer 
schottischen  Adelsfamilie  stammend,  war  1776 
geboren,  hatte  mit  Hegel  und  Hblderiin  in 
Tubingen  studirt  und  mit  beiden  wahrend 
ihres  Frankfurter  Hauslehrerlebens  von  Hom- 
burg  aus  freundschaftlich  verkehrt.  Er  stand 
zuerst  in  Hessen  - Homburg’schen  Militar- 


diensten  und  wurde  dann  als  Geheimrath  in 
diplomatischen  Geschaften  gebraucht.  Er 
war  eine  poetisch  angelegte  Natur  mit  Nei- 
gung  zur  Mystik  und  hatte  mehrere  lyrische 
und  dramatische  Arbeiten  pseudonym  ver- 
dffentlicht,  ehe  er  als  philosophischer  Schrift- 
steller  auftrat.  Aufangs  in  der  Philosophic 
ein  Anhauger  Fichte’s  suchte  er  sich  allmalig 
ein  eignes  System  zu  bilden,  das  er  in  seinen 
beiden  Werken  „Wahrheit  und  Gewissheit“ 
(1811)  in  drei  Banden,  und  „Versuch  einer 
durch  Metaphysik  begrlindeten  Physik  “ 
(1813)  zur  Darstellung  brachte.  Er  starb 
1815  auf  dem  Wiener  Congress  pldtzlich  am 
Schlagfluss. 

Skeptiker  oder  skeptische  Philo- 
sophen (vom  griechischen  Worte  „skepsisu 
d.  h.  Prtlfung,  Untersuchung , Zweifel)  sind 
wahrend  des  Verlaufs  der  griechischen  Philo- 
sophic in  verschiedenen  Sehulen  aufgetreten. 
Obwohl  sich  schon  bei  altern  griechischen 
Denkern  vielfach  Klagen  tlber  Beschrankt- 
heit  des  menschlichen  Wissens  finden  und 
seit  Herakleitos  und  Parmenides  namcntlich 
die  Unsicherheit  der  Sinneswahrnehmung 
hervorgehoben  worden  war,  wurden  docli 
diese  AnfHnge  einer  zweifelnden  Geistes- 
richtung  erst  im  Zeitalter  des  Sokrates  und 
Platon  bei  den  Sophisten,  insbesondere  von 
Protagoras,  Gorgias,  Euthydemos,  grllndlicher 
entwickelt  und  eingehender  zu  begrtlnden 

fesucht  und  in  der  Eristik  oder  sophistischeu 
treitkunst  (siehe  den  Artikel  „Megariker“) 
zu  praktjscher  Anwendung  gebracht.  Im 
Sinne  eines  eigentlichen  Schulbekenntnisses 
trat  jedoch  der  Skepticismus  erst  in  der 
nach-aristotelischen  Philosophic  im  ausdrilck- 
lichen  Gegensatz  zu  frilhern  philosophischen 
Lehrstandpunkten  hervor  und  nahm  als  ein 
we8entliche8  bedeutungsvolles  Glied  innerhalb 
der  Entwickelung  des  philosophischen  Geistes 
eine  bemerkenswerthe  Stellung  ein.  Es  werden 
hicr  drei  Haupterscheinnngsformen  derSkepsis 
unterschieden : 1)  der  altere  Skepticis- 
mus, welcher  nach  seinem  Hauptreprasen- 
tanten  Pyrron  (Pyrrhon)  aus  Elis  auch 
geradezu  als  Pyrrhonismus  bezeichnet  wird. 
Nach  seinem  Tode  vertrat  sein  Schuler  und 
Anhanger  Timon  aus  Phlius  (in  Sikyon)  die 
skeptische  Richtung.  2)  der  Skepticismus 
der  mittlern  und  neuern  Akademie 
(siehe  diesen  Artikel)  wurde  vertreten  durch 
den  Aeolier  Arkesilaos,  einen  Schuler  des 
Theophrastos,  im  dritten  vorchristlichen  Jahr- 
hundert,  an  welchen  sich  im  zweiten  Jahr- 
hundert  Karneades  aus  Ky rene  anschloss, 
deasen  Lehre  durch  seinen  Schuler  K lei  to- 
rn a ch os  aus  Karthago  und  dessen  Schuler 
Charmidas  verbreitet  wurde.  3)  der 
spatere  Skepticismus  trat  wahrend  des 
Verfalls  der  originalen  griechischen  Philo- 
sophic im  letzten  vorchristlichen  Jahrhundert 
hervor,  in  welehem  Ainesidemos  aus  Knossos, 
ein  Zeitgenosse  Cicero’s , dem  wieder  er- 
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neuerten  Skepticismus  unter  philosophischen 
Aerzteu  oder  Empirikern  Eingang  verschaffte. 
Al8  einer  seiner  Nachfolger  wird  Agrippa 
genannt.  Zuletzt  trat  noch  einmal  in  der 
ersten  Hftlfte  des  dritten  christlichen  Jahr- 
hunderts  der  Arzt  Sextus,  genannt  der 
Empiriker , gewissermaassen  als  gelehrter 
Registrator  des  antiken  Skepticismus  auf. 
Nachdem  wfihrend  des  christlichen  Mittel- 
alters  liber  ein  Jahrtausend  lang  der  Skepticis- 
mus innerhalb  der  Philosophie  geschlummert 
hatte,  sehen  wir  im  sechszehnten  Jahrhundert 
neben  der  Erneuerung  und  Wiederbelebung 
anderer  philosophischer  Standpunkte  der 
griechischen  Zeit  auch  die  skeptische  Lebens- 
ansicht  der  sogenannten  neuern  Akademie 
im  Gewande  damaliger  Zeitbildung  durcli  die 
Franzosen  Michel  de  Montaigne  (1533  bis 
1592)  und  seinen  Freund  Charron  (1541  bis 
1603)  vertreten.  Ihnen  folgten  im  sieben- 
zehnten  Jahrhundert  einige  Manner,  welche 
mit  einem  skeptischen  Anfluge  vielmehr  im 
Dienste  des  Glaubens  standen,  wie  der  in 
Frankreich  lebende  Franz  Sanchez  1562  bis 
1632),  der  Englander  Glanvil  (1636—1680), 
der  Deutsche  Hieronymus  II  i r n h a i m 
(1637—1679)  und  die  Franzosen  LaMothe 
le  Vayer  (1588 — 1672)  und  Daniel  Hue t 
(1630—1721),  wUhrend  der  bertlhmteste  unter 
den  franzosischen  Skeptikern,  Pierre  Bayle 
(1647  — 1706)  den  Skepticismus  aus  dem 
Widerspruch  zwischen  Vernunft  und  Glauben 
zum  Widerspruch  der  Vernunft  mit  sich 
selb8t  steigerte.  Endlich  aber  wurde  durch 
David  nume  (1711—1776)  die  von  Locke 
angebahnte  empirische  Richtung  in  der  Philo- 
sophie zu  einem  wissenschaftlichen  Skepticis- 
mus entwickelt,  welcher  durcli  die  Kritik 
der  Causalitatsvorstellungen  den  Weg  zur 
kritischen  Philosophie  der  Neuzeit  bahnte. 

C.  F.  Staudlin,  Geso.hichte  und  Geist  des  Skep- 
ticisnms,  vorziiglich  in  Rvicksicht  auf  Moral 
und  Religion  (in  zwei  Biinden)  1794  und  95. 

Norman  Maccol,  the  Greek  Sceptics  from  Pyrrho 
to  Sextus.  1869. 

J.  Fr.  Imm.  Tafel,  Geschichte  und  Kritik  des 
Skepticismus  und  Irrationalismus.  Zugleich 
die  letzten  Grtindo  fur  Gott,  Vernunftgesetz, 
Freilieit  und  Unsterblichkeit.  1834. 

8kylax,  aus  Harlikarnassos  in  Kleinasien. 
als  Astronom  und  Politiker  ausgezeichnet,  wira 
als  ein  Freund  des  Stoikers  Panaitios  im 
zweitcn  vorchristlichen  Jahrhundert  genannt. 

Smith,  Adam,  1732  zu  Kilkardy  in 
Schottland  geboren,  hatte  in  Glasgow  und 
Oxford  zuerst  Theologie  studirt,  sich  aber 
spftter  auf  Philosophie  und  Staatswissenschaft 
geworfen.  Seit  1748  hielt  er  Vorlesungen 
ttber  Rhetorik  und  schdne  Wissenchaften  in 
Edinburgh,  wo  er  mit  David  Hume  eng  be- 
freundet  wurde.  Nachdem  er  seit  1751  in 
Glasgow  eine  Professur  der  Logik  und  Moral- 
philosophie  erhalten  hatte,  gab  er  1759  sein 
Werk  „ Theory  of  moral  sentiments"  (in 


6.  Auflage,  1790,  in  zwei  Banden,  und  da- 
nach  deutsch  von  Kosegarten  „Theorie  der 
moralischen  Gefiihle/4 1791)  heraus,  wodurch 
er  einen  ausgezeichneten  Platz  unter  den 
englichen  Moralphilosophen  einnimmt.  Indem 
er  den  „moralischen  Sinn“  Hutcheson’s  ver- 
wirft,  sucht  er  eine  andere  Erklarung  unserer 
moralischen  Urtheile.  Von  der  Thatsache 
ausgehend,  dass  wir  liber  die  Handlungen 
Anaerer  urtheilen,  findet  er,  dass  wir  dies 
nur  dadurch  ktfnnen,  dass  wir  uns  vermittelst 
der  Phantasie  in  ihre  Lage  vcrsetzen,  worms 
eine  Art  von  Mitgcftthl  oder  Sympathie  ent- 
stelit,  welches  weder  mit  dem  Mitleiden  ver- 
wecliselt,  noch  auch  als  ein  selbstisches 
Princip  aufgefasst  werden  soil,  da  diese 
Sympathie  nicht  sowolil  frage,  was  mich 
selbst,  sondern  was  Andere  betrifFt.  Nichts 
efallt  nun  mehr,  als  die  Einstimmigkeit 
ersyrapathischen  Erregungen  des  Zuschauers 
mit  den  Zustanden  Anderer  und  umgekehrt 
ihres  MitgefUhls  mit  dem  unserigen.  Steben 
ihre  Zustande  mit  unserm  Mitgeftihl  in  vollem 
Einklang,  so  ersclieinen  sie  als  recht  und 
schicklich.  Hiernach  zerfUllt  die  ganze  Ab- 
handlung  in  drei  Theile:  liber  die  Schick- 
lichkeit  oder  Anstandigkeit  der  Handlungen, 
liber  das  Verdienst  und  die  Strafbarkeit  der 
Handlungen  und  vom  Grund  unserer  Urtheile 
tiber  die  eigene  Gesinnung  und  das  eigene 
Betragen.  Die  Schicklickeit  der  Handlangen 
besteht  darin,  dass  die  Gemtlthsbewegnng 
dem  sie  veranlassenden  Gegenstande  oder 
Grunde  angemessen  ist,  was  wir  nur  daraus 
beurtheilen  kdnnen,  dass  wir  uns  an  die 
Stelle  des  Handelnden  setzen,  was  freilich 
nicht  vdllig  zu  erreichen  ist  Desshalb  moss 
auch  der  Afficirte  sich  in  die  Stelle  des  An- 
andern  setzen  und  seine  Affecte  mftssigen,  um  mit 
dem  schwftchern  Mitgeflihle  des  Zuschauers 
llbereinzustimmen.  Auf  diese  zwei  verachie- 
denen  Lagen  und  die  ihnen  entsprechenden 
Anstrengungen  grtlnden  sich  zwei  Arten  von 
Tugenden:  die  liebenswtlrdigen  Tugenden 
der  aufrichtigen  Herablassung  und  milden 
HumanitAt  und  die  ehrwllrdigen  Tugenden 
der  Selbstverlcugnung  und  Selbstbeherrscb- 
ung.  Auf  diesen  beiden  Arten  von  Tugenden 
beruht  die  Vollkommenheit  der  menschlichen 
Natur.  Daneben  sind  jedoch  zwei  verschiedene 
MaassstSbe  der  Beurtheilung,  nimlich  das 
vollkommene,  unenreichbare  Ideal  und  der 
Durchschnittsffrad  der  Annftherung  an  das- 
selbe  und  enalich  die  verschiedenen  Grade 
zu  beachten,  welchedie  verschiedenen  Gernflths- 
erregungen  erreichen  darfen,  um  mit  ihnen 
8ympathisireu  zu  konnen.  Was  diejenigen 
Leiaenschaften  betriflft,  welche  aus  einer  ge- 
wissen  korperlichen  Beschaffenheit  und  Lage 
entspringeu,  so  ist  es  nnanst&ndig  einen 
starken  Grad  zu  &ussem,  well  die  Gesellschaft, 
die  sich  nicht  in  gleicher  Lage  befindei, 
unmdglich  mit  denselben  sympathisiren  kann. 
Auch  kOrperlicher  Schmerz  findet  wenig 
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Sympathie,  wenn  er  nicht  mit  Gefahren  be- 
gieitet  ist,  wo  wir  dann  mit  der  Furcht 
sympathisiren.  Schicklich  dagegen  finden 
wir  das  standhafte  Dulden  der  Kbrper- 
schmerzen.  Von  denjenigen  Leidensehaften, 
die  aus  der  Einbildungskraft  entstelien, 
erregen  solche,  welche  ihren  Ursprung  einer 
besondern  Richtung  oder  Fertigkeit  ver- 
danken,  nur  einen  geringen  Grad  der  Sym- 
pathie. Die  geselligen  Leidensehaften  werden 
durch  die  doppelte  Sympathie  mit  dem,  der 
sie  fllhlt,  nnd  mit  dem  Gegenstande  derselben 
fast  immer  vorztlglich  angenehm  und  schick- 
lich. Bei  den  Leidensehaften,  die  wir  liber 
Glflcks-  oder  Unglllcksfalle  empfinden,  findet 
der  Unterschied  statt,  dass  wir  gewdhnlich 
eeneigt  sind,  mit  geringen  Freuden  und  be- 
deutenden  Leiden  der  Andern  zu  sympathi- 
siren.  Das  Verdienstliche  und  sein  Gegen- 
theil,  die  Strafbarkeit  der  Handlungen,  be- 
rnht  auf  den  wohlthatigen  oder  schadlichen 
Wirkungen  derselben.  Der  unparteische 
Znschauer  sympathisirt  mit  dem  GefUhle  des 
Emp&ngers  gegen  seinen  Wohlthater  und 
des  Beleidigten  gegen  seinen  Beleidiger; 
daher  werden  Dankbarkeit  und  vergeltende 
Strafe  gebilligt.  Die  sittllche  Billigung  trifft 
die  Absicht  oder  Gesinnung  der  Schicklich- 
keit  oder  Unschicklichkeit,  der  Wohlth&tig- 
keit  oder  Uebelth&tigkeit  der  Handlung.  In 
der  Wirklichkeit  aber  haben  die  Folgen 
eineT  Handlung  einen  sehr  grossen  Einfluss 
auf  unser  Gefllhl  der  Verdienstlichkeit  der- 
selben. Ein  beabsichtigtes  Gutes,  welches 
mi88lungen  ist,  verliert  sein  Verdienstliches 
und  mindert  unsere  Dankbarkeit;  ebenso 
verliert  die  Strafbarkeit  eines  vereitelten 
Vereuchs  Bcises  zu  thun,  durch  die  Vereite- 
lnng  desselben.  Die  Welt  urtheilt  nach  dem 
Erfolg  und  nicht  nach  den  Absichten.  Strafbar 
sind  die  ungerechten  Handlungen,  welche 
Andern  Schaden  zufllgen,  welche  wir  von 
NaturmissbilligenausunmittelbarerAntipathie 
gegen  die  Gesinnung  des  Handelnden  nnd 
aus  unmittelbarer  Sympathie  mit  dem  Un- 
willen  des  Leidenden.  Mit  dem  Maasse, 
womit  Jemand  misst,  soli  ihm  wieder  gemessen 
werden,  dies  scheint  das  grosse  Naturgesetz 
zu  sein.  Je  grosser  und  unersetzlicher 
das  Jemanden  zugefllgte  Uebel  ist,  desto 
hdher  ateigt  der  Zorn  des  Leidenden,  der 
sympathetische  Unwille  der  Znschauer  und 
das  Schuldgefllhl  des  Thaters,  welcher  durch 
die  Sympathie  mit  dem  Hass  und  Abschen, 
welche  Andere  gegen  ihn  nahren  mllssen, 
gewissermassen  der  Gegenstand  seines  eignen 
Hasses  und  Abscheues  wird.  Diese  Emplin- 
dung  eines  bcJsen  Gewissens,  crw&clist  aus 
verschiedenen  gemischten  Empfindungen, 
nimlich  aus  Scham  liber  die  Unschicklich- 
keit unaeres  Betragens,  aus  Betrltbniss  liber 
die  Wirkungen  desselben,  aus  Mitleid  mit 
denen,  die  dadnrch  litten,  nnd  aus  Furcht 
vor  der  StTafe,  welche  aus  dem  Bewusstsein 


entspringt,  den  gerechten  Unwillen  aller  ver- 
niinftigen  Geschdpfe  erregt  zu  haben.  Um 
sich  selbst,  die  eigene  Gesinnung  und  das 
eigene  Betragen  zu  beurtheilen,  muss  man 
sich  ebenso  in  die  Lage  eines  Andern  setzen 
und  sich  selbst  mit  den  Augen  eines  andem 
redlichen  und  unparteiisclien  Zuschauers 
ansehen.  Gegen  die  Tauschungen  der  Eigen- 
liebe  und  den  bei  der  Selbstbeurtheiluug 
leicht  drohenden  Selbstbetrug  hat  uns  die 
Natur  nicht  ohne  Hlllfsmittel  hingestellt. 
Erfahrungen  liber  die  Handlungen  Anderer 
leiten  uns  unraerklich  zu  gewissen  allgemeinen 
Regeln  liber  das,  was  billig  und  schicklich 
ist.  Die  Achtung  vor  diesen  Regeln  des 
Verhaltens  ist  das  Pflichtgefllhl,  dessen  Ein- 
fluss oftmals  das  mangelnde  ursprllngliche 
Gefllhl  filr  das  Schickliche  ersetzt.  Die 
Ehrfurcht  vor  diesem  allgemeinen  Gesetze 
der  Sittlichkeit  gewinnt  durch  die  Ansicht 
der  Vernunft  und  der  Philosophic  nur  Stkrke, 
insofern  niimlich  diese  Gesetze  als  Gebote 
Gottes  erscheinen,  welcher  den  Gehorsam 
am  Ende  belohnen  und  die  Uebertretung  be- 
strafen  werde.  Indem  wir  nach  den  Vor- 
schriften  der  uns  von  Gott  veliehenen  mora- 
lischen  F&higkeiten  handeln,  verfolgeu  wir 
die  wirksamsten  Mittel  zur  Befdrderung  der 
Glllckseligkeit  der  Menschen  und  sind  ge- 
wissermaassen  mit  Gott  selber  thlltig,  der 
die  Menschen  zur  Gllikseligkeit  schuf.  — 
Nach  dreizehn  Jahren  gab  Smith  (1764) 
seine  Lehrstelle  in  Glasgow  auf  und  hielt  sich 
einige  Jahre  in  Frankreich,  wo  er  mit 
d'Alembert,  Ilelvetius,  Quesnay  und  Turgot 
bekannt  wurde,  und  in  Italien  auf.  Nach 
seiner  Rttekkehr  (1766)  lebte  er  zehn  Jahre1 
lang  ohne  dffentliche  Anstellung  in  Edinburgh 
und  verdffentlichte  im  Todesjahr  seines 
Freundes  Hume  (1776)  ein  nationaldkono- 
misches  Werk  „ Inquiry  into  the  nature  and 
causes  of  the  wealth  of  nations (t  (in  deutscher 
Uebersetzung:  „DerReichthnm  derNationen“ 
1776,  sowie  nach  der  4.  Auflage,  deutcli 
von  Garve  1794,  in  vier  BUnden),  worin  er 
das  spHter  sogenannte  „Industriesy8tem“  ent- 
wickelte,  indem  er  die  Arbeit  oder  Industrie 
filr  den  eigentlichen  Grund  des  Reichthuras 
und  der  Wohlfahrt  der  Nationen  erklkrte. 
Das  Werk  wurde  fast  in  allc  lebende  Sprachen 
der  gebildeten  Welt  llbersetzt  und  bald  durch 
Auszllge  und  ErlSntemngen  in  die  weitesten 
Kreise  verbreitet.  In  England,  Frankreich 
und  Deutschland  fand  die  Smith’sche  Schule 
in  derNationalflkonomie  zahlreiche  Anhiinger, 
zu  denen  auch  Kant’s  Freund  Jacob  Kraus 
in  Kbnigsberg  gehftrte.  Das  genannte  Werk 
verschaffte  seinera  Verfasser  die  eintrftgliche 
Stelle  eines  koniglichen  Commissiirs  fttr  die 
Zdlle  in  Schottland,  als  welcher  er  raeistens 
in  Edinburgh  lebte,  wo  er  1790  starb.  Aus 
Smith’s  Nachlassc  wurden  „ Essays  on  philo- 
sophical subjects “ (1795)  durch  Dugald 
Stewart  herausgegeben , welcher  auch  eine 
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Sammlung  der  Werke  Smith’s,  mit  Biographie 
desselben,  in  ffinfBiinden  (1812)  verflffentlichte. 

Snell,  Christian  Wilhelm,  war  1755 
zu  Dacbsenhausen  in  Hessen -Darmstadt  ge- 
boren,  hatte  in  Giessen  seine  Studien  ge- 
macht  uud  dort  znerst  eine  Anstellung  als 
Lehrer  am  Gymnasium  erhalten,  war  seit 
1784  Prorector  des  Gymnasiums  zu  Idstein 
in  Nassau,  seit  1816  Director  des  Gymnasiums 
zu  Weilburg  und  starb  1834  in  Wiesbaden. 
Unter  seinen,  im  Geiste  der  Kant’schen  Philo- 
sophic gehaltenen  und  ausdrtlcklich  an  Kant’s 
Werke  ankntipfenden  Scliriften  philosophi- 
schen  Inhalts  sind  hervorzuheben : Ueber 
Determinismus  und  moralische  Preiheit(1789), 
Philosophisches  Lehrbuch  aus  Cicero’s  Schrif- 
ten  zusammengetragen,  mit  erlfiuternden  An- 
merkungen  und  einer  kurzen  Geschichte  der 
griechisch  - rbraischen  Philosophic  (1792), 
Ueber  einige  Hauptpunkte  der  philosopliisch- 
nioralischen  Religionslehre  (1789).  Mit  seinem 
jttngeren  Bruder  Fr.  W.  Daniel  (siehe  den 
folgenden  Artikel)  gab  er  seit  1802  ein 
„IIandbnch  der  Philosophic  fUr  Liebhaber* 
in  aclit  Bknden  heraus,  deren  letzter  in  zwei 
Abtheilnngen  einen  „ Abriss  der  Geschichte 
der  Philosophic  ffir  Liebhaber*  (1838,  in 
2.  Auflage  1821)  der  von  zwei  S6hnen  des 
altera  Bruders,  Philipp  Ludwig  und  Johann 
Friedrich,  verfasst  war.  Der  Letztere  hat 
als  Pfdrrer  zu  Laufenfelden  bei  Langen- 
schwalbach  in  Nassau  ancli  eine  „Geistes- 
lehre  oder  Unterriclit  fiber  den  Menschen, 
was  er  als  geistiges  Wesen  1st  und  was  er 
sein  soil u (1822)  verfasst,  welche  fflr  die 
aus  der  Kindheit  zur  Jugend  heranreifenden 
Zbglinge  bestimmt  sein  sollte. 

Snell,  Friedrich  Wilhelm  Daniel, 
war  als  jfingerer  Bruder  des  Christian  Wil- 
helm Snell  1761  zu  Dachsenhausen  geboren, 
seit  1784  Lehrer  am  Gymnasium  in  Giessen, 
seit  1790  ausserordentlicher  und  seit  1800 
ordentlicher  Professor  der  Philosophic,  seit 
1805  auch  der  Geschichte  in  Giessen,  wo  er 
1827  starb.  Wie  sein  Bruder,  bewegte  er 
sich  in  seinen  Schriften  auf  dem  Boden  der 
Kant’schen  Lehre,  ffir  deren  Popularisirung 
bis  zur  Flachheit  er  einen  grossen  Eifer 
entwickelte.  Auf  seine  Schrift  „Menon  oder 
Versuch,  in  Gesprfichen  die  vornehrasten 
Punkte  aus  Kant’s  Kritik  der  praktischen 
Veraunft  zu  erlfiutera“  (1789)  war  eine 
„Darstellung  und  Erliluterung  der  Kant’schen 
Kritik  der  l'rtheilskraft“,  in  zwei  Bfinden, 
(1791  und  92)  und  ein  Buch  „ Ueber  philo- 
sophi8chen  Kriticismus  in  Vergleichnng  mit 
Dogmatismus  und  Skepticismus“  (1802)  ge- 
folgt.  Sein  schon  frliher  verdffentlichtes 
„Lesebuch  ffir  den  ersten  Unterricht  in  der 
Philosophic4*  (1794),  in  zwei  Theilen,  erlebte 
bis  zum  Jahr  1832  acht  Auflagen.  „Es 
giebt.  (urtheilt  Hosenkranz  in  seiner  Geschichte 
der  Kant’schcn  Philosophic  fiber  Snell)  nicht’s 
Wohlgemeintere8  und  nichts  durch  seine 


Flachheit  Zurflckstossenderes,  als  Soil’s 
Lehrbficher.  Bei  demjenigen  Publicum, 
welchem  diejenige  Philosophic  die  liebste 
ist,  die  ihm  nur  das  sagt,  was  es  scbon 
l&ngst  weiss,  die  ihm  Nichts  Neues  giebt, 
keine  Anstrengung  zumuthet,  sondern  mit 
zuthunlicher  Geschwfitzigkeit  vom  Begriff 
und  den  Ideen  gerade  so  wie  von  andern 
Dingen  erzfihlt,  sind  solche  Darstellungcn 
immer  selir  beliebt  gewesen  und  werden  es 
immer  von  Neuem  sein.  Man  bedarf  bei 
einem  solchen  Zuschnittkeiner  philosophischen 
Bildung,  nur  der  kritiklosen  Znversicht  in 
seiner  eingebildeten  Weisheit.14 

Socher,  Josef,  war  1755  zn  Peutigen 
im  bayrischen  Isarkreise  geboren,  in  Mflnchen 
gebildet,  wo  er  1777  als  Repetent  der  Theo- 
logie  angestellt  wurde.  Seit  1778  Rector 
und  Professor  der  Moral  zu  Landsberg,  seit 
1785  katholi8cher  Pfarrer  in  der  Nshe  von 
Mfinchen,  seit  1799  Professor  der  Philosopbie 
zu  Ingotetadt  und  spfiter  in  Landshut,  seit 
1800  Pfarrer  zu  Kelheim  und  sp&ter  zugleich 
Districtsschulinspector  als  welcher  er  seit 
1819  auch  Mitglied  des  bayrischen  Landtages 
war,  starb  er  1834  in  Kehlheim.  In  seinen 
philosophischen  Schriften  suchte  er  den 
Schaum  der  Kant’schen  Philosophic  mit  einem 
aufgeklftrten  Katholicismus  zu  verschmelsen, 
hat  sich  aber  vorzugsweise  als  Schriftstdler 
nur  im  philosophic  - geschichtlichen  Gebiete 
bekanntgemachi  Dahin  gehflren  die  Arbeiten: 
Zur  Beurtheilung  neuer  Systeme  in  der  Philo- 
sophic (1800),  Grundriss  der  Geschichte  der 
philosophischen  Systeme  von  den  Grieehen 
bis  auf  Kant  (1802)  und:  Ueber  Platon’s 
Schriften  (1820),  worm  deren  Echtheit  und 
Zeitfolge  untersucht  wird.  — Ein  anderer 
Soclier,  Georg,  der  1747  geboren  nnd  ah 
Pfarrer  in  Strasswalchen  1807  gestorben 
war,  hat  vortibergehend  (1774 — 76)  als  Pro- 
fessor der  Philosophic  in  Salzburg  einige 
kleinere  lateinische  geschriebene  Abhand- 
lungen  logischen,  ontologischen  und  psycho- 
logischen  Inhalts  verbffentlicht. 

S6k  rates,  war  als  Sohn  des  Bildhauers 
Sophroniskos  und  der  Hebamme  Phainarete 
469  v.  Chr.  in  Athen  geboren,  in  demselben 
Jahre,  in  welchem  Perikles  an  der  Spitze 
der  demokratischen  Partei  die  grossartige 
und  glfinzende,  in  ihren  Folgen  so  unheil- 
voll  gewordene  Verwaltung  seiner  Vaterstadt 
begann.  Er  hatte  die  dem  Btirgerstande  seiner 
Vaterstadt  zugangliche  Bildung  genossen  nnd 
Avar  mit  Geometrie  und  Astronomie,  so  wie 
mit  den  alteru  naturphilosophischen  Lehren 
der  Grieehen  bekanntgeworden,  hauptsichlieb 
aber  im  Verkehr  mit  den  damals  in  Athen 
lebenden  „Sophisten“,  besonders  mit  Prodikw 
aus  Keos,  seine  eigne  philosophische  Bildnng 
gewonnen.  Bei  dem  Tode  des  Perikles,  i® 
zweiten  Jahre  des  peloponnesischen  Kriege#, 
(429)  stand  Sokrates  in  seiner  vollen  Manner 
kraft  und  kfimpfte  in  diesem  Kriege  gieich 
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Anfangs  (430)  bei  der  Belagerung  von  Poti- 
daia,  wo  er  dem  jungen  Alkibiades  das  Leben 
rettete,  nnd  sp&ter  im  Kampfe  bei  Delion 
(424)  mit,  wo  andererseits  Alkibiades  der 
Lebenaretter  seines  Lehrers  Sokrates  wurde. 
Dieaer  hatte  n&mlich  schon  im  Anfange 
seiner  dreissiger  Jahre  das  Gewerbe  seines 
Vatera,  die  Bildhauerei,  aufgegeben  und  sich 
der  Jugendbildung  seiner  Landsleute  ge- 
widmet,  indem  er  als  ein  Sophist  in  der 
Art  und  Weise  seines  dffentlichen  Auftretens 
und  Wirkens  der  Sophistik  seines  Zeitalters 
einen  gediegenen  geistig-sittlichen  Gehalt  zn 
geben  suchte.  Auch  Sokrates  vertritt  den 
Grundsatz  der  Sophistik,  das  praktische 
Leben  unter  die  Controle  der  Theorie,  der 
Wis8enschaft  zu  stellen,  dasselbe  nicht  sich 
aelbst  zu  liberlassen,  sondern  das  Thun  und 
Treiben  der  Menschen  durch  Unterricht 
und  selbstiindiges  Nachdenken  mit  der  Ver- 
nunft  in  Einklang  zu  setzen.  Nur  aber  unter- 
scbied  er  sich  von  den  Sophisten  seiner  Zeit 
durch  seinen  sittlichen  und  wissenscliaft- 
lichen  Ernst.  Sein  grosser  Schiller  Platon 
erzahlt  in  einem  seiner  Dialoge  ausdrllck- 
lich,  dass  die  glknzenden  Verheissungen  der 
Sophisten  den  Sokrates  so  bezaubert  batten, 
dass  er  sich  dem  Nachdenken  liber  die  Ent- 
stehung  und  das  Wesen  der  Dinge  ergeben 
habe;  statt  aber  auf  diesem  Wege  des  Grilbelns 
und  Forschen8  Befriedigung  zu  finden,  sei  er 
um  so  tiefer  in  Zweifel  gesunken  und  in 
seinen  bisherigen  Ueberzeugungen  so  sehr 
erechllttert  worden,  dass  er  fortan  alles 
Forschen  und  Sinneu  liber  den  Zusaramen- 
bang  der  Dinge  und  den  Ursnrnng  der  Welt 
verschmftht  und  sein  Nachdenken  ausschliess- 
lich  den  menschlichen  Angelegenheiten  zu- 
gewandt  habe.  Er  erkannte  seinen  Bemf 
im  geselligen  Umgang  mit  jiingern  Mitbilrgcrn, 
deren  geistig -sittliclier  Erziehung  er  sich 
widmete.  Man  kann  (so  erzkhlt  von  ihm 
sein  Schiller  Xenophon)  von  ihm  sagen, 
sein  ganzes  Leben  war  offentlich ; er  besuchte 
des  Morgens  die  Spaziergiinge  und  die 
Gymnasien  (Ringschulen)  der  Stadt;  in  den 
Stunden,  da  der  Markt  besucht  war,  fand 
man  ihn  dort,  und  den  Ubrigen  Theil  des 
Tags  war  er  immer  da,  wo  er  die  grdsste 
Menschenmcnge  erwarten  konnte.  In  Werk- 
at&tten  von  Kllnstlern  und  Handwerkern,  ja 
aelbst  in  verdiichtigen  H&usern  trieb  er  sich 
umher,  wo  ihm  Menschen  anfstossen  konnten, 
auf  die  er  sittlich  einwirken  kdnne.  Ge- 
wohnlich  unterredete  er  sich  mit  seiner  Um- 
gebnng,  nnd  wer  wollte,  konnte  zuhflren. 
Nur  selten  ging  er  ausser  aer  Stadt  spaziercn, 
weil  (wie  Platon  von  ihm  sagt)  aie  todte, 
wenn  gleich  schone  Natur  ihm  nicht  so  lehr- 
reich  und  fesselnd  erschien,  als  der  Umgang 
mit  seinen  Mitbllrgern.  Der  gesellige  Trieb, 
das  Bedilrfniss  geistiger  Anregung  und  Mit- 
theilnng  beherrschte  ihn  dnrchaus.  Auf 
diesem  Wege  suchte  er  Jllnglinge  ohne 


Unterschied  ihres  Standes,  ob  reich  odcr 
arm,  wenn  er  nur  hervorragende  geistige 
und  sittliche  Anlagen  in  ihnen  zu  entdecken 
glaubte,  zu  sich  heranzuziehcn  und  nannto 
sich  selber  einen  Liebhaber  schbner  und 
edler  Jllnglinge,  um  deren  Liebe  er  buhle 
und  deren  Seele  er  (wie  er  mit  Anspielung 
auf  den  Hebammenberuf  seiner  Mutter 
sagte)  geistig  zu  entbinden  suchte.  Deshalb 
sagte  er,  dass  er  in  der  Kunst,  Menschen 
zu  jagen  und  zu  fangen,  gar  wold  erfahren 
sei  und  in  der  Kunst  der  Liebe  keinem 
Menschen  nachstehe ; denn  er  besitze  Schlingen, 
Liebestr&nke  und  Zaubermittel , wodurch  er 
Menschen  gewinnen  und  seine  Freunde  fest- 
halten  kbnnc.  Die  von  seinem  Schiller 
Xenophon  verdffentlichten  „Denkwtlrdigkeiten 
des  Sokrates  “ enthalten  Beispiele  der  Art, 
wie  er  Menschen  anzuziehen  und  ihr  Ver- 
trauen  zu  gewinnen  wusste.  Hier  schmeichelt 
er  dem  Einen  sanft,  um  ihn  zur  Aussohnnng 
mit  seinen  Brttdem  zu  bewegen;  dort  ge- 
lingt  es  ihm  durch  meisterhafte  Behandlung, 
einen  Andern  von  einer  Thorheit  abzubringen, 
von  der  ihn  alle  seine  Angehorigen  und 
Freunde  nicht  zu  heilen  vermocht  batten; 
und  einen  Dritten,  der  sich  den  Anschein 
gab,  als  verachte  er  ihn,  verstand  er  gleich- 
wohl  wider  dessen  Widen  an  sich  zu  fesseln. 
Der  Mann  aber,  welcher  mit  solcher  Macht 
die  Menschen  beherrschte,  wie  Platon  im 
„Gastmahl“  den  Alkibiades  selbst  bekennen 
lilsst,  war  iiusserlich  eine  durchaus  unschdne 
Ersclieinung.  Er  wird  uns  als  ein  Mann  mit 
dickem  Bauche,  vorstehenden  Augen,  auf- 
gestlllpter  Nase  und  aufgeworfenen  Lippen 
geschildert,  dessen  ganzes  Aeussere  die  grdsste 
Aehnlichkeit  mit  einem  Satyr  oder  Silen 
hatte.  Unschdn  war  auch  sonst  das  hussere 
Auftreten  des  Sokrates.  Als  ein  Mann  aus 
niederm  Stande  ging  er  barfuss,  ohne  sich 
der  bei  den  Griechen  Ubiichen  Sandalen  zu 
bedienen,  und  hllllte  sich  das  ganze  Jahr 
hindurch  ohne  Unterkleid  in  einen  einzigen 
Mantel  von  demselben  groben  Zeug.  Nur 
zu  Festzeiten  und  bei  Gastm&hlern  kleidete 
er  sich  sorgfiiltiger , als  gewbhnlich.  Eine 
gewisse  pedantische  Sonderbarkeit  und  spiess- 
blirgerliches  Wesen  klebte  ihm  sein  Leben 
lang  an,  und  von  seiner  Sonderlingsweise 
wird  im  „GastmahP‘  Platon’s  Manches  er- 
zhhlt.  Zum  Ertragen  jeder  Witterung  hatte 
er  sich  abgehhrtet,  und  auf  Beschriinkung 
seiner  Bedllrfnissc  verstand  er  sich  vortreff- 
lich.  Im  Essen  und  Trinken  war  er  ein 
Muster  von  Selbstbcherrschung.  Um  seiner 
Sonderbarkeit  w'illen  brachte  ihn  der  Komiker 
Aristophanes  in  seinen  „Wolken“  auf  die 
attische  Bilhne,  und  Sokrates  soli  bei  der 
ersten  Vorstellung  dieser  Kombdie  selbst 
gegenwiirtig  gewescu  sein,  ohne  sich  durch 
die  darin  vorkommenden  derben  Spiisse  und 
Witze  auf  seine  Person  aus  der  Fassung 
briugen  zu  lassen.  An  der  Verwaltung  der 
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Staatsangelegenheiten  hat  er  sich  niemals 
betheiligt.  Sokrates  sprach  viel  von  seinem 
„l/amonionil  als  einem  Gottlichen,  das  er 
in  sich  trage,  als  der  Stimme  eines  Genius, 
die  sich  ilirn  seit  seiner  Kindheit  horen  lasse 
und  ihm  Winke  gebe  tiber  das,  was  er  nicht 
thun  solle ; zugeredet  aber  babe  sie  ihm  niemals. 
Wo  er  seinen  Freunden  begegnete,  so  wird 
erzahlt,  unterredete  er  sich  mit  ihnen  fiber 
ernste  Gegenst&nde.  Sein  Philosophiren  trng 
ganz  den  gesellig  - dialogischen  Charakter 
seines  ganzen  Auftretens  und  unterschied 
sich  schon  in  dieser  Form  von  den  weit- 
l&tifigen  und  zusammenhfingeuden  Redevor- 
tragen  der  Sophisten.  Die  ganz  eigenthtim- 
liche  Methode  seines  Philosophires  war  eine 
dialogische  Kunst,  deren  wesentlicher  Be- 
standttheil  das  Vorlegen  von  immer  neuen 
Fragen  war,  wodurch  der  Antwortende  ent- 
weder  in  die  Enge  getrieben  oder  auf  ein 
bestimmtes  Ziel  hingeffihrt  wurde,  worauf  es 
dem  Fragesteller  gerade  ankam,  welcher 
dabei  sein  eignes  Urtheil  ganz  in  den  Hinter- 
grund  treten  liess  und  ruhig  abwartete,  bis 
der  Antwortende  zuletzt  durch  die  natfirliche 
Entwickelung  des  Gespr&chs  auf  das  von 
Sokrates  beabsichtigte  Ergebniss  geleitet 
wurde.  Sokrates  nauntediese  seine  dialogische 
Fragmethode  seine  geistige  „IIebammen- 
oder  Entbindungskunst",  die  er  von 
seiner  Mutter  gelernt  babe.  Dieses  metho- 
dische  Verfahren  wurde  spiiter  durch  Aristo- 
teles  als  die  auf  Erfahrung  gegrtindete 
Schlnssweise  der  Induction  mit  einem  wissen- 
schaftlichen  Kunstausdrucke  bezeichnet  So- 
krates bediente  sich  dabei  eines  eigenthtim- 
lichen  Kunstgriffes,  urn  dessen  willen  er  ira 
Alterthume  viel  bewundert  wurde.  Seine 
eigne  Ansicht  und  sein  eignes  Urtheil  ver- 
bergend,  stellte  er  sich  selbst  ganz  unwissend, 
und  indem  er  sich  den  Anschein  gab,  als 
wolle  er  von  dem  Mitunterredner  lernen, 
ging  er  auf  dessen  Ansicht  ein,  in  der  That 
aber  nur  in  der  Absicht,  die  durch  ge- 
schicktes  Fragen  und  feine  Wendungen 
des  Gespriichs  unvermerkt  hervorgelockte 
Meinung  des  Andern  zu  widerlegen  und  die 
Anfangs  zurfickgehaltene  eigne  Ansicht  doch 
zuletzt  als  das  Ergebniss  der  Unterredung 
hervorgehen  zu  lassen.  Dieses  ist  die  be- 
rfihmte,  oft  missverstandene  sokratische 
Ironie,  in  welcher  die  platonischcn  Dialoge 
den  Sokrates  als  Meister  darstellen.  Wir 
lesen  in  denselben,  wie  auf  diesem  Wege 
Sokrates  den  grobeu  Sophisten  Kallikles 
demfithigt  und  besch&mt;  wie  er  den  Sophisten 
Tlirasymachos  zwingt,  mit  schweissbedecktem 
Angesicht  gerade  das  Gegentbeil  von  dem 
einzugestehen,  was  er  im  Atifang  mit  selbst- 
genugsamer  Dreistigkeit  behauptet  hatte ; und 
als  Kallikles,  da  er  merkte,  (lass  die  Unter- 
redung eine  ffir  ihn  nachtheilige  Wendung 
nehme,  dieselbe  gern  abgebrochcn  hatte, 
setzte  ihm  Sokrates  so  heftig  zu,  dass  er 


sich  fiber  die  ihm  angethane  Gewalt  be- 
schwerte. 

Dem  Inhalte  nach  unterschied  sich  das 
sokratische  Philosophiren  von  der  Lehre  und 
Lebensansicht  der  Qbrigen  Sophisten  durch 
den  sittlichen  Gehalt,  den  Sokrates  an’s  Licht 
zu  stellen  suchte.  Auch  er  zwar  erklirte, 
wie  die  andern  Sophisten,  den  Menschen  als 
das  Maass  aller  Dinge  und  Erscheinungen 
desLebens:  aber  nicht,  wie  jene  thaten,  den 
einzelnen  Menschen  in  seiner  zn&Uigen  Er- 
scheinung,  wie  er  gin g und  stand,  sondern 
den  in  grfindlicher  Selbstkenntniss  und  freier 
Selbstbestimmungsich  darstellenden  Menschen. 
Im  Gegensatz  gegen  das  eitle  Vielwissen  und 
die  dfinkelhafte  Weisheit  der  Sophisten  war 
es  sein  ausgesprochener  Grundsatz,  dass  der 
Weiseste  derjenige  sei,  der  sich  Nichts  zn 
wissen  dfinke.  Was  Einer  versteht,  sagt  er, 
das  weiss  er  auch : alles  Wissen  also  ist  ab- 
hfingig  von  der  Einsicht  in  die  Sache  und 
von  der  Kechenschaft  fiber  ihre  Grtinde. 
Und  dieses  Wissens  alleiniger  Inhalt  war  ihm 
das  hftchste  Gut,  die  Sittlichkeit,  die  Tugend, 
als  die  Tfichtigkeit  des  Menschen , sich  der 
selbsth&tig  gewonnenen  Einsicht  in  rechter 
Weise  ffir  sein  praktisches  Verhalten  zn  be- 
dienen.  Zum  W esen  der  Tugend  geliort  ihm 
Selbstbeherrschung  und  Gliickseligkeit  Um- 
fasst  die  Besonnenheit  das  Wesentliche  aller 
Pflichten  des  Menschen  gegen  sich  selbst, 
so  schloss  Sokrates  andrerseits  in  der  Ge- 
rechtigkeit  alle  Pflichten  zusaramen,  die  der 
Mensch  gegen  Andere  hat  Das  Gerechte 
und  Alles,  was  durch  Tugend  geschielit,  ist 
schbn  und  gut,  und  so  thun  die  Weisen  das 
Schbue  und  Gute,  die  Unweisen  aber  ver- 
mogen  es  nicht,  und  selbst  wenn  sie  es  ver- 
suenen,  fehlen  sie. 

Als  in  Athen  nach  dem  Sturze  der  unter 
dem  Namen  der  „dreissig  Tvrannen“  be- 
kannten  aristokratischen  Regierung  die  frtthere 
Demokratie  (403)  wieder  eingefilhrt  worden 
war,  wurde  von  einem  j ungen  Dichter  Melitos, 
dem  Redner  und  Sophisten  Lykon  und  dem 
Demagogen  Anytos  gegen  den  70iihrigen 
Sokrates  die  Anklage  vorgebracht,  dass  der- 
selbe  in  seinen  Lehren  gegen  die  Gotter 
frevle  und  die  Jugend  verderbe.  Die  Art, 
wie  sich  Sokrates  bei  seiner  Rechtfertignng 
benahm,  war  nicht  geeignet,  die  Mehrzahl 
seiner  Richter  gttnstiger  zu  stimmen.  Er 
rflhmte  sich  seiner  Tugend  und  erinnerte  an 
den  Auspruch  des  delphischen  Orakels,  dass 
Niemand  in  der  Welt  gerechter  und  weiser 
sei,  als  Sokrates.  Mit  einer  Majorit&t  von 
drei  Stimmen  wurde  er  fllr  schuldig  erkl&rt 
Der  Aufforderung,  sich  selber  die  Strafe  zu 
bestimmen,  entsprach  er  nicht,  weil  er  sich 
darnit  ffir  schuldig  bekennen  w'firde,  wihrend 
er  vielraehr  wfirdig  sei,  im  Pr^-taneum  seiner 
Vaterstadt  auf  offentliche  Kosten  gespeist 
zu  werden.  Der  Richterspruch  lautete  nun- 
mehr  auf  Tod  durch  den  Giftbecher.  Seinen 
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Freunden,  die  ihm  heimlich  zur  Plncht  aus 
dem  Gef&ngnisse  verhelfen  wollteu , rief  er 
spottend  zu,  ob  sie  irgend  einen  Ort  ansser- 
halb  des  attischen  Landes  wtlssten,  welcher 
dem  Tode  unzngfinglich  ware.  So  wnrde 
denn  im  Jahr  399  von  ihm  im  GefSngnisse, 
in  Gegenwart  seiner  Freunde,  mit  denen  er 
bis  znm  letzten  Angenblicke  heitre  Gespriiche 
gepflogen  hatte,  der  Schirlingsbecher  geleert. 
Er  trSstete  die  Umstehenden  tlber  seinen 
Tod,  der  ihm  als  ein  Befreier  von  den  Be- 
schwerden  des  Alters  erschien.  Seine  letzten 
Worte  waren : Opfert  dem  Aiskulapios  (dem 
Gott  der  Genesnng)  einen  Hahn!  Es  dauerte 
jedoch  nicht  lange,  so  bereuten  die  Athener 
die  (ibereilte  Verurtheilung  des  Sokrates. 
Zwei  seiner  Anklager  warden  verbaunt,  der 
Dritte,  Melitos,  zum  Tode  verurtheilt,  nnd  zur 
Sflhne  wnrde  eine  von  Lysippos  gegossene 
eherne  Statue  des  Sokrates  im  Pompeion 
flffentlich  aufgestellt.  Das  Andenken  seines 
Meisters  ehrte  Xenophon  durch  die  „Denk- 
wtlrdigkeiten  “ nnd  aie  „Apologie“  des  So- 
krates, wahrend  dessen  grbsster  nnd  be- 
rflhmtester  Sch  tiler  Platon  in  seinen  Dialogen 
das  geschichtliche  Bild  des  Meisters  verklarte 
und  namentlich  im  jjGastmahP*  in  der  Per- 
sdnlichkeit  desselben  den  allgemeinen  philo- 
sophischen Trieb  und  Charakter  und  die 
Liebe  znr  Weisheit  tlberhaupt  verherrlichte. 
Platon  1st  zugleich  der  einzige  unter  den 
Schfllern  des  Sokrates,  welcher  den  ganzen 
Inhalt  des  sokratischen  Philosophirens  in 
seiner  eignen  Philosophic  zu  weiter  ent- 
wickelter  Darstellung  gebracht  hat.  Andere 
seiner  Schtller,  welclie  vor  ihrem  Yerkehr 
mit  Sokrates  andern  philosophischen  Ricli- 
tungen  gehuldigt  hatte,  snchten  einzelne 
Richtungen  des  sokratischen  Philosophirens 
weiter  zu  ftlhren.  So  namentlich  Eukleides 
ans  Megara,  Antisthenes  aus  Athen  und 
Aristippos  aus  Kyrene.  Sie  werden  ge- 
wShnlich,  zum  Unterschied  von  Platon,  als 
die  kleinen  oder  unvollkommenen  Sokratiker 
bezeichnet,  indem  Eukleides  die  megarische, 
Antisthenes  die  kynische  und  Aristippos  die 
kyrenaische  Schule  stiftete.  Ausserdem  werden 
such  noch  eine  von  Phaidon  gestiftete 
eleische  und  eine  von  Menederaos  ans  Eretria 
gestiftete  eretrische  Schule  erwfihnt. 

Moses  Mendelssohn,  Leben  und  Charakter  des 
Sokrates,  ala  Einleitung  zu  seuiem  Phtidon. 
(1764). 

6-  Wiggert,  Sokrates  als  Mensch,  Biirgor  und 
Philo8oph.  (1807). 

E.  von  Lasaulx,  des  Sokrates  Leben,  Lehre  und 
Tod,  nach  den  ZeugnisBen  der  Alton  dar- 
geatellt.  (1867). 

E-  Alberti,  Sokrates ; ein  Versuch  iiber  ihn  nach 
den  Qnellen.  (1869). 

Alfr.  FouilKe,  la  philosophic  de  Soerate  (2  vols). 
1874. 

Solger,  Carl  Wilhelm  Ferdinand, 
war  1780  zu  Schwedt  in  der  Uckermark  ge- 


boren,  seit  1794  im  Gymnasium  znm  grauen 
Kloster  in  Berlin  gebildet  und  hatte  seit 
1799  in  Halle  neben  der  Jurisprudenz  anch 
Philologie  bei  August  Wolf  studirt,  dann  im 
Winter  1801  — 2 in  Jena  Schelling  gehflrt. 
Nachdem  er  1802  eine  Reise  in  die  Schweiz 
und  nach  Paris  geraacht  hatte,  wurde  er 
in  Berlin  bei  der  Kriegs-  und  Domiincn- 
kammer  angestellt  und  htfrte  1801  Fichte’s 
Vorlesungen  tlber  Wissenschaftslchre,  verliess 
aber  die  praktische  Th&tigkeit,  urn  sich  der 
gelehrten  Laufbahn  zu  widmen.  Nachdem 
er  einige  Jahre  in  Berlin  privatisirt  und 
neben  Fichte  und  Schelling  auch  Spinoza 
studirt  hatte,  habilitirte  er  sich  18<)9  zu 
Frankfurt  a.  d.  Oder  als  Privatdocent  und 
hielt.  mit  Beifall  philologische  und  philo- 
sophische  Vorlesungen.  Als  im  Jahr  1811 
die  dortige  Universit&t  nach  Breslau  verlegt 
wnrde,  kam  Solger  als  Professor  der  Philo- 
sophic nach  Berlin,  wo  er  sich  1818  lebhaft 
ftlr  die  Berufung  Hegel’s  auf  den  seit  1814 
erledigten  Lehrstuhl  Fichte’s  interessirte, 
aber  schon  ein  Jahr  nach  dem  Eintritte  des- 
selben in  Berlin  (1819)  starb.  Obwohl  Solger 
den  Spinoza  als  seinen  eigentlichen  Lehrer 
in  der  Philosophic  anerkennt,  so  will  er  doch 
die  Phantasie  als  das  erhabne  Organ  der 
Religion  ftlr  den  Atifbau  der  Philosophic  zu 
Htllfe  rufen  und  zur  Erweckung  der  Phan- 
tasie die  Kunst  des  Dialogs  erneuern,  welche 
ihm  die  hdchste  Form  der  Philosophic  zu 
sein  schien.  Solger’s  Bildung  ging  von  der 
Romantik  aus  und  wurzeltc  in  ihr.  Er  stand 
zu  Tieck  in  den  engstcn  Beziehungen  und 
in  jahrelangem  wissenschaftlichem  Brief- 
wecnsel.  In  Fr.  von  Hardenberg’s  ( Novalis ) 
Romanfragmente  „ Heinrich  von  Ofterdingen“ 
sah  er  den  ktlhnen  Versuch  einer  mystischcn 
Geschichte  der  Erscheinung  Gottes  auf  Erden 
und  empfand  eine  liohe  Scheu  vor  der  er- 
habenen  Mystik  der  „Divina  commedia u 
von  Dante.  Auch  er  schloss  sich  dem  Zng 
der  Romantiker  nach  der.  vergangenen  Welt 
der  alten  Mythen  und  Mysterien  an  und  be- 
schUftigte  sich  viel  mit  Mythologie  und  Re- 
ligionsgeschichte.  Aber  ein  Ferment  von 
Fichte’s  Dialektik,  das  in  ihm  wirkte,  be- 
wahrte  ihn  vor  den  phantastischen  Abenteuer- 
lichkeiten  der  Romantiker  und  vor  der  tlieo- 
sophischen  Verschwommenheit  der  von  Schel- 
ling seit  1809  eingeschlagenen  Richtung. 
Im  Jahr  1815  waren  von  Solger  unter  dem 
Titel  „Erwin“  vier  Gesprtiche  tlber  das 
Schdne  und  die  Kunst,  und  1817  „phiio- 
sophische  Gesprache“  erschienen.  Aber 
nocli  knrz  vor  seinem  frtlhen  Tode  klagte 
er  gegen  Tieck,  das  ganze  gelehrte  Deutsch- 
land thue,  als  wkren  seine  Bttcher  gar  nicht 
da.  Wie  er  es  mit  der  Philosophic  eigent- 
lich  meinte  und  wie  er  sich  zu  den  damaligen 
philosophischen  Bestrcbungen  stellte,  er- 
fahren  wir  eigentlich  erst  aus  „Solger’s 
nachgelassenen  Schriften  und  Brief- 
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wechsel,  herausgegeben  von  Tieck  und 
Raumer(182G,  in  zwei  Bilnden)  und  aus  den  von 
Solger  in  seinem  letzten  Lebensjahre(1819)ge- 
haltenen,  von  einem  seiner  damaiigen  Zuhorer, 
dem  nachmaligen  Professor  K.  W.  L.  Heyse 
in  Erlangen  heransgegebenen  „Vorlesungen 
tlber  Aesthetik“  (1829).  Hatte  Schellingl806 
im  Uebergange  zu  seiner  spateren  Philosophic 
flir  den  eigentlichen  Zweck  der  Philosophic 
nur  diesen  crklSrt,  die  Wirklichkeit  im 
strengsten  Sinne,  die  Gegenwart  und  das 
lebendige  Dasein  eines  Gottes  im  Ganzen 
derDingeund  imEinzelnen  darzuthun,  so  bildet 
dieser  Gedanke  das  eigentliche  Thema  der 
Philosophie  Solger’s,  indem  dieser  aus  der 
Vereinigung  des  Fichte’schen  und  Schelling’ 
schen  Standpunktes  die  Grundztlge  einer 
Glaubens-  und  Offenbarungsphilosophie  ent- 
worfen  hat,  durch  welche  Jacobi’s  Be- 
mtih ungen  um  eine  solche  in  Scliatten  gestellt 
wurden.  Die  Philosophie  (erklart  Solger) 
ist  Nichts  anders,  als  das  Denken  tlber  die 
Gegenwart  des  Wesens  in  unserer  Erkennt- 
niss  und  unserer  Existenz  oder  mit  andern 
Worten  Uber  die  gdttliche  Offenbarung. 
Die  Philosophie  ist  eben  Nichts  anders,  als 
dasjenige  Denken,  wodurch  die  Idee  zu 
ihren  Gegensktzen  entwickelt  und  in  denselben 
wieder  mit  sich  selbst  vereinigt  wird.  Die 
Philosophie  muss  das  Gegenwartige  in  der 
Existenz  als  die  erschbpfende  Gegenwart 
des  Ewigen  ftlr  unsere  bewusste  Einsicht 
bestiitigen,  das  Hervorleuchten  der  Idee  in 
die  Existenz  darthun.  Der  raystische  Ueber- 
gang  des  Wesens  in  seine  Existenz,  wodurch 
dieses  sich  selbst  wechelweise  als  Wesen 
und  Existenz  sowohl  schafft,  als  aufhebt,  ist 
der  wTahre  innere  Lebenspunkt  der  Existenz. 
Die  Voraussetzung  der  Phliosophie  ist  also 
die  absolute  Thatsache,  dass  Gott  sich  als 
die  Einheit  der  Gegensfttze  offenbart  Diese 
Thatsache  ist  eine  ewige  Wahrheit  und  das 
Wissen  um  sie  der  Glaube;  dieser  also  und 
die  Philosophie  haben  einen  und  denselben 
Inhalt.  Die  wesentliche  oder  gdttliche  Ein- 
heit muss  nicht  bios  zu  Grunde  liegen,  son- 
dern  als  solche  in  der  Existenz  hervortreten, 
durch  eine  VerkuUpfung  sich  in  der  Existenz 
offenbaren.  Durch  unser  ganzes  und  voiles 
Bewusstsein  und  zugleich  durch  ein  Zusammen- 
fassen  der  ganzen  Existenz  in  Einem  Punkte 
der  unmittelbaren  Gegenwart  offenbart  sich 
das  vollkommene  Leben  Gottes.  Der  Zustand 
eben,  in  welchen  unser  Bewusstsein  durch 
die  in  ihm  und  aller  Existenz  geschehende 
Offenbarung  Gottes  als  des  eigenen  gegen- 
w&rtigen  Wesens  des  Bewusstseins  versetzt 
wird,  ist  das  Wesentliche  an  der  ganzen 
hdhern  Erkenntnissart , der  Glaube.  Noch 
immer  scheut  man  eine  Philosophie,  die  im 
Glauben  schlossej  aber  dieser  Glaube  ist  mit 
dem  Wissen,  mit  der  Vernunft  Eins.  Im 
vollen  Bewusstsein  macht  sich  das  ewige 
Wesen  selbst  zum  Stoffe,  liegt  sich  selbst 


zu  Grunde  und  besteht  vor  seiner  Aeusserung 
und  Offenbarung  voraus.  Der  Glaube  ist 
die  Art,  wie  wir  dieses  ewige  Vorausbestehen 
des  ewigen  Wesens  anerkennen;  er  ist  die 
absolut  gewisse  unmittelbare  ETkenntniss 
selbst,  auf  welcher  filr  uns  schlechthin  Alles 
beruht.  Was  aber  durch  den  Glauben  flir 
uns  da  ist,  die  Offenbarung  und  deren  Yer- 
zweigungen  in  den  GegensStzen  der  Existenz, 
dies  konnen  und  sollen  wir  wissen.  Indem 
wir  durch  innere  Anschauung  den  Grand 
unserer  gesammten  Erkenntniss  in  uns 
hervomifen,  erhebt  sich  die  sonst  nur  allem 
un8ern  Denken  und  Leben  zum  Grande 
liegende  Vernunft  in  uns  znr  gegenwirtigen 
Einheit  In  ihr  und  durch  sie  ftlllt  unser 
Erkennen  mit  dem  Erkennen  des  Wesens 
aller  Dinge,  des  Unbedingten  zusammen 
und  wir  verstehen  nun  die  nothwendigen 
Gesetze  des  Weltalls  und  dessen  ewige  Ord- 
nung.  Dass  es  eine  Erfahrung  der  Offen- 
barung,  d.  h.  eines  die  Existenz  schaffenden, 
als  aufhebenden  gdttlichen  Daseins,  und  eine 
von  dieser  Offenbarung  wissende  Philosophie 
neben  einander  giebt,  dies  rflhrt  bios  daher, 
dass  wir  nicht  das  Ewige  selber  sind.  Immer 
aber  bleibt  das  Philosophiren  ein  Formenspiel, 
wenn  wir  nicht  dadurch  das  in  der  Offen- 
barung  liegende  Wesen  selbst  denken,  also 
die  Philosophie  bis  zu  ihrer  eigenen  That- 
sache, d.  h.  bis  zur  Erfahrung  ihrer  Wahr 
heit  ftlhren.  Die  Philosophie  muss  rich 
selbst  vernichten,  indem  sie  sich  in  die 
absolute  Thatsache  versenkt;  sie  muss  sich 
tiberfltlssig  machen,  indem  sie  in  der  Wahr- 
nehmung  und  Erfahrung  des  Ewigen  endigt 
Aber  das,  worein  die  Philosophie  sich  ver- 
lieren  und  aufldsen  muss,  ist  ihr  nichts 
Fremdes,  sondern  vielmehr  das,  was  ihr 
eigenes  Wesen  und  ihren  rechten  Anfangs- 
unkt  ansmacht  Die  allgeraeinen  Gesetze 
es  Denkens  erzeugcn  sich  zugleich  in  der 
Thatigkeit  selbst,  wodurch  sich  das  Ewige 
und  Wesentliche  offenbart.  Das  gemeine 
Erkennen,  dem  Alles  nur  theilweise  und  nur 
in  seinen  Bcziehungen  zum  Andern  erscheint, 
kommt  als  Erkenntniss  der  Widersprflche 
und  Kilmpfe  tlber  die  GegensStze  des  Ein- 
fachen  und  Mannigfaltigen,  des  Allgemeinen 
und  Besondern  nie  hinaus.  Was  aber  fUr 
das  gemeine  Erkennen  auseinanderflUt. 
Mannigfaltigkeit  der  GegenstAnde  und  ab- 
stracte  Begriffe,  Stoff  und  Form,  das  ist  in 
dem  hohern  Bewusstsein  Eins,  a.  h.  dieses 
letztere  hat  zu  seinem  positiven  Inhalte  nicht, 
wie  das  gemeine  Bewusstsein,  blosse  Be- 
ziehungen  und  Verhattnisse,  sondern  das 
Wesen  selbst  oder  die  absolute  Einheit  wo- 
durch  es  eben  als  Offenbarung  des  Einen 
oder  Gottes  erscheint.  Wir  haben  Gott 
nicht  als  eine  besondere  Person  zu  denken, 
sondern  wir  mttssen  die  W elt  als  das  ansehen, 
worin  er  sich  selbst  offenbart  Gott  ala 
eine  allgemeiue  Substanz  zu  betrachtcn,  frt 
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derGrundirrthum  aller  unvollkommenen  Philo- 
sophie.  Gott  ist  filr  uns  nur  in  seiner 
Offenbarung  durcli  eine  ewige  Thatsache, 
die  zugleicn  wahre  Wirklichkeit  ist.  Was 
wir  dagegen  gewShnlich  Wirklichkeit  nennen, 
ist  nur  eine  Erscheinung  oder  (in  Beziehung 
anf  Gott)  ein  blosser  Schein,  ein  reines 
Nichts.  Im  wahren  Selbstbewusstsein  hebt 
sich  die8e  Erscheinnng  mit  alien  Gegens&tzen 
auf;  das  Selbstbewusstsein  vernichtet  sie 
durch  sich  selbst,  und  das  Einzige,  was  als 
wahrhaft  Dauerndes  in  uns  bleibt,  ist  die 
Gegenwart  Gottes.  Dieses  wahre  Selbst- 
bewusstsein ist  nur  durch  diejenige  An- 
schauung  moglich,  worin  wir  unser  eigenes 
Ich  nur  insofern  als  etwas  Wahrhaftes  er- 
fusen,  als  es  in  Gott  ist,  als  Erscheinnng 
dwelbe  ganz  aufgeben  und  als  ein  daseiendes 
Kiehts  von  unserer  ewigen  Natur  scheiden. 
In  diesem  positiven,  aber  daseienden  Nichts 
finde  ich  das  Princip  des  Bdsen,  wrelches 
weder  in  einer  blossen  Privation,  noch  in 
einer  Absonderung  vom  Guten  besteht,  son- 
dem  in  Wahrheit  das  wirkliche  Gegentheil 
desselben  ist,  eben  desshalb  aber  nur  filr 
uns  Etwas,  vom  gottlichen  Standpunkte  be- 
trachtet  das  reine  Nichts  ist.  AUes  was  in 
un8erm  Treiben  und  Leben  wahr  und  gut 
ist,  kann  darum  Gott  nur  selbst  sein;  denn 
ausser  ihm  ist  ja  Nichts,  nur  fUr  uns  scheint 
noch  etwas  Anderes  zu  sein,  es  ist  aber  auch 
Nichts,  und  insofern  es  doch  ist,  das  Bdse. 
Indem  Gott  in  unserer  Endlichkeit  existirt 
oder  sich  offenbart,  opfert  er  sich  selbst  auf 
und  vernichtet  sich  in  uns;  denn  wir  sind 
Nichts.  Diese  Begebenheit  der  gdttlichen 
Selbstopferung,  die  uns  in  Christus  zum 
Typus  aufgestellt  und  fUr  die  ganze  Mensch- 
heit  geschenen  ist,  sollen  wir  in  uns  erleben 
und  wahrnehmen  als  die  wirklichste  Wirklich- 
keit. Indem  ich  mir  als  Individuum  vergehe 
und  mich  als  ein  Besonderes  in  der  Idee  an- 
schaue,  so  ist  sie  mir  Gott,  das  allgemcine 
Individuum ; ich  nehme  mich  selbst  wahr,  wie  ich 
bios  in  Gott  lebe.  In  diesem  Momente  des 
Vergehens  zttndet  sich  das  gottliche  Leben 
an.  Wo  das  Individuum  sich  selbst  und  da- 
durch  die  ganze  Welt  durch  Gott  anschaut,  ent- 
8teht  die  Religion;  wo  es  die  Aussenwelt 
und  dadurch  sich  selbst  durch  Gott  anschaut, 
entsteht  die  Kunst.  Das  kUnstlerische  Schaffen 
geschieht  durch  die  Phantasie,  welclve  das 

Sttliche  Wesen  in  die  Erscheinnng  tiber- 
irt;  denn  sie  ist  Uberhaupt  das  Zauberbad, 
durch  welches  die  Dinge  nindurch  mtlssen, 
um  vergbttert  zu  werden  und  ihr  eigenes 
Wesen  in  sich  vollkommen  auszudrUcken. 
So  tritt  also  in  der  Kunst  die  gbttliche 
SchOpferkraft  selbst  in  die  Existenz.  Die 
Po^ie  in  der  ktlnstlerischen  Thfitigkeit  liegt 
darin,  dass  die  Idee  im  Ktlnstler  wirkt,  somit 
in  der  Phantasie,  als  sinnender  und  als  bil- 
dender,  eben  so  aber  anch  in  dem  kflnst- 
lerischen  Verstande.  Den  eigentlichen  Mittel- 


punkt  der  Kunst  bildet  jedoch  die  kUnst- 
lerische Ironie  als  diejenige  Verfassung 
des  Gemtttli8,  worin  wir  erkennen,  dass 
unsere  Wirklichkeit  nicht  sein  wttrde,  wenn 
sie  nicht  Offenbarung  der  Idee  ware,  dass 
aber  eben  darum  mit  dieser  Wirklichkeit 
auch  die  Idee  etwas  Nichtiges  wird  und 
untergeht.  Die  Ironie,  als  diese  Gewissheit. 
dass  es  das  Loos  des  Schdnen  ist,  unterzu- 
zugehen,  enthalt  eben  den  Trost,  dass  auch 
das  Herrlichste  in  der  Wirklichkeit  Nichts 
ist  gegen  die  Idee. 

R.  Schmidt,  Solger’s  Philosophic.  1841. 

Soldn.  aus  dem  vornehmen  Geschlechte 
der  Kodriden  stammend,  hatte  sich  als  Ivauf- 
mann,  den  seine  Handelsgeschafte  bis  nach 
Aegypten  fUhrten,  Welt-  und  Mensclien- 
kenntniss  erworben  und  zura  Staatsmann  und 
Gesetzgeber  seiner  Vaterstadt  Athen  aus- 

Sebildet,  als  deren  erster  Archon  er  der 
tadt  die  demokratische  Verfiissung  gab,  durch 
welche  ihre  politischeGrosse  begrUndetwrurde. 
Nachdem  er  im  79.  Lebensjahre  den  Kampf 
gegen  Peisistratos  aufgenommen  hatte,  starb 
er  im  Jahre  559  vor  Chr.  in  Athen.  Er 
wurde  auch  unter  die  sogenannten  sieben 
Weisen  des  alten  Griechenlands  gerechnet 
und  werden  ihm  folgende  SprUche  beigelegt: 
Nichts  zu  viel!  Sitze  nicht  als  Richter,  sonst 
wirst  du  dem  Verurtheilten  verhasst  sein. 
Fliehe  die  Lust,  welche  Traurigkeit  bringt. 
Bewahre  das  Gute  und  Schbne  des  Wandels. 
Besiegle  die  Rede  mit  Schweigen,  das  Schwei- 
gen  mit  der  rechten  Zeit.  Sorge  fUr  das 
Schickliche.  Freunde  erwirb  nicht  eilig;  die 
du  aber  erworben,  gieb  nicht  leicht  wieder 
prei8.  Hast  du  beherrscht  zu  werden  gelernt, 
so  verstehst  du  zu  herrschen.  Rathe  den 
BUrgern  nicht  das  Angenehmste,  sondern 
das  Beste.  Sei  nicht  tibermllthig.  Verkehre 
nicht  mit  Schlechten.  Ehre  die  Eltera.  Mache 
den  Verstand  zu  deinem  Fulirer.  In  grossen 
Dingen  Allen  zu  gefallen,  ist  schwer.  Be- 
herrsche  den  Zorn.  Gehorche  den  Gesetzen. 
Beneide  Niemanden! 

Sdpat^r  aus  Apameia  (in  Syrien),  ein 
Schuler  des  Neuplatonikers  Jamblichos,  hatte 
nach  dem  Tode  seines  Lehrers  (um  330)  am 
Hofe  des  Kaisers  Constantinus  I.  Einfluss 
gewonnen,  wurde  aber  schliesslich , sei  es 
wegen  angeblicher  ZauberkUnste,  sei  es  wegen 
seiner  feindseligen  Haltung  gegen  die  neue 
christliche  Staats  - Religion , auf  Befehl  des 
Kaisers  hingerichtet  Von  seiner  Schrift: 
„Ueber  die  Vorsehungu  hat  sich  Nichts  er- 
halten. 

86patra  hiess  die  Gattin  des  Kappa- 
dokiers  Eustathios,  eincs  Schulers  von  Jam- 
blichos, die  sich  weniger  der  neuplatonischen 
Philosophic,  als  den  magischen  KUnsten 
widmete. 

Sophisiten  liiessen  bei  alteren  piechi- 
sclien  Schriftstellern  und  noch  bei  Herodot, 
nach  dem  damaligen  Sprachgebrauche,  nicht 
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bios  Weise,  Denker,  Philosophen  Uberhaupt, 
sondern  auch  Dichter,  Ktinstler,  Aerzte  und 
sonst  kunstreich  gebildete  Manner.  Augen- 
scheinlich  hatte  bei  den  Hellenen  alterer  Zeit 
das  Wort  „sophistes“  dieselbe  Bedeutuug, 
wie  das  Wort  „sophos“  (weise),  indem  man 
so  jeden  denkenden  Kopf  nannte,  der  sich 
durch  seine  Beschaftigung  mit  geistigen  Din- 
gen  tlber  die  gewblmlichen  Beschaftigungen 
des  praktiscben  Alltagslebens  erhob.  Bei 
dem  Altmeister  der  griechischen  Geschichts- 
schreib’ung,  Ilerodotos,  wurde  derselbe  Py- 
thagoras, welcher  zuerst  das  Wort  „ Philo- 
sophy von  sich  seiber  gebraucht  haben  soil, 
ein  Sophist  genannt,  und  noch  im  Zeitalter 
des  Perikles  und  Sokrates  wurden  Sophisten, 
wie  Prodikos,  Hippias,  Gorgias,  zu  bffent- 
lichen  Geschaften,  welche  geistige  Gewandt- 
lieit  und  Bildung  erforderten,  gebraucht.  Ob- 
wohl  Sokrates  seiber  seinen  Zeitgenossen  als 
ein  Sophist  gait,  so  wurde  doch  der  Unter- 
schied,  welclier  zwischen  Sokrates  und  den 
tlbrigen  Sophisten  thatsachlich  bestand,  und 
der  Gegensatz , in  welchen  sich  Sokrates 
selbst  gegen  die  letzteren  setzte,  die  Veran- 
lassung,  dass  sich  dem  Worte  „Sophist.“  eine 
Nebenbedeutung  anheftete,  die  auf  Sokrates 
nicht  passte,  wie  sehr  dieser  selbst  auch  im 
Allgemeinen  unter  derselben  Richtung  des 
Zeitgeistes  stand,  wie  seine  sophistischen  Zeit- 
genossen. Mit  dem  Ueberhandnehmen  der 
Verstandes  - Aufklarung  hbrten  unter  den 
Hellenen  die  Uberlieferten  Vorstellungen  der 
Vater  mehr  und  mehr  auf,  das  Bewusstsein 
der  Gebildeten  im  Volke  zu  beherrschen; 
der  Glaube  an  das  Walten  der  Gutter  er- 
schien  als  menschliche  Erfindung;  Sitte  und 
Gesetz  galten  nur  als  zufallige  Menschen- 
satzungen  und  der  Staat  nur  als  eine  ver- 
tragsraassige  Vereinigung  der  Schwacheren 
zum  Schutze  gegen  das  Uebergewicht  der 
Starkeren.  Man  wollte  als  gttltige  Autoritat 
nicht  das  durch  Ueberlieferung  und  Her- 
kommen  Geheiligte,  sondern  nur  dasjenige 
anerkennen,  was  sich  vor  dem  Richterstuhle 
des  Verstandes  rechtfertigen , durch  Grtlnde 
sttltzen  Hess.  Die  bisherige  Herrschaft  des 
Lebens  fmg  an,  der  Herrschaft  der  Theorie 
Platz  zu  maclien.  Unter  dem  wirren  de- 
mokratischen  Parteitreiben  der  neuen  Zeit 
mussten  in  Athen  Manner  Anhang  und  Beifall 
fmden,  welche  den  Einzelnen  durch  Bildung 
und  Redefertigkeit  befahigten,  sich  im  offent- 
lichen  Leben  geltend  zu  machen  und  bei 
dem  souveriinen  Volke  Einfluss  zu  gewinnen. 
Lief  nun  die  ganze  damalige  Lebensrichtung 
des  athenischen  Zeitgeistes  in  dem  Streben 
zusammen,  den  Menschen.  wie  er  eben  ging 
und  stand,  in  geistig-sittlicher  und  gesellig- 
politischer  Rticksicht  auf  sich  selbst  und  den 
Maassstab  seines  eigenen  Innern  hinzuweisen, 
so  wurde  eben  von  den  Sophisten  dieser 
Grundsatz  zum  Bewusstsein  gebracht  und 
mit  alien  seinen  nothwendigen  Folgerungen 


zu  einer  formlichen  Theorie  erhoben,  deren 
verstandige  und  durchsichtige  Klarheit  wieder 
auf  das  Leben  zurtickwirken  sollte,  dem  sie 
entnommen  war.  Unter  den  Vertretern  der 

friechischen  Sophistik  ira  Zeitalter  des  Peri- 
les  und  Sokrates  wird  zuerst  Protagoras 
aus  Abdera  als  derjenige  gertihmt,  der  zuerst 
sich  anlieischig  machte,  tlber  jede  beliebige 
Frage  aus  dem  Stegreif  zu  reden , wfthrend 
Gorgias  aus  Leontinum  (in  Sicilien)  als 
Meister  in  der  dialektischen  Dispntirkunst 
und  um  der  von  ihm  gehaltenen  offentlichen 
Prunkreden  willen  gepriesen  wird.  Als  det 
grdsste  Vielwisser  unter  den  Sophisten  wird 
Hippias  aus  Elis  geschildert,  wahrend  der 
Politiker  und  Freigeist  Kali  ikies  in  einem 
Dialoge  Platon’s  seine  Ansichten  und  Grund- 
satze  mit  beredter  Zunge  vorzutragen  weias. 
Aehnliche  Grundsatze  und  Anschauungen  lftsst 
Platon  den  Sophisten  Thr as y machos  aus 
Chalkedon  vortragen.  In  die  Praxis  des 
Staatslebens  hat  dieselben  Kritias  einzn- 
ftihren  gesucht,  welcher  mit  Sokrates  Umgang 
pflog  und  an  der  Spitze  der  sogenannten 
dreissig  Tyrannen  stand.  Mit  Achtung  wird 
von  Platon  und  Aristophanes  der  altere  Zeit- 
genosse  und  Lehrer  des  Sokrates,  der  Sophist 
Prodikos  genannt,  der  den  ,,Herkulea  am 
Scheidewege“  vorfUhrte.  Mit  dem  Verdienst, 
das  sich  die  Sophisten  erwarben,  ging  die 
Schattenseite  ihrer  Wirksamkeit  Hand  in 
Hand.  Sie  lehrten  Wissenschaften  und  Ktoste, 
Beredtsamkeit  und  praktische  Lebensweisheit 
und  trugen  nicht  wenig  zur  Erweiterung  des 
geistigen  Gesichtskreises  ihrer  Zeitgenossen 
bei,  indem  sie  sich  die  Aufklarung  des  Be- 
wusstseins  und  die  Bildung  des  Verstandes  nr 
Selbstthatigkeit  und  zu  eigenem  Denken  als 
Ziel  setzten,  mochten  sie  nun  entweder  mebr 
die  Seite  der  Dialektik  und  Dispntirkunst 
oder  die  Grammatik  und  Rhetorik  ausbilden 
und  pflegen,  um  offentliche  Redner  zu  bilden, 
oder  mochten  sie  bios  tlberhaupt  Sittenlehre 
und  Politik  lehren,  um  gebildete  und  prakt- 
tische  Menschen  aus  ihrem  Unterricht  her- 
vorgehen  zu  lassen.  Daraus  erklart  sich 
der  Beifall,  den  die  Sophisten  Uberall  fanden, 
wo  sie  redend  auftraten,  ein  Beifall.  welcher 
selbst  den  grdssten  Denkern  und  ernsten 
Forschern  unter  den  Griechen  in  solchem 
Maasse  niemals  zu  Theil  geworden  ist.  Da- 
gegen  bot  einen  Anhaltspunkt  zu  den  Vor- 
wttrfen,  welche  von  ernsten  MUnnern  nnd 

grttndlichern  Denkern  der  nkchstfolgenden 
eneration  gegen  die  Sophisten  erhoben 
wmrden,  schon  der  bis  dahin  in  Athen  un- 
gewbhnliche  Umstand,  dass  diese  Manner  aas 
inrer  Beschaftigung  einen  Beruf  machten. 
Damit  verband  sich  der  Dttnkel  der  Selbst- 
genUgsamkeit  und  eitler  Prahlerei  mit  Kennt- 
nissen,  Verstandesbildung  und  Schdnrednerei, 
womit  jeder  gewandte  Raisonneur  und  geist- 
reiche  Schwatzer  tlber  den  Thatsachen  and 
den  Ueberlieferungeu  des  Lebens  zu  stehen 
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glanbte  Und  die  Erhabenheit  dei*  Theorie 
liber  das  Leben  geflissentlich  zur  Schau  trug ; 
ferner  die  Dreistigkeit  des  Auftretens,  die 
Rechthaberei  des  Bchauptens,  das  iibertriebene 
Gewicht,  welches  znm  Nachtheil  des  Inhaltes 
anf  die  Form  nnd  den  Ausdruck  gelegt 
wurde,  und  die  Hohlheit  eines  blossen  Wort- 
geklingels,  welches  li&ufig  den  fehlenden  ge- 
(liegenen  Gehalt  ersetzen  sollte.  War  es 
Qberdies  dem  unbefangenen  Sinne  anstossig, 
dass  sich  die  Sophisten  fiir  ihre  Vortr&ge 
und  Unterweisnng  Lohn  zalilen  liessen  und 
den  Prei8  dafiir  selbst  aufs  Aeusserste 
steigerten;  so  musste  der  iible  Eindruck,  den 
die  Sophisten  hervorbrachten , endlich  uoch 
dad  arch  vermehrt  werden , dass  iiberlegene 
Verstandesbildung  und  glfinzende  Redegabe 
b«  ihnen  hftufig  Hand  in  Hand  ging  rait 
Gesinnungs  - und  Ueberzeugungslosigkeit  und 
sittlicher  Hohlheit,  mit  jener  leichtfertigen 
Charakterlosigkeit,  die  sich  kein  Gewisaen 
daraus  machte,  Sittiiches  nnd  Unsittliches  zn 
verwirren  und  Wesen  und  Schein,  Wahrheit 
nnd  LUge  mit  gleichcr  Schlagfertigkeit  zu 
vertreten.  Angesichts  dieser  Schattenseiten 
durften  Platon  nnd  Xenophon  mit  allem 
Rechte  die  Sophisten  verschmitzte  Menschen- 
jager  nennen,  welche  reine  und  schdne  Jttng- 
linge  in  ihren  Schlingen  zu  fangen  suchten, 
oder  feile  M&kler  von  Kenntnissen,  indera 
sie  gleich  Marktschreiern  falsche  und  ver- 
derbliche  Waare  anpriesen,  um  sie  theuer 
verkanfen  zu  k6nnen.  Sokrates  selbst  ver- 
ticil in  den  platonischen  Dialogen  seine 
Zunftgenossen  mit  Solchen,  die  ihre  Sclidn- 
lieit  um  Geld  preisgebeu,  und  Platon  nennt 
die  sophistische  Kunst  eine  Fertigkeit,  die 
darauf  berechnet  sei,  durch  Wiaerspruch, 
Disputiren  und  Schdnschwatzen  das  Lob  der 
Unverstiindigen  und  Reichthum  zu  erwerben. 
Darum  unterscheidet  Aristoteles  die  Sophistik 
von  der  wahren  Dialektik  des  ftchten  Philo- 
sophen  dadurch,  dass  sich  die  Philosophie 
in  vernunftgemilssem  Verfahren  des  Scharf- 
*inns  und  der  verst&ndigen  Unterscheidungs- 
gabe  rait  dem  Wesen  und  Gehalt  des  Seins 
beschafltige,  w&hrend  dagegen  die  Sophistik 
nur  Philosophic  des  Scheins  und  tSuschende 
Weisheit  und  der  Sophist  ein  Handels- 
mann  mit  solcher  Schein  weisheit  sei,  ein 
Kramer,  der  mit  Kenntnissen  handelt,  ein 
Kunstfechter  im  Streitgesprach.  Demnach 
dfirfen  die  Sophisten  in  (liesem  eigenthUm- 
lichen  Sinne  zur  Zeit  des  Sokrates  und 
Platon  kurz  und  bttndig  als  „Weishcits- 
krHmeru  gelten.  w&hrend  allerdings  in  der 
sp&teren  rdmiscnen  Kaiserzeit  das  Wort  So- 
phist wiederum  in  cincm  anderu  Sinne,  als 
gelehrter  Lehrer  der  Bercdsamkeit , ge- 
braucht  wurde. 

H.  Roller,  die  griechiechen  Sophisten  zu  Sokrates’ 
und  Platon's  Zeit.  1832. 

N*  Wecklein,  die  Sophisten  und  die  Sophistik 
nach  Platon’s  Angiiben.  1865. 

Xttrk,  ll»m<iwurlrrhurh. 


M.  Schanz,  Beitriige  zur  vorsokratischen  Philo- 
sophic aus  Platon.  I:  die  Sophisten.  1867. 

Sorbl^re,  Samuel,  war  1615  von 
protestantischen  Eltern  in  der  N&lie  von 
Uzes  in  Frankreich  geboren  und  starb  als 
Arzt  und  als  eines  der  frtihesten  Mitglieder 
der  Akademie  1670  in  Paris.  Ein  Gegner 
des  Cartesius  war  er  Schuler  von  Gassendi, 
desseu  Leben  er  in  einer  lateinischen  Ab- 
handlung  beschrieb  (1658).  Ausserdem  llber- 
setzte  er  das  Bucli  von  Thomas  Hobbes 
„De  civeli  in’s  Franzdsischc ; ebenso  eiuen 
Theil  der  Werke  des  Sextus  Empiricus  und 
schrieb  im  skeptischen  Geiste  Montaigne’s 
und  Charron’s  „ Lett  res  et  di  scours  “ (1660). 

SAsigenAs  aus  Aegyptcn  war  ein  Peri- 
patetiker  aus  der  Zeit  der  Kaiser  Marcus 
Aurelius  und  Comraodus.  Aus  seinem  Comrnen- 
tar  zu  den  Kategorien  des  Aristoteles  hat 
Porphyrios,  aus  seinen  matheinatisch-natur- 
wissenschaftlichen  Untersuchnngen  „Uber 
dasSehen“  hat  ThemistiosEiniges  mitgetheilt. 
Seine  Erliiuterung  und  Beurtheilung  der 
aristotelischen  Spharentheoric  zeigt  grllnd- 
liche  mathematische  Kenntnisse.  Ein  anderer 
Sosigenes  wird  als  Schiller  des  Stoikers 
Anti  pater  genannt. 

SAsos  wird  als  Landsmann  des  Stoikers 
Antiochos  aus  Askalon  genannt,  welcher 
seine  Schrift  gegen  aen  skeptischen 
Akademiker  Philon  aus  Larissa  „ Sosos  “ 
betitelte. 

SAti  All , eiu  Peripatetiker  des  zweiten 
Jahrhunderts  vor  Christus,  hat  eine  von 
Diogenes  Laertios  benutzte  Schrift  „Nach- 
folgen  der  Philosophen”  verfasst.  Ein  jllngerer 
Peripatetiker  des  ersten  christlichen  Jahr- 
hunderts, der  ebenfalls  Sot  ion  hiess,  hat 
ein  Sammelwerk  unter  dem  Namen  „Horn 
der  Amaltheia“  verfasst. 

SAtiAn  ans  Alexandrien  lebte  unter  den 
Kaisern  Augustus  und  Tiberius  als  ein  Schiller 
der  „Sextier“,  welchen  zu  Anfang  des  ersten 
christlichen  Jahrhunderts  Seneca  als  junger 
Mann  gehbrt  hatte.  Der  Sammlcr  Johannes 
Stobaios  hat  einige  Aussprllche  von  ihm  liber 
Bruderliebe,  gegen  Schmeichelei , liber  Be- 
klimmerniss  und  trbsteuden  Zuspruch  auf- 
bewahrt,  aus  wclchen  erhellt,  dass  er  die 
Verwerfung  des  Geuusses  von  Fleischspcisen 
mit  der  Leltre  von  der  Seelenwanderung  be- 
grllndete. 

Sperling,  Johann,  war  1603  zu  Zeuch- 
feld  in  Thttringen  geboren  und  als  Professor 
der  Physik  zu  Wittenberg  1658  gestorben. 
In  seinen  „Insti(utiones  physicae u (1619 
trat  er  als  Vcrtheidiger  seines  Lehrers  Daniel 
Sennert  auf^  in  dessen  Anschauungskreis  cr 
sich  auch  in  seiner  Schrift  nathropologia 
physica <l  (1647)  bewegte,  worin  cr  die  Secle 
im  Samen  der  Eltern  anf  das  Kind  llber- 
gehen  lasst 

Speusippos  aus  Athen,  Schwestersohn 
Platon’s,  der  aus  einem  lockern  Jugendlebeu 
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durch  Platon’s  Beispiel  herausgerissen  wnrde, 
' war  acht  Jahre  lang  Platon’s  Nachfolger 
als  Vorsteher  der  Akademie,  tlbcrliess  jedoch 
das  Lehramt  wcgen  Krknklichkeit  dem 
Xcnokrates  und  trat  339  vor  Ckr.  freiwillig 
aus  dem  Leben.  Seine  philosophischen  An- 
schauungen  brachte  er  in  verschiedenen 
Schriften  zur  Darstellung,  aus  denen  jedoch 
nur  dllrftige  Bruchstilcke  erhalten  sind.  Er 
legte  darin  der  Erfahrung  einen  grossern 
Werth  bei,  als  Platon  und  schob  zwischen 
die  beiden  platonischen  Pole  der  Sinnen- 
und  Vcrnuufterkenntniss  noch  die  verstiindige 
Beobachtung  ein.  Indem  er  die  platonische 
Behauptung  von  der  IdentitSt  des  Einen, 
des  Guten  und  der  Vernunft  vcrwarf  und 
diese  drei  Begriffe  als  gesonderte  Gebiete 
bctrachtete,  gait  ihm  die  Vernunft  als  die 
bewegende  Ursache,  die  er  aber  zugleich  mit 
der  platonischen  Weltseele  und  dem  pytha- 
goriiischen  Centralfeuer  verknilfte , sodass 
die  Welt  durch  eine  seelische  Krat’t  regiert 
wilrde,  die  sich  (lurch  den  ganzen  Weltraum 
verbreiten  sollte.  Vom  Einen  ausgehend 
nahm  er  eine  aufsteigende  Stufenfolge  der 
Wesenheiten  an,  die  er  als  Zahlen  (an  der 
Stellc  der  platonischen  Ideen),  als  mathc- 
matische  Grbssen  oder  geometrische  Gebilde 
und  endlich  als  Seelen  nnterscliied,  deren 
Wesen  er  sich  als  riiumlich  ausgedehnt 
daclite.  Als  hochstes  Gut  gait  ihm  die  Voll- 
endung  der  naturgemsissen  Thiitigkeiten  und 
Zustiiiide,  welche  durch  die  Tugend  crreicht 
werden  soli,  neben  welcher  die  Lust  kein 
Gut  ist. 

Sphairos  aus  Bosporos  (an  der  Mcer- 
enge  von  Konstantinopcl)  lebte  als  ein  Schiller 
des  Stoikers  Zenon  im  dritten  vorchristlichen 
Jahrlmndert  und  war  als  Freund  des  spar- 
tanischen  Kdnigs  Kleomenes  bekannt.  Von 
seinen  zahlreichen  Schriften  logischen,  rheto- 
rischen  und  physikalischen  Inhalts,  auch  einer 
Schrift  tlber  die  Mantik,  hat  sich  Nichts 
erhalten. 

Spinoza,  Baruch  de,  (oder  wie  er 
spiiter  seinen  Vomamen  latinisirte:  Bene- 
dict de  Spinoza,  woftlr  sich  in  seinen 
Briefcn  auch  die  Schreibung  des  Namens 
Despinoza  findet)  war  1632  in  Amsterdam 
als  der  Solm  jiidischer  Eltern  geboren , die 
aus  Portugal  nacli  den  Niederlanden  ein- 
gewaudert  waren,  um  dem  Druck  der  In- 
quisition zu  entgehen.  Er  hatte  dort  die 
jlldische  Schule  besucht  und  schon  frith 
hebrllisch  gelernt.  Er  studirte  aber  nicht 
bios  die  Bibel,  sondern  auch  den  Talmud, 
um  sich  zum  Rabbi  auszubilden.  Auch  die  be- 
rithmten  rabbinischen  Schrifterkliirer  Aben- 
Esra  und  Maimonides  hatte  er  schon  frith 
kennen  gelernt,  oline  dass  er  jedoch  auf 
diesem  Wege  fur  seinen  Geistesdrang  Be- 
friedigung  gefunden  hatte.  Sein  Lehrer  Saul 
Morteira,  einer  der  Rabbinen  der  portugie- 
sischen  Juden  in  Amsterdam,  welcher  ein 


AnhSnger  des  Maimonides  war,  hatte  ihn 
fiber  seine  Studien,  seinen  Fleiss  und  seine 
Be8cheidenheit  bffentlich  in  der  Synagoge 
belobt,  und  er  gait  bereits  in  seinem  fonf- 
zehnten  Jahre  als  ein  ausgezeichneter  Tal- 
mudist. Dies  konnte  jedoch  nicht  hindera, 
dass  er  sich  seine  freiern  Ansichten  liber 
Religion  und  Cultus  gelegentlich  von  einigen 
jungen  Leuten,  die  seinen  L’mgang  aufsuchten, 
entlocken  Hess,  und  obwohl  er  das  Bedenk- 
liche  solcher  Mittheilnngen  bald  einsah  und 
fortan  zurlickhaltender  wurde,  so  hatte  dock 
seine  anf&ngliche  Offenheit  die  Folge,  dass 
ihn  jene  Aushorcher  bei  den  Synagogenvor- 
stehern  als  einen  Ungl&ubigen  und  Ver- 
ilchter  des  mosaischen  Gesetzes  verddchtigten. 
Er  wurde  vorberufen,  liess  sich  aber  weder 
durch  Vorstellungen  und  Ermahnungen,  nocli 
durch  Androhung  des  Ausschlusses  aus  der 
Synagoge  einschtichtern  oder  gar  zum  Wider  - 
rufe  bewegen.  Ausser  der  deutschen  und 
flamischen  Sprache  verstand  Spinoza  auch 
portugiesisch,  spanisch  und  itallenisch.  Der 
Wunsch,  auch  der  lateinischen  Sprache 
machtig  zu  werden,  veranlaste  ihn,  sicli 
zuerst  an  einen  deutschen  Studenten  zu 
wenden,  der  ihm  darin  im  Hause  Unterricbt 
ertheilte;  nachher  trat  er  zur  Vollendnng 
seiner  klassischen  Bildung  in  eine  Art  von 
Seminar,  welches  der  freidenkende  gelehrte 
Arzt  van  dem  Ende  in  seinem  IIau9e  hatte 
und  welches  von  zahlreichen  Schtilern,  x.  Th. 
Sbhnen  der  reichsten  und  angesehensten 
Eltern  besucht  wurde.  Auch  in  den  Elementen 
des  Griechischcn  wurde  er  hier  unterrichtet, 
brachte  es  jedoch  darin  nicht  weiter,  als 
zur  nothdtlrftigen  Befahigung.  das  Neue 
Testament  in  der  Ursprache  zu  lesen.  Ueber 
seine  sittliche  Selbstbildung  hat  sich  Spinoza 
urn’s  Jalir  1660  in  einer  daraals  in  lateinicher 
Sprache  verfassten,  aber  unvollendet  ge- 
bliebenen  und  erst  nach  seinem  Tode  ge- 
druckten  Abhandlung  „Ueberdie  Verbesserung 
der  Einsicht  (des  Verstandes)u  naher  aus- 
gesprochen.  Die  Erfahnmg  (so  erzfthlt  er 
belehrte  mich,  dass  Alles,  was  das  Leben 
gewohnlich  vorflihrt,  eitel  und  nichtig  ist; 
denn  ich  sah,  dass  Alles,  wovon  ich  angezogen 
wurde  und  was  ich  ftlrchtete,  an  sich  w«Ser 
ein  Gut  noch  ein  Uebel  enthalte,  uns  viel- 
mehr  nur  als  das  Eine  oder  das  Andere  er- 
scheint,  je  nachdem  unser  Inneres  davon 
aflicirt  wird.  Endlich  entschloss  ich  mich 
zu  erforschen,  ob  es  ein  wahres  Gut  gebe, 
das  sich  selber  mittlieilt  und  von  welchem 
die  Seele,  nach  Verwerfuug  alles  Uebrigen, 
allein  befriedigt  werde,  ja  ob  es  etwas  gebe, 
nach  dessen  Auffindung  und  Aneignung  mir 
der  hochste  Genuss  auf  ewig  zu  Tkeil  wilrde. 
Ich  sage : endlich  habe  ich  mich  ent- 
schlossen ; denn  auf  den  ersten  Anbiick 
erschien  es  nicht  rathsam,  um  eines  noch 
ungewissen  Gutes  willen  die  sich  dar- 
bietenden  gewissen  G liter  preis  zu  geben. 
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Es  entgingen  mir  naralich  keineswegs  die 
Vortheile,  die  besondera  Ehre  und  Reicli- 
thura  gewiihren;  aber  ich  sail  zugleich  ein, 
dass  ich  mich  ihrer  entachlagen  mlisse,  wenn 
ich  einen  andern  und  ungewohnlichcn  Zweck 
nachdrlicklich  verfolgeD  wolle.  Sollte  frei- 
lich  das  Heil  in  jenen  liegen,  so  wUrde  icli 
mich  de88elben  verlustig  machen,  wenn  ich 
mich  von  ihnen  lossagte;  liige  es  dagegen 
nicht  in  ihnen  und  ich  jagte  ihnen  doch  naeh, 
so  wllrde  mir  wiederum  das  hochste  GlUck 
entgehen.  So  Uberlegte  icli  denn,  ob  es 
wohl  moglich  ware,  zu  dem  neuen  Zicle  oder 
wenigetens  zu  der  Gewissheit,  dass  es  das 
richtige  sei,  zu  gelangen,  ohne  meine  seit- 
hcrige  Lebensweise  zu  andern.  Ich  versuchte 
es  oit  und  anhaltend,  aber  vergebens.  Denn 
durch  Reichthum,  Ehre,  Sinnenlust,  die  ge- 
meiniglich  bei  den  Menschcn  als  hdchste 
Gflter  gelten,  wird  die  Seele  so  eingeuommen, 
(lass  sie  an  ein  anderes  Gut  durchaus  nicht 
denken  kann.  Auf  den  Genuss  der  Wollust 
folgt  die  tiefste  Traurigkeit,  die  den  Geist 
stiirt  und  stumpf  macht;  beim  Jagen  nach 
Reichthum  und  Ehre  wird  die  Seele  eben- 
falls  in  nicht  geringem  Grade  zerstreut  und 
gefesselt,  und  je  mehr  man  von  beiden  be- 
sitzt,  desto  mehr  empfindet  man,  den  Trieb, 
sie  zu  vermehren.  Da  ich  nun  sah,  dass 
dies  Alles  ein  Hinderniss  ist,  um  an  das 
neue  Werk  zu  gehen,  ja  dass  es  mit  diesem 
in  einem  unausfldslichen  Widerspruche  stehe; 
so  musste  ich  genau  untersuchen,  was  von 
beiden  mir  mehr  frommen  wUrde,  und  ich 
fand,  dass  mit  dem  Vertauschen  der  alten 
Lebensweise  gegen  einen  neuen  Lebensplan 
ich  doch  eigentlich  nur  ein  seiner  Natur 
nach  unsicheres  Gut  einen  andern  aufopfere, 
welches  keinesw'egs  an  sich  unsicher,  sondern 
bei  dem  es  nur  zweifelhaft  sei,  ob  ich  es 
erreichen  werde.  Durch  fortgesetztes , un- 
ermildetes  Nachdenken  gelangte  ich  liberdies 
zu  der  Einsicht,  dass  ich  im  Grunde  doch 
nur  sichere  Uebel  gegen  ein  sicheres  Gut 
vertauschen  wtirde,  wenn  es  mir  nur  gelange, 
mich  ganz  zu  sammeln  und  zu  einem  festen 
Entschlusse  zu  kommen ; denn  ich  ilberzeugte 
mich,  dass  icli  in  der  grdssten  Gefalir 
schwebe  und  ein,  wenn  aueh  noch  so  un- 
gewisses  Rettungsmittel  aus  alien  KrSften 
ergreifen  mlisse.  Es  giebt  Beispiele  genug 
von  Menschen,  die  sich  Reichthlimern  zu 
Liebe  bis  auf  den  Tod  verfolgen  liessen, 
oder  die  um  der  Ehre  willen  die  grossten 
Leiden  ertrugen,  oder  die  durch  Wollust 
ihren  Tod  beschleunigt  liaben.  Alle  diese 
Uebel  scliienen  mir  nun  daher  zu  rtlhren, 
dass  alles  GiUck  oder  Unglllck  allein  in  der 
Beschalfenheit  des  Gegenstandes  liege,  wel- 
chem  wir  mit  unserer  Lust  und  Liebe  zu- 
gethan  sind.  Denn  um  Etwas,  das  man 
nicht  liebt,  entsteht  kein  Streit ; die  Liebe 
aber  zu  einem  ewigen  und  unendlichen  Ge- 
genstande  kann  der  Seele  nur  reine  Preude 


gewahren,  die  durch  keinc  Traurigkeit  ge-# 
trlibt  werden  kann.  Wiewohl  mir  nun  dies 
Alles  klar  vor  der  Seele  stand,  so  konnte  ich 
darum  doch  nicht  allcr  Ilabsucht,  aller  Gier 
nach  Lust  und  nach  Ehre  vollstiindig  los 
werden.  Eins  aber  sah  ich  ein,  dass  meine 
Seele,  solange  sie  sich  mit  hohern  Gedanken 
beschaftigte,  wenigstens  jene  niedern  Nci- 
gungen  gar  nicht  aufkommen  liess,  sondern 
ernstlich  nur  an  dem  neuen  Lebensziele 
king.  Und  gerade  dies  gerciehte  mir  zu 
grossem  Troste;  denn  ich  salt  daraus,  dass 
jene  Uebel  docli  nicht  von  der  Art  seien, 
dass  es  kein  Mittcl  dagegen  gUbe.  Obgleich 
nun  Anfangs  die  hellen  Zwischenzeiten  seltcn 
waren  und  nicht  lange  dauerten,  so  kamen 
sie  doch  immer  haufiger  und  hielten  langer 
an,  sowie  ich  das  walire  Gut  mehr  und  mehr 
kennen  lemte,  besonders  seitdem  ich  einsah, 
dass  der  Erwerb  des  Gcldes  und  das  Strebcn 
nach  Ehre  und  sinnlicher  Lust  solange 
schadlich  seien,  als  man  ihre  Gegenstande 
als  Zwecke  und  nicht  bios  als  Mittel  zur 
Erreichung  des  gesuchten  hochsten  Zweckes 
behandele.  — 

Wir  sehen  aus  diesem  merkwllrdigen 
Selbstbekenntnisse  des  jungen  Mannes,  dass 
ihn  zur  Philosophic,  an  ueren  Himmel  er 
einst  als  ein  Stern  erster  Grosse  glanzen 
sollte , nicht  ein  blosser  Wissensdrang,  son- 
dern vielmehr  ein  sittlichesGemllthsbedllrfniss 
trieb,  das  ihn  in  ihr  Rube  des  Gemllths  und 
sittliches  Heil  suchen  hiess.  Spinoza  war 
von  schwachlicher  Leibesbeschaftenheit  und 
grosser  Reizbarkeit  der  Nerven.  Schon 
seit  seinem  25.  Lebensjahre  zeigte  sich  bei 
ihm  der  Keim  zur  Schwindsucht , und  nur 
durch  8trenge  Diat  und  Massigkeit  gclang  es 
ihm,  sein  Leben  auf  45  Jahre  zu  bringen. 
Da  der  junge  Mann  der  Synagoge  gegenliber 
obwohl  man  ihm  ein  Jahrgehalt  von  1000  Gul- 
den angeboten  hatte,  zu  keinem  Widerrufe 
zu  bringen  war,  sondern  auf  seinen  freien 
Ueberzeugungen  beharrte,  so  wurde  der 
24jahrige  (1656)  von  den  Aeltesten  der  Syna- 
goge wegen  „ graulicher  Irrlehrena  mit  dem 
grossen  Banne  belegt.  Der  Ausschluss  aus 
der  Synagoge  macht!  keinen  andern  Eindruck 
auf  ihn,  als  dass  ihn  die  in  Folge  dessen 
eingetretene  Trennung  von  seiner  Familic 
mit  tiefem  Schmerz  erfiillte.  Er  fand  gast- 
freundliche  Aufnalune  im  Hause  seines  vater- 
lichen  Freundes  van  dem  Ende,  dessen  da- 
mals  zwolfjahrige  Tochter  Olympia  einige 
Jahre  spater  der  Gegenstand  einer  tiefen 
Neigung  des  verstossenen  Juden  wurde; 
aber  ein  anderer  der  jungen  Manner,  die  im 
Hause  des  Vaters  ein-  und  ausgingen,  ein 
Hamburger  Kerkering,  lief  ihm  den  Rang  ab, 
wobei  demselben  seine  glUcklichen  Vermogens- 
verhaltnisse  zu  Statten  kamen,  und  nachdem 
er  vom  lutherischen  zum  katholoschen  Be- 
kenntnisse  ilbcrgetreten  war,  wurde  Olympia 
seine  Gattin.  Nachdem  auf  Spinoza  beim 
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Jleimweg  aus  der  Komddie  ein  misslungener 
Mordversuch  gemacht  worden  und  es  der 
Judenschaft  im  Bunde  mit  der  refomiirten 
Geistlichkeit  in  Amsterdam  gelungen  war, 
den  aus  der  Synagoge  ausgestossenen  Frei- 
geist,  der  zu  keiner  christliclien  Kirehen- 
gemeinschaft  llbergehen  mochte,  bei  der 
Obrigkeit  als  Atheisten  zu  verd&chtigen, 
wurde  er  „zur  Aufrechthaltung  der  Ordnnng 
mid  Subordination  “ vom  Magistrat  (1660) 
aus  der  Stadt  verwiesen.  Er  begab  sich 
nach  Rhynsburg  bei  Leiden,  von  wo  aus 
er  mit  seinen  Freunden  Simon  de  Vries  und 
dem  Arzte  Ludwig  Meyer  in  Amsterdam  in 
brieflicliem  Verkehr  blieb.  Da  Spinoza 
die  Werke  des  Cartesius,  welcher  bis  zum 
Jalire  1649  an  verschiedenen  Orten  in  Holland 
sicli  aufhielt,  eifrig  studirt  und  sich  aucli 
mit  der  Pliysik  und  Dioptrik  desselben  be- 
kannt  gemacht  hatte,  so  lemte  er  in  Rliyns- 
burg  optische  Glaser  schleifen,  womit  er  sich 
seinen  Unterhalt  erwarb.  Weit  entfernt  aber, 
dnrch  dasStudium  des  Cartesius  auch  in  seinen 
philo8ophischen  Anschauungen  ein  Cartesianer 
zu  weraen,  hat  er  sich  dieser  neuaufgetauchten 
philosophischen  Grosse  gegentiber  seine 
geistige  Selbst&ndigkeit  zu  wahren  gewusst, 
was  nicht  bloss  die  urn’s  Jahr  1660  verfasste, 
unvollendet  gebliebene  Abhandlung  „De 
cmendaiione  in(ellcctus“,  sondern  noch  in 
umfassenderer  Weise  ein  w&hreud  - seines 
vierjahrigen  Aufenthaltes  ira  Hause  van  dem 
Ende’s  lateinisch  niedergeschriebener  erster 
Entwurf  seiner  philosophischen  Weltan- 
schauung beweist,  welcher  im  Kreise  seiner 
Amsterdamer  Freuude  verbreitet  war.  Das 
lateiuischc  Original  dieses  ,,/lrevis  tractatus 
de  deo,  homine  ejusque  felicitate “ (von 
Gott,  dem  Menschen  und  dessen  Glilcke) 
ist  verloreu  gegangen,  wenigstens  bis  jetzt 
nicht  wieder  aufgefunden  worden,  wold 
aber  hat  sich  cine  noch  bei  Lebzeiten 
Spinoza’s,  vermuthlich  von  Deurhoff  ange- 
fertigte  holUindische  Uebersetzung  in  zwei 
Abschriften  erhalten.  Die  kltcre  wurde 
dnrch  C.  Schaarschraidt  unter  dem  Titel: 
„Kortc  Verhandeling  van  God,  de  Mensch 
endcszelfs  0 elstand"  (1869)  herausgegeben, 
nachdem  derselbe  schon  vorher  „ Benedict 
von  Spinoza’s  kurzgefasste  Abhandlung  Von 
Gott,  dem  Menschen  und  deseu  Gltick;  aus 
dem  Iloll&ndischen  zum  ersten  Male  in’s 
Deutsche  iibersetzt"  (1862)  veroffentlicht 
liatte,  da  sich  die  von  Van  Vlooten  (1862) 
nach  der  jUngeru  Abschrift  des  hollaudischen 
Textes  verdnentlichte  Rtlckilbersetzung  in’s 
Lateiuische  als  ungentlgend  erwiesen  liatte. 
Die  Abhandlung  ist  in  zwei  Absclmitte 
getheilt,  von  welchen  der  erste  von  Gott  und 
demjenigen,  was  ihm  zugehort,  in  folgendeu 
Kapiteln  handelt:  1)  dass  Gott  ist;  2)  was 
Gott  ist;  3)  dass  Gott  die  Ursache  von  Allem 
ist;  4)  von  Gottes  uothwendigem  Wirkeu; 
5)  von  Gottes  Vorsehung;  6)  von  Gottes 


Vorausbestiramung;  7)  von  den  Attributes 
die  Gott  nicht  zugehdren;  8)  von  der 
schaffenden  Natur,  welche  Gott  ist;  9)  von 
der  geschaffenen  Natur;  10)  was  gut  und 
schlecht  ist.  Der  zweite  etwas  umfangreicherc 
Theil  handelt  von  dem  vollkommenen  Men- 
schen in  folgenden  Kapiteln:  1)  von  der 
Meinung,  dem  Glauben  und  dem  Wissen; 
2)  was  Meinung,  Glaube  und  klare  Erkenntniss 
ist;  3)  vom  LTr sprung  der  Leidensclaften 
aus  der  Meinuug;  4)  was  aus  dem  Glauben 
entspringt  uud  vom  Guten  und  Schlimmen 
des  Menschen;  5)  von  der  Liebe;  6)  vom 
Hass;  7)  von  der  Lust  und  Unlust;  8)  von 
der  Hochachtung  und  Verachtung;  9)  von 
der  Hoffnung  und  Furcht;  10)  von  den  Ge- 
wissensbissen  und  derReue;  11)  vom  Spotte 
uud  Scherze;  12)  von  der  Ehrliebe,  Schaam 
und  Unversch&mtheit;  13)  von  der  Gunsl, 
Dankbarkeit  und  Undankbarkeit;  14)  vom 
Mitleid;  15)  vom  Wahren  und  Falschen; 
16)  vom  Willen;  17)  vom  Unterschied  zwischen 
Willen  und  Begierde;  18)  vom  Nutzen  de* 
Vorhergehenden;  19)  von  unserer  Glflckselig 
keit;  20)  zur  Bestatigung  des  Vorhergehenden: 
21)  von  der  Vernunft;  22)  von  der  wahren 
Erkenntniss  und  Wiedergeburt;  23)  von  der 
Unsterblichkeit  der  Seele;  24)  von  Gotte? 
Liebe  zum  Menschen;  25)  von  den  Teofeb; 
26)  von  der  wahren  Freiheit.  Ein  Aiihang 
haudelt  von  der  Natur  der  Snbstanz  und 
von  der  menschlichen  Seele.  Zwei  in  die 
Abhandlung  (was  Gott  ist)  aufgenommene 
kleiue  Gesprkche  scheinen  vor  dem  Stadium 
der  Schriften  des  Cartesius  von  Spinoza  ge- 
schrieben  zu  sein.  Sie  lehnen  sich  an  die 
Lehre  des  Giordano  Bruno  an  und  gelien 
von  dem  Begriffe  der  uneudlichen  Natur 
aus,  die  bei  Spinoza  mit  dem  Gottesbegriffe 
zusammenfUllt.  Das  eine  Gesprich  ist  eine 
Unterredung  zwischen  dem  Verstand,  deT 
Liebe,  der  Vernunft  und  der  Begierde;  das 
andre  eine  Unterredung  zwischen  Erasmus 
und  Theophilus.  Obwonl  diese  Abhandlung 
noch  nicht  dnrchweg  den  uns  in  der  nach- 
gelassenen  „Ethik“  entgegentretenden  Stand- 

{mnkt  Spinoza’s  zeigt,  so  wird  doch  anch 
tier  schon  der  Standpunkt  der  Speculation 
zur  Religion  gemacht  und  in  ihr  der  Weg 
zum  Heil  des  Menschen  gefunden.  Wihreud 
spkter,  in  der„Ethik“,  der  Begriff  der  Snb- 
stanz  als  des  in  sich  und  durch  sich  Seienden 
vorangeht,  geht  in  dieser  frtihera  Abhandlung 
der  Begriff  Gottes  als  des  vollkommensten 
Wesens,  dessen  Existenz  zu  seinem  Wesen 
gehdrt,  dem  Begriffe  der  Substanz  voran. 
Feruer  wird  hier  zwischen  dem  Denken  and 
der  Ausdehnung  ein  Causalverhitftniss  an- 
geuommen,  was  in  der  „Ethik“  nicht  der 
Fall  ist;  endlich  wird  hier  noch  eine  wirk- 
liche  Verbindung  von  Leib  und  Seele  gelehrt, 
wovou  in  der  „Ethik“  keine  Rede  mehr 
Iulihyusburg  hatte  Spinoza  einexn  jangea 
Manne , wahrscheinlich  seinem  damaligcs 
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Hausgenossen  Albert  Burgh,  wclchen  er  in 
das  Stadium  von  Descartes  einfilhren  sollte, 
ein  Dictat  gegeben,  welches  von  Spinoza  im 
Winter  1662  — 63  auf  den  Wunsch  seines 
Freundes  L.  Meyer  zu  einer  Schrift  ans- 
gearbeitet  wurde,  die  Letzterer  unter  dem 
Titel  „Principia  philosophiae  Cartesianae “ 
nebst  angehAngten  „Cogitata  metaphysical 
(1663)  mit  der  ausdrflcklichen  ErklUrung 
beransgab,  dass  darin  Spinoza  nicht  seine 
eigeneLehre,  sondern  nur  die  des  Cartesius 
(larstelle.  In  den  beigeftigten  „metaphysischen 
Oedankenu  hatte  Spinoza  den  Zweck  vor 
Angen,  anf  die  Folgernngen  hinzuweisen, 
welche  sich,  obwolil  dem  Cartesius  unbewusst, 
doch  mit  Nothwendigkeit  aus  dem  Systeme 
dessclben  ergeben,  so  dass  man,  urn  den 
unvermeidlichen  Schwicrigkeiten  aus  dem 
Wege  zu  gehen,  den  Verstand  auf  cine  andere 
Bahn  zur  Erforschung  der  Wahrheit  nnd  zur 
Erkenntniss  der  Dinge  Ienken  mtlsse.  Urn 
die  Leser  an  einc  neue  Anschauung  von  Gott 
zn  gewbhnen,  setzte  er  sich  zu  seinem  Vor- 
ganger  in  folgendes  Verhiiltniss.  Mit  Recht 
behauptet  Cartesius,  dass  jede  klare  und 
bestimmte  Erkenntniss  die  Wahrheit  in  sich 
schliesse.  A lies  aber,  was  erkannt  wird,  ist 
entweder  aus  sich  selbst  begreifiich  und  ftlr 
sich  bestehend,  d.  h.  es  ist  Substanz,  oder 
es  ist  in  einem  Andern,  wodurch  es  begriffen 
wird,  d.  h.  es  ist  nur  eine  besondere  Seins- 
weise  der  Substanz.  Erkennt  nun  Cartesius 
an,  dass  wir  die  Idee  eines  allervollkomroen- 
sten  Wesens  in  uns  tragen,  welches  der  Gntnd 
des  Daseins  und  Verhaltnisses  aller  andern 
Dinge  ist;  so  hatte  er  auch  folgerichtig  nur 
dieses  Wesen  oder  Gott  als  einzige  Substanz 
festhalten  mtlssen  und  nicht  geschaffene  Sub- 
stanzen  annehmen  sollen.  Bleibt  man  dabei, 
(lass  Gott  als  das  nur  durch  sich  selbst  be- 
stehende  und  aus  sich  allein  verstfindliche 
Wesen  auch  allein  Substanz  sei;  so  stcllen 
sich  alle  andern  Dinge  wesentlich  nur  als  Er- 
!<cheinungsformen  oder  Existenzweisen  dieser 
Einen  Substanz  dar.  Gott  ist  die  Alles  her- 
vorbringende  Substanz  oder  natura  naturans, 
ais  Andere  dagegen  nur  Erzcugniss  derselben 
‘•der  natura  naturata.  1st  nun  Gott  die  Ur- 
sache  der  Dinge,  so  be8teht  und  geschieht 
Alles  nach  gOttlicher  Nothwendigkeit.  Und 
wenn  Cartesius  mit  Recht  vor  der  Anwendung 
des  Zweckbegriffes  auf  die  Betrachtung  der 
Natur  warnte,  so  hUttc  er  folgerichtig  auch 
nnerkennen  sollen , dass  es  ftlr  Gott  Keinen 
ansser  ihm  liegenden  Zweck  beim  Schaffen 
geben  kdnne,  dass  also  seine  Freiheit  in  der 
Nothwendigkeit  bestehe,  seiner  Natur  gemiiss 
zu  wirken.  — Die  Schrift  ,,  liber  die  Grund- 
*atze  der  Philosophic  des  Descartes “ hatte 
jcdoch,  wiewohl  auch  einc  holl&ndische  Ueber- 
setznng  derselben  erschien,  nicht  den  Erfolg, 
den  Spinoza  erwartet  hatte,  und  er  schrieb 
darum  schon  zwei  Jahre  spliter  an  einen 
Freund,  dass  er  sich  um  dieses  Werk  nicht 


weiteT  beklimmcrt  habe.  Im  Jahre  1664 
siedelte  er  von  Rhynsburg  nach  dem  eine 
Meile  vom  Ilaag  (’a  Gravenhage)  gelcgenen 
Orte  Voorburg  liber,  'wo  er  bis  zum  Jahre 
1670  lebte  und  anhaltend  mit  einer  nacli 
geometrischer  Methode  umzuaTbeitenden  Dar- 
stellung  seines  bereits  in  der  Abhandtung 
„Von  Gott,  vom  Menschen  und  seiner  Gllick- 
seligkeit“  dargelegten  eigenen  Systems  sich 
beschaftigte.  Daneben  jedoch  entstand  das- 
jenige  Werk,  welchem  Spinoza  schon  bei 
seinen  Lebzeiten  seinen  Ruf  als  Philosoph 
und  Freidenker  verdankte.  Nachdem  er  auf 
Zureden  seiner  Freunde  1670  in  den  Ilaag 
selbst,  als  einen  der  freundlichsten  und  ge- 
sundestenOrteHollands  Ubergesiedelt  war  und 
seine  Wohnung  zunflehst  bei  der  Wittwe  Van 
Velden  genommen  hatte,  kam  der  „ Trac talus 
theologico-politicus<<  (1670)  heraus,  welchem 
als  Motto  der  aus  dem  ersten  Brief  des 
Johannes  entnommene  Vers  vorgesetzt  war: 
„Daran  erkennen  wir,  dass  wir  in  Gott  sind 
und  Er  in  uns  bleibt,  dass  er  uns  von  seinem 
Geiste  gegeben  hatM  Er  versuchte  darin 
zum  ersten  Male  eine  rationelle  Atiffassung  und 
wissenschaftliche  Auslegung  der  biblischen 
Schriften,  wobei  er  den  Gmndsatz  aufstellt, 
dass  der  Hauptzweck,  welchen  die  Vcrfasser 
dieser  Schriften  verfolgten,  nicht  auf  eine 
theoretische  Erkenntniss  der  Wahrheit,  son- 
dern anf  eine  im  Gehorsam  gegen  die  gbtt- 
lichen  Vorschriften  wiirzelnde  Sittlichkeit 
ziele.  Darum  soil  die  Bibel  weder  mit  Mai- 
monides  zur  Uebereinstimmung  mit  unsercr 
Vernunft  gedeutet,  noch  soli  mit  andern 
Rabbinen  die  Vernunft  der  Bibel  unterworfen 
werden.  Diese  Schrift  ist  zugleich  einc  be- 
redte  Vertheidigung  der  Denk-  und  Redc- 
freiheit  auf  dem  Gebiete  der  Religion.  Doch 
stiramen  viele  in  dem  Tractate  enthaltene 
Voraussetzungen  nicht  zum  philosophischen 
Systeme  Spinoza’s  und  kdnnen  darum  nur 
als  Anbeqnemung  an  den  gewbhnlichen  Stand- 
punkt  geltcn.  Wie  die  Natur  aus  sich  selber 
erklHrt  werden  muss,  ohne  dass  man  zu  Uber- 
nattlrlichen  Kraften  seine  Zuflucht  nehmen 
darf,  ebenso  muss  dies  mit  den  biblischen 
Schriften  geschehen,  ohne  dass  man  sich  auf 
ein  tlbernattlrliches  Licht  berufen  darf.  Die 
Moral  aber  ist  der  alleinige  Prtlfstein  der 
Gottlichkeit  der  heiligen  Schrift.  Wunder 
anzunehmen,  veranlasst  uns  nur  die  Unwissen- 
heit  und  der  Mangel  an  Einsicht  in  die  nattlr- 
lichen  Ursachen  der  Dinge.  Denn  da  in  der 
Natur  Alles  nach  dem  ewigen  und  unver- 
ilnderlichen  Causalitiitsgesetze  geschieht,  die 
Natur  aber  dasselbe  ist,  als  Gottes  Macht, 
so  ist  es  widersinnig,  Gott  nnd  Natur  ein- 
ander  entgegenzusetzen.  Hat  sich  Gott  in 
den  Prophcten  des  Alten  Testaments  offen- 
bart,  so  ist  dieser  Offenbarung  nur  insoweit 
Glauben  zu  schenken,  als  sie  mit  der  in 
nnserm  Herzen  sich  kundgebenden  Stimmc 
Gottes  tlbereinstimmt.  Es  liegen  aber  viele 
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geschichliche  GrUnde  vor,  welche  uns  ver- 
anlassen  milssen,  jene  biblischeu  Ueber- 
licfcrungcn  als  in  vielen  StUcken  verfiilscht, 
liickenbaft  und  unzuverUlssig  anzunehmen. 
Selbst  unter  dem  Willen  Gottes  vcrsteht  die 
heiligc  Scbrift  Nichts  anders,  als  die  unab- 
itnderliche  Ordnnng  der  Natur,  welche  aus 
dcssen  ewigen  Gesetzen  mit  Nothwendigkeit 
folgt.  Alle  Streitigkeiten  und  Ziinkereien 
der  Theologen  kommen  daher,  dass  man  in 
der  Bibel  wissenschaftliche  Geheimnisse  sucht, 
w&hrend  cine  unbefangene  Betrachtung  der 
biblischen  Schriften  zeigt,  dass  dieselben  nicht 
fllr  die  Miinner  der  Wissenschaft,  sondern 
fiir  das  Volk  verfasst  sind,  indem  sie  Ge- 
horsam gegen  die  Gebote  Gottes  leliren,  mit 
Strafen  drohen  und  Belohnungen  versprechen, 
A lies  nach  menschlicher  Anschauungsweise. 
Ebenso  werden  von  den  Eigenschaften  Gottes 
nur  diejenigen  gelebrt,  welche  der  Mensch 
nachzuahmen  im  Stande  ist,  wie  Liebe  nnd 
Barmherzigkeit,  und  die  Wirkungen  dieser 
Leliren  sind  nicht  Meinungen,  sondern  gute 
Werke.  Wenn  es  daher  heisst,  Gott  habe 
mit  den  Juden  einen  Bund  geschlossen,  auf 
welchen  sie  die  Rechtfertigung  ihrer  Ab- 
geschlossenheit  von  den  ilbrigen  Vblkern  zu- 
riickftlhren,  so  hat  dies  nur  den  Sinn,  dass 
sie  ein  politisches  Band  knlipfteu , durch 
welches  sie  zum  Gehorsam  gegen  die  Gesetze 
verpflichtet  werden.  Jeder  religiose  oder 
politische  Bund  ist  aber  den  Naturgesetzen 
unterworfen,  durch  welche  alle  Menschen 
mit  einander  verbunden  sind.  Steht  nun  aber 
dcr  Religion  nur  eine  praktische  Bedeutung 
zu,  so  dtlrfen  Religion  und  Thcologie  wegen 
der  Verschiedcnartigkeit  ihrer  Zwecke  und 
ihrer  Mittel  mit  der  Philosophic  gar  keinen 
Zusammenhang  habcn,  wenn  nicht  eine  un- 
cut wirrbarc  Verwirrnng  zwischen  Philosophic 
und  Theologie  entstehen  soli,  wie  dies  die 
Gcschichte  der  ganzen  mittelalterlichen  Scho- 
lastik  zeigt.  Die  Summe  des  religiosen  Ge- 
setzes  ist  in  dem  Satze  enthalten:  Du  sollst 
Gott  liber  Alles  und  Deinen  Nilchsten  wie 
dich  selbst  lieben.  Die  fi'tr  das  sittliche  Leben 
des  Menschen  nothwendigen  und  heilsamen 
Glaubensartikel  siud:  1)  dass  es  ein  hiichstes 
Wesen  giebt,  welches  Gerechtigkeit  und  Gute 
liebt  und  des  wahren  Lebens  Muster  ist; 
2)  dass  dasselbe  nur  Eines  und  liberall  gegen- 
wiirtig  ist;  3)  dass  dasselbe  Recht  und  Ilerr- 
scliaft  liber  Alles  hat;  4)  dass  die  Verehrung 
Gottes  und  der  Gehorsam  gegen  ihn  allein 
in  der  Gerechtigkeit  und  Liebe  gegen  den 
NUchsten  bestehen;  5)  dass  nur  allein  die- 
jenigen, welche  diesen  Gehorsam  ilben,  selig 
sind,  die  Uebrigen  aber,  welche  unter  der 
Ilerrschaft  der  Lilste  leben,  verloTen  siud; 
6)  dass  Gott  den  Reuigen  die  Sflnden  ver- 
zeiht.  Diese  Grundsatze  allein  bilden  den 
Inhalt  der  Religion  und  des  sittlichen  Lebens. 
Dieser  Gehorsam  gegen  das  gottliche  Gesetz 
kann  von  alien  Menschen  ohne  Unterschied 


ihrer  geistigen  Begabung  geitbt  werden; 
wollten  wir  dagegen  von  der  Philosophic 
allein,  deren  Studium  sich  nnr  Wenige  widmen 
und  es  darin  so  weit  bringeu  kbnnen,  dass 
sie  aus  ihr  die  Trdstungen  uer  Seele  schbpfen, 
dies  erwarten,  so  wttrde  es  urn  das  Seelenheil 
der  Menschen  schlecht  bestellt  sein.  — 

Der  „theologisck  - politische  TraktatH 
Spinoza’s  erregte  bei  seinen  Erscheinen 
grosses  Aufsehen.  In  Amsterdam,  wo  er  ge- 
drnckt  worden  war,  wurde  er  mit  BeschUg 
belegt  und  darum  zweimal  in  Amsterdam 
und  einmal  in  Leiden  11673)  unter  verAndertem 
Titel,  dann  wiederum  1674  mit  richtigem 
Titel,  aber  ohne  Angabe  des  Ortes  aus- 
gegeoen.  Eine  franzosische  Uebersetzung 
von  St.  Glain  erschien  1678  in  Frankreich, 
eine  hollilndische  Uebersetzung  wurde  1693, 
eine  englische  1689  veranstaltet.  In  deutseber 
Uebersetzung  erschien  derselbe  als  erster 
Band  von  „Spinoza’s  philosophischen  Schrif- 
ten“  1787  von  S.  II.  Ewald  und  180G  von 
C.  Ph.  Conz,  1826  von  J.  A.  Kalb  und 
1870  (als  35.  Band  der  „philosophischen 
Bibliothek“)  von  H.  J.  von  Kirchmann.  Auf 
die  Entwickelung  einer  historisch-kritischen 
Richtung  in  der  Theologie  und  auf  die  Ent- 
stehung  einer  rationalistisch  - religi5sen  An- 
schauung  ist  der  Traktat  von  grfisster  Be- 
deutung gewesen.  Zunfichst  aoer  rief  er 
eine  Menge  von  Angriffen  hervor,  welcbe  mm 
Theil  in  leidensenaftliehen  und  gemeinen 
Ton  gehalten  waren.  Die  einzige  Gegen- 
schrift,  die  in  maassvoller  und  sachlicher 
Weise  auftrat  und  von  Spinoza  einer  Be- 
achtung  gewUrdigt  wurde,  war  die  von  den 
Jenaer  Theologen  Johann  Museus.  Die  viel- 
fachen  Widerwartigkeiten,  die  dem  Verfasser 
aus  diesen  Angriffen  erwuchsen,  bewogen 
Spinoza,  von  weiterer  Verbffentlichnng  seiner 
Schriften  abzustehen.  Er  wohnte  seit  1671 
im  Haag  bei  dem  Maler  van  der  Spyk 
(Speyk),  welcher  auch  Spinoza’s  Bild  in  del 
malte.  Er  sass  auf  seinem  Zimmer  und  sab 
nicht  selten  Tage  lang  ausser  seinen  Haus- 
leuten  Niemanden.  In  den  letzten  Jahren 
seines  Lebeus,  seit  dem  Tode  seines  jungen 
Freundes  Simon  de  Vries  aus  Amsterdam, 
bezog  Spinoza  eine  ihm  von  diesem  testa - 
mentarisch  besbmmte  jahrliche  Rente  von 
300  Gulden.  Eine  ihm  ira  Jahr  1773  durch 
Professor  Fabricius  in  Heidelberg,  als  da- 
maligen  Porector,  im  Auftrag  des  Churfflrst«i 
Carl  Ludwig  von  der  Pfalz  angebotene  Lehr- 
stelle  der  Philosophic  an  dortiger  Universitit 
lehnte  derselbe  mit  der  Erkl&nmg  ab,  dass 
er  niemals  Widens  gewesen  sei  dffentlich  *u 
leliren,  auch  das  doppelte  Bedenken  hab<^ 
nicht  bios  in  der  Fortbildung  der  Philosophic 
zurilckzutreten,  wenn  er  dem  Unterrichte  der 
Jugend  obliege,  sondern  auch  nicht  wissen 
zu  kdnnen,  in  welchen  Grenzen  die  Freiheit 
zu  philosophiren  eingeschlossen  sei,  nm  die 
Offentlich  geltende  Religion  nicht  zu  er* 
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schfltiern.  Denn  (ftlgt  er  in  seinem  Antwort- 
schreiben  an  Fabricius  hinzu)  Religions- 
streitigkeitcn  entstehen  nicht  sowohl  aus 
wahiem  Eifer  filr  die  Religion,  als  vielmehr 
aus  der  verschiedenen  Stimmung  und  An- 
schauungsweise  der  Menschen  oder  aus  dem 
Widerspruchsgeiste , wonach  sie  Alles  zu 
verdrehen  und  zu  verdammen  pflegen.  Da 
ich  nun  dies  bereits  in  meinem  stillen  Privat- 
leben  erfahren  habe,  so  nehme  ich  nicht  etwa 
in  der  Hoffnung  auf  ein  noch  glknzenderes 
Loos,  sondern  aus  Liebe  zur  Rune  Anstand, 
ilas  Anerbieten  anzunehmen.  In  dieser  Ruhe 
eines  zurtlckgezogenen  Privatlebens  verblieb 
er  auch  bis  zu  seinem  Tode.  Am  Vormittag 
de8  21.  Februar  1677  hatte  er  noch  mit 
seinen  Hausleuten  sich  unterhalten  und  er- 
wartete  seinen  Freund  Ludwig  Mayer,  den 
er  bestellt  hatte.  In  dessen  Gegenwart  starb 
er  am  Nachmittag  desselben  Tages  unerwartet 
ohne  Schmerzen,  in  seinem  45.  Lebensjahre. 
to  deraselben  Jahre  gab  dieser  Freund  die 
nachgelassenen  Werke  Spinoza’s  uuter  dem 
Titel  beraus:  „ Benedict  de  Spinoza  opera 
posthumau  (1677),  welche  ausser  dem  eigent- 
lichen  Haupt-  und  Lebenswerke  Spinoza’s 
noch  die  schon  erwkhnte  Abhandlung  „de 
mendatione  intellcclus einen  unvoilendeten 
„ Tractatus  politicus“,  ein  unvollendetes 
Compendium  der  hebr&ischen  Grammatik 
und  eine  Reihe  von  Briefen  Spinoza’s  ent- 
bielt.  Gesammtausgaben  der  Werke  Spinoza’s 
wnrden  neuerdings  durcli  Paulus  in  Jena 
1802 — 3),  durch  Gfrorer  in  Stuttgart  (1830), 
(lurch  C.  H.  Bruder  (Stereotypausgabe , in 
tlrei  B&ndchen,  1843—46)  und  zuletzt  durch 
Hugo  Ginsberg  (1877  und  78  in  vier  Bauden, 
L die  Ethik,  II.  der  Briefwechsel,  111.  der 
theologisch  - politische  Tractat,  IV.  die  un- 
vollendeten  Abhandlungen)  veranstaltet.  In’s 
Deutsche  ttbersetzt  erschienen  Spinoza’s 
simmtliehe  Werke  (nebst  Lebensbesclireibung) 
von  Berthold  Auerbach  (1841  in  5 Bkndchen; 
in  2.  Auflage  in  2 B&nden  1872),  ferner 
in  der  „philosophischen  Bibliothek“  ttber- 
setzt  durch  H.  J.  von  Kirchmann  und 
C.  Schaarschmidt  (1872  in  2 Biinden,  darunter 
auch  die  wichtigsten  von  Spinoza  mit  Freunden 
und  Gelehrten  gewechselten  Briefe,  soweit 
sie  zum  VerstAndniss  von  dessen  Schriften 
dienen , von  Kirchmann  (ibersetzt).  In’s 
Franzdsische  tlbersetzt  erschienen  die  Werke 
zuerst  durch  E.  Saisset  (1842,  1861  und  zu- 
letzt 1872,  in  3 Biinden),  sowie  durch 
J.  G.  Prat  (1863  — 65,  in  3 Biinden). 

Jean  Colcrus,  la  vio  do  Benoit  de  Spinoza 
(1706,  aus  dem  holliindischen  Originale, 
welches  1705  erscluen). 

A.  Saintes,  histoire  de  la  vie  et  des  ouvrages 
dc  B.  de  Spinoza  (1842). 

J.  van  Vloten,  Benedict  d'Espinoza,  zyn  Leben 
en  Schritten.  1862. 

H.  Ginsberg,  Lebcns-  und  Charakterbild  Spinoza’s 
nach  den  vorhandenen  Quellen.  1876. 


Spinoza’s  Haupt-  und  eigentliches  Lebens- 
werk,  die  Ethik,  war  also  erst  nach  seinem 
Tode  erschienen  und  hatte  auch,  nach  seinem 
gegen  den  Herausgeber  Ludwig  Mayer  aus- 
gesprochenen  Willen,  ohne  seinen  Namen 
erscheinen  sollen,  den  der  Herausgeber  auf 
dem  Titel  wenigstens  durch  die  Anfangs- 
buchstabcn  audeutete.  Seinen  Beruf  ftir  die 
Welt,  dessen  sich  Spinoza  rccht  wohl  bewusst 
war,  wollte  er  erst  nach  seinem  Tode  er- 
reichen,  und  sein  Vermiichtniss  an  die  Zu- 
kunft  war  eben  die  Ethik.  Nicht  ohne  Ab- 
sicht  nannte  er  das  Werk  seines  Lebens 
,,  Ethik “ in  jenem  allgemeineu  und  um- 
fassenden  Sinne  des  Wortes.  wie  ihn  die 
grdssteu  Denker  des  griechiscnen  Alterthums 
festhielten , welchen  die  Philosophic  nicht 
eine  rein  theoretische,  den  praktischen  Zielen 
des  Lebens  fernstehende  Thatigkeit,  sondern 
der  auf  die  Verwirklichung  der  Wahrhcit 
und  des  Guten,  somit  auf  das  menschliche 
Heil  gerichtete  Trieb  des  Geistes  war.  Auch 
dem  durchaus  praktisclien , in  letzter  und 
hdchster  Beziehung  auf  das  Thun  des  Men- 
schen gerichteten  Charakte^  des  Mosaismus 
entspricht  es,  wenn  sich  der  aus  dem  Juden- 
thum  hervorgegangene  Weltphilosoph  mit 
seiner  Philosophic  auf  den  ethischen  Stand- 
puukt  stellte , so  dass  auch  seine  Erkennt- 
nisslehre  und  Metaphysik  auf  der  Ethik  ruht 
und  diese  den  beherrschendeu  Mittelpunkt 
seines  Systems  bildet.  Die  Philosophic  ist 
ihm  die  Erkenntniss  der  Einheit,  in  welcher 
der  Menschengeist  mit  der  Natur  steht  und 
der  eigentliche  Zweek  des  Philosophirens  ist 
ihm  das  sittliche  Streben  nach  wirklicher, 
nicht  bios  gedaehter  V ereinigung  des  Menschen- 
geistes  mit  dem  hdchsten  Wesen,  die  er  als 
intellectuelle  Liebe  zu  Gott  oder  zum  Uni- 
versura  bezeichnet  und  in  die  er  ebenso  die 
sittliche  V oilendung,  wie  das Ileil  des  Menschen 
setzt.  In  dem  Bewusstsein  aber,  dass  wer 
die  Wahrheit  besitzt,  auch  weiss.  dass  cr 
sie  besitzt,  ruht  die  felsenfesto  Gewissheit 
Spinoza’s,  zwar  nicht  die  beste  Philosophic 
erfunden  zu  liaben,  aber  die  wahre  zu  ver- 
stehen.  Er  hat  diese  Philosophic  in  der 
„ Ethik  “ in  fdnf  Theilen  dargestellt,  von 
welchen  der  erste  unter  der  Ueberschrift 
„Von  Gott“  eine  Art  von  Metaphysik  der 
Natur  entkiilt,  worm  die  Grundbegriffe  des 
ganzen  Systems  entwickelt  werden.  Der 
zweite  handelt  von  der  Natur  und  dem 
Urspruuge  der  Seele  (des  Geistes),  enthalt 
aber  nicht  sowohl  eine  Psychologie,  als  viel- 
mehr eine  Art  von  Logik  und  Erkenntniss- 
lehrc.  Der  dritte  Theil  behandelt  unter 
dem  Titel  „von  der  Natur  und  dem  Ursprung 
der  Affecte*  die  Entstehimg,  Gesetze  und 
Verknderung  der  Gemtiths-Zustaude  und  Er- 
regungen,  ohne  alle  Einmischung  sittlicher 
und  religibser  Beziehungen  und  Gcsichts- 
punkte,  lediglich  wie  einen  zweiten  Natur- 
gegenstand,  indem  er  sic  als  Eigenthtimlich- 
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keiten  betrachtet,  welche  zur  menschlichen 
Natur  gerade  so  gut  gehttren,  wie  zur  Natur 
itherhaupt  Ilitze  und  K&lte,  Sturm  und  Un- 
wetter  gehoren,  was  zwar  unbequem,  aber 
gleicliwolil  nothwendig  ist  und  Alles  seine 
bestimmten  Ursachen  hat  Biidet  der  Inhalt 
dieser  drei  ersten  Theile  der  Ethik  den 
thcoretischen  Unterbau  des  Systems,  so  folgt 
in  den  beiden  letzten  Theilen  des  Werkes 
die  eigentliche  Anwendung  der  dort  ent- 
wickelten  Lehren.  Im  vierten  Theil  wird 
„von  der  menschlichen  Knechtschaft  oder 
von  der  Macht  der  Affecte44,  im  ftlnften 
„von  der  Macht  des  Intellects  (der  Einsicht) 
oder  von  der  menschlichen  Freiheit44  ge- 
handelt  und  dabei  nach  deD  Mitteln  geforscht, 
durch  welche  die  Macht  der  Vernunft  tlber  die 
menschlichen  Leidenschaften  erhbht  werden 
kann.  Wie  hoch  man  auch  die  in  der  ersten 
naifte  des  Werkes,  im  theoretischen  Theil 
seiner  Philosophic,  begrllndete  streng  einheit- 
liche  natUrliclie  Weltanschauung  anschlagen 
muss,  so  liegt  docli  Spinoza’s  grbsstes  Ver- 
dienst  in  der  bis  in  die  neueste  Zeit  meist 
unterschlitzten  zweiten,  eigentlich  ethischen 
Partie  seines  Lebenswerkes,  deren  Ziel  die 
Regelnng  des  menschlichen  Verhaltens  und 
die  Gewinnung  der  GemUthsruhe  oder  des 
sittlichen  ileils  ist.  Spinoza  hat  sich  bei 
der  Darstellung  seiner  Lehren  in  der  Ethik 
der  geometrischen  Methode  und  Beweisart 
bedient,  auf  die  er  ganz  im  Geiste  seiner 
Zeit  grossen  Werth  legt  und  in  welcher  er 
das  Werkzeug  der  wahren  Erkenntniss  ge- 
funden  zu  haben  daubt  Schon  seine  erste 
philosophische  Arbeit,  die  Schrift  „Grnnd- 
siltze  aer  Philosophic  des  Cartesius“,  war 
in  dieser  Form  behandelt.  Sie  ist  ein  scho- 
lastischer  Apparat  von  Definitionen  (Begriffs- 
bestimmungen),  Axiomen  (selbstverstiindlichen 
Grundsfttzen),  Propositionen  (Lehrsatzen), 
Dcmonstrationen  (Beweisen),  Scholien  (Er- 
lftuterungen),  Corrolarien  (ZnsUtzen),  Postu- 
latcn  (Heischesfttzen),  wodnrch  die  Darstellung 
der  Gedanken  eine  starre  und  steife  Haltnng 
und  zerstUckelnde  Form  erhftlt,  die  das  Ver- 
standniss  des  Zusammenhanges  der  Gedanken 
ebon  so  sehr  erschwert,  wie  sie  den  Genuss 
des  Werkes  stbrt,  indem  man  darin  eigent- 
lich immer  das  Skelett  mit  jeder  Rippe  seines 
Gedankenbaues  vor  Augen  hat.  Zuweilen 
scheint  er  das  Unbequeme  und  Stbrende 
dieser  Darstellungsweise  selbst  geftthlt  zu 
haben  und  hat  darnm  oft  gerade  das 
Bedeutendste  in  den  an  die  Beweise  ange- 
knilpften  Erl&uterungen  gegeben  oder  zu 
allgemeineren  Zusammenfassungen  und  zu- 
sammeuhftngenderen  Darstellungen  seine  Zu- 
Hucht  genommen.  In  seiner  theoretischen 
Weltanschauung  geht  Spinoza  vom  Begriffe 
des  einheitlichen  Seins  aus,  welches  er  bald 
Substanz,  bald  Gott,  bald  Natur  uennt  Die 
in  diesem  einheitlichen  Sein  und  seinem  Be- 
griffe enthaltenen  nothwendigen  Beziehnngen 


und  Gesetze  sind  die  Wirklichkeit  und  alle 
Wirkliclikeit,  das  Universum,  die  Welt,  der 
Inbegriff  aller  Mdglichkeiten.  Der  Ausgangs- 
punkt  seiner  Lehre,  wie  ihr  Letztes  und 
Hochstes  ist  ilirn  die  Eine  Substauz  aller 
Dinge  oder  dasjenige,  was  in  sich  selbst 
und  nicht  in  einem  Andern  Bestand  hat 
Der  Begriff  dieser  Einen  Substanz  ist  die 
logische  Form  seines  Gottesbegriffs.  Die 
Hanptlehrsatze , in  welchen  dieser  Begriff 
nach  seinem  naliern  Inhalte  im  ersten  Theil 
der  Ethik  entwickelt  wird , sind  der  Reihe 
nach  folgende  36  Satze:  Die  Substanz  ist 
der  Natur  nach  yor  iliren  Zustanden.  Zwei 
Substanzen,  welchen  verschiedene  Attribute 
zukommen,  haben  raiteinander  Nichts  gemeiu; 
Gegenstande  aber,  die  Nichts  nnter  sich  ee- 
mein  haben,  kdnnen  auch  nicht  einer  des 
andern  Ursache  sein.  Zwei  oder  mehr  ver- 
schiedene Dinge  unterscheiden  sich  entweder 
durch  den  I'nterschied  der  Attribute  der 
Substanz  oder  durch  den  Unterschied  ihrer 
Zustande.  In  der  Natur  kann  es  nicht  zwei 
oder  mehrere  Substanzen  von  derselben  Be- 
schaffenheit  oder  von  denselben  Attributen 
geben.  Eine  Substanz  kann  nicht  von  einer 
andern  Substanz  hervorgebracht  werden. 
Zur  Natur  der  Substanz  gehdrt  das  Existiren; 
jede  Substanz  ist  nothwendig  unendlich.  Je 
mehr  Realitat  oder  Sein  eine  jede  Sacbe  hat, 
urn  so  mehr  Attribute  kommen  ihr  zu.  Jedes 
Attribut  einer  Substanz  muss  aber  durch 
sich  aufgefasst  werden.  Gott  oder  diejenigeSub- 
stanz,  welche  aus  unendlich  vielen  Attributen 
besteht,  von  denen  jedes  eine  ewige  und 
unendliche  Wesenheit  ansdrtlckt.  existirt 
nothwendig.  Man  kann  sich  aoer  kein 
Attribut  einer  Substanz  wirklich  voretellen, 
aus  welch em  folgt,  dass  die  Substanz  getheilt 
werden  kdnne;  eine  unbedingt  unendliche 
Substanz  ist  untheilbar.  Ausser  Gott  kann 
es  eine  Substanz  weder  geben,  uoch  vor- 
gestellt  werden.  Alles  was  ist,  ist  in  Gott, 
und  Nichts  kann  ohne  Gott  sein  oder  vor- 
estellt  werden.  Aus  der  Nothweudigkeit 
er  gbttlichen  Natur  muss  Unendliches  anf 
unendlich  viele  Weise  folgen,  d.  h.  Alles, 
was  von  einem  unendlichen  Veretand  erfasst 
werden  kann.  Gott  handelt  nur  nach  deo 
Gesetzen  seiner  Natur  und  nicht  aus  einem 
Zwange,  den  er  von  Jemand  erlitte.  Gott 
ist  aller  Dinge  innewohnende , nicht  aber 
erst  Ubergehende  Ursache.  Gott  oder  alle 
Attribute  Gottes  sind  ewig;  Gottes  Dasein 
und  sein  Wesen  sind  eins  und  dasselbe. 
Alles  was  aus  der  absoluten  Natur  eine? 
gbttlichen  Attributes  folgt,  hat  immer  und 
unendlich  existiren  mttssen  oder  es  ist  durch 
ebendasselbe  Attribut  ewig  und  unendlich. 
Alles  was  aus  einem  nothwendigen  und  un 
endlichen  Zustande  eines  gbttlichen  Attribute* 
folgt,  muss  ebenfalls  nothwendig  and  un 
enalich  existiren.  Jeder  Zustand,  der  uotiv 
wendig  und  unendlich  existirt,  ist  eine  noth 
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wendige  Polge  entweder  der  absoluten  Natur 
einesgottlichen  Attributes  oder  eines  Attributes, 
welches  sich  in  cinem  Zustande  befindet,  der 
notbwendig  und  unendlicb  ist.  Das  Wesen 
der  von  Gott  hervorgebraehten  Dinge  scbliesst 
das  Dasein  derselben  nicht  ein;  Gott  ist  viel- 
mehr  die  wirksame  Ursache  nicht  bios  des 
Daseins,  sondern  auch  des  Wesens  der  Dinge. 
Ein  zu  einer  Wirksarakeit  bestimmtes  Ding 
ist  notbwendig  von  Gott  so  bestimmt  worden, 
and  ein  von  Gott  nicht  znr  Wirksamkeit 
bestimmtes  Ding  kann  sich  selber  nicht  zur 
Wirksarakeit  bestimmen.  Ein  Ding,  welches 
von  Gott  bestimmt  ist,  etwas  zu  than,  kann 
sich  diese  Bestimmtheit  nicht  selbst  wieder 
nehmen.  Jedes  Einzelne  oder  jeder  Gegen- 
stand  von  begrenzter  Existenz  wird  zura 
Existiren  oder  zum  Handeln  nur  durch  eine 
xadere  Ursache  bestimmt  werden,  welche 
»iedenim  endlich  ist  und  eine  beschrftnkte 
Existenz  hat,  und  so  fort  in’s  Unendliche. 
In  der  Natur  giebt  es  kein  Zufklliges,  sondern 
Allea  ist  aus  der  Nothwendigkeit  der  gbtt- 
lichen  Natur  bestimmt,  in  einer  gewissen 
Weise  zu  existiren  und  zu  wirken.  Der 
Verstand,  mag  er  in  Wirklichkeit  endlich 
oder  unendlicb  sein,  muss  die  Attribute  und 
die  Zustande  Gottes  auffassen  und  Nichts 
weiter.  Mag  er  endlich  oder  unendlich  sein, 
immer  gehdrt  der  Verstand  ebenso  wie  der 
Wille  oder  dasBegehren,  nicht  zur  wirkenden, 
sondern  zur  gewordenen  Natur.  Der  Wille 
kann  nicht  eine  freie,  sondern  nur  eine  noth- 
wendige  Ursache  genannt  werden.  Die 
Dinge  konnten  von  Gott  in  keiner  andern 
Weise  und  Ordnung  hervorgebracht  werden, 
als  sie  hervorgebracht  sina.  Gottes  Macht 
ist  seine  Wesenheit  selbst;  Alles  was  nach 
nnserer  Vorstellung  in  Gottes  Macht  ist,  ist 
notbwendig.  Es  existirt  Nichts,  aus  dessen 
Irsache  nicht  eine  Wirkung  folgte. 

An  diese  Hauptlehrsatze  des  ersten  Theils 
schliessen  sich im  z weiten  Theil  des  Werkes 
tblgende  49  Satze  an:  Das  Denken  ist  ein 
Attribut  Gottes  oder  Gott  ist  ein  denken  des 
Wesen;  ebenso  ist  die  Ausdeknung  ein  Attribut 
Gottes  oder  Gott  ist  ein  ausgedehntes  Wesen. 
In  Gott  besteht  notbwendig  eine  Vorstellung 
von  seinem  Wesen,  wie  von  Allem,  was  aus 
seinem  Wesen  notbwendig  folgt.  Die  Vor- 
stellung Gottes,  aus  welcher  unendlich  Vieles 
auf  unendlich  viele  Weise  folgt,  kann  nur 
eine  einzige  sein.  Das  wirkliche  Sein  der 
Vorstellungen  erkennt  Gott  nur  insofern,  als 
er  als  denkendes  Wesen  aufgefasst  wird, 
als  seine  Ursache  an,  nicht  aber  sofern  er 
dnrch  ein  anderes  Attribut  ausgedrtlckt  wird. 
Mit  andern  Worten : die  Vorstelluugen  sowohl 
von  Gottes  Attributen,  als  von  den  einzelnen 
Dingen  erkennen  nicht  das  Vorgestellte  selbst 
oder  die  wahrgenommenen  Dinge  ftlr  ihre 
wirkende  Ursacne  an,  sondern  Gott  selbst, 
sofern  er  ein  denkendes  Wesen  ist.  Die 
Zustande  eines  jeden  Attributes  haben  Gott 


zur  Ursache,  sofern  er  nur  unter  demjenigen 
Attribute,  dessen  Zustiinde  sie  sind,  und  nicht 
unter  dem  Gesichtspunkt  eines  andern  Attri- 
butes aufgefasst  wird.  Die  Ordnung  und 
Verkntipfung  der  Vorstellungen  ist  dicselbe, 
wie  die  Ordnung  und  Verkntlpfung  der  Dinge. 
Die  Vorstellungen  einzelner  Dinge  oder  Zu- 
stande , welche  nicht  existiren , mtissen  in 
der  uuendlichen  Vorstellung  so  befasst  sein, 
wie  das  wirkliche  Wesen  der  einzelnen 
Dinge  oder  Zustande  in  den  Attributen 
Gottes  enthalten  ist.  Die  Vorstellung  eines 
einzelnen  wirklich  existirenden  Gegenstandes 
hat  Gott  zur  Ursache,  nicht  insofern  er  un- 
endlich ist,  sondern  sofern  er  aufgefasst  wird 
als  erregt  von  einer  andern  Vorstellung  eines 
einzelnen  wirklich  existirenden  Gegenstandes, 
dessen  Ursache  Gott  wiederum  nur  ist,  insofern 
er  von  einer  andern  dritten  Vorstellung  er- 
regt ist  und  so  fort  in’s  Unendliche.  Zum 
Wesen  des  Menschen  gehdrt  nicht  das  Sein 
der  Substanz;  sondern  das  Erste,  was  das 
wirkliche  Sein  des  menschlichen  Geistes  aus- 
macht,  ist  Nichts  anders,  als  die  Vorstellung 
einer  einzelnen  wirklich  existirenden  Saehe. 
Alles  was  in  dem  Gegenstande  der  Vorstellung, 
die  den  menschlichen  Geist  ausmackt,  vor 
sich  geht,  muss  notbwendig  von  ihm  aufge- 
fasst werden.  Ist  der  Gegenstand  der  Vor- 
stellung, die  den  menschlichen  Geist  ausmacht, 
ein  Kdrper,  so  kann  in  diesem  Kdrpcr  Nichts 
vorgehen,  was  von  dem  Geiste  nicht  aufge- 
fasst wird.  Der  Gegenstand  der  Vorstellung, 
welche  den  menschlichen  Geist  ausmacht, 
ist  ein  Kdrper  oder  ein  gewisser  Zustand 
der  Ausdehnung,  der  wirklich  existirt,  und 
Nichts  anders.  Der  mensckliche  Geist  ist 
zur  Auffassung  von  desto  Mehrerem  geeignet, 
in  je  mehr  verschiedeuen  Weisen  der  Kdrpcr 
bestimmt  werden  kann.  Die  Vorstellung, 
welche  das  wirkliche  Sein  des  menschlichen 
Geistes  ausmacht,  ist  nicht  einfach,  sondern 
aus  sehr  vielen  Vorstelluugen  zusammen- 
gesetzt.  Die  Vorstellung  jedes  Zustandes, 
in  den  der  raenschliche  Kdrper  durch  fremde 
Kdrper  versetzt  wird,  muss  sowohl  die  Natur 
des  menschlichen  Kdrper3,  wie  die  des 
fremden  Korpers  enthalten.  Wird  jener  in 
einen  Zustand  versetzt,  der  die  Natur  eines 
fremden  Kdrpers  einschliesst,  so  wird  der 
raenschliche  Geist  diesen  Kdrper  solange  als 
wirklich  daseiend  oder  ftlr  ihn  gegenw&rtig 
auffassen,  bis  der  Kbrper  in  einen  Zustand 
versetzt  wird,  welcher  die  Gegenwart  dieses 
fremden  Korpers  ausschliesst.  1st  der  mensch- 
liche  Kdrper  cinraal  von  zwei  oder  mehreren 
fremden  Kdrpern  zugleich  erregt  worden,  so 
entsinnt  sich  der  Geist,  wenn  er  sich  einen 
von  ihnen  spilter  vorstellt,  sofort  auch  wieder 
der  andern.  Der  menschliche  Geist  kennt 
seinen  eignen  Kdrper  und  dessen  Existenz 
nur  durch  die  Vorstellung  der  Zustiinde,  in 
welche  der  Kdrper  versetzt  wird.  In  Ulm- 
licher  Weise  wic  der  menschliche  Geist  eine 
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Vorstellung  seines  eigncn  Korpers  liat,  giebt 
es  anch  in  Gott  eine  Vorstellung  des  mensch- 
lichen  Geistes.  Die  Vorstellung  des  letztcrn 
ist  auf.  dieselbe  Weise  mit  deni  Geiste  ge- 
eint,  wie  der  Geist  selbst  mit  dem  Kdrper 
geeint  ist.  Der  mensehliche  Geist  erfasst  nicht 
bios  die  Zustilnde  seines  Kdrpers,  sondern 
anch  die  Vorstellungen  dieser  Zustknde;  aber 
er  kennt  sich  selber  nur  insofern,  als  er  die 
Vorstellung  von  den  Znstknden  des  Kdrpers 
erfasst.  Der  mensehliche  Geist  entli&lt  jedoch 
keine  zutreffende  Kenntniss  der  Theile,  die 
den  mensch lichen  Kdrper  bilden.  Die  Vor- 
stellung eines  jeden  korperlichen  Zustandes 
enthiilt  nicht  die  zutreffende  Kenntniss  eines 
fremden  Kdrpers.  Der  mensehliche  Geist 
nimmt  einen  fremden  Korper  als  wirklich 
existirend  nur  durch  die  Vorstellungen  von 
den  Zusthnden  seines  eignen  Kdrpers  wahr. 
Die  Vorstellung  irgend  eines  korperlichen 
Zustandes  enthiilt  keine  zutreffende  Kennt- 
niss des  men8chlicken  Kdrpers  selbst;  die 
Vorstellungen  der  Zust&nde  aes  menschlichen 
Kdrpers,  soweit  sie  nur  auf  den  mensch- 
lichen Geist  bezogen  werden,  sind  nicht  klar 
und  bestiramt,  sondern  verworren.  Ebenso- 
wenig  enthiilt  die  Vorstellung  von  den  vor- 
gestellten  kdrperlichen  Zustilnden  eine  zu- 
treffende Kenntniss  des  menschlichen  Geistes. 
Auch  von  der  Dauer  unsers  Kdrpers  kdnnen 
wir  nur  eine  sehr  unzureichende  Kenntniss 
haben ; ebenso  von  der  Dauer  der  einzelnen 
Dinge  ausser  uns.  Dagegen  sind  alle  Vor- 
stellungen wahr,  sofern  sie  auf  Gott  bezogen 
werden.  In  den  Vorstellungen  selbst  ist 
jedoch  Nichts  Positives,  weshalb  sie  falsch 
genannt  werden.  Wahr  ist  jede  Vorstellung, 
welche  in  uns  unbedingt  oder  zutreffend 
oder  vollkommen  ist.  Die  Unwahrheit  be- 
steht  in  einem  Mangel  der  Kenntniss,  welchen 
die  unangemessenen  oder  versttlmmelten 
(unvollkommenen)  oder  verworrenen  Vor- 
stellungen haben.  Die  unzntreffenden  und 
verworrenen  Vorstellungen  folgen  sich  mitder- 
selben  Nothweudigkeit,  wie  die  zutreffenden 
oder  klaren  und  bestimmten  Vorstellungen. 
Das,  was  alien  Din^en  gemeinsam  und  was 
ebenso  in  den  Theilen,  wie  im  Ganzen  ist, 
macht  nicht  das  Wesen  eines  einzelnen 
Dinges  aus,  obwohl  dieses  Gemeinsame  nicht 
anders  vorgestellt  werden  kann,  als  zutreffend. 
Alle  Vorstellungen  im  menschlichen  Geist, 
welche  aus  zutreffenden  Vorstellungen  folgen, 
sind  ebcnfalls  zutreffend.  Darum  ist  ihre 
Kenntniss  nothwendig  wahr.  Wer  eine  wahre 
Vorstellung  hat,  weiss  zugleich,  dass  er  sie 
hat,  und  kann  an  der  Wahrheit  des  Gegen- 
standes  nicht  zweifeln.  Es  liegt  nicht  in  der 
Natur  der  Vernunft,  die  Dinge  als  zufhllig 
zu  betrachten,  sondern  als  nothwendig.  Jede 
Vorstellung  eines  wirklich  existirenden 
Kdrpers  oder  einzelnen  Dinges  enth&lt  noth- 
wendig zugleich  die  ewige  und  nnendliche 
Wesenheit  Gottes,  und  diese  Kenntniss  des 


menschlichen  Geistes  vom  ewigen  und  un- 
end lichen  Wesen  Gottes  ist  eine  zutreffende 
und  vollkommene.  Im  menschlichen  Geiste 
giebt  es  keinen  unbedingten  oder  freieD 
Willen,  sondern  er  wird  zn  diesem  oder 
jenem  Wollen  stets  durch  eine  Ursache  be- 
stimmt,  welche  wiederum  von  einer  andern 
bestimmt  ist  und  so  fort  in’s  Unendliche.  Es 
giebt  liberhaupt  im  Geiste  kein  Wollen,  als 
Bejahen  oder  Verneinen,  ausser  demjenigen. 
welches  die  Vorstellung  als  solche  enthiilt 
Der  Wille  und  der  Verstand  im  Menschen 
sind  eins  und  dasselbe. 

Die  Theorie  der  Affectc,  welche  Spinoza 
im  dritten  Theil  der  Ethik  entwickelt, 
enthiilt  folgende  59  Lehrs&tze:  Unser  Geist 
verhiilt  sich  bald  handelnd,  bald  leidend; 
bandelnd  ist  er  nothwendig,  soweit  er  zu- 
treffende Vorstellungen  hat,  leidend  da- 
gegen, soweit  er  unzutreffende  Vorstellungen 
hat.  Der  Kdrper  kann  den  Geist  nicht 
znm  Denken  und  der  Geist  kann  den  Kdrper 
nicht  zur  Bewegung  oder  Ruhe  oder  zu 
sonst  etwas  bestimmen.  Die  Ilandlungen  des 
Geistes  entspringen  nur  aus  zutreffenden  Vor- 
stellungen: dagegen  h&ngen  seine  leidenden 
Zustilnde  bios  von  unzntreffenden  Vorstel- 
lungen ab.  Jedes  Ding  kann  nur  von  einer 
aussern  Ursache  zerstdrt  wrerden.  Nur  in- 
soweit  kdnnen  die  Din^e  entgegengesetzter 
Natur  sein,  d.  h.  nur  insoweit  kdnnen  sie 
nicht  in  demselben  Gegenstande  sein,  als  das 
eine  das  andere  zerstdren  kann.  Jedes  Ding 
dagegen  strebt,  so  weit  es  in  sich  ist,  auch 
in  seinem  Sein  zn  verharren,  und  das  Streben, 
wodurch  jedes  Ding  in  seinem  Sein  zu  ver- 
harren  strebt,  entk&lt  nicht  eine  bestimmte, 
sondern  eineunbestimmteZeit.  Mag  unser  Geist 
klare  und  bestimmte  oder  verworrene  Vor- 
stellungen haben,  so  strebt  er  auf  unbestimmte 
Dauer  in  seinem  Sein  zn  verharren  und  ist 
sich  dieses  Strebens  bewusst.  Eine  Vor- 
stellung, welche  die  Existenz  unsers  Korpers 
ausschliesst,  kann  es  in  unserm  Geiste  nicht 
geben,  da  sie  ihm  entgegengesetzt  ware.  Alles, 
was  die  Macht  zu  handeln  in  unserm  Korper 
mehrt  oder  mindert,  unterstiitzt  oder  hemmt, 
dessen  Vorstellung  mehrt  oder  mindert,  unter- 
sttltzt  oder  hemmt  auch  unsers  Geistes  Macht 
zu  denken.  So  viel  er  kann,  ist  unser  Geist 
bestrebt,  sich  dasjenige  bildlich  vorznstellen, 
was  des  Kdrpers  Macht  zn  handeln  vermehrt 
oder  unterstiitzt.  Sobald  er  sich  dagegen 
dasjenige  bildlich  vorstellt,  was  des  Kdrpers 
Macht  zu  handeln  mindert  oder  hemmt,  so 
strebt  er  auch,  so  viel  er  kann,  sich  der- 
jenigen  Dinge  zu  erinnern,  welche  aie  Existenz 
jener  Macht  ausschliessen.  Ist  der  Geist  ei»- 
raal  durch  zwei  Affeete  erregt  gewesen,  ao 
wird  er,  wenn  die  Erregung  durch  einen 
derselben  wiederkehrt,  auch  von  dem  andern 
wieder  erregt  werden.  Jeder  Gegenstand 
kann  durch  Zufall  die  Ursache  einer  Prdh- 
lichkeit,  einer  Tranrigkcit  oder  einer  Be- 
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gierde  sein.  Deshalb  allein,  weil  wir  uns 
vorstellen,  dass  ein  Gegenstand  einige  Aehn- 
lichkeit  mit  einem  andern  hat,  welcher  den 
Geist  frOhlich  oder  traurig  zu  erregen  pflegt, 
werden  wir  diesen  Gegenstand  lieben  oder 
hassen,  obgleich  dasjenige,  worm  beide 
iihnlich  sina,  nicht  die  wirkende  Ursache 
dieser  Affecte  iat.  Wenn  ein  Gegen- 
stand, welcher  uns  mit  Traurigkeit  zu  er- 
fiillen  pflegt,  eine  Aehnliclikeit  mit  einem 
andern  zu  haben  scheint,  welcher  uns  mit. 
dem  gleich  starken  Affect  der  Frohlichkeit 
zu  erfttllen  pflegt,  so  werden  wir  diesen  Gegen- 
stand zugleich  hassen  und  lieben.  Der  Mensch 
wird  durch  das  Bild  eines  vergangenen  oder 
zukttnftigen  Dinges  mit  demselben  Affect  der 
Frohlichkeit  oder  Trauer  behaftet,  wie  aus 
dem  Bilde  eines  gegenwUrtigen  Dinges.  Wenn 
man  sich  vorstellt,  dass  das,  was  man  liebt, 
zerstdrt  wird,  so  wird  man  sich  betrttben; 
stellt  man  sich  aber  vor,  dass  dasselbe  er- 
halten  wird,  so  wird  man  frohlich  sein.  Stellt 
man  sich  vor,  dass  das,  was  man  hasst,  zer- 
stdrt wird,  so  wird  man  frohlich  sein.  Wer 
das,  was  er  liebt,  sich  vorstellt  als  von 
Frohlichkeit  oder  Trauer  erfullt,  wird  eben- 
falls  von  Frohlichkeit  oder  Trauer  erfllllt, 
und  beide  Affecte  werden  in  dem  Liebenden 
grosser  oder  kleiner  sein,  je  nachdem  beide 
in  dem  geliebten  Gegenstande  grosser  oder 
kleiner  sind.  Stellen  wir  uns  vor,  dass  einen 
Andern  die  Sache,  die  wir  lieben,  mit  Froh- 
lichkeit erfullt,  so  werden  wir  von  Liebe  zu 
ihm  erfttllt  werden.  Stellen  wir  uns  dagegen 
vor,  dass  ihn  diese  Sache  mit  Traurigkeit  er- 
fttllt,  so  werden  wir  dagegen  mit  Hass  gegen 
ihn  erfullt  werden.  Wir  streben  von  uns 
selbst  und  von  dem  geliebten  Gegenstande 
Alles  zu  bejahen,  wovon  wir  uns  vorstellen, 
dass  es  uns  oder  den  geliebten  Gegenstand 
mit  Frohlichkeit  erfullen  werde,  und  um- 
gekehrt  Alles  das  zu  verneinen,  wovon  wir 
uns  vorstellen , dass  es  uns  oder  den  ge- 
liebten Gegenstand  mit  Trauer  erfttllen  werde. 
Umgekehrt  streben  wir  von  einem  Gegen- 
stande, den  wir  hassen,  Alles  zu  bejahen, 
was  ihn  nach  unserer  Meinung  mit  Trauer 
erfullt,  und  umgekehrt  Alles  zu  verneinen, 
was  ihn  nach  unserer  Meinung  mit  Froh- 
lichkeit erfttllt.  Stellen  wir  uns  vor,  dass 
ein  uns  ahnlicher  Gegenstand,  fUr  den  wir 
keinen  Affect  gehegt  haben,  uns  mit  einem 
solchen  erfttllen  werde,  so  werden  wir  mit 
dem  gleichen  Affect  erfullt.  Alles,  was  nach 
unserer  Vorstellung  zur  Frohlichkeit  ftthrt, 
suchen  wir  zur  Verwirklichung  zu  bringen; 
was  aber  nach  unserer  Vorstellung  diesem 
widerstrebt  und  zur  Traurigkeit  ftthrt,  das 
streben  wir  zu  entfernen  oder  zu  zerstoren. 
Wir  werden  aucli  streben,  Alles  das  zu  thun, 
was  nach  unserer  Meinung  die  Mcnschen 
mit  Lust  betrachten,  und  werden  umgekehrt 
das  zu  thun  vermeiden,  was  die  Menschen 
nach  unserer  Vorstellung  verabscheuen.  Hat 


Jemand  etwas  gethan,  was  nach  seiner  Mei- 
nung Andere  mit  Frohlichkeit  erfttllt,  so 
wird  er  sich  selbst  mit  Frohlichkeit  betrachten. 
Ebenso  umgekehrt.  Meinen  wir  ferner,  dass 
ein  Anderer  etwas  liebt,  begehrt  oder  hasst, 
was  wir  selbst  lieben,  begehren  oder  hassen, 
so  werden  wir  diesen  Gegenstand  urn  so 
beharrlicher  lieben  oder  hassen.  Glanben 
wir  aber,  dass  der  Andere  das,  was  wir 
lieben,  verabscheut,  so  werden  wir  ein  Schwan- 
ken  der  Seele  erleiden.  Erfreut  sich  Jemand 
nach  unserer  Meinung  einer  Sache,  die  nur 
Einer  besitzen  kann,  so  werden  wir  dahiu 
streben,  dass  Jener  sich  dieser  Sache  nicht 
bemiichtigt.  Lieben  wir  einen  uns  ahnliclien 
Gegenstand , so  streben  wir  nach  MOglich- 
keit  zu  bewirken,  dass  er  uns  wieder  liebt. 
Je  grosser  der  Affect  ist,  von  welchem  nach 
unserer  Meinung  ein  Gegenstand  fttr  uns 
erfttllt  ist,  desto  mehr  werden  wir  vom  Ge- 
ftthl  des  Stolzes  erfttllt  sein.  Stellen  wir 
uns  vor,  dass  der  geliebte  Gegenstand  sich 
mit  einem  Andern  in  gleicher  oder  gar  noch 
engerer  Freundschaft  befindet,  als  wir  selber 
solche  fttr  diesen  Gegenstand  hegen,  so  werden 
wir  den  gleichen  Gegenstand  hassen  und  den 
Andern  beneiden.  Wer  sich  eines  Gogen- 
standes  eriunert,  der  ihn  schon  einmal  er- 
freut hat,  sucht  denselben  unter  gleichen 
Umstanden  zu  besitzen,  als  da  er  das  erste 
Mai  sich  dcssen  erfreute.  Ein  Begehren, 
welches  aus  Trauer  oder  Frohlichkeit,  aus 
Hass  oder  Liebe  entsteht,  ist  um  so  starker, 
je  grosser  dieser  Affect  ist.  Fttngt  Jemand 
an,  einen  geliebten  Gegenstand  ganz  zu 
hassen,  so  dass  die  Liebe  ganz  verschwindet, 
so  wird  er  diesen  Gegenstand  bei  gleicher 
Ursache  starker  hassen,  als  wenn  er  ihn 
vorher  nicht  geliebt  hatte,  und  um  so  starker, 
je  grosser  die  Liebe  vorher  gewesen  ist 
Wer  Jemanden  hasst,  wird  streben,  ihm  ein 
Uebel  znzuwcnden,  wenn  er  nicht  fttrehtet, 
dass  daraus  ein  grOsseres  Uebel  fttr  ihn  selbst 
entspringt.  Umgekehrt  wird  nach  demselben 
Gesetze  der,  welcher  Jemanden  liebt,  ihm 
wohlzuthun  streben.  Wer  sich  von  Jemandem 
fUr  geliasst  halt  und  demselben  keine  Ur- 
sache zura  Hass  gegeben  zu  haben  glaubt, 
wird  ihn  ebenfalls  hassen.  Wenn  sich  Jemand 
von  einem  Andern  geliebt  glaubt,  ohne  dass 
er  sich  dazu  Veranlassung  gegeben  zu  haben 
bewusst  ist,  wird  er  ihn  wieder  lieben.  Hat 
Jemand  aus  Liebe  oder  in  Hoffnung  eines 
Geftthls  von  Befriedigung  einem  Andern  eine 
Wohlthat  erwiesen,  so  wird  er  sich  betrtiben, 
wenn  er  sieht,  dass  dieselbe  mit  Undankbar- 
keit  empfangen  wird.  Durch  Erwiederung 
des  Ilasses  wird  der  Hass  vergrossert;  um- 
gekehrt kann  er  durch  Liebe  besiegt  und 
getilgt  werden,  so  dass  er  dann  in  Liebe 
ttbergeht,  die  grosser  ist,  als  wenn  kein 
Hass  vorhergegangen  ware.  Wenn  wir 
glauben,  dass  ein  Anderer  einen  ihm  ahn- 
uchen  Gegenstand,  den  wir  selbst  lieben, 
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liasst,  so  werden  wir  jenen  ebcnfalls  hassen. 
Die  Befriedigung,  die  wir  cmpfinden,  wenn 
wir  glauben,  ein  geliasster  Gegenstand  werde 
zcrstbrt  oder  mit  einem  Uebel  behaftet,  ent- 
stelit  nicht  obne  eine  gewisae  Traurigkeit 
der  Secle.  Die  Liebe  und  der  Hass  gegen 
einen  Gegenstand,  den  man  fUr  frei  halt, 
muss  bei  gleicher  Ursacbe  grosser  sein,  als 
gegen  einen  unfreien  Gegenstand.  Jeder 
Gegenstand  kann  zuf&llig  die  Ursacbe  eiuer 
Iloffnung  oder  einer  Furcht  werden.  Ver- 
scbiedene  Menschen  kdnnen  von  demselben 
•Gegenstande  auf  verschiedene  Weise  erregt 
werden,  und  ein  und  derselbe  Mensch  kann 
zu  verschiedenen  Zeiten  von  demselben  Ge- 
gegenstande  verschieden  erregt  werden. 
Einen  Gegenstand,  den  wir  zngleicb  mit 
andern  Gegenst&nden  frtlher  gesehen  haben, 
oder  der  nach  nnserer  Ansicht  Nichts  an 
sich  bat,  was  nicht  mehreren  Gegenstknden 
gcmeinschaftlich  ist,  werden  wir  nicht  so 
lange  betracbten,  als  einen  Gegenstand,  der 
nach  unserer  Auffassnng  etwas  Eigentntlm- 
licbes  bat.  Betracbtet  unser  Geist  sicb  selbst 
und  seine  Macht  zu  liandeln,  so  ist  er  um 
so  rnehr  erfreut,  je  bestimmter  er  sicli  und 
seine  Macht  vorstellt.  Nur  dasjenige  strebt 
der  Geist  vorzustellen , was  seine  Macht  zn 
handeln  setzt ; stellt  er  sicb  seine  Ohnmacht 
vor,  so  wird  er  dad  arch  betrtlbt.  So  viele 
Arten  von  GegenstSnden  es  giebt,  von  welchen 
man  erregt  wird,  eben  so  viele  Arten  der 
Frdhlichkeit , der  Traurigkeit  und  des  Be- 
gehrens  und  der  daraus  zusaramengesetzten 
und  abgeleiteten  Affecte  giebt  es.  Jeder 
Affect  eines  Einzeldinges  unterscheidet  sich 
vom  Affect  eines  andern  Dinges  urn  so  viel, 
als  sich  das  Wesen  des  einen  Einzeldinges 
vom  andern  unterscheidet.  Ausser  der 
Frdhlichkeit  und  Begierde,  welche  leidende 
Zustande  sind,  giebt  es  noch  andere  Affecte 
der  Frdhlicbkeit  und  Begierde,  welche  sich 
auf  uns  als  Ilandelnde  beziehen. 

Auf  dieser  Theorie  der  Affecte  wird  nun 
im  vierten  und  fUnften  Theile  der  Ethik  die 
cigentlitimliche  Sittenlehre  aufgebaut.  Auf 
die  Macht  der  Affecte  beziehen  sich  folgendc 
HanptlehrsMtze  des  vierten  Theiles:  Alles, 
was  eine  falsche  Vorstellung  Positives  ent- 
halt,  wird  durch  die  Gegenwart  des  Wahren 
als  solchen  nicht  aufgelioben.  Wir  leiden 
insoweit,  als  wir  ein  Theil  der  Natur  sind, 
welcher  fllr  sich  und  ohne  Anderes  nicht 
vorgestellt  werden  kann.  Die  Kraft,  mit 
welcher  ein  Mensch  in  seiner  Existenz  ver- 
harrt,  ist  eine  beschrttnkte  und  wird  von  der 
Macht  fremder  Ursachen  unendlich  tlber- 
troffen.  Es  ist  unmdglich,  dass  der  Mensch 
keinen  Theil  der  Natur  bilde  nnd  nur  solche 
Verftnderungen  erleide,  welche  durch  seine 
Natur  allcin  crkannt  werden  kdnnten,  nnd 
deren  zutreffendo  Ursacbe  er  ware.  Die 
Kraft  und  der  Zuwachs  jeder  Leidenschaft 
und  ihrer  Bcharrlichkeit  zn  existiren  wird 


nicht  durch  die  Macht  bestiimnt,  mit  der  wir 
in  unserm  Sein  zu  beharren  streben,  sondern 
durch  die  Macht  der  fremden  Ursache  im 
Vcrglcich  mit  unserer  Macht.  Die  Kraft 
einer  Leidenschaft  oder  eines  Affects  kami 
des  Menschen  tlbrige  Handlnngen  oder  Macht 
so  ttbersteigen , dass  der  Affect  hartnickig 
an  dem  Menschen  haftet.  Ein  Affect  kann 
nur  geheinmt  und  aufgelioben  werden  durcli 
einen  Affect,  der  entgcgengesetzt  und  stirker 
ist,  als  der  zn  hemmende.  Die  KenntnUs 
des  Guten  und  Schlimmen  ist  nur  ein  Affect 
der  Frdhlichkeit  oder  Traurigkeit,  sofern 
wir  uns  dessen  bewusst  sind.  Ein  Affect, 
dessen  Ursache  wir  uns  als  gegonwlrtig  und 
uns  nahe  vorstellen,  ist  starker,  als  wenn 
wir  uns  diese  Ursache  nicht  als  gegenwartig 
vorstellen.  FOr  eine  kommende  Sache,  deren 
baldiges  Dasein  man  annimmt,  wird  mat 
starker  erregt,  als  wenn  man  glaubt,  dass 
die  Zeit  ihres  Eintretens  weiter  entfernt  ist. 
Aucb  durch  das  Andenken  an  einen  Gegen- 
stand, den  man  ftlr  noch  nicht  lange  ver 
gangen  halt,  wird  man  ebenfalls  starker  erregt, 
als  wenn  man  ihn  ftlr  l&nger  vergangen  hilt 
Der  Affect  ftlr  einen  als  nothwendig  vor- 
gestellten  Gegenstand  wird  untersonst  gleichen 
Umstanden  starker  sein,  als  fllr  einen  mdg- 
licben  oder  zufatligen  Gegenstand.  Dor 
Affect  ftlr  einen  Gegenstand,  von  dem  man 
weiss,  dass  er  gegenw&rtig  nicht  existirt. 
nnd  den  man  sich  als  mdglien  vorstellt,  wira 
unter  sonst  gleichen  UmstSnden  starker  sein, 
als  ftlr  einen  zufalligen  Gegenstand.  Der 
Affect  fUr  einen  zufalligen  Gegenstand,  tot 
dem  man  weiss,  dass  er  in  der  Gegenwart 
nicht  existirt,  ist  unter  sonst  gleichen  Un- 
standen  scliwflcher,  als  der  Affect  fflr  einen 
vergangenen  Gegenstand.  Die  wabre  Er* 
kenntniss  des  Guten  und  Schlimmen  kann 
als  solche  keinen  Affect  hemmen,  sondern 
nur  sofern  sie  selbst  als  Affect  aufgefasst 
wird.  Die  aus  der  wahren  Kenntniss  des 
Guten  und  Schlimmen  entspringende  Begierde 
kann  durch  viele  andere  Begierden,  die  aus 
sicli  bekampfenden  Affecten  entspringen,  er- 
stickt  oder  gehemmt  werden.  Ein  B%ehren, 
das  aus  aer  Kenntniss  des  Guten  and 
Schlimmen  in  Beziehiing  auf  einen  kflnftigen 
Gegenstand  entspringt,  kann  leicht  durch 
das  Begehren  nach  Dingen , die  in  der  Ge- 
genwart  angenehm  sind,  gehemmt  oder  aos- 
eldscht  werden.  Ein  aus  der  Erkenntniss 
es  Guten  oder  Schlimmen  entspringendes 
Begehren,  soweit  es  einen  zufalligen  Gcg«i- 
stand  betrifft,  wird  noch  viel  leienter  duich 
ein  Begehren  nach  gegenwartigen  Dingen 
gehemmt  werden  kdnnen.  Ein  aus  aer 
Frdhlichkeit  entspringendes  Begehren  istb«i 
sonst  gleichen  Umstanden  starker,  ab  ein 
Begehren,  das  aus  der  Traurigkeit  entspringt. 
Jeder  begehrt  oder  verabscJieut  nach  Jcu 
Gesetzen  seiner  Natur  nothwendig  das,  was 
er  fUr  gut  oder  schlimm  betracbtet.  Je  mchr 
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Jemand  seinen  Vortheil  zu  stichen,  d.  h.  sein 
Sein  zu  erhalten  strebt  and  vermag,.  mit 
desto  grdsserer  Tugend  ist  er  begabt,  and 
umgekehrt,  soweit  Jemand  seinen  Vortheil 
d.  h.  die  Erbaltnng  seines  Seins  vcrnach- 
Ifissigt,  ist  er  ohnmfichtig.  Ohne  dass  Jemand 
wtlnscht,  za  handeln  and  zu  leben,  d.  h. 
wirklich  zu  sein,  kann  er  nicht  wtlnschen, 
glticklich  zu  sein,  gat  za  handeln  and  gat 
zu  leben.  Vor  dem  StTeben,  sich  selbst  zu 
erhalten,  giebt  es  keine  Tugend.  Soweit 
Jemand  za  einer  Handlung  durcli  unzutTeffende 
Vorstellungen  bestimmt  wird,  kann  man  nicht 
unbedingt  sagea,  dass  er  aus  Tugend  handle, 
sondern  nur,  dass  er  durcli  etwas  bestimmt 
wird,  was  er  erkennt.  Unbedingt  aus  Tugend 
handeln  ist  Nichts  anders  in  ans,  als  nach 
Leitang  der  Vernanft  aaf  Grand  des  Strebens 
nach  dem  eignen  Wohl  handeln,  leben  und 
sein  Sein  bewahren.  Niemand  strebt  sein 
Sein  eines  andern  Gegenstandes  wegen  zn 
erhalten.  Alles  was  man  aus  Vernunft  er- 
strebt,  ist  nur  die  Erkenntniss,  and  soweit 
sich  der  menschliche  Geist  der  Vernanft  be- 
dient,  halt  er  nnr  das  zur  Erkenntniss 
Fflhrende  fUr  ntltzlich.  Nur  von  dem  wissen 
wir  gewiss,  dass  es  gut  ist,  was  zar  Er- 
kenntniss wirklich  ftlhrt,  und  nur  von  dem, 
was  die  Erkenntniss  hindern  kann.  wissen 
wir,  dass  es  schlimm  ist.  Das  hocnste  Gut 
und  die  hochste  Tugend  des  Geistes  ist  die 
Erkenntniss  Gottes.  Jeder  besondere  Gegen- 
stand,  dessen  Natur  von  der  unsrigen  durch- 
aus  verschieden  ist,  kann  ansere  Macht  zu 
handeln  weder  fOrdern  noch  hindern,  und 
tiberhaupt  kann  nur  derjenige  Gegenstand  ftlr 
uns  gut  oder  schlimm  sein,  der  etwas  mit 
tins  gemeinsam  hat.  Kein  Gegenstand  kann 
durch  das,  was  er  mit  uuserer  Natur  ge- 
meinsam hat,  schlimm  sein;  vielmehr  ist  er, 
soweit  er  ftlr  uns  schlimm  ist,  ans  entgegen- 
gesetzt ; soweit  er  dagegen  mit  uns  tiberein- 
stimmt,  ist  er  nothwendig  gut.  Soweit  die 
Menschen  ihren  Leiden schaften  unterworfen 
sind,  kann  man  nicht  sagen,  dass  sie  von 
Natur  iibereinstimmen.  Die  Menschen  konnen 
sich  von  Natur  unterscheiden,  soweit  sie  von 
Leidenschaften  aufgeregt  werden,  und  in- 
soweit  ist  auch  ein  and  derselbe  Mensch  ver- 
anderlich  und  unbest&ndig.  Soweit  sie  von 
Leidenschaften  bcherrscht  sind,  kdnnen  die 
Menschen  einander  entgegengesctzt  sein;  in- 
soweit sie  dagegen  nach  der  Leitung  der 
Vernunft  leben,  nur  insoweit  stimmen  sie  von 
Natur  nothwendig  immertiberein.  Das  hdchste 
Gut  derer,  welche  der  Tugend  folgen,  ist 
Allen  gemein  und  Alle  kOnnen  sich  desseu 
in  gleicher  Weise  erfreuen.  Das  Gut,  das 
Jeder  der  Tugend  folgende  Mensch  fUr  sich 
begehrt,  wtlnscht  er  auch  den  tlbrigen  Men- 
schen, und  zwar  um  so  mehr,  je  grosser 
seine  Erkenntniss  ist.  Was  den  raenschlichen 
KOrper  so  bestimmt.  dass  er  auf  mehrere 
Artcn  errcgt  werden  kann , ist  dem  Menschen 


um  so  ntitzlicher,  je  mehr  der  Korper  dadurch 
zu  mancherlei  Erregungen  and  auch  daza  be- 
fahigt  wird,  andere  Kdrper  zu  erregen.  Um- 
gekehrt  ist  dasjenige  schadlich,  was  den 
KOrper  weniger  dazu  f&hig  macht.  Was  be- 
wirkt,  dass  das  itn  menschlichen  Korper  be- 
stehende  Verhaltniss  von  Bewegung  and  Ruiie 
erhalten  bleibt,  ist  gut  und  umgekehrt  ist 
dasjenige  schlimm,  was  dieses  Verhaltniss 
verandert.  Was  zur  Vergesellschaftung  des 
Menschen  ftlhrt  oder  die  Menschen  zu  einem 
eintrachtigen  Leben  bestimmt,  ist  ntltzlich, 
und  umgekehrt  ist  dasjenige  schlimm,  was 
Zwietracht  in  den  Staat  bringt.  Die  FrOhlich- 
keit  ist  nicht  geradeztt  schlimm,  sondern  gut; 
die  Traurigkeit  ist  dagegen  geradeza  schlimm. 
Das  Wohlbehagen  kann  kein  Uebermaass 
haben,  sondern  ist  immer  gat,  der  Trttbsinn 
dagegen  ist  immer  schlimm.  Die  Last  kann 
ein  Uebermaass  haben  oder  schlimm  sein; 
der  Schmerz  aber  kann  insoweit  gat  sein, 
als  die  Last  oder  FrOklichkeit  schlimm  ist. 
Auch  Liebe  und  Begehren  konnen  ein  Ueber- 
maass haben;  der  Hass  aber  kann  menials 
gut  sein.  Wer  unter  der  Leitung  der  Ver- 
nunft  lebt,  ist  auch  bestrebt,  eines  Andern 
Hass  oder  Zorn  gegen  ihn  mit  Liebe  und 
Edelmuth  zn  vergelten.  Die  Affecte  der 
Hoffnnng  kOnnen  an  and  ftlr  sich  nicht  gut 
sein;  die  Affecte  der  Uebersch&tzung  seiner 
selbst  and  der  Geringschktzang  Anderer  sind 
immer  schlechi  Mitleiden  ist  bei  einem 
Menschen,  der  nach  der  Vernunft  lebt,  ftlr 
sich  schlecht  und  unntltz.  Das  Wohlwollen 
kann  mit  der  Vernunft  Iibereinstimmen  and 
aus  ihr  entstchen.  Ebcnso  die  Sclbstzufric- 
denheit,  und  nur  die  aus  der  Vernanft  ent- 
springende  ist  die  hOchste.  Die  Nieder- 
geschlagenheit  entspringt  aus  der  Vernunft 
und  ist  keine  Tugend;  eoensowenig  die  Keue, 
und  wer  eine  Handlung  bereut,  ist  zwiefach 
elend  oder  ohnmkchtig.  Der  hOchste  Stolz 
und  der  hOchste  Kleinmuth  ist  die  hOchste 
Unkenntniss  seiner  selbst  und  zugleich  die 
hochste  Ohnmacht  des  Geistes.  Zu  alien 
Handlungen,  zu  denen  wir  aus  einem  Affect 
bestimmt  werden,  der  ein  Leiden  enth&lt, 
kOnnen  wir  auch  ohne  solchen  Affect  durcli 
die  Vernunft  bestimmt  werden.  Ein  Begehren, 
welches  aus  einer  nicht  auf  alle  Theilc  des 
Korpers  sich  beziehenden  FrOhlichkeit  ent- 
springt, hat  keiuen  Nutzen  ftlr  den  Menschen. 
Ein  aus  der  Vernun  ft  entspringendes  Begehren 
kann  kein  Uebermaass  haben.  Sobald  der 
Geist  einen  Gegenstand  nach  der  Vorschrift 
der  Vernunft  auffasst,  wird  derselbe  auf 
gleiche  Weise  erregt,  mag  die  Vorstellung 
auf  einen  kttuftigen,  vergangeuen  oder  gegen- 
wilrtigen  Gegenstand  sich  beziehen.  Wer  sich 
durch  Furcht  bestimmen  l&sst  und  das  Gute 
that,  um  das  Schlimme  zu  vermeiden,  handelt 
nicht  nach  der  Leitang  der  Vernunft;  denn 
die  Kenntniss  des  Schlimmen  ist  eine  un- 
zutreffende  Erkenntniss.  Von  zwei  Glitern 
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wird  das  gTflssere  und  von  zwei  Uebeln  das 
geringere  unter  der  Leitnng  der  Vernunft 
erstrebt  Unter  ihrer  Fflhning  wird  man 
anch  ein  grdsseres  zuktlnftiges  Gut  einem 
kleinen  gegenwftrtigen  Uebel  nnd  ebenso  ein 
kleineres  gegenwiirtiges  Uebel,  welches  die 
Unache  eines  ktinftigen  Guts  ist,  vorziehen. 
Der  freie  Mensch  denkt  an  Nichts  weniger, 
als  an  den  Tod;  seine  Weisheit  besteht  im 
Nachdenken  fiber  das  Leben,  und  nicht  fiber 
den  Tod.  Die  Tngend  des  freien  Menschen 
zeigt  sich  gleich  gross  in  Vermeidnng,  wie 
in  Ueberwindung  von  Gefahren.  Der  freie 
Mensch,  welcher  unter  Unwissenden  lebt, 
suclit  soviet  als  mOglich  deren  Wohlthaten 
zn  vermeiden;  nur  freie  Menschen  sind 
dankbar  gegen  einander.  Der  freie  Mensch 
liandelt  niemals  in  bdser  Absicht,  sondem 
immer  ehrlich.  Ein  Mensch,  der  von  der 
Vernunft  geleitet  wird,  ist  freier  in  einem 
Staute,  wo  er  nach  gemeinsamem  Beschlusse 
lebt,  als  in  der  Einsamkeit,  wo  er  sich  allein 
gehorcht. 

Das  hier  angeschlagene  Thema  von  der 
men8clilichen  Freiheit  oder  fiber  die  Macht 
des  menschlichen  Verstandes  wird  im  fflnften 
Theil  der  Ethik  in  folgenden  46  Lehrsfttzen 
weiter  ausgefflhrt:  Ebenso  wie  sich  die  Ge- 
danken  und  Vorstellungcn  der  Dinge  in 
unserm  Geiste  ordnen  und  verknflpfen,  ordnen 
und  verknflpfen  sich  auch  die  korperlichen 
Erregungen  oder  Bilder  der  Dinge  in  unserm 
Korper.  Wenn  man  die  Erregung  des  Geistes 
oder  den  Affect  von  der  Vorstellung  der 
Snssern  Ursache  trennt  nnd  mit  andern  ver- 
bindet,  so  werden  ebensowohl  die  Liebe  oder 
der  Hass  gegen  die  iiussere  Ursache,  als 
auch  die  aus  dieseu  Affecten  entspringenden 
Schwankungen  des  Gemflths  beseitigt  werden. 
Der  Affect,  welcher  ein  Leiden  ist,  liort  auf, 
ein  solches  zu  sein,  sobald  man  sich  eine 
klare  und  bestimrate  Vorstellung  von  dem- 
selben  bildet.  Es  giebt  keine  Erregung  des 
Korpers,  von  welcher  wir  nicht  eine  klare 
nnd  bestimmte  Vorstellung  bilden  konnen. 
Der  Affect  fttr  einen  Gegenstand,  den  man 
einfach  vorstellt,  oline  ihn  als  einen  notli- 
wendigen  oder  mbglichen  oder  zufklligen 
Gegenstand  vorzustellen,  ist  bei  gleichen 
sonstigen  Umst&nden  von  alien  der  st&rkste. 
Soweit  unser  Geist  alle  Dinge  als  nothwendig 
erkennt,  soweit  hat  er  eine  grossere  Macht 
fiber  die  Affecte  oder  Ieidet  weniger  von 
ihnen.  Die  aus  der  Vernunft  erweekten 
Affecte  sind  der  Zeit  nach  starker,  als  dic- 
jenigen,  die  sich  auf  einzelne  Dinge  beziehen, 
welche  man  als  abwesend  betrachtet.  Von 
je  raehr  gleichzcitig  zusammentreffenden  Ur- 
sachen  ein  Affect  erregt  wird,  desto  starker 
ist  er.  Ein  Affect,  der  aus  vielen  und  ver- 
schicdenen  Ursachen  eutspringt,  die  unser 
Geist  zngleich  mit  dem  Affect  betrachtet,  ist 
weniger  schadlich  nnd  man  Ieidet  weniger 
von  ihm,  als  von  einem  andern,  ebenso  starken 


Affect,  der  sich  nur  auf  eine  einzige  odet 
wenige  Ursachen  bezieht  So  lange  wir  nicht 
von  Affecten  erfasst  sind,  die  nnsererNatur 
entgegen  sind,  so  lange  haben  wir  die  Macht, 
die  Erregungen  des  Kbrpers  nach  der  Leitnng 
des  Verstandes  zu  ordnen  und  zu  verkniipfen. 
Je  raehr  ein  Bild  sich  auf  mehrere  G^pn- 
stande  bezieht,  desto  haufiger  kommt  dasselbe 
und  desto  mehr  erfflllt  es  imser  Geraflth.  Die 
gegenstandlichen  BildeT  verbinden  sichleichter 
mit  solchen  gegenstandlichen  Bildern,  die  min 
klar  und  deutlich  einsieht,  als  mit  andern. 
Je  grosser  die  Zahl  der  Bilder  ist,  mit  welehen 
ein  gegenstandliches  Bild  verbunden  ist,  desto 
haunger  besteht  es  im  Gemfith.  Der  mensch 
liche  Geist  kann  es  bemerken,  dass  alleEr 
regungen  des  Kdrpers  oder  Bilder  der  Dinge 
auf  die  Vorstellung  Gottes  bezogen  werden. 
Wer  sich  und  seine  Affecte  klar  erkennt, 
liebt  Gott,  und  zwar  nm  so  mehr,  je 
mehr  er  sich  und  seine  Affecte  erkennt 
Die  Liebe  zu  Gott  muss  das  Gemfith  ub 
Meisten  erflillen;  denn  Gott  ist  frei  Ton 
alien  leidenden  Zust&nden  und  wird  dwell 
keinen  Affect  der  Frohlichkeit  oder  dei 
Traurigkeit  erregt.  Niemand  kann  Gott 
hassen;  wer  Gott  liebt,  kann  nicht  wollen. 
dass  Gott  ihn  wieder  liebe.  Die  Liebe  zu  Gott 
kann  weder  durch  den  Affect  des  Neides, 
noch  den  der  Eifersucht  verunreinigt  werden; 
sie  wird  vielmehr  um  so  mehr  gewihrt,  je 
mehr  Menschen  durch  ein  und  dasselbe  Band 
der  Liebe  mit  Gott  vereinigt  werden.  Nur 
w&hrend  der  Dauer  seines  KSrpers  kann  der 
menschliche  Geist  sich  etwas  bildlich  vor- 
stellep  und  sich  der  vergangenen  Dinge  er- 
innem.  In  Gott  giebt  es  jedoch  nothwendig 
eine  Vorstellung,  welche  das  Wesen  dieses 
und  jenes  menschlichen  Kdrpers  unter  der 
Form  der  Ewigkeit  ausdrfickt  Der  mensch 
liche  Geist  kann  nicht  durchaus  mit  dem 
Kdrper  zerstort  werden,  sondern  es  bleibt 
von  ihm  Etwas,  was  ewig  ist.  Je  mehr  man 
die  einzclnen  Dinge  erkennt,  desto  mehr  er 
kennt  man  Gott.  Das  hbchste  Streben  des 
menschlichen  Geistes  und  die  hochste  Togend 
ist,  die  Dinge  durch  zutreffende  Vorstellungcn 
ihres  Wesens  aus  anschaulicher  Erkenntni* 
zu  erfassen.  Je  fkhiger  hierzu  der  Geist  ist 
desto  mehr  strebt  er  auch  danach.  Aus 
dieser  intuitiven  Erkenntniss  oder  intellec- 
tuellen  Anschauung  entspringt  die  h5chste 
mdgliche  Seelenruhe.  Alles  was  unser  Geisi 
auf  diese  Weise  in  der  Form  der  Ewigkeit 
erkennt,  erkennt  er  nur  dadurcb,  dass  er 
sich  selbst  und  das  Wesen  des  Kdrpers  in 
der  Form  der  Ewigkeit  erfasst  Dadarch 
allein  hat  er  nothwendig  die  Erkenntniss 
Gottes  und  weiss,  dass  er  selbst  in  Gott  & 
und  durch  Gott  vorgestellt  wird.  Was  man 
mittelst  der  intuitiven  Erkenntniss  erkeaat 
dessen  erfrent  man  sich,  und  zwar  begleitel 
von  der  Vorstellung  Gottes  als  Ursache. 
Die  daraus  entspringende  geistige  Liebe  xn 
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Gott  i8t  ewig.  Nur  so  lange  der  Kdrper 
besteht,  ist  der  Geist  denjenigen  Affecten 
unterworfen,  welche  ein  Leiden  enthalten. 
Gott  liebt  sich  selbst  mit  ciner  unendlichen 
geistigen  Liebe;  diegeistige  Liebe  desMenschen 
zn  Gott  ist  Gottes  eigne  Liebe,  durch  welclie 
er  sich  selbst  liebt.  Es  giebt  in  der  Natur 
Nichts,  was  dieser  geistigen  Liebe  entgegen 
ist  oder  sie  aufheben  konnte.  Je  mehr  der 
Geist  die  Dinge  durch  zntreffende  Vor- 
stellungen  ihres  Wesens  ails  anschauender 
Erkenntniss  erkennt,  desto  weniger  leidet 
er  von  Affecten,  die  schlimm  sind,  nnd 
fUrchtet  desto  weniger  den  Tod.  Wer  einen 
Korper  hat,  der  zu  Vielem  geschickt  ist,  bat 
einen  Geist,  dessen  grosster  und  besserer 
Theil  ewig  ist,  wHkrend  die  Imagination 
nntergeht.  Je  mehr  Vollkommenheit  ein 
Ding  besetzt,  um  so  mehr  handelt  es  und 
so  weniger  leidet  es,  und  je  mehr  es 
handelt , desto  vollkommener  ist  es.  Die 
Seligkeit  ist  nicht  der  Lohn  der  Tugend, 
sondern  die  Tugend  selbst,  und  man  erfreut 
sich  ihrer  nicht,  weil  man  die  Ltlste  im  Zaum 
halt,  sondern  weil  man  sich  ihrer  erfreut, 
kann  man  die  Ltlste  im  Zaum  halten. 

H.  Brasch,  Benedict  von  Spinoza’s  System  der 
Philosophic  nach  der  Etiiik  und  den  itbrigen 
Traktaten  desselben  in  genetischer  Ent- 
wickelung  dargestellt.  (1870). 

Th.  Cammerer,  die  Lehre  Spinoza’s  (1877). 

M.  Jofil,  zur  Genesis  der  Lehre  Spinoza’s  (1871). 

Was  die  Geschichte  der  Lehre  Spinoza’s 
betrifft,  so  war  der  Hollander  Wilhelm 
Denrhoff  aus  Amsterdam  (1650  — 1717) 
schon  vor  dem  Erscheinen  von  Spinoza’s 
Ethik  bereits  mit  dessen  Anschauungen  be- 
kannt  geworden,  die  er  nachmals  in  seinen 
Schriften  vertrat.  Die  gegen  Spinoza’s 
Tractatus  thcologico-politicus  geriehteten 
Schriften  des  Johannes  Bredenburg  (1675) 
nnd  dcs  Socinianers  Franz  Kuper  (1676) 
gelten  in  den  Augen  Mancher  als  maskirte 
Vertheidigungen  des  Spinozismus.  Offenbar 
war  dies  der  Fall  bei  dem  von  A.  J.  Kufelar 
(Kuffaeler)  in  Utrecht  (1684)  verbffentlichten 
Werke  „Principia  pantosophiae11 , worin 
sich  die  Begeisterung  ftlr  Spinoza  offen 
zeigt.  Ein  ahnlicher  versteckter  Spinozist 
war  in  Deutschland  Fr.  W.  Stosch  in 
seiner  Schrift  „ Harmonia  philosophiae  moralis 
et  religionis  christianae " (1692).  Mehrere 
Geistliche,  wie  namentlich  Friedrich  von 
Leenhof  in  seinem  „Himmel  auf  Erden“ 
1703)  und  P.  van  Hattem,  der  Stifter  der 
Secte  der  Hattemisten , verschmolzen  den 
Spinozismus  mit  religioser  Mystik.  Als 
Gegner  Spinoza’s  waren  in  den  beiden  letzten 
Jahrzehnten  des  siebeuzehnten  Jahrhunderta 
Velthysen  (1698)  dann  auch  Bayle  in 
seinem  Wdrterbuch  in  den  Artikel  „Spinozau 
aufgetreten.  Ueber  den  einflussreichcn  Lehren 
von  Locke,  Hume,  Berkeley  und  der  eng- 


lischen  Moralphilosophen  Charke,  Wollaston, 
Hutcheson,  Shaftesbury  war  Spinoza  in  Eng- 
land, ilber  den  Werken  von  Condillac,  Ilel- 
vetius,  Diderot,  dem  „ System  der  Natur" 
war  er  in  Frankreich  unbeachtet  geblieben, 
wahrend  sein  Gedachtniss  in  Deutschland 
durch  Leibniz  und  Wolff  verdrlingt  wnrde. 
Nachdem  Lessing  seinen  Unwillen  dartlber 
ausgesprochen  hatte,  dass  man  den  Spinoza 
nnr  wie  einen  todten  Hund  betrachte,  wnrde 
in  Deutschland  das  Interesse  ftlr  Spinoza 
erst  durch  die  im  Jahr  1785  erschienene 
Schrift  von  F.  H.  Jacobi  „ Ueber  die 
Lehre  Spinoza’s,  in  Briefen  an  Moses  Mendels- 
sohn" geweckt.  Jacobi  glaubte  die  Ent- 
deckiuig  gemacht  zu  haben , dass  Lessing 
eigentlich  Spinozist  sei  und  beeilte  sich, 
dieses  seinem  Freunde  Mendelssohn  mit- 
zutheilen,  der  nicht  daran  glauben  wollte 
und  darum  gegen  Jacobi  mit  der  Schrift 
„M.  Mendelssohn  an  die  Freunde 
Lessings"  (1786)  hervortrat,  wkhrend  J.  G. 
Herder  in  der  Schrift  „Gott;  einige  Ge- 
sprache  tlber  Spinoza’s  System"  (1787)  den 
spater  auch  von  Andern  wiederholten  Versucli 
machte,  Spinoza’s  Weltansicht  nicht  als 
„Pantheismus",  sondern  als  „ Theismus"  zu 
deuten,  nachdem  Jacobi  den  Satz  aufgestellt 
hatte:  „Es  giebt  keine  andere  Philosophie, 
als  die  des  Spinoza;  die  philosophische  Ge- 
rechtigkeit  kann  ihm  Nichts  anhaben;  denn 
was  er  lengnet,  lasst  sich  streng  philosophisch 
nicht  beweisen,  und  was  er  beweist,  liisst 
sich  streng  philosophisch  nicht  widerlegen. 
Wie  ist  nun  hier  zu  helfen?  Allein  durch  den 
Glauben!"  Zur  Wiederbelebung  des  Studiums 
von  Spinoza  in  Deutschland  haben  dann 
Friedrich  Schlegel , Schleiermaclier  und 
Scbelling  das  Ihrige  beigetragen.  „Opfert 
mir  ehrerbietig  (hatte  der  Redner  „ Ueber 
die  Religion"  gerufen)  eine  Locke  den 
Manen  des  heiligen,  verstossenen  Spinoza! 
Ihn  durchdrang  der  hohe  Weltgeist;  das 
Unendliche  war  sein  Anfang  und  Ende,  das 
Universum  seine  einzige  und  ewige  Liebe. 
In  heiliger  Unschuld  und  tiefer  Demuth 
spiegelte  er  sich  in  der  ewigen  Welt  und 
sah  zu,  wie  auch  .er  ihr  liebenswtlrdiger 
Spiegel  war.  Voller  Religion  war  er  und 
voll  heiligen  Geistes,  und  darum  steht;  er 
auch  da,  allein  und  unerreicht,  Meister  in 
seiner  Kunst,  aber  erhaben  tlber  die  profane 
Zunft,  ohne  Jiinger  nnd  Btlrgerrecht!"  Der 
Kern  der  Weltansicht  und  NaturaulTassung 
Spinoza’s  wurde  von  Schelling  in  das  System 
der  Identit&tsphilosophie  aufgenommen  und 
von  Hegel  in  der  „ Philosophie  des  Absoluten" 
dialektisch  verarbeitet  Aber  immer  wurde 
eigentlich  nur  die  Natur-  und  Weltauffassung 
Spinoza’s  bertlcksichtigt  und  auch  diesc 
mehr  besprochen,  als  wirklich  studirt.  Erst 
der  Physiolog  Johannes  M tiller  rief  die  Auf- 
merksamkeit  auf  den  eigentlichen  ethischen 
Kern  der  Spinozischen  „ Ethik u dadurch 
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wach,  dass  er  in  sein  Handbnch  der  Physio- 
logic des  Menschen  (1837)  die  Lehrsktze 
.Spinoza’s  tiber  die  Statik  und  Mechanik  der 
Gemttthsbewegungen  in  wortlicher  Ueber- 
setzung  anfgenomraen  hatte.  Hat  Spinoza 
ais  einer  der  Ersten  fiir  die  Befreiung  des 
Menschengeistes  ans  den  Fesseln  der  religidsen 
Ueberlieferungen  dadurch  bereits  grtlndlich 
gewirkt,  dass  er  den  Begriff  Gottes  als  eines 
ausscrweltlichen  Phantoms  bcseitigte  and 
das  Grundwcsen  der  Welt  als  seinen  Inhalt, 
somit  das  Reich  des  Geistes  als  ein  gegen- 
wkrtiges  begriff;  so  liegt  in  seinen  noch  nicht 
nach  ilirem  Rcichthmn  und  ihrer  Tiefe  vcr- 
wertheten  ethischen  Grundanschauungen  fiir 
die  Nachwirkungen  seines  Geistes  noch  eine 
reiche  Zukunft. 

A.  van  der  Linde,  .Spinoza.  Seine  Lehre  und 
dereu  erste  Nachwirkungen  in  Holland.  Eine 
philosophisch  - historische  Monographic  (1862). 
Eben  desselbcn  holliindische  Schrift:  Bene- 
dictus  Spinoza;  Btbliografie  (1871)  enthalt 
eine  zicmlich  vollstiindige  Bibliographic  iiber 
die  gauze  Spinoza- Literatur. 

Staiiillin,  Karl  Friedrich,  war  1761 
in  Stuttgart  geboren  und  seit  1790  Professor 
der  Theologie  in  Gdttingen,  wo  er  1826  starb. 
Im  philosophisclien  Gebiete  hat  er  sich  durch 
seine  „Geschichte  und  Geist  des  Skepticisrans, 
vorzilglich  in  Riicksicht  auf  Moral  und  Religion 
(2  Bitnde)  1794“  uud  durch  seine  „Geschichte 
der  philosophisclien  und  biblischen  Moral  “ 
(1805)  bekannt  gemacht.  In  seinen  philo- 
sophischen  Anschauungen  stand  er  Anfangs 
als  theologischer  Rationalist  auf  der  Seitc 
der  von  Kant  in  seiner  „ Religion  innerhalb 
der  Grenzen  der  blossen  Vernunft“  vorge- 
tragenen  Lehren,  so  dass  ihm  Kant  seine 
kleine  Schrift  „Vom  Streit  der  Facultkten“ 
widmete,  sp&ter  wandte  er  sich  jedoch  zum 
Supranatnralismus. 

Stapfer,  Philipp  Albert,  war  1766 
in  Bern  geboren  und  auf  dem  dortigen  Gym- 
nasium gebildet,  hatte  in  Bern  und  Gottingen 
Theologie  studirt,  wurde  1792  als  Professor 
der  Beredsamkeit  und  Philosophic  am  poli- 
tischen  Institute  in  Bern  angestellt  und  1797 
in  die  theologische  Fakultilt  versetzt.  Nach- 
dem  er  1798  in  politischen  Gesch&ften  nach 
Paris  gesandt  worden  war,  wurde  er  1801 
bcvollraiichtigter  helvetischer  Minister  in 
Paris.  Darauf  lebte  er  einige  Zcit  in  Monfort  - 
l’Amaury  der  Erziehung  seiner  Kinder  und 
seit  1817  als  Privatmann  den  Wissenschaften 
in  Paris,  wo  er  1840  starb.  Nach  seiner 
Doctordissertation  „De  philosophia  Socratis“ 
(1786)  hat  er  sich,  abgesehen  von  theologischen 
und  p&dagogischen  Gelegenheitsschriften  und 
der  Uebersetzung  Gdthe’scher  Dramen,  aucli 
des  „ Faust “,  in’s  FranzOsische  (1821  — 1828) 
fiir  die  dentschc  Philosophic  dadurch  ver- 
dient  gemacht,  dass  er  in  die  „ Biographie  uni- 
versellc “ den  Artikel  Uber  Kant  lieferte  und 
damit  zuerst  die  Aufmcrksamkcit  Frankreichs 


auf  den  ErOffncr  der  neuern  deutschen  Philo- 
sophic lenkte. 

Stapulensis  fFaber),  siehe  Lefevre. 

Stasens  aus  Neapel  lehrte  als  Ilaus- 
genosse  des  M.  Piso,  eines  Freundes  von 
Cicero,  in  Rom  Philosophic  und  wird  von 
Cicero  als  ein  Peripatetiker  bezeichnet. 

Stattler,  Benedict,  war  1728  zu 
IvOtzning  im  untern  Donaukreise  geboren 
und  in  Mttnohen  gebildet.  Nachdem  er  1745 
in  den  Jesuitenorden  getreten  war  und  zu 
Ingolstadt  acht  Jahre  lang  Philosophic,  Mithe- 
matik  und  Theologie  studirt  hatte,  war  er 
seit  1753  an  verschiedenen  Orten  Gymnasial- 
lehrer,  wirkte  dann  als  Professor  der  Philo 
sophie  und  Theologie  zu  Innsbruck  und 
Solothurn,  seit  1770  als  Professor  der  Theo- 
logie zu  Ingolstadt,  wo  er  1776  zugleich 
Stadtpfarrer  wurde,  lebte  spiiter  als  geiat- 
licher  Rath  in  Mtinchen,  wo  er  1794  in  den 
Privatstand  znrllcktrat  und  1797  starb. 
Iu  der  Geschichte  der  Philosophic  hat  er 
nicht  sowohl  durch  seine  in  den  Jahreu 
1770  — 1780  in  lateinischer  Sprache  ver- 
dffentlichten  BUcher  ttber  verschiedene  Theile 
der  Philosophic,  die  sich  im  rationalistisch - 
katholischen  Geiste  auf  dem  Standpunkt  der 
Leibniz  - WolfTschen  Philosophic  bewegen, 
sondem  vielmehr  durch  seine  leidensciuft- 
lichen  Streitschrifteu  gegen  Kant  Bedentong 
gewonnen,  den  er  nicht  bios  als  Pfnscher  and 
Stllmper,  sondem  aucli  als  irreligibs  und 
anticliristlich  bezeichnete.  Die  Titel  dieser 
Schriften  sind:  „Auti-Kant“  (1788  in  xwei 
BSnden,  wozu  noch  ein  Band  als  „Anhangu 
kam;  dann  ein  Auszng  daraus:  „Kurzer 
Entwurf  der  unausstehlichen  Ungereimtheiten 
der  Kant’schen  Philosophic,  saramt  dem  Seicht- 
denken  so  mancher  Hochschatzer  derselben, 
hell  aufgedeckt  fttr  jeden  gesunden  Menschen- 
verstand  und  fiir  jeden  Anffcnger  im  ordent- 
lichen Denkcn“  (1791);endlich  noch:  „ Wahres 
VerMltniss  der  Kant’schen  Philosophic  zur 
christlichcn  Religion  und  Moral,  alien  red- 
lichen  Christen  zu  reifem  Bedacht  vor- 
gestellt“  (1794).  In  katholischen  Kreisen 
habeu  seine  ethischen  Schriften  groasen 
Einfluss  gewonnen,  worin  er  den  moralischen 
Probabilismus  der  Jesuiten  wieder  aufleben 
zu  Iassen  suchte  und  bei  grosser  Klarlicit 
zugleich  auf  die  praktischen  Bediirfnissc 
aller  Stande  RUcksicht  nahm.  Von  der 
„Ethica  Christiana  conununis “ (1791)  und 
der  t,Ethica  Christiana  universalis “ (1793 
abgesehen,  gehdrt  namentlich  hierher  die 
fllr  pfalz  - baierische  Lyceen  bestimmte  ,,A11- 
gemeine  katholisch  - christliche  Sittenlebne 
oder  wahre  Gltickseligkeitslehre  aus  hin- 
reichenden  Grtinden  der  gdttlichen  Offen- 
barung  und  Philosophic  “ (,1790).  Mit  einer 
sophistisch  zugestutzten  Logik  lisst  »ch 
Alles  rechtfertigen  und  plausibel  macbea, 
und  so  konntc  im  Zeitaltcr  der  Aufkllrung, 
als  Kant  auf  dcren  Banner  das  Selbstdenken 
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gestickt  hatte,  der  gefllhlsfromme  Jesuit 
Michael  Sailer  tlber  Stattler  schreiben:  „Es 
erschien  ein  Mann  im  katholischen  Deutsch- 
land, der  uns  selbst  denken  und  vora  ersten 
Satze  der  Logik  bis  zum  letzten  der  Theologie 
selbst  denken  lehrte!  Noch  jetzt  segnet  mein 
Gemtlth  seine  Asche;  denn  ihm  schreiben  mit 
mir  unzihlige  Manner  die  frtihe  Richtung  zum 
Belbstdenken  dankbar  zu!“ 

Steffens,  Henrik,  war  1773  zu 
Stavanger  in  Norwegen  geboren,  hatte  seit 
1779  in  Helsingdr  und  seit  1787  in  Kopen- 
liagen  seine  erste  Bildung  erhalten  und  seit 
1790  in  Kopenhagen  Medicin  und  Natur- 
wissenschaften  studirt.  Nachdem  er  dort 
Doctor  der  Medicin  geworden  war,  hielt  er, 
mit  einem  Reisestipendium  versehen,  in  Kiel 
Vorlesungen  Uber  Naturgeschichte  und  stu- 
dirte  die  Ethik  des  Spinoza,  dcssen  Eiuheit 
des  Universums  unter  dem  Einflusse  von 
Schelling’8  „ Ideen  zur  Philosophic  der 
Natur  “ (1797)  sich  in  dem  lebhaflten  und 
phantasievollen  Geiste  des  jungen  Mannes, 
fthnlich  wie  bei  Goethe,  zu  einer  lebens- 
vollern  Entwicklung  erschloss.  Zur  Eroffnung 
von  Schelling’s  Vorlesungen  in  Jena  kam 
auch  Steffens  (1798)  dorthin  und  schloss 
mit  demselben  Freundschaft.  In  Freiberg, 
woliin  er  1799  gegangen  war,  um  den 
Geologen  Werner  zu  hbren,  schrieb  er  seine 
•„BeitrHge  zur  innern  Naturgeschichte 
der  Erde“  (1801),  worin  er  das  stufen- 
bildende  Streben  der  schaffenden  Natur  dar- 
stellte,  welches  sich  auch  in  der  intelligenten 
Natur,  im  Menschen,  fortsetzt.  sodass  dieser 
am  Ende  seines  Wegs  im  Geftinle  der  eigneu 
Persdnlichkeit  sich  selbst  wiedergewinnt,  um 
im  sittlich  - religidsen  Geftlhle  die  Hohe  seines 
Daseins  zu  erreichen.  Von  dem  spielenden 
uud  willkttrlich  combinatorischen  Verfahren 
der  naturpliilosophischen  Weise  Schelling’s 
wird  von  Steffens  der  raaassloseste  Gebrauch 
gcmacht  und  das  Buch  wurde  darum  von 
Schelling  und  dessen  Anhftngern  mit  freu- 
digster  Anerkennung  begrtisst.  Der  Verfasser 
wurde  1804  als  Professor  der  philosophischen 
Naturwissenschaft  nach  Halle  berufen.,  Dort 
war  Varnhagen  von  Ense  als  angehender 
Mediciner  sein  Zuhorer  und  legte  sp&ter  in 
seinen  „Denkwtlrdigkeiten“  tlber  die  Be- 
geisterung  Zeugniss  ab,  zu  welcher  Steffens 
die  Jugeud  fortriss.  Zum  Behufe  seiner 
Vorlesungen  gab  er  seine  „Grundztlge 
der  philosophischen  Naturwissen- 
schaft“  (1806)  heraus,  worm  er  Schelling 
als  denjenigen  pries,  welcher  die  uralte 
Anschauung,  die  alle  Gegensatze  vernichtet 
und  in  ihrer  Einheit  schaut.  dem  Zeitalter 
wieder  offenbar  gemacht  babe,  nachdem 
diese  Idee  lange  Zeit  aus  alien  wissen- 
schaftlichen  Bestrebungen  zurtlckgedrangt 
gewesen  sei.  Im  Jahre  1811  wurde  Steffens 
nach  Breslau  als  Professor  versetzt,  nahm  1813 
als  Freiwilliger  an  den  Freiheitskriegen  Theil 
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und  verdffentlichte  nunmehr  zwei  Schriften, 
welche  zu  ihrem  eigentlicheu  Gegenstande  die 
Geschichte  oder  die  sittliche  Welt  liaben,  also 
das  ethische  Gebiet  betreten,  nilmlich:  „Die 
gegenw&rtige  Zeit  und  wie  sie  ge- 
worden“  (1817),  in  zwei  Bilnden,  und  „Cari- 
catureu  des  IIeiligsten“  (1819  — 1821, 
in  zwei  Bknden).  Als  das  Ziel  der  Ge- 
schichte und  darum  auch  als  Aufgabe  des 
Staates,  welcher  in  seiner  Vollendung  ganz 
wie  die  Kirche  die  Vollendung  der  Heiligen 
ware,  gilt  ihm  dies , dass  das  was  der  Mensch 
als  seine  von  Natur  gesetzte  Bestimmtheit 
erf&hrt,  zur  Freiheit  werde.  Da  Sittlichkeit 
das  Bestrebeu  ist,  sich  in  seine  ursprtlngliche 
Natur  hineinzubilden , so  ist  der  Staat  die 
Verwirklichung  der  Sittlichkeit,  da  es  eben 
seine  Aufgabe  ist,  dass  sich  die  Eigenthilm- 
lichkeit  ausbilde.  Alle  Eigenthtlmlichkeit  der 
Menschen  grtindet  sich  auf  den  Urgegensatz 
von  Sein  und  Erkennen,  von  Natur  und 
Geist.  Die  Erziehuug  zum  Btlrger  hat  zum 
Ziele,  dass  jede  Eigenthtlmlichkeit  sich  aus- 
bilde. Das  Gesetz  ist  nicht  Schranke,  sender n 
Befreinng,  darum  ist  die  Sph&re  der  Eigen- 
thtlmlichkeit unantastbar.  Nach  dem  Maasse 
dieser  einleitenden  Ideen  und  Anschauungen 
werden  nun  die  Caricaturen  oder  Verzerrungen 
beurtheilt,  welche  in  den  Ansichten  vom 
Wesen  des  StAates  tlberhaupt,  vom  Weaen 
des  Bttrgers,  des  Adels  hervortreten.  Auf 
die  ^Caricaturen  des  Heiligsten*,  das  reifste 
Werk,  das  Steffens  geschrieben  hat,  folgte 
die  „ Anthropologie“  (1822,  in  zwei 
B&nden),  deren  eigentliches  Thema  die  Be- 
trachtung  des  Menschen,  als  des  Mikrokos- 
mos  oder  der  Representation  des  Universums 
im  Kleinen,  bildet.  Der  haltlose  Taumel 
der  Schelling’schen  Naturphilosophie  feiert 
hier  noch  einmal,  wie  zum  Absented,  seine 
eigentlichen  Bacchanalieu.  Das  Buch  ist 
(wie  Herbart  treffend  sagt)  ein  Gefkss,  in 
welchem  die  wunderlichsten  und  heterogensten 
Dinge  bunt  durcheinander  gemischt  sind. 
Nachdem  Steffens  deu  Inhalt  seines  Werkes 
in  eine  geologische,  eine  physiologische  und 
psychologische  Anthropologie  gegliedert  hat, 
macht  er  seine  Leser  darauf  aufmerksam, 
dass  sie  weder  Geologie  im  eigentlichen 
Sinne,  noch  Physiologie.  und  dennoch  beides 
erwarten  dtirfen,  und  aazu  noch  im  letzten 
Ftinftel  des  zweiten  Bandes  etwas  von  Psycho- 
logy, n&mlich  nichts  Geringeres,  als  Hinein- 
bildung  aller  Erscheinung  in  die  lebendige 
Einheit  des  Menschen , als  der  lebeudigen 
Einheit  des  Geistes  und  der  Natur,  wornit 
der  Anfangspunkt  einer  uuendlichen  Zu- 
kunfit,  die  geistige  Offenbarung  des  G6tt- 
lichen  in  einem  Jeden  gesetzt  sein  soil. 
Die  gdttliche  schopferische  Kraft  verbarg 
sich  in  der  Erde;  aber  die  ewige  Persdn- 
lichkeit blickt,  als  die  wahre  Urgestalt,  das 
Bild  Gottes  im  Innersten,  vom  Anfang  an 
als  Andeutung  zuktlnftiger  Seligkeit  aus  der 
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Natur  hervor ; aber  sie  1st  vernnstaltet  durch 
die  dreifach  tiefe  SUnde  der  Zeit,  n&mlich 
durch  die  Absolutheit  des  irdischen  Besitzes, 
der  irdischen  That  und  des  irdischen  Er- 
kennen8.  Der  Geist  Gottes  indessen  schreitet 
richtend  Uber  die  Welt  und  bereitet  die  Zeit 
vor,  in  welcher  die  befreiten  Urgestalten 
eines  neuen  Himmels  und  einer  neuen  Erde 
jene  tiefe  Einheit  alles  Lebens  offenbaren 
werden.  — Hatten  sich  schon  im  zweiten 
Theil  der  Caricaturen“  an  die  ethischen 
Untersuchungen  religionsphilosopliische  an- 
eschlossen,  denen  auch  der  Aufsatz  liber 
as  „Verhaltni88  der  Philosophie  zur  Re- 
ligion “ in  den  im  Jahr  1821  von  Steffens 
herausgegebnen  (vermischten)  „Schriften; 
alt  und  neu“  gewidmet  1st ; so  trat  die  re- 
ligiose und  zwar  specifisch  lutherische  Tendenz 
bei  ihm  nunmehr  in  den  Vordergrund.  Er 
mischte  sich  in  kirchliche  Streitigkeiten  und 
versenkte  sich  in  lutherische  Mystik.  In  der 
Schrift  ,.Von  der  falschen  Theologie  und 
dem  waliren  Glauben  “ (1823)  sind  keine 
wissenschaftliche  Untersuchungen , sondern 
Confessionen  enthalten.  Zu  seiner  Recht- 
fertigung  setzte  der  einstmalige  Natur- 
philosopn  im  Jahr  1831  der  Welt  auseinander 
„Wie  ich  wieder  Lutheraner  wurde  und 
was  mir  das  Lutherthum  ist“  und  musste 
sich  einen  Apostaten  des  Wissens  schelten 
laasen.  Dies  w&rejcdoch  nur  richtig,  wenn 
die  Spaziergftnge  einer  schw&rmenden  Phan- 
tasie,  in  denen  sich  der  Schelling’sche  Natur- 
philosoph  frtther  ergangeu  hatte,  wirklich 
Wissen  heissen  dilrften.  Er  war  vielmehr  nur 
aus  einem  naturphilosophen  Romantiker  ein 
theologischer  geworden  und  warf  sich  nun- 
mehr auf  Spaziergdnge  im  Reiche  der  Phan- 
tasie : er  dichtete  seit  1827  einen  Kranz  von 
Novellen,  welche  spater  gesammelt  im  16. 
Bandchen  (1837 — 38)  erschienen  sind.  Einen 
wissenschaftlichen  Anlauf  nahm  der  greise 
Steffens  noch  einmal  in  der  zweibandigen  Schrift 
„Christliche  Religionsphilosophie“ 
(1839),  worin  der  Philosophie  des  Absoluten 
gegenliber  gefordert  wird,  dass  die  Speculation 
nicht  mit  einer  metaphysischen  Abstraction 
im  Leeren.  sondorn  als  Naturphilosophie 
mit  dem  All  beginne  und  dass  sie  ausser- 
dem  stets  als  leiteuden  Gcdanken  die  Idee 
der  Persdnlichkeit  festhalte,  welche  das  Ziel 
der  in  der  Welt  sich  offenbarenden  Liebe 
sei.  Darum  kbnne  eine  christliche  Natur- 
philosophie nur  Teleologie  sein,  auf  welcher 
sich  der  zweite  Theil  der  Religionsphilo- 
sophie  aufbaut.  Das  Menschengeschlecht 
ist  der  eigentliche  Erloser  des  Universnms 
und  die  ihm  vorhergehenden  geologischen 
Perioden  sind  gleichsam  Weissagungen  des- 
selben ; der  'Mensch  ist  das  Universum,  weil 
er  Schwere,  Ptianze,  Thier  u.  s.  w.  ist  und 
sich  dies  Alles  in  ihm  zur  PersOnlichkeit 
verklart.  In  der  kosmischen  Schiipfungs- 
periode  ordneteu  sich  die  Planeten  in  ihreu 


Bahnen  urn  die  Sonne,  in  der  tellurischen 
Zeit  fand  die  Erde  im  Menschen  ihren  Mittel- 
punkt,  in  der  geschichtlichen  SchOpfungs- 
periode  erschien  der  Heiland  als  die  Sonne, 
urn  welche  alle  ewige  PersOnlichkeit  sich 
bewegt.  Wie  der  Erscheinung  des  Menschen 
natlirliche  Monstra  vorausgehen,  so  ist  das 
Monstrum  der  Geschichte , die  rdmiscbe 
Weltherrschaft,  der  Vorlaufer  des  Heiland*. 
Sein  Auftreten  ist  das  Ziel  der  Teleologie 
und  die  Entwickelung  seines  Reiches  bewegt 
sich  durch  die  abgelaufeue  (petrinisehe) 
Periode  aus  der  begonnenen  paulinischen 
in  die  noch  zuktinftige  (johanneische)  Periode. 
Der  Grund  des  BOsen  liegt  in  einem,  dem 
gdttlichen  entgegengesetzten  Willen,  also  in 
einer  PersOnlichkeit , die  freilich  keine  da- 
seiende  ist  Der  Teufel  ist  eine  PersOnlich- 
keit,  aber  keine  daseiende;  er  ist  vielmehr 
als  das  Nichtseiende  da,  als  die  Lfige  vom 
Anfang  her,  die  kein  Bestehen  in  sich  selber 
hat  Wahrcnd  dem  bOsen  W’illen  gegen- 
Uber  der  gottliche  Wille  sich  als  Gesetz 
offenbart,  wird  in  der  Reue  der  gOttliche 
Wille  als  Liebe  empfunden.  Die  That  der 
Hingebung  an  Gott  ist  nur  insofern  die  eigne, 
als  sie  Ausdruck  des  gottlichen  Willens.  der 
gdttlichen  Gnade  ist.  So  ist  es  im  bochsten 
Sinne  im  Heilande,  welcher  in  schlechthin 
unbediugter  Hingabe  an  Gott  eben  wahrer 
Gott  war,  weil  wahrer  Mensch.  Indem  der 
Mensch  in  glaubigem  Gebete  sich  mit  Gott 
vereinigt,  ist  er  in  diesem  Augenbheke, 
welchem  eben  darum  die  Zuveraicht  der  Ex- 
horung  nicht  fehlt,  der  Seligkeit  tlieilhaftig. 
Mit  dem  Gedanken  der  ewigen  Seligkeit  i ft 
zugleich  der  Gedanke  der  ewigen  Ver- 
dammniss  gegeben,  und  eine  Wiederbringung 
aller  Dinge,  die  selbst  den  Teufel  selig 
werden  l^sst,  ist  unchristlich.  — Nachdem 
sich  somit  Steffens  in  seiner  „ Religion*- 
philosophie“  mit  der  VersOhnungdes  religiosen 
und  des  Weltbewusstseins  zum  Prediger  in 
der  Wllste  seiner  Zeit  geweiht  hatte,  be- 
gaun  der  redselige  Greis  noch  sein  Vermicht- 
niss  an  die  Zeitgenossen  niederzuschreiben, 
welches  er  unter  dem  Titel  „Was  ich  er- 
lebte“  (1840—45,  in  zehn  Bknden)  verOffent- 
lichte,  urn  sich  dann  lebensmilde  zur  Rnhe 
zu  begeben.  Er  starb  1845  in  Berlin,  und 
in  den  „Nachgelassenen  Schriften  von 
Steffens,  mit  einem  Vorworte  von  Schelling* 
(1846)  nat  ihm  dieser  den  Freundes-Nach- 
ruf  auf8  Grab  gelegt. 

Steinbart,  Gotthilf  Samuel,  war 
1738  zu  ZtUlichau  geboren,  wo  er  auch 
b pater  als  Lehrer  und  Gymnasialdirector 
wirkte,  und  starb  1809  als  Professor  der 
Theologie  und  Pliilosophie  in  Frankfurt  a.  d. 
Oder.  Er  erregte  grosses  Anfsehen  durch 
die  im  Jahr  1778  verbffentlichte  Schrift 
„System  der  reinen  Philosophic 
oder  Glttckseligkeitalehre  des 
Christenthums^,  welches  im  Jahr  1794 
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die  vierte  Auflage  erlebte.  Indem  er  sich 
in  seinen  philosophischen  Anschauungen  auf 
den  Spuren  Bacon’s  und  Locke’s  und  der 
schottischen  Moralphilosophen  Wollaston, 
Hutcheson  und  Ferguson  bewegt,  sucht  er 
diese  Denkweise  auf  die  WolfFsehen  Grund- 
begriffe  zurlickzufllhren  und  im  Interesse 
der  AufklUrung  zu  verwerthen.  Alle  Weis- 
heit  besteht  ikm  lediglich  darin,  die  GlUck- 
seligkeit  oder  dauerndes  VergnUgen  zn  er- 
langen,  und  das  reine  biblische  Christen- 
thum,  welches  nach  Abzug  der  durch  die 
spitere  Entwickelung  der  christlichen  Kirche 
hinzugekommenen  Entstellungen  tibrig  bleibe, 
sei  selber  Nichts  anders  als  GlUckseligkeits- 
lehre.  Und  was  heisst-denn  tugendhaft  sein 
anders,  als  in  vollem  Maasse  das  Gute  ge- 
uiessen,  welches  Gott  von  alien  Seiten  der 
fhierischen,  geistigen  und  moralischen  Seite 
dea  Menschen  aus  freier  Gtite  darbietet? 
Die  in  den  Jahren  1782 — 86  in  drei  Heften 
erachienenen  „Philosophische  Unter- 
haltungen  zur  weitern  AufklUrung 
der  Glttckseligkeitslehre“  ergUnzen 
den  Inhalt  der  genannten  Schrift.  Ausser- 
dem  verdffentlichte  Steinbart  eine  „An- 
leitung  des  menschlichen  Verstandes 
zu  mdglichst  vollkommener  Er- 
kenntniss**  (1780,  in  zwei  Theilen),  welche 
in  zweiter  Auflage  unter  dem  Titel  „Ge- 
meinntttzige  Anleitung  des  Verstandes  zu 
regelmkssigem  Selbstdenken"  erschien  und 
eine  Ableitung  aller  Erkeuntnisse  aus  den 
Sinnesempfindungen  enthftlt  Indem  Stein- 
bart die  Unsterblichkeit  der  Seele  als  ein 
Postulat  ansieht,  ohne  welches  die  GlUck- 
seligkeit  des  Menschen  nicht  verwirklicht 
werden  kdnne  (eine  Anschauung,  die  von 
Kant  in  seiner  Kritik  der  praktischen  Ver- 
nunft  verwerthet  wurde),  spricht  er  die  Ver- 
muthung  aus , dass  die  Seele  aus  ihrera 
groben  irdischen  Leibe  einen  feinern  Leib 
mit  sich  in  das  Jenseits  nehme. 

Steinhart, Karl,  war  1801  zu  Dobbrun 
in  der  Altmark  geboren  und  im  Gymnasium 
ziun  grauen  Kloster  zu  Berlin  gebildet, 
liatte  dann  in  Halle  und  Berlin  Philologie 
studirt  und  war  1824  als  Adjunct  an  der 
Landesschnie  Pforta  bei  Naumburg  angestellt 
worden,  wo  er  bis  zum  Jahr  1866  wirkte. 
Sack  seiner  Emeritirung  siedelte  er  nach 
Halle  liber,  wo  er  als  Honorarprofessor  Vor- 
lesungen  liber  Platon  und  Aristoteles  hielt. 
Er  starb  1872  im  Bade  Kosen  w&hrend  des 
0 rucks  seiner  Schrift  liber  Platon’s  Leben. 
Wihrend  eines  Menschenalters  hat  sich  Stein- 
hart nm  die  Geschichte  der  griechischen 
Philosophic  durch  seine  grllndlichen  Arbeiten 
verdient  gemacht,  welche  in  der  von  Ersch 
und  Gruber  begrUndeten  „ Allgemeinen 
Encyclopkdie  der  Wissenschaften  und  Klinsteu 
auf  den  Bibliotheken  vergraben  sind,  ins- 
besondere  liber  die  jonische  Schule,  liber 
Diogenes  von  Apollouia  und  von  Sinope, 


Herakleitos,  Empedocles,  Euemerus.  Ausser- 
dem  hat  er  in  die  von  Pauly  herausgegebene 
Realencyclopidie  des  klassischen  Alterfchums 
die  Artikel  liber  Neuplatonismus , Plotinus 
und  Proclus  geliefert.  Seine  eigentliche 
Lebensarbeit  war  abeT  seit  1850  die  plato- 
nische  Forschnng,  um  welche  er  aicli  ein 
grosses  Verdienst  durch  die  Einleitungen  er- 
warb,  die  er  zu  H.  Muller’s  Uebersetzung 
von  Platon’s  siinmtlichen  Werken  lieferte, 
wobei  er  sich  mit  einigen  Modificationen  in 
der  Hauptsacke  an  die  von  K.  Fr.  Hermann 
angenommenen  Entwickelungsperioden  und 
geschichtliche  Gruppirung  der  platonischeu 
Dialoge  hielt.  Nachdern  er  in  den  Verhand- 
lungen  der  25.  Philologenversammlung  in 
Halle  „ Aphorismen  Uber  den  gegenwirtigeu 
Stand  der  platonischen  Forschungen  “ (1868) 
und  mehrere  AufsUtze  „ Platonisches u in 
Fichte’s  Zeitschrift  fUr  Philosophic  und 
philosophische  Kritik  (Band  51,  1867,  und 
Band  58, 1871)  verdffentlicht  liatte,  beschloss 
er  seine  geistige  Lebensarbeit  mit  „Platon’s 
Leben “ (1873),  welches zugleich  als  Schluss- 
band  zur  Mttller’  - Steinhart’schen  Ueber- 
setzung von  Platon’s  Werken  erschien. 

Stellini,  Jacopo,  war  1699  zu  Cividale 
in  Friaul  geboren,  liatte  spiiter  eine  Zeit 
lang  Rhetorik  an  der  Adelsschule  zu  Venedig 
gelehrt,  dann  eine  Hauslehrerstelle  bei  einera 
reichen  Patrizier  angenommen  und  war  1739 
als  Professor  der  Moral  nach  Padua  berufen 
worden,  wo  er  1770  starb.  Abgesehen  von 
pobtisclien  und  philologischen  Arbeiten  hat 
er  vorzugsweise  die  Moralphilosophie  be- 
arbeitet.  Sein  Lehramt  in  Padua  erOffnete 
er  mit  einer  Oratio  ad  Ethicam  trade ndatn 
(1739),  worauf  die  Schrift  Specimen  de  ortu 
el  progrcssu  morum  atque  opinionum  ad 
mores  pertinentium  (1740)  folgte,  welche 
1806  in’s  Italienische  tibersetzt  wurde.  Die 
„ Opera  omniau  (in  vier  Biinden,  1778—79) 
enthalten  eine  vorher  uugedruckte  Abhand- 
lung  Uber  die  Sittcu  und  die  Moraltheorie, 
wihrend  in  den  „ Opere  vane “ (in  sechs 
Binden,  1781  — 84)  auch  die  Vorlesungen 
Uber  Moralphilosophie  enthalten  sind,  aus 
welchen  P.  L.  Mabil  in  seinen  ^Lettere 
Stelliniane u (1811)  einen  Auszug  gab.  Ob- 
wohl  Stellini  fUr  einen  Peripatetiker  gelten 
will,  zeigt  er  sich  doch  zugleich  von  Hobbes’ 
und  Spinoza’s  Anschauuugen  angesteckt. 

Sthenlda»  wird  als  angeblicher  Pytha- 
gorUer  mit  einer  Schrift  „Uber  die  Herrschaft*4 
genannt. 

Stewart,  Dugald,  war  1753  zu  Edin- 
burg geboren  und  erst  aort,  dann  in  Glas- 
gow gebildet,  wrurde  1772  erst  Stellvertreter 
und  1783  Nachfolger  seines  Vaters  auf  dem 
Lehrstuhl  der  Mathematik  au  der  Universitit 
zu  Edinburg,  ging  1785  zur  Philosophic 
Uber  und  Ubernahm  Ferguson’s  Professur 
der  Moraltheologie.  In  seinen  philosophischen 
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Anschauungen  schloss  er  sich  in  alien  wesent- 
lichen  Punkten  an  den  Stand  punkt  Reid’s 
an,  deasen  psychologische  Lehren  zum  Theil 
erg&nzend,  sodass  er  neben  diesem  fllr  den 
Hauptvertreter  der  sogenannten  schottischen 
Sckule  gilt.  Nachdem  er  eine  Zeit  lang 
seinem  Schiller  Thomas  Brown  seine  Vor- 
lesungen  tibertragen  hatte,  trat  er  1820  vom 
Katheder  zurlick  und  starb  1828  auf  seinera 
Landsitze  Kinneilhouse.  Seine  Schriften 
Bind : Elements  of  the  philosophy  of  human 
mind  (1792,  in  2 B&nden),  in  deutscher 
Uebersetzung  „Anfangsgriinde  der  Philo- 
sophic liber  die  menschliclie  Seele  “ , rnit 
Vorrede  von  S.  G.  Lange  (1794  in  2 Theilen); 
Outlines  of  the  moral  philosophy  (1793); 
Philosophical  essays  (1810);  Philosophy  of 
the  active  and  moral  powers  of  man  (1828, 
in  zwei  B&nden).  Letztere  Schrift  wurde 
von  L.  Simon  (1834)  in’s  Franzbsische  tlber- 
Betzt.  Einige  seiner  filr  die  Supplement- 
bfinde  der  „ Encyclopaedia  britannica “ be- 
stimmten  Abhandlungen  aus  der  Geschichte 
der  Philosophic  sind,  von  Bachon  in’s  Franzd- 
sische  llbersetzt,  unter  dem  Titel  erschienen: 
„ Histoire  abrege  des  sciences  metaphysiques , 
morales  et  politiques  depuis  la  renaissance 
des  lettresu  (1822).  Eine  besondere  Be- 
arbeitung  haben  die  Lehren  von  Stewart  in 
Frankreich  durch  Jouffroy  erhalten.  Seine 
Werke  wurden  gesammelt  herausgegeben : 
„Dugald  Stewart,  collected  works  edited  by 
Wiliam  Hamilton'*  (1852—57,  10  vols).  Die 
ersten  Satze , auf  welche  sich  nach  der 
schottischen  Schule  alle  menscliliche  Gewiss- 
heit  stiltzen  soli,  heissen  bei  Stewart  bald 
Grundsatze  des  menschlichen  Flirwahrhaltens, 
bald  Elemente  der  Vernunft,  bald  Prin- 
zipien  des  gesunden  Mensclienverstandes 
(Gemeinsinnes) , nnr  aber  sollen  dieselben 
nicht  als  Principien  in  dem  Sinne  gelten, 
dass  sich  daraus  alle  llbrigen  Wahrheiten 
des  Menschengeistcs  ableiten  und  eine  Er- 
weiterung  unserer  Erkenntnisse  gewinnen 
liesse.  Die  Ueberzeugung,  dass  das  Wahr- 

Senommene  auch  unabhangig  von  unserer 
Luffassung  existire,  leitet  er  theils  aus  der 
bfteru  Wiederholung  des  Perceptionsactes  in 
Bezug  auf  einen  und  denselben  wahrgenom- 
menen  Gegenstand  her,  theils  erklart  er  diese 
Ueberzeugung  aus  dem  von  Reid  aufgestellten 
Princip  der  zufalligen  Wahrheiten,  wonach 
es  ein  Gesetz  unserer  Natur  sei,  an  eine 
feste  Ordnung  der  physischeu  Erscheinungen 
zu  glauben.  Die  Association  der  Vorstel- 
lungen  leitet  er  nicht,  wic  Reid,  aus  der 
Gewohnheit  ab,  sondern  sucht  umgekehrt 
aus  der  Association  der  Vorstellungen  die 
Gewohnheit  zu  erkl&ren.  Ueber  das  Weseu 
des  Bewusstscius  macht  er  die  wichtige  Be- 
merkung:  „Die  erste  Uebung  unseres  Be- 
wusstseins  schliesst  zwar  nothwendig  nicht 
bios  die  Ueberzeugung  von  der  gegenwiirtigen 
Existenz  dessen  ein,  was  von  uns  empfunden 


und  percipirt  wird,  sondern  auch  die  Ueber- 
zengung  von  der  Existenz  des  Empfindenden 
und  Denkenden  selbst ; aber  von  diesen  beiden 
Momenten  ist  es  nur  das  erste,  von  welchem 
eigentlich  gesagt  werden  kann,  dass  wir 
uns  im  strengsten  Sinne  des  Wortes  bewuut 
sind.  Dagegen  wird  uns  die  Existenz  des 
empfindenden  und  denkenden  Ich  eigentlich 
nur  bekannt  vermittelst  einer  Eingeboug 
(suggestion)  des  Verstandes,  welche  auf  die 
Empfindung  ( sensation ) folgt,  aber  so  wenig 
mit  ihr  verbunden  ist,  dass  es  nicht  zu  vei- 
wundern  ist,  wenn  die  Ueberzeugung  von 
jenen  beiden  Momenten  einer  und  derselbeu 
Quelle  beigemessen  wird.  1st  diese  Unter- 
scheidung  richtig,  so  erscheint  das  berllhmte 
Cogito,  ergo  sum  nicht  so  lftcherlich,  als  es 
gemacht  worden  ist,  und  wollte  Descartes 
damit  wohl  nur  auf  den  Umstand  aufmerk- 
sam  machen,  dass  wir  nicht  im  Stande  sind, 
die  Thatsache  unserer  eignen  Existenz  kennen 
zu  lernen,  ohne  dass  durch  die  Erregung 
irgend  einer  Empfindung  in  unserm  Geiste 
das  Vermdgen  zu  denken  erweckt  worden.** 
In  seinen  moralphilosophischen  Anschauungen 
betrachtet  der  Schiller  Reid’s  mit  Cudworth 
die  sittUchen  Begriffe  als  ursprlingliche,  ein- 
fache,  durch  die  Vernunft  unabhangig  von 
Gottes  Willen  wie  von  menschlichen  Ein- 
richtungen  gebildeten  Begriffe  und  die  mo- 
ralische  Fahigkeit  als  eine  ursprlingliche 
thatige  Kraft  der  Seele.  Er  findet  die  Sitt- 
lichkeit  unsers  Verhaltens  wesentlich  in  einer 
bestandigen  Rlicksicht  auf  unser  Geffihl  der 
Pflicht,  indem  wir  in  unserm  Verhalten  den 
Vorschriften  des  Gewissens  und  der  Vernunft 
gehorcben.  Alle  unsere  Pflichten  gegen  Gott, 
gegen  uns  selbst  und  gegen  den  Nichsten 
sind  verpflichtend  durch  dieselbe  Autoritit 
des  Gewissens,  durch  das  Gefllhl  der  Pflich^ 
die  Achtung  vor  dem,  was  recht  ist,  wobei 
jedoch  die  Religion  die  kraftigsten  Beweg- 
grllnde  zu  ihrer  Ausbildung  gew&hrt  Macht 
uns  die  Selbstliebe  haufig  parteiisch,  so  ist 
die  Gereehtigkeit  die  Tugend,  welche  uns 
dagegen  schiltzt,  und  sie  ist  in  demselbea 
Sinne  eine  Tugend,  wie  das  Wohlwollen, 
weil  wir  sie  als  Pflicht  empfinden.  Hoeh 
stelit  ihm  unter  den  socialen  Pflichten  die 
Wahrhaftigkeit,  ferner  Klugheit,  Massigung 
und  Tapferkeit.  Daran  schliesst  sich  die 
Pflicht  zur  sorgfaltigenErforschung  derMitt«4 
wodurch  die  Zwecke  des  Glflcks  und  der  Voll- 
kommcnheit  unserer  Natur  erreicht  werdai 
konneu.  Das  hbchsteGut  ist  eine  anerkanote, 
unbestreitbare  Thatsache;  die  Gllickseligkeit 
aber  entsteht  vorzugsweise  aus  dem  Geiste 
und  sollen  wir,  was  unser  GlUck  betrifft,  Ver* 
trauen  auf  das  setzen,  was  von  uns  selbit 
ubhangt,  indem  wir  unsere  Seele  mehr  der 
gegebenen  Welt  accommodiren,  als  diwe  am 
selber.  Beherrscht  uns  allein  der  Wtuach 
nach  Glllck,  so  erfdllt  er  die  Seele  mit  ingtf* 
lichen  Vermuthungen  fiber  die  Zukunft,  niit 
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verwirrenden  Berechnungen  liber  die  ver- 
8chiedenen  Mflglichkeiten  des  Guten  und 
Scblimmen.  Wer  aber  das  Pflichtgeflthl  zum 
herrschenden  Grundsatz  seiner  Tbfitigkeit  hat, 
im  Gedr&nge  des  Lebens  aber  mit  Ktlhnheit, 
Conseqnenz  nnd  Wtlrde  auftritt,  findet  sich 
dnrch  das  Glllck  belolmt,  welches  hftnfig 
enng  denjenigen  entwischt,  die  jede  FUhig- 
eit  anstrengen,  dasselbe  zti  erreichen. 

StilpOn  lebte  etwa  380—  300  vor  Chr., 
war  aus  Megara  gebllrtig  und  zuerst  ein 
Schiller  des  Kynikers  Diogenes,  dann  des 
Megarikers  Thrasymachos,  unter  dessen  Ein- 
fluss  er  seiner  frtlhern  Neigung  zu  Aus- 
schweifungen  dnrch  Willenskraft  vollstandig 
Herr  geworden  sein  soli.  Er  lehrte  in  seiner 
Vaterstadt  nnd  erlebte  deren  Einnahme  durch 
Ptolem&us  Lagi  und  Demetrius  Poliorketcs, 
bei  welcher  Gelegenheit  er  Gattin,  Kinder 
und  Vermbgen  verlor.  Als  philosophischer 
Lehrer  soli  Stilpon  alle  llbrigen  Vertreter 
der  megarischen  Schule  an  Scharfsinn  und 
dialektischer  Gewandtheit  so  sehr  tlbertroffen 
haben,  dass  er  eine  Menge  Schiller  aus  andern 
damals  bestehenden  griechischen  Philosophen- 
schulen  „zum  Megarisiren  verfflhrttt  und  in 
Atben  wie  im  llbrigen  Griechenland  allgemeiue 
Bewunderung  geerndtet  hatte.  Audi  soli  er 
neun  Dialoge  verfasst  haben,  unter  denen 
einer  gegen  die  aristotelische  Philosophic 
selbst  gericlitet  war.  Es  hat  sich  jeaoch 
davon  Nichts  erhaltcn,  und  wir  kennen  seine 
Lehre  nur  aus  spfttern  Berichten.  Hiernach 
w'ollte  er,  gewissemiassen  als  ein  VorlUufer 
der  mittelalterlichen  Nominalisten , die  all- 
gemeinen  Begriffe  von  Gattungen  und  Arten 
auf  keine  Einzeldinge  libertrageu  wissen  und 
l&ugnete  zugleich  die  Moglichkeit  des  Wer- 
dens.  Flir  das  hbchste  Gut  erklarte  er  die 
Apathie  der  Kyniker,  welche  kein  Gefllhl 
des  Uebels  aufkommen  lasse,  und  verlangte, 
dasS  der  Weise  sich  selber  geniige  und  zn 
seiner  Glllckseligkeit  nichteinmal  derFreunde 
bedtlrfe,  auch  in  der  Verbannung  aus  der 
Ileimath  kein  Uebel  finden  kdnne.  Mit  den 
Kynikern  theilte  er  auch  die  freie  Stcllung 
zur  Volksreligion. 

Stobaios  (Stobaeus),  siehe  Johannes 
aus  Stobi. 

Stdiker  hiessen  diejenigen  griechischen 
Philosophen,  welche  nach  dem  Abtreten  des 
Aristoteles  vom  Schauplatze  in  der  sogenann- 
ten  „Stoa  Itoikile“,  einer  mit  Gernalden  ge- 
schmllckten  Saulenhalle  in  Athen,  die  Lehren 
des  Zen  on  aus  Kittion  (in  Cypern)  fort- 
setzten  nnd  dariu  den  Standpunkt  der  aus 
der  sokratischen  Schule  hervorgegangenen 
altern  Secte  der  Kyniker  in  edlerer  und 
wllrdigerer  Weise  vertraten,  indem  sie  damit 
zugleich  megari8che,  platonische  und  aristo- 
telische Elemente  combinirten.  Als  Schuler 
ZSnon’s  werden  genannt:  P e r s a i o s aus 
Kittion,  Aristdn  aus  Chios,  der  eine  eigne 


Secte  stiftete,  Erillos  aus  Karthago.  Des 
Stifters  Nachfolger  in  der  Schule  zu  Athen 
war  Kleanthes  aus  Assos  (in  Troas),  dessen 
Schuler  und  Nachfolger  Chrysippos  aus 
Soloi  (in  Kilikien).  Als  weitere  Schulvor- 
steher  folgten  diesem:  ein  jllngerer  Zenon 
aus  Tarsos,  Diogenes  aus  Seleukia  am 
Tigris,  gewUhnlich  der  Babylonier  genannt, 
Antipater  aus  Tarsus,  Panaitios  aus 
Khodos,  Mnesarchos  (urn  110  — 90  vor 
Chr.),  Dardanos,  Dionysios,  Anti- 
ate r aus  Tyrus.  Als  Stoiker  unter  den 
Umern  werden  schon  vor  der  Zeit  Cicero’s 
die  beiden  Scipio,  Cato  von  Utica,  M. 
Brutus  und  sp&ter  Cornutus,  der  Lehrer 
des  Dichters  Persius.  femer  der  Lehrer 
Nero’s,  Seneca,  am  Ende  des  ersten  und 
zu  Anfang  des  zweiten  christlichen  Jahr- 
hunders  Epiktetos  aus  Hierapolis  in  Phry- 
gien  und  sein  Schiller  A r r i a n o s , sowie  der 
Kaiser  M ar  cu  s A nr  e 1 i u 8 . auch  Antoninus 
Philosophns  genannt,  welcner  von  161  bis 
180  n.  Chr.  auf  dem  Throne  sass.  Im  Re- 
formations - Zcitalter  wurde  der  Stoicismus 
dnrch  Justus  Lipsius  (1547 — 1606)  und  Caspar 
Schoppe  (1576—1640)  erneuert 

D.  Tiedemann,  System  der  stoischen  Philosupbie 
(1776,  in  drei  Biinden). 

F.  Ravaisson,  Essai  sur  le  Stoicisme  (1856). 

L.  Noack,  Aus  der  Stoa  zum  Kaisertlirone ; ein 
Blir.k  auf  den  Weltlauf  der  stoischen  Philo- 
sophie (in  „P8yche“,  Bd.  5,  S.  1 — 24)  1862. 

Stoscli,  Friedrich  Wilhelm  (auch 
Stossius  genannt)  war  1646  zu  Berlin  ge- 
boren,  wo  er  als  geheimer  fUrstlicher  Secretair 
1704  oder  1707  starb,  nachdem  er  1692  durch 
sein  angeblich  in  Amsterdam,  wirklich  in 
Guben  gedrncktes  Werk  „ Concordia  rationis 
seu  hannonia  philosophiae  moralis  ct  reli- 
gionis  chrislianae“  (1692)  in  Berlin  grosses 
Aergerniss  erregt  hatte.  Es  ist  ein  erlftu- 
ternder  Auszug  aus  der  „Ethik“  Spinoza’s. 
Die  Immaterialitftt  und  Unsterblichkeit  der 
Seele  wird  kurzweg  gelUngnet.  Die  Seele 
des  Mcnschen  besteht,  nach  Stosch,  in  der 
richtigen  Mischung  des  Blutes  und  der  Sftfte, 
welche  gehdrig  durch  unverletzte  Kanille 
stromen  und  die  mannichfachen  willkllrlichen 
nnd  tinwillkllrlichen  Handlnngen  hervor- 
bringen.  Der  Geist  ist  der  bessere  Theil 
des  Menschen,  mit  welcbem  er  denkt.  Derselbe 
besteht  aus  dem  mit  unendlich  vielen  Organen 
verseheuen  Gehirn,  welches  durch  das  Zu- 
strQmen  und  Circuliren  einer  feinen  Materie 
modificirt  wrird. 

St  rat  On.  ausLampsakos  an  der  jonischen 
Ktlste  gebllrtig,  war  ein  Schuler  des  Aristo- 
telikers  Theophrastos  und  achtzehn  Jahre 
lang  dessen  Nachfolger  als  Vorsteher  der 
peripatetischen  Schule  in  Athen,  wo  er  270 
v.  Cnr.  starb.  Von  seinen  zahlreichen  Schriften, 
deren  Titel  bei  Diogenes  Laertios  aufgcftihrt 
werden,  hat  sich  Nichts  erhalten.  Nach  den 
Mittheilungen  Spftterer  besch&ftigte  er  sich 
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vorzugsweise  mit  naturphiloaophischen  Unter- 
suchungen  und  erhielt  darum  den  Beinamen 
„der  Physiker*,  wShrend  sich  freilich  bei 
Diogenes  Laertios  auch  die  Titel  von  Schriften 
logischen,  metaphysischen  und  ethischen  In- 
halts  finden.  Seine  wissenschaftliche  Selb- 
sthndigkeit,  dera  Meister  Aristoteles  gegen- 
Uber,  wird  von  den  Alten  ebenso  gerilhmt, 
wie  sein  Scharfsinn.  Ira  Unterschiede  von 
Aristoteles  gab  Straton  die  Gottheit  als  ein 
vom  Weltganzen  getrenntes  und  verschiedenes 
Wesen  auf  und  begnttgte  sich  mit  der  Natur, 
wesshalb  er  auch  dera  Vorwurfe  des  Atlieis- 
mus  nicht  entging.  Die  Natur  selbst  aber 
dachte  er  sich  nicht  als  ein  lebendiges 
Wesen,  sondern  als  eine  mit  innerer  Noth- 
wendigkeit,  ohne  Bewusstsein  und  Ueber- 
legung  wirkende  Kraft  und  wollte  ebenso 
die  Bildung  der  Welt,  wie  die  Ver&nderangen 
in  derselben  allein  aus  der  Schwere  und  Be- 
wegung,  ohne  irgend  welche  unkorperliche 
Krilfte  erklUrt  wissen,  indem  er  die  Zeit 
als  das  Maass  der  Th&tigkeit  bestimmte. 
Auch  die  Seelenthfttigkeitcn  wollte  er  als 
Bewegungen  aus  dem  Spiel  der  natilrlichen 
Krhfte  erkl&ren , durch  welche  der  Leib  zum 
Sitze  der  Erapfiudungen  wird.  Mit  der  Ver- 
nunft  fhllt  ihm  das  Bewusstsein  zusararaen, 
und  eine  Unsterblichkeit  der  Seele  hatte  in 
seinera  Anschauungskreise  keinen  Platz.  — 
Von  einem  jtlngern  Peripatetiker  Straton 
ist  es  zweifelhaft,  ob  er  vor  oder  nach  dera  An- 
fange  der  christlichen  Zeitrechnung  gelebt 
hat.  Endlich  wird  auch  noch  ein  Neu- 

Platoniker  Straton  aus  der  Schule  des 
roklos  bei  sphtern  Neuplatonikern  erw&hnt, 
Strauss,  David  Friedrich,  war 
1807  zu  Ludwigsburg  (in  Wtlrteraberg)  als 
der  Sohn  eines  wohlhabenden  altprotestan- 
tischen  Kaufmanns  geboren  und  zuerst  dort, 
dann  auf  dem  niedern  theologischen  Seminar 
zu  Blaubeuren  gebildet  und  hatte  seit  1827 
in  Tubingen  als  Mitglied  des  theologischen 
Stiffs  studirt,  1830  ein  Pfarrvicariat  erhalten, 
aber  nachtr&glich  im  Winter  1831  — 1832 
zwar  nicht  mehr  Hegel,  wohl  aber  Schleier- 
macher  in  Berlin  gehdrt  und  war  1832 
als  Repetent  am  theologischen  Seminar  in 
Tubingen  zugleich  mit  philosophischen  Vor- 
lesungen  an  der  University  aufgetreten. 
Er  hatte  sich  in  die  Hegel’sche  Philosophic, 
die  damals  in  der  Zeit  ihrer  Blttthe  stand 
und  als  geistige  Grossraacht  alle  wissen- 
8chaftliche  Disciplinen  beherrschte,  grtindlich 
hineingelebt  und  in  seiner  Auffassung  dieses 
Systems  zuerst  denjenigen  Standpnnkt  in 
der  Hegel’schen  Schule  begrlindet,  welcher 
als  die  linke  Seite  derselben  bezcichnet  zu 
werden  pflegt  Er  Uberraschte  die  theologische 
und  philosophische  Welt  zuerst  mit  einem 
zweibandigen  Werke:  nbas  Leben  Jesu, 
kritisch  bearbeitetw  (1835),  welches 
ein  so  ausserordentliches  Aufsehen  machte, 
dass  davon  im  Jahre  1840  die  vierte  Auf- 


lage  erschien.  Es  wird  darin  zuniclist  in 
der  Einleitung  die  Ausbildung  des  mythischen 
Standpunktes  fUr  die  evangelische  Geschichte, 
der  bisherigen  supranaturalistischen  und 
rationalistischen  Betrachtungsweise  gcgen- 
Uber,  als  nothwendig  nachgewiesen.  Diese 
mythische  Betrachtungsweise  wird  dann  im 
ersten  Abschnitte  auf  die  Geburts-  and 
Kindheitsgeschichte,  im  zweiten  Abschnitt 
auf  die  Geschichte  des  dffentlichen  Lebens 
Jesu  und  im  dritten  Abschnitt  auf  die  Ge- 
schichte des  Leidens  und  Todes  und  der 
Auferstehung  Jesu  angewandt  und  nach- 
gewiesen, wie  ein  grosser  Theil  der  evange- 
lischen  Erz&hlungen  des  geschichtlichen  Ge- 
halts  entbehre  und  als  Gebilde  einer  un- 
absichtlich  und  unbewusst  dichtenden  reli- 
gidsenPhantasie  der  Ultesten  Christengemeinde 
sich  zu  erkennen  gebe,  so  dass  als  unbezwei- 
felter  Rest  historischer  Thatsachen  aus  der 
evangelischen  Geschichte  nur  diess  ttbrig 
bleibe,  dass  Jesus  von  Nazareth  als  religids- 
sittiicher  Reformator  unter  den  Juden  auftrat 
und  nachdem  er  eine  Zeit  lang  als  solcher, 
unter  offener  Bekampfung  des  herrschenden 
Pharis&erthuras,  sich  als  den  von  den  Jnden 
erwarteten  Messias  angekUndigt  hatte,  unter 
Pilatus  als  Opfer  des  pharisftischen  Hasses 
endete,  wahrend  bei  seinen  Anh&ngern  and 
Verehrern  der  nachhaltige  Eindruck  seiner 
Persdulichkeit  und  Lehrwirksamkeit  den 
Glauben  wirkte,  er  lebe  unter  ihnen  fort 
und  sei  in  den  Himmel  erhoben  worden. 
Mit  der  Erkliirung,  dass  er  den  innersten 
Kern  des  christlichen  Glaubens  von  seinen 
kritischen  Untersuchungen  unabh^ngig  wisse, 
macht  dann  Strauss  in  der  nSchlussabhandlung“ 
seines  Werkes  deu  Versuch,  vom  Standpunkt 
der  Hegel’schen  Philosophic  „das  kritisch 
Vernichtete  dogmatisch  wieder  herzusteiien**, 
damit  der  durch  die  Kritik  hindurch  ge- 
gangene  Glaube  als  ein  wahrhaft  vermittelter 
zum  Wissen  werde.  „Wenn  der  Idee  der 
Einheit  von  gdttlicher  und  menschlicher  Natur 
Realitiit  zugeschrieben  wird,  heisst  dies  soviel, 
dass  sie  einmal  in  einem  Individuum,  wie 
vorher  und  nachher  nicht  mehr,  wirklich 
ge  worden  sein  milsse?  Das  ist  ^ar  nicht  die 
Art,  wie  die  Idee  sich  realisirt,  in  Ein 
Exemplar  ihre  ganze  Ftille  auszuschfltten 
und  gegen  alle  andere  zu  geizen,  in  jenem 
Einen  sich  vollstilndig,  in  alien  flbrigen  aber 
nur  unvollstkndig  abzudrtlcken;  sondern  «e 
liebt  in  einer  Mannigfaltigkeit  von  Exem- 
plaren,  die  sich  gegenseitig  ergftnzen,  in 
einem  Wechsel  sich  setzender  und  wieder 
aufhebender  Individuen  ihren  Reichthum  aus- 
zubreiten.  Und  dies  sollte  keine  wahre 
Wirklichkeit  der  Idee  sein?  Die  Idee  der 
Einheit  von  gdttlicher  und  menschlicher 
Natur  wire  nicht  viclmehr  in  unendleb 
hoherem  Sinne  eine  reale,  wenn  ich  keinen 
einzelnen  Menschen  als  solchen  aussondere'J 
Eine  Menschwerdung  Gottes  von  Ewigkeit 
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wire  nicht  eine  wahrere,  als  eine  Meuscli- 
werdung  in  einem  abgeschlossenen  Punkte 
derZeit?  Der  Schlllssel  zur  ganzen  Christo- 
logie  ist  dies,  dass  als  das  Subject  der 
Predicate,  welclie  die  Kirche  Christo  bei- 
gelcgt  hat,  statt  eines  Individunms  vielmehr 
eine  Idee,  aber  eine  reale,  die  Idee  der 
menschlichen  Gattung  gesetzt  wird.  Die 
Menschheit  selbst  ist  die  Vereinigung  der 
beiden  Naturen,  der  menschgewordene  Gott; 
sie  ist  der  Sterbende,  Auferstehende  und 
gen  Himrael  Fahrende,  sofern  ihr  aus  der 
Negation  ihrer  Natttrlichkeit  ein  immer  hdheres 
geistiges  Leben,  aus  der  Aufhebung  ihrer 
Endlichkeit  der  Himmel  hervorgeht.  Dies 
allein  ist  der  wahre,  absolute  Inhalt  der 
kirchlichen  Lehre  von  Christus,  und  dass 
dieser  Inhalt  an  die  Person  und  Geschichte 
eines  Einzelnen  gekniipft  erscheint,  gehbrt 
nur  zur  geschichtlichen  Form  der  Lehre**. 

Naehdem  Strauss  wegen  dieses  Werkes 
von  seiner  theologischen  Repeteutenstelle  ent- 
lassen  worden  war  und  mit  dem  unbehag- 
lichen  „ KetzergefUhle  “ noch  einige  Monate 
lang  als  Privatmann  in  Tubingen  gelebt 
hatte,  wurde  ihm  die  Stelle  eines  Rectorats- 
verwesers  am  Lyceum  in  seiner  Vaterstadt 
Ludwigsburg  Ubertragen , welche  er  jedoch 
bcreits  im  Ilerbst  1836  wieder  aufgab.  Er 
siedelte  nach  Stuttgart  ttber,  wo  er  die  Aus- 
arbeitung  seiner  „Streitschriften  zur 
Vertheidigung  der  Schrift  tiber  das  Leben 
Jesu  und  zur  Charakteristik  der  gegen- 
w&rtigen  Theologie**  vornahm,  die  er  1837—38 
in  drei  Heften  veroffentlichte,  indem  er  darin 
zugleieh  den  Beweis  lieferte,  dass  nicht 
irgend  eine  Caprice  oder  gar  Frivolitiit, 
sondern  der  innere  Lebensdrang  des  fort- 
geschrittenen  Zeitbewusstseins  ihn  zu  seinem 
Werke  angetrieben  habe.  Eine  ursprilng- 
lich  im  „Freihafenu  (1838)  erschienene  Ab- 
handlung  tiber  „Verg&ngliches  und 
Bleibendes  im  Christenthnme**  wurde, 
zngleich  mit  einer  von  Strauss  in  den 
„Hallischen  Jahrbtichern  ftir  Wissenschaft 
und  Kunst**  (1838)  verdffentlichten  Charakteri- 
stik von  Justinus  Kerner,  unter  dem  Titel 
«Zwei  friedliclie  Blatter**  (1839)  neu  heraus- 
gegeben.  In  der  erstgenannten  Abhandlung 
gab  Strauss  das  Theraa  zu  der  bei  Gelegen- 
lieit  des  im  Frtlhling  1839  in  Stuttgart  statt- 
gehabten  Schillerfestes  von  Gustav  Schwab 
gebaltenen  Festrede.  „ Der  einzige  Cultus 
<sagt  Strauss),  welcher  den  Gebildeten  dieser 
Zeit  aus  dem  religiosen  Zerfalle  der  Gcgen- 
wart  (lbrig  geblieben,  ist  der  Cultus  des 
Genius*4.  Er  will  die  Menschheit  als  eine 
zwar  gleichartige,  aber  in  sich  vielfach  unter- 
schiedene  Allgemeinheit  gefasst  wissen,  deren 
geistiger  Gehalt  und  ’ gbttliche  Ausstattung 
zwar  tlbcrall  zu  Grunde,  jedoch  nicht  tlberall 
zu  Tage  liege,  vielmehr  nur  auf  einzelnen 
Punkten  zur  vollen  Wirksamkeit  komme, 
um  sich  von  diesen  aus  auch  an  alien  andern 


I Stellen  nach  Moglichkeit  in’s  Leben  zu  rufen. 
Dies  seien  dann  jene  Knotenpunkte , jene 
Hdhen  der  Geschichte  der  Menschheit,  auf 
welchen  diejenigen  Individuen  stelien,  in 
denen  das  Zusammentreffen  nattlrlicher  Be- 
gabung  mit  freier  Selbstbestimmung  unge- 
wohnliche  Krkfte  zum  Dasein  und  zur  Reife 
bringt,  mittelst  welcher  sie  auf  grdssere  oder 
kleinere  Kreise  ihrer  Mit-  und  Nachwelt 
schbpferisch  bestimmend  einwirken.  Indem 
nun  hierbei  das  religiose  Gebiet  als  ein  den 
ilbrigen  zwar  beigeordnetes,  in  der  That 
jedoch  als  das  centralste  und  innerlichste 
von  alien  aufgefasst  wird,  soil  dann  dem 
Stifter  des  Christenthums  eine  Stelle  an- 
ewiesen  werden,  die  ihn  einerseits  im  Kreise 
es  wahrhaft  Menschlichen  halt,  andererseits 
aber  innerhalb  dieses  Kreises  ihm  diejenige 
Stelle  znweist^  wo  Gbttliches  und  Mensch- 
liches  am  Unmittelbarsten  ineinander  greifen. 
So  werde  (meinte  Strauss)  der  Stifter  des 
Christenthums  ans  der  einsamen  Hbhe  seiner 
Eiuzigkeit  und  ausschliesslichen  Stellung  be- 
freit  und  mit  einem  Kranze  von  Heiligen 
umgeben,  nur  dass  diese  freilich  nicht  lauter 
kirchliche  Heilige  seien;  sondern  wie  in  der 
Ilauskapelle  des  Kaisers  Alexander  Severus 
neben  den  Standbildern  Christi  und  Abrahams 
auch  das  des  Orpheus  sich  befand,  so  gehe 
die  Richtung  der  Zeit  dahin,  die  Offenbaruug 
Gotte8  in  alien  denjenigen  Geistern  zu  ver- 
ehren,  w elche  belebend  und  schbpferisch  auf 
die  Menschheit  eingewirkt  habcn.  — Dass  die 
literarische  Mnsse,  in  welcher  Strauss  neben 
den  „friedlichen  Biatteru“  ein  zweites  in 
die  Entwickelung  der  Theologie  machtig  ein- 
schneidendes  streng  wissenschaftliches  Werk 
vorbereitete , durch  kein  ihm  tlbertragenes 
Amt  gestbrt  w erde,  dafilr  batten  mittlerw  eile 
die  MZiiricher  Frommen**  gesorgt.  Die 
Ziiricher  Regicrung  hatte  den  Verfasser  des 
kritischen  Lebens  Jesu  1839  als  Professor 
der  Dograatik  und  Kirchengeschichte  an  die 
dortige  Universitat  berufen;  aber  ein  durch 
einen  fanatischen  Pfarrer  organisirter  Bauern- 
aufstand  vertrieb  die  freisinnige  Regierung 
und  setzte  eine  andere  ein,  welche  den  kaum 
berufenen  wegen  „ Untauglichkeit**  wieder 
in  Ruhestand  zu  setzen  fur  gerathen  fand. 
Wkhrend  dieser  durch  die  Religionsgefahr 
veranlassten  tumultuarischen  Ereignisse  hatte 
in  Zurich  die  26j&hrige  Skngerin  Agnes 
Schebest  aus  Wien  gastirt,  deren  Bekannt- 
schaft  Strauss  dort  maclite  und  bald  darauf 
sich  mit  ihr  verheirathete.  Freilich  that  die 
Ehe  des  Gelehrten  mil  der  gefeierten  Kttnst- 
lerin,  des  Ketzers  mit  der  frommen  Katho- 
likin  nicht  lange  gut  und  wurde  bald  nach 
der  Geburt  einer  Tochter  wieder  aufgeldst. 
Die  Geschiedene  hat  in  ihren  Memoiren  „Aus 
dem  Leben  einer  KUnstlerin**  (1857)  diese 
Episode  ihres  Lebens,  die  sich  an  ihr  Ziiricher 
Gastspiel  kntipfte,  mit  keinem  Worte  er- 
wihnt.  Das  zweite  Hauptwerk  von  Strauss 
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crschien  unter  dem  Titel:  „Die  chris  t- 
liche  Glaubenslehre  in  ihrer  g e - 
8chichtlichcn  Entwickelungund  im 
Kampfe  mit  der  modernen  Wissen- 
schatt  dargestellt*  (1840  und  41,  in 
zwei  BAnden).  Es  soil  eine  Kritik  der 
Dogmen  am  Faden  ihrer  geschichtlichen  Ent- 
wickelung  geben,  nnd  zwar  diejenige  Kritik, 
welche  sich  im  Laufe  der  Jahrhunderte  ob- 
jectiv  vollzogen  habe,  damit  daraus  eine 
Uebersicht  liber  den  dogmatischen  Besitz- 
stand  unserer  Tage  und  eine  genaue  Ein- 
sicht  gewonnen  werde,  wie  sich  die  Activa 
zn  den  Passiva  verhalten,  um  dann  das 
schmale  tlbrig  gelassene  Sttick  Landes  um 
so  era8iger  anzubauen,  den  raAssigen  Rest 
de3  Besitzes  um  so  sorgfAltiger  zti  Rathe  zu 
halten.  Indem  der  Kritiker  der  Entstehung 
nnd  Ausbildung  jedes  einzelnen  kirchlichen 
Dogma  Schritt  nlr  Schritt  folgt,  sucht  er 
darin  zugleich  die  Keime  des  Verfalls  auf- 
zuzeigen  und  auch  die  allmalige  Aufldsung 
des  Dogma  durch  alle  Stadien  ihres  Ver- 
lauf8  zu  verfolgen.  Was  aus  dieaem  Process 
als  derraaliger  Besitzstand  und  zugleich  als 
des  Kritikers  eigne  Ueberzeugung  tlbrig 
bleibt,  ist  in  folgenden  Stttzen  enthalten: 
Wer  den  Geist  nicht  in  sich  hat,  der  hat 
ihn  ausser  sich;  wer  sich  nicht  aus  sich 
selbsl  zu  bestimmen  vermag,  der  sucht  die 
Be8timmung  bei  einer  AutoritAt;  wer  zum 
Vemunftglauben  noch  nicht  reif  ist,  der 
bleibt  beim  Offenbarungsglauben.  Dem  ge- 
meinen  Vorstellen  erscheint  die  Welt  als  ein 
Aggregat  einzelner,  gegen  einander  zufAlliger 
Dinge  und  weiter  hinauf  Gesetze;  das  oe- 
greifende  Erkennen  negirt  diese  Dinge  als 
illr  sich  bestehende  Einzelheiten  und  steigt 
zur  allgemeinen  Einheit  auf,  welche  dieselben 
ebensosehr  aus  sich  heraus,  wie  in  sich 
zurtickversetzt,  d.  h.  sich  zu  ihnen  als  die 
Substanz  zu  den  Accidenzien  verb  Alt.  Das 
Denken  kann  sich  nur  darin  befriedigen, 
dass  es  den  ganzen  Standpunkt  einer  ausser- 
halb  der  Natur  entworfenen  und  ihr  von 
aussen  eingepflanzten  ZweckmAssigkeit  ver- 
lassend,  die  Idee  des  Lebens  als  den  sich 
von  innen  heraus  seine  Mittel  schafFenden, 
sich  scibst  verwirklichenden  Zweck  begreift. 
Gott  ist  das  Sein  in  allem  Dasein,  das  Leben 
in  allem  Lebendigen,  das  Denken  in  allem 
Denkenden,  der  Geist  in  alien  Geistern,  die 
allgemeine  sittliche  Weltordnung;  Gott  ist  nicht 
eine  Person  neben  oder  liber  andern  Personen; 
die  Persflnlichkeit  ist  nicht  die  Einzelpersbn- 
lichkeit  Gottes,  sondern  Allpersbnhchkeit, 
das  Unendliche,  sich  selbst  in  den  persbnlichen 
Geistern,  den  Mcnschen,  Personificirende. 
Die  Materie,  als  das  unraittelbare  Dasein  der 

gdttlichen  Idee,  kommt  iu  aufsteigcnden 
tufen  zuerst  als  Leben  in  der  Natur, 
dann  als  Geist  im  Menschen  und  in  diesem 
mit  dem  Verlaufe  seiner  geschichtlichen  Ent- 
wickelung  immer  vollstAndiger  zu  sich  selbst. 


Die  Weltregierung  ist  die  den  KrAften  und 
VerhAltnissen  der  Welt  selbst  inwohnende 
GesetzmAssigkeit  und  Vernnnft.  Die  Ent- 
wickelung  des  Menschengeschlechts  verlAuft 
im  Grossen  seinem  Begriffe  geraftss,  nnd  die 
ZufAlligkeit  des  einzelnen  Thuns  und  des 
natiirlichen  Geschehens  gleicht  sich  immer 
wieder  zur  allgemeinen  Nothwendigkeit  aus. 
Die  diesseitige  Gegen  wart  ist  das  All  nnd 
Eine  der  Philosophic,  dereu  Thun  durch  die 
ganze  Glaubenslehre  hindurch  Nichts  anders 
ist,  als  alle  Formen  des  Jenseits  anf  die  der 
diesseitigen  Gegenwart  zurtlckzuftlhren  und 
mit  dem  Inhalte  von  ienem  diese  zn  erftlllen, 
dadurch  aber  alle  Entfremdung  aufzuheben 
und  den  Geist  ihm  selber  gegenwArtig  zu 
erhalten.  Auch  die  Unsterblichkeit  ist  nicht 
als  etwas  erst  ZukUnftiges,  sondern  als  gegeu- 
w&rtige  QualitAt  des  Geistes  zu  fassen,  als 
seine  innerst  - eigne  Kraft,  sich  liber  das 
Endliche  hinweg  zur  Idee  zu  erheben.  Das 
Schleiermacher’sche  Wort,  mitten  in  der  End- 
lichkeit  Eins  zu  werden  mit  dem  Unendlichen 
und  ewig  zu  sein  in  jedem  Augenblicke,  ist 
Alles,  was  die  moderne  Wissenscliaft  zu  sagen 
weiss.  Das  Jenseits  ist  zwar  in  Allem  der 
Eine,  in  seiner  Gestalt  abcr  als  ZukUnftiges 
der  letzte  Feind,  welchen  die  speculative 
Kritik  zu  bekAmpfen  und  wo  mdglich  zu 
llberwinden  hat.  — 

Mit  der  Kritik  des  Lebens  Jesu  und 
der  kirchlichen  Dogmatik  hatte  der  Jung- 
hegelianer  Strauss  eigentlich  schon  im  Jahr 
1841  seine  kritisch  - philosophische  Lebens- 
aufgabe  erfttllt.  Was  er  in  den  ihm  nock 
weiter  beschiedenen  dreiunddreissig  Lebens 
jahren  literarisch  hervorgebracht  und  ver- 
Gffentlicht  hat,  ist  fttr  die  Gcschichte  der 
Philosophic  ohne  besouderc  Bedeutung  ge- 
wesen,  wie  schatzbar  auch  seine  spateren 
Arbeiten  sonst  fUr  die  Literaturgeschichte 
der  letztverflossenen  Jahrzehnte  dadurch  ge- 
wesen  sein  mdgen,  dass  er  in  denselben  eine 
grosse  Gabe  der  Anempfindung  und  Aneiguung 
weiter  fortgeschrittenen  Standpunkte  und  ein 
glllckliches  Talent  offenbarte,  den  herrschen- 
den  Zeitbewegungen  einen  trefFenden  und 
glAnzenden  Ausdruck  zu  geben.  Ueber  der 
epochemachenden  Bedeutung  von  L.  Feuer- 
bach’s „Wesen  des  Christenthums  “ trai  die 
Leistuug  von  Strauss  als  eine  blosse  Durch- 
gangsstufe  im  Befreiungsprocesse  des  Men- 
schengeistes  in  den  Hintergrund,  und  Strauss 
selbst  konnte  nichts  Besseres  thun,  als  sich 
in  seinen  beiden  nAchsten  kleinen  Schriften : 
„Der  Romantiker  auf  dem  Throne 
der  CAsaren  oder  Julian  der  Ab- 
trllnnigeu  (1847)  und:  „Der  politische 
und  theologische  Liberali smus 
auf  den  Standpunkt  des  Feuerbach’schen 
Naturalismus  und  Humanismus  zu  stellen.  Iu 
ersterm  Schriftchen  wird  am  Faden  einer 
Charakteristik  des  Kaisers  Julian  als  eine* 
Romantikers  mit  feiner  Ironie  und  Satyre 
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die  christlich -politische  Romantik  derGegen- 
wart  treffcnd  gegeisselt.  Wir  kennen  (sagt 
er)  diese  Verquickung  des  Alten  und  Nenen 
zum  Behufe  der  Wiederherstellung  oder 
bea8ern  Conservirung  des  Erstern,  vorzugs- 
weise  auf  dem  religidsen,  dock  auch  auf 
andern  Gebieten  aus  unserer  nflchsten  N&he 
gar  wohl  und  sind  gewohnt,  sie  Romantik 
zu  nennen.  So  hat  man  romantische  Dichter 
jangst  diejenigen  genannt,  welche  die  ver- 
Dlichene  Mfthrchenwelt  des  mittelalterlichen 
Glaubens  als  tiefste  Weisheit  poetisch  zu 
erneuern  stTebten;  philosophische  Ro- 
mantiker  sind  uns  jene,  welche  der  kritisch 
entleerten  Philosophic  den  Inhalt,  den  sie 
denkend  nicht  zu  produciren  wissen,  durch 
phantastisches  Einmengen  religibsen  Stoffes  zu 
verschaffen  suchen;  der  romantische  Theo- 
loge  (und  dies  sind  sie  heutzutage  alle) 
bemllht  sich  durch  philosophische  und  ftsthe- 
tische  Ziithaten  den  abgestorbenen  theolo- 
gischen  Kohl  wieder  geniessbar  und  ver- 
daulich  zu  machen;  romantische  Politiker 
sehen  in  der  Wiedererweckung  des  raittel- 
alterlichen  Feudal-  und  Stflndewesens  das 
einzige  Heilmittel  ftlr  den  modemen  Staat; 
ein  romantischer  Fttrst  endlich  wUre  der- 
jenige,  welcher  wie  Julian  in  den  Vorstel- 
lungen  nnd  Bestrebungen  der  Romantik  auf- 
genflhrt,  dieselben  durch  Regierungsmaass- 
regeln  in  die  Wirklichkeit  aberzusetzen  den 
Versuch  machte.  Die  geschichtlichen  Stellen, 
wo  Romantik  und  Romantiker  aufkomraen 
kSnnen,  sind  solche  Epochen,  wo  einer  alt- 
gewordenen  Bildung  eine  neue  gegentlber- 
steht,  welche  noch  unfertig  und  unansgebildet, 
im  Vergleich  mit  den  entwickelten  Positionen 
von  iencr,  als  negativ  erscheint.  Als  Altes 
und  Neues,  als  Positives  und  beziehungsweise 
Negatives,  wie  jetzt  Christenthum  nnd 
freier  Humanismus,  standen  sich  zu 
Julian’s  Zeiten  Heidenthum  und  Christenthum 

fegenllber.  Denn  (so  heisst  es  in  der  andern 
leinen  Schrift  „Der  politische  und  theolo- 
gische  Liberalismus44)  die  Fortbildung  des 
Christenthuros  zum  reinen  Humanismus  oder 
vielraehr  die  Heransbildung  des  letztern  aus 
dem  gesammten  Boden  aer  modern  euro- 
p&ischen  Cultur,  in  welcher  das  Christen- 
thum nur  einen  Bestandtheil  ausmacht,  ist 
der  einzige  Weg,  um  aber  den  Gegensatz 
von  Katholicismu8  und  Protestantismus  hinaus- 
zukommen.  Und  eingepflanzt  im  Jugend- 
unterricht,  gepflegt  im  Staatsleben  und  durch 
Kunst  und  Vvissenschaft  gefdrdert,  wird  die 
Erkenntniss  vom  Wesen  des  Menscben,  die 
Erkenntniss  desseu,  was  der  Mensch  ist, 
was  ihra  ziemt,  was  ihn  glUcklich  oder  un- 
ghlcktich  macht,  was  er  zu  tragen  und  wessen 
er  sich  zu  getrbsten  hat,  ein  nicht  verkcht- 
licher  Pilot  durch  das  Leben  und  der  des 
zu  sich  selbst  gekommenen  Menschen,  des 
Deutschen,  einzig  wUrdige  Fahrer  sein. 
Nachdem  Strauss  sich  im  Jahr  1848  mit 


einigen  Wablreden,  die  er  unter  dem  Titel 
^Sechs  theologisch  - politische  Volksredenu 
auch  ira  Druck  verbffentlichte,  als  Candidat 
fUr  das  deutsche  Parlament  in  Lndwigsburg 
anfgestellt  hatte,  durch  die  Wartemberger 
Frommen  zum  Fall  gebracht  worden  war, 
wurde  er  in  den  Wartembergischen  Landtag 
gewShlt,  in  welchera  er  mit  den  Couservativen 
gegen  die  Juden- Emancipation  stimmte  nnd 
aut  ein  Misstrauensvotum  seiner  Wiihler  schon 
im  December  sein  Mandat  niederlegte.  Er 
siedelte  nach  Mdnchen  aber  nnd  lebte  spftter 
abwechsclnd  in  Heilbronn,  Heidelberg,  Bonn, 
Darmstadt,  zuletzt  in  seiner  Vaterstadt  Lud- 
wigsburg.  In  seiner  schriftstellerischenThktig- 
keit  warf  er  sich  nunmehr  mit  Glack  und 
Geschick  auf  das  Gebiet  der  literarischen 
Biographic.  Zunkchst  eTschien  „Chr.  Fr.  D. 
S chub  art’s  Leben  in  seinen  Briefen“  (1849, 
in  zwei  B£nden):  darauf  folgte:  ^Christian 
Mftrklin,  ein  Lebens-  und  Charakterbild 
aus  der  Gegenwart*4  (1851)  und  „Leben  und 
Schriften  des  Dichters  und  Pbilologen  Niko- 
laus Frischlin,  ein  Beitrag  zur  Cultur - 
geschichte  in  der  zweiten  Ilalfte  des  16.  Jahr- 
hundcrts14  (1855,  in  zwei  Bitnden.  Znletzt 
er8chien:  „Ulrich  von  Huttenu  (1858 — 60, 
in  drei  Theilen ; 2.  Auflage  in  Einem  Bande, 
1870),  tuid  „H.  S.  Reimarus  und  seine 
Schutzschrift  fUr  die  vernUnftigen  Verehrer 
Gottes‘r  (1862).  In  seiner  Vorrede  zum 
„ Hntten  “ hatte  der  theologische  Kritiker 
die  Gelegenheit  wahrgenommen , nach  fast 
zwanzigjahrigem  Schweigen  wieder  einmal 
sein  Herz  wider  „die  Herren  vom  Kirchen- 
regiment“  und  aber  „das  neukirchliche  Un- 
wesen“  auszuschatten.  Ist  doch  Hutten  nicht 
todt.  „ Seine  Pfeile  (sagt  Strauss)  sind  un- 
sterblich,  und  wo  immer  in  deutschen  Landen 
gegen  Verfinsterung  und  Geistesdruck,  gegen 
PfafFen-  und  Despotenthura  eine  Schlacht 
gewonnen  wird,  da  ist  Hutten’s  Gesclioss 
aabei  gewesen.“  Nachdem  er  die  heutige 
Kirche  und  Theologie  mit  einem  hohlen  Baume 
verglichen  hatte , urn  dessen  Aeste  man 
plumpe  Klammem  legt,  die,  wenn  der  Sturm 
Kommt,  den  Fall  des  Baumcs  nur  beschleu- 
nigen  konnen;  fragter:  „Warum  nicht  ^ogen- 
seitig  bekennen,  dass  man  in  den  bibliscken 
Geschichten  nur  noch  Dichtung  und  Wahr- 
heit,  in  den  kirchlichen  Dogmen  nur  noch 
bedeutsame  Symbole  anerkennen  kann,  dass 
man  aber  dem  sittlichen  Gehalte  des  Christen- 
thums,  dem  Charakter  seines  Stifters,  so 
weit  unter  dem  Wundergehause,  in  das 
ihn  seine  ersten  Lebensbeschreiber  gesteckt 
hattcn,  die  menschliche  Gestalt  noch  zu  er- 
kennen  ist,  mit  unverknderlicher  Verehrung 
zugethan  bleibt?  Doch  ob  wir  uns  dann 
noch  Christen  nennen  darfen?  Ich  weiss  es 
nicht;  aber  kommt  es  denn  auf  den  Namen 
an?  Halten  wir  nur  fest  an  den  sittlichen 
Wahrheiten  des  Cbristenthums  und  haben 
Achtung  far  die  Hallen,  unter  denen  sie 
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der  Menschheit  zuerst  zum  Bewusstsein  ge- 
kommen  sind,  und  Schonung  derer,  die 
diese  Htlilen  noch  nicht  missen  mdgen. 
Sperrt  man  nur  den  Geist  nicht  gewaltsam 
ab,  zwingt  man  nur  Niemand  zum  Lligen 
und  Heucheln,  so  wird  schon  Alles  von 
selbst  werden.  Immer  raehr  sehen  wir  ja  die 
hantastische  Strahlenbrechung  schwinden, 
ie  der  Menschheit,  was  sie  stets  nur  aus 
sich  selber  schbpfte,  als  von  aussen  kommende 
Offenbarung  vorspiegelte.  Wem  es  gelingen 
wird,  aus  dein  begriffenen  Wesen  des  Men- 
schen  in  seinen  nattlrlichen  und  geselligen 
Verh&ltnissen  Alles,  was  ihm  obliegt,  was 
ihn  erhebt  und  bernhigt,  vollst&ndig  und 
sicher  abzuleiten  und  dies  fasslich  und  er- 
greifend  ftlr  Alle  darzustellen,  der  wird  die 
Geschichte  der  Religion  beschliessen.  Unsere 
klassischen  deutschen  Dichter  sind  allem 
Positiven  in  der  Religion  entwachsen;  sie 
kennen  keine  Offenbarung,  als  die  im  Gemttth, 
in  der  Natur  und  in  der  Geschichte,  kein 
Wunder  als  die  Naturgesetze  selbst,  kein 
Heil  und  keine  Versbhnung,  als  die  sich 
dermenschliche  Geist  in  sich  durch  Lauterung, 
durch  Entsagung  und  durch  Liebe  schafft.u  — 
Als  der  Pariser  Akademiker  Ernst  Renan  in 
8einem  Buche  ,.Vie  de  Jesus  “ (1862)  Miene 
gemacht  hatte,  Frankreichs  David  Friedrich 
Strauss  zu  werden , wurde  der  deutsche 
Kritiker  des  Lebens  Jesu  an  die  vor  mehr 
als  einem  Vierteljahrhnndert  ausgeftthrte 
That  seiner  Jugend  gemahnt  und  liess  deren 
Ergebniss  in  einer  verktlrzten  Umarbeitung 
unter  dem  Titel  „Das  Leben  Jesu  ftlr 
das  deutscheVolk  bearbeitet“ (1864) 
erscheinen.  Da  er  hierdurch  wieder  in  das 
theologisch  - kritische  Fahrwasser  gekommen 
war,  so  trat  er  gegen  das  aus  Schleier- 
macher’8  Vorlesungen  herausgegebene  „Leben 
Jesu “ mit  der  Schrift  „Der  Christus  des 
Glaubens  und  der  Jesus  der  Ge- 
schichte“  (1865)  und  gegen  das  vom 
Heidelberger  Theologen  Schenkel  veroffent- 
lichte  „Charakterbild  Jesu“  mit  der 
Schrift  „Die  Halben  und  die  Ganzen“  (1866) 
hervor.  Zu  den  bereits  im  Jahre  1862  ge- 
sammelten  AufsHtzen:  „Kleine  Schriften 
biographischen , literarischen  und  kunstge- 
schichtlichen  Inhalts“  kam  eine  neue  Folge 
„Kleine  Schriften  “ (1866)  hinzu.  Seine 
letzte  biogTaphische  Studie  „ V o 1 1 a i r e ; 
sechs  Vortr&ge“  (die  er  ursprtlnglich  der 
damaligen  Prinzessin,  jetzigen  Grossherzogin 
Alice  in  Darmstadt  gehalten  hatte)  wurde 
1870  im  Druck  verbffentlicht.  Von  der  harm- 
losen  Freude  an  ktinstlerischem  Gestalteu, 
der  er  sich  in  seinem  „Gntten“  und  „Voltaire“ 
hingegeben  hatte,  kelirte  er  schliesslich  in 
seiner  Heimath  Ludwigsburg  zu  seinem  eigent- 
lichen  Berufe,  der  schonungslos  zersetzenden 
Kritik,  nochmals  zurilck  in  seinem  litera- 
rischen Vermftchtnisse  an  das  deutsche  Volk, 
welches  unter  dem  Titel:  „Der  alte  und 


der  neue  Glaube;  ein  Bekenntniss** 
(1872)  erschien,  im  Jahre  1873  die  sechste 
Anflage  erlebte  und  jetzt  in  stereotypirtei 
achter  Auflage  vorliegt.  Er  zieht  daria  das 
btlndige  Facit  seiner  Lebensilberzeugungen, 
mit  welchen  der  seit  Monaten  an  einem 
schmerzlichen  Magenleiden  Darniederliegende 
1874  in  Ludwigsburg  in’s  Grab  sank.  Sind 
wir  noch  Christen?  fragt  er  zuerst,  und  die 
Antwort,  die  er  in  seinem  und  im  Namen 
aller  auf  dem  Boden  der  „modemen 
Weltanschauung u Stehenden,  giebt,  lautet 
offen  und  ehrlich:  Wir  sind  keine  Christen 
mehr!  Haben  wir  noch  Religion?  fragt  er 
sodann  und  sucht  nach  Feuerbach’a  Vor- 
gange  den  Ursprung  der  religibsen  Vor- 
stellungen  aus  der  Furcht  abzuleiten.  Spiter 
will  sich  der  Menscli  nicht  bios  gegen  An- 
dere,  sondern  auch  sein  hbheres  Streben 
gegen  seine  eigne  Sinnlichkeit  schfltzen, 
in  dem  er  hinter  die  Forderungen  seines 
Gewissens  eine  gebietende  Gottheit  stellt. 
Da  es  keine  zwingende  Beweise  ftlr  das 
Dasein  Gottes  und  ftlr  die  Unsterblichkeit 
des  Menschen  giebt,  so  besteht  die  Religion 
in  uns  nicht  mehr  im  Glauben  an  Gott  und 
Unsterblichkeit,  sondern  ihr  Wesen  ist  ein 
Erkennen  der  Welt  und  ein  daraus  qnellendes 
Abhangigkeitsgefflhl  vom  All,  ein  Erkennen, 
dass  die  Hervorbildung  des  Hohern  aus  dem 
Niedrigen,  des  Mildeu  aus  dem  Rohen  das 
Verntinftige  und  Gute  in  der  Welt  ist.  hn 
dritten  Abschnitte  wird  gefragt:  Wie  be- 
greifen  wir  die  Welt?  Die  Antwort  ist  die 
gedr&ngte  und  lebendige  Schilderung  einer 
aus  der  Kant  - Laplace’schen  Theorie  von 
der  Weltentstehung  und  aus  den  Ideen  und 
Lehren  Darwin’s  aufgebauten  geschlossenen 
Weltanschauung,  in  welcher  an  die  Stelle 
der  Menschw’erdung  Gottes  die  des  Affen  tritt, 
die  Seele  als  nicht  vom  Leibe  Verschiedenes 
erscheint  und  an  die  Stelle  eines  in  der  Welt 
waltenden  Zweckes  die  blindwirkendenXatur- 
kr&fte  treten.  Um  nun  im  Stillen  dahin  zu 
wirken,  dass  sich  aus  der  unvermeidlichen 
Auflbsung  des  Alten  in  Zukuuft  ein  Nenes 
von  selber  bilde,  giebt  der  Verfasser  im 
vierteu  Abschnitte  zur  Beantwortung  der 
Frage:  wie  ordnen  wir  unser  Leben?  cine 
allgemeine,  aus  den  Gedanken  Feuerbach’8 
aufgebaute,  naturalistische  Grundlegung  der 
Ethik.  Aus  der  Geselligkeit  und  aeren 
Beditrfnissen  werden  die  ersten  Grund- 
tugenden  abgeleitet  und  dann  mit  dem  Mit- 
gefflhle  die  Idee  der  Gattung  verbunden, 
nach  welcher  sich  der  freie  und  vernflnftige 
Mensch  im  sittlichen  Handeln  bestimmt. 
Vergiss  (sagt  Strauss)  in  keinem  Aogen- 
blicke,  das  alle  Andern  ebenfalls  Menschen. 
d.  h.  bei  alien  besondern  Versckiedenhdten 
dasselbe  sind,  wie  Du,  mit  gleichen  An- 
sprtlchen  und  Bedrtrfnissen,  wie  Du  selber. 
Des  Menschen  Bestimmung  ist,  sich  in  dieser 
Welt  durch  Arbeit  und  gesellschaftliche 
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Ordnung  zweckmSssig  einzurichten  und 
dnrch  Kunst  nnd  Wissenschaft  nach  Ver- 
edlung  seines  Wesens  nnd  nach  feinern 
geistigen  Genflssen  zu  streben.  Der  alte 
Kirchenglaube  ist  eine  ausgefahrene  Strasse, 
und  alle  Mtihe  und  Kosten,  die  noch  auf 
deren  Aufbesserung  verwandt  werden,  railssen 
vergeudet  und  verloren  heissen,  wahrend 
der  „neue  Glaube“  die  Weltstraase  der 
Znkunft  ist.  — Dem  gegeniiber  gaben  be- 
rufene  und  unbexufene  Vertreter  der  alten 
Weltanschauung  die  Erklirnng  zu  Protokoll, 
dass  die  von  Strauss  vorgetragene  neue  Welt- 
anschauung jeder  haltbaren  philosophischen 
Begrtindung  entbehre  und  dessen  letzte  Schrift 
eine  philosophische  Bankerott  - Erklarung 
ihTes  Verfassers  sei. 

6.  Reuschle,  Philosophie  und  Naturwissenschaft; 
zur  Erinnerung  an  D.  Fr.  Strauss  (1874). 

E.  Zeller,  David  Friedrich  Strauss  in  seinem 
Leben  und  in  seinen  Schriften  geschildert 
(1874). 

C.  Schlottmann,  D.  Fr.  Strauss  als  Romautiker 
des  Heidenthums  (1876). 

Stutzmann,  Johann  Josua,  war 
1777  zu  Priolsheim  (in  Wtirtemberg)  ge- 
boren,  eine  Zeit  lang  Privatdocent  in 
Gdttingen  und  Heidelberg,  hielt  sich  dann 
als  Privatgelehrter  in  Bamberg  und  Wurz- 
burg und  als  Zeitungsredacteur  in  Cannstadt 
auf  und  starb  1816  als  Gymnasiallehrer  in 
Erlangen,  wo  er  daneben  auch  Privatdocent 
ftir  Philosophie  und  Philologie  gewesen  war. 
Ausser  BeitrUgen  zu  verschiedenen  Zeit- 
schriften  nnd  einer  Ausgabe  von  Platon’s 
Republik  (griechisch  - deutsch , 1807)  hatte 
er  zunUchst  im  Jahre  1804  zwei  Schriften 
religionsphilosophischen  Inhalts  unter  dem 
Titel  „ Betrachtnngen  liber  Religion  und 
Christenthum“  und  „ Systematische  Ein- 
leitung  in  die  Religionsphilosophie“  (erster 
und  einziger  Band)  vcrdffentlicht,  worin  er 
sich,  obwohl  ira  Wesentlichen  auf  dem  Stand- 
ptinkte  des  Identit&tssystems  stehend,  doch 
bereits  zu  Fichte’s  sp&terer  Lehre  neigt. 
Seiner  „Philosophie  des  Universums  als 
Organisation  des  gesamraten  Wissens“  (1806) 
war  vorgeworfen  worden,  sie  sei  aus  Schellings 
Vorlesungen  vom  Jahre  1804  bis  1805  ent- 
lehnt,  w&hrend  er  thatsfichlich  in  vielen 
Punkten  von  Schelling  abweicht  und  gegen 
denselben  polemisirt.  Er  hatte  darin  nur 
zu  zeigen  versucht,  dass  die  Philosophie 
nicht  in  Natur-,  Ideal-  und  Kunstphilosophie 
auseiuandergelegt  werden  mllsse,  sondern  dass 
in  jedem  dieser  Gebiete  vielmehr  das  gauze 
Universum,  jedesmal  von  verschiedenen  Seiten 
zu  bctrachten  sei.  Im  Allgemeinen  aber  halt 
er  dafUr,  dass  die  Philosophie  Uber  die 
Sprache  nicht  hiuausgehe  und  Uber  die  un- 
endliche  Vernunflt,  welche  gegensatzlose  reine 
Contemplation  sei,  sich  uicht  weiter  reden 
lasse.  Das  Streben , den  Standpunkt  des 
Identitat8systems  mit  der  spatern  Lehre 


Fichte’s  zu  vermitteln,  zeigt  sich  auch  in 
den  beiden  letzten  Schriften,  die  Stutzmann 
verQffentlicht  hat,  naralich  in  der  „ Philo- 
sophie der  Geschichte  der  Menschheit“  (1808) 
und  in  den  „GrundzUgen  des  Standpunktes, 
Geistes  und  Gesetzes  der  universellen  Philo- 
sophie “ (1811). 

Suabedissen,  David  Theodor 
August,  war  1773  zu  Melsungen  in  Nieder- 
hessen  geboren,  hatte  1789 — 93  zu  Marburg 
Philosophie  und  Theologie  studirt,  einige 
Zeit  als  Hauslehrer  gewirkt,  dann  eine  Stelle 
als  Repetent  in  Marburg  bekleidet,  war  seit 
1800  als  Lelirer  der  Philosophie  am  Lyceum 
zu  Hanau,  seit  1805  als  Lelirer  an  einer  Er- 
ziehungsanstalt  in  Lilbeck,  seit  1812  als 
Lehrer  am  Lyceum  in  Cassel  thatig,  wurde 
1815  Lehrer  des  damaligen  Kurprinzen 
Friedrich  Wilhelm  und  1822  ordentlicher 
Professor  der  Philosophie  in  Marburg,  als 
welcher  er  1835  starb.  In  seinen  philo- 
sophischen Anschauungen  war  er  von  Kant 
und  Reinhold  ausgegangen  und  in  dieser 
Richtung  waren  die  beiden  von  ihm  im  Jahr 
1808  veroffentlichten  Preisschriften  abgefasst : 
„Resultat  der  philosophischen  Forschungen 
tiber  die  Natur  der  menschlichen  Erkennt- 
niss  von  Platon  bis  Kant“  und  „Ueber  die 
innere  Wahrnehmung“.  Obwohl  er  weiter- 
hin  sich  auch  von  Schelling  angeregt  zeigt, 
ging  er  doch  vorzugsweise  im  Sinn  und 
Geiste  von  Fr.  H.  Jacobi  darauf  aus,  eine 
Versdhnuug  der  Gegensiitze  durch  Gemtlth 
und  Leben  zu  finden,  indem  ihm  die  Philo- 
sophie als  Wissenschaft  vom  Leben  des 
Menschen  gilt,  sowohl  vom  Leben  desselben 
an  sick,  als  in  seinen  Verhaltnissen  zu  Andern, 
wie  zur  Welt  und  zu  Gott,  sodass  ihm  die 
Selbsterkenntniss  als  Mittclpunkt  des  philo- 
sophischen Wissens  erscheiut.  Auf  diesem 
Boden  sich  bewegend  erscheinen  seine  fernem 
Schriften  als  Ausdruck  tiefer  und  reicher 
Leben8erfahrung.  Das  dreibandige  Werk 
„Betrachtnng  des  Menschen  “ (1815 — 18)  um- 
fasst  so  ziemlich  das  gesammte  geistige  und 
leibliche  Leben  des  Menschen.  Ausserdem 
hat  er  noch  verdffentlicht:  Philosophie  der 
Geschichte  (1821),  Zur  Einleitung  in  die 
Philosophie  (1827),  Vom  Begriffe  der  Psycho- 
logic und  ihrem  Verhaltniss  zu  den  ver- 
wandten  Wissenschaften  (1829),  GrundzUge 
der  Lehre  vom  Menschen  (1829)  und  Grund- 
ztlge  der  philosophischen  Religionslehre 
(1831). 

E.  Plainer,  Zur  Erinuerung  au  D.  Th.  Sua- 

budisaen.  (1835). 

Suarez,  Franz,  war  15-48  aus  vor- 
nehmer  Familie  in  Granada  geboren  und 
hatte  zuerst  in  Salamanca  Rechtswissenschaft 
studirt.  Nachdem  er  in  den  Orden  Jesu 
eingetreten  war,  warf  er  sich  mit  Eifer  auf 
Theologie  und  Philosophie,  lehrte  in  Segovia, 
Rom,  Alcala,  Salamanca  und  zuletzt  an  der 
hohen  Schule  zu  Coimbra.  Er  starb  1617 
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in  Lissabon  mit  dem  Ruhme,  die  Scholastik 
des  Mittelalters  mit  grossem  Scharfsinn  und 
Geschick  in  die  Neuzeit  hintlbergeftthrt  zu 
haben.  Ausser  seinem  bertihmten  Commentar 
iiber  die  „Summa“  des  Thomas  von  Aquino, 
an  dessen  Lehre  er  sich  im  Wesentliehen 
anschloss,  wahrend  er  die  Scholastiker  Duns 
Scotus  und  Wilhelm  von  Occam  bekilmpfte, 
hat  er  ausserordentlich  viele  theologische 
Schriften  (seine  „ Opera"  fallen  nkmlich  in 
der  Venetianer  Ansgabe  von  1740  nicht 
weniger  als  23  Folianten),  aber  auch 
manche  philosophische  Schriften  veTfasst, 
unter  welchen  seine  Schrift  „De  anima " 
und  seine  „ Disputation es  metaphysical" 
(1619,  in  2 Banden)  die  Grundztlge  seiner 
Anschaunngen  enthalten,  die  sich  im  Wcsent- 
liclien  auf  der  Bahn  der  Lehre  des  Thomas 
von  Aquino  bewegen.  Im  menschlichen  Er- 
kcnE'.nissvermdgen  ist  der  auf  das  Sinnliche 
gerichtete  Sinn  wesentlich  von  dem  auf  das 
Uebersinnlichegerichteten  Verstande  zu  unter- 
sclieiden.  Nach  diesen  beiden  verschiedenen 
Erkenntnissquellen  muss  auch  hinsichtlicli 
des  Bildes  der  erkanntenGegenstande  zwischen 
sensibler  und  intclligibler  „ Species  “ unter- 
schieden  werden.  Der  Verstand  ist  tlieils 
ein  th&tiger.  theils  ein  bios  moglicher.  Der 
thatige  Intellect  hat  zunachst  bei  der  sinn- 
lichen  Erkenntniss  die  Function,  den  zu  er- 
kennenden  Gegenstand  als  eine  intelligible 
Species  im  mbglichen  Verstande  abzubilden, 
sobald  er  durch  die  sinnliche  Vorstellung 
des  Gegenstands  dazu  determinirt  wird.  Er 
erkennt  zunachst  die  Einzeldingc  und  erst 
durch  diese  das  Allgemeine  oder  die  Natur 
und  Wesenheit  der  Dinge.  Als  physisches 
Allgemeines  (universale)  ist  das  Allgemeine 
in  den  Dingen  gegenwUrtig,  als  metaphysisches 
wird  es  vom  Verstande  in  der  Form  der 
Allgemcinheit  abstract  gedacht,  als  logisches 
Allgemeines  wird  es  vom  Verstande  auf  das 
Einzelne  zurtlckbezogen  und  angewandt. 
Eine  Erkenntniss  der  unkbrperlichen  Sub- 
stanzen  ist  auf  natUrlichem  Wegc  nicht  m5g- 
lich;  denn  unser  Verstand  fasst  die  intelligible 
Species  nur  durch  Abstraction  aus  der  sinn- 
lichen  Species.  Dass  Gott  und  was  Gott  ist, 
kdnnen  wir  aus  der  geschdpflichen  Welt  er- 
schliessen,  wenn  auch  nicht  das  ganze  Wesen 
und  die  ganze  Kraft  Gottes  uns  vor  Augen 
stellen.  Weit  unvollkommener  dagegen  ist 
unsere  Erkenntniss  der  Ubrigen  geistigen 
Substanzen.  Gegenstand  der  Metaphysik  ist 
das  wirklich  Seiende,  welches  sie  nach 
seiuen  allgemeinen  Bestimmungen  und  letzten 
Grllnden  zu  erkennen  hat,  urn  die  Weishcit 
zu  erringen.  Zu  den  Bestimmtheiten  (passiones) 
des  seienden  Wirklichen  gehbrt  zunftchst  das 
ungetheilte  transscendentale  Einssein  des 
Seienden  und  zwar  als  individuelte,  formale 
und  universale  Einheit.  In  der  unmittelbaren 
Wirklichkeit  giebt  es  nur  individuelle  Wesen, 
von  deren  numerischer  Einheit  die  formale 


oder  Wesens- Einheit  jedes  einzelneu  Dings 
zu  unter8cheiden  ist,  die  deraselben  nnab 
hangigvon  unserm  Denken  zukommt,  wahrend 
dagegen  die  universale  Einheit  mchrerer 
Dinge  nur  das  Werk  des  Verstandes  ist. 
Die  zweite  Bestimmtheit  alles  Seins  ist  das 
Wahre  oder  die  Intelligibilitat  des  Seienden 
als  mit  seinem  Wesen  oder  Einssein  untrenn- 
bar  verbunden,  aber  zngleich  auf  den  gott- 
lichen  wie  auf  den  geschaffenen  Verstand 
bezogen.  Ebenso  ist  das  Gutsein  mit  dem 
Ding  untrennbar  verbunden,  als  seine  mit 
den  andern  Dingen  zusammenstimmende 
Vollkommenheit.  Die  erste  Materie  liegt  als 
materielle  Ursache  alien  materiellen  Dingen 
zum  Grunde-;  ebenso  die  formale  Ursache 
als  substantielle  Form,  welche  letztere  in 
wirklicher  Einheit  mit  der  Materie  der  Dinge 
besteht,  wodurch  sie  als  wirkende  Ursache 
thfitig  ist  Diese  aber  fordert,  wenn  sie  nicht 
blind  wirken  soli,  nothwendig  einen  Zweck. 
um  dessen  willen  sie  thatig  und  der  ihr 
durch  die  hdchste,  ungesebaffene  oder  erste 
Ursache  (Gott)  gesteckt  ist.  Fitr  das  Dasein 
Gottes  als  des  nothwendig  durch  sich  seienden 
Wesens,  welches  in  alien  Dingen  und  durch 
alle  Dinge  wirksam  ist,  sncht  nun  Snare* 
einen  zwingenden  Beweis  aus  dem  Sa tie 
„Omne  quod  fit,  ab  alio  fit"  (Alles  was  ge- 
schieht,  geschieht  von  einem  Andern)  n 
ftlhren  und  leitet  dann  aus  dem  Wesen 
Gottes  die  Eigenschaften  desselben  ab.  In 
der  Reihe  der  intellectiven  Wesen  nimmtdie 
Seele  die  unterste  Stufe  ein  und  ist  als  Form 
und  Thatigkeitsprinzip  des  Korpersan  diesen 
gebunden,  kommt  also  nur  innerhalb  des 
organischen  Lebens  vor  und  ist  als  der  sub- 
stantielle Act  oder  die  substantielle  Fora 
des  Leibes  zu  bestimraen.  In  der  Pflanie 
tritt  sie  als  vegetative,  im  Thier  als  sensitive, 
im  Menschen  erst  als  intellective  oder  ver- 
ntinftige  Seele  auf.  Als  solche  erkennt  sie 
sich  jedoch  nach  ihren  Vermogen  und  ibrer 
Ilaltnng  nicht  durch  ihre  eigne  Substan*, 
sondern  nur  durch  ibre  Thatigkeiten , in 
denen  sich  ihr  Wesen  offenbart  Als  geistige 
Substanz  aber  ist  sie  vermdge  ihrer  einfachen, 
unkdrperlichen  Natur  auch  unverginglich 
und  unsterblich.  Neben  dem  metaphysischen 
Bcweise  ihrer  Unsterblichkeit  ist  aber  der 
moralische  Beweis  daraus  zu  ftlhren,  dass 
aus  dem  Streben  nach  der  Gltlckseligkdt, 
die  dem  Menschen  als  Ziel  gesteckt  ist,  die 
Nothwendigkeit  eines  jenseitigen  Lebens  folgt 
Von  der  Wesenheit  der  Seele  sind  ihre  Ver- 
mbgen  nach  den  besondern  Objecten,  anf 
welche  sie  gerichtet  sind,  gewissermaaswn 
als  besondere  Ansstrahl ungen  der  Seele,  reel] 
unterschieden.  Den  ftussern  Sinnen  steht  der 
innere  Sinn  gegentlber,  der  nach  verschiedenen 
Richtungen  als  Gemeinsinn,  als  Phantasie, 
als  Schiltzungsvermdgen,  als  Gedkchtniss  mid 
Besinnungskraft  auftritt.  Ueber  diesen  Thitig 
keiten  steht  der  Intellect  als  mOglicher,  wk 
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ala  thatiger  Verstand.  Dem  doppelten  Er- 
kennen  entspricht  aucli  ein  doppeltes,  nkm- 
lick  sinnliches  und  intellectives,  Begehren. 
Letzteres  ist  der  eigentliche  Wille,  dessen 
Gegenstand  das  geistig  Gute  ist.  Ueber  die 
Affecte  und  Bestimmtheiten  des  sinnlichen 
Begehrungsvermogens  vermag  der  Wille  nur 
vennittelst  der  Vernunft  zu  herrschen.  Ira 
L’nterschied  vom  Verstande,  welcher  von 
Natur  dazu  bestimmt  ist,  dem  Wahren  bei- 
zu8timmen  und  das  Falsche  abzuweisen,  ist 
der  Wille  frei  und  wird  in  seinem  Handeln 
weder  durch  ftussere,  nocli  durch  innere 
Nothwendigkeit  bestimmt,  sondern  ist  als 
Herr  seiner  Handlungen  der  Urheber  der 
intellectuellen  wie  der  moralischen  Tugenden. 

k.  Werner,  Suarez  und  die  Scbolastik  der 

letzten  J&hrhunderte.  (1861). 

1 Revius,  Suarez  repnrgatue  sive  syllabus  dis- 

pntationum  metaphysicarum  Francisci  Suarez 

(1643)  trat  als  Gegncr  desselben  auf. 

Sura,  Liciniiis,  war  ein  Freund  des 
jttngern  Plinius,  welcher  an  ihn  zwei  Briefe 
(den  30.  des  vierten  und  den  27.  des  siebenten 
Bachs  seiner  Briefe)  richtete,  aus  denen  zu 
schliessen  ist,  dass  sich  Sura  zur  akademischen 
Skepais  neigte. 

suso,  Heinrich,  war  1300  in  Schwaben 
geboren  und  stammte  aus  dem  damals  in 
teberlingen  und  Constanz  bltlhenden  alten 
und  vornehmen  Geschlechte  derer  vom  Berg 
oder  Bergen  und  Seussen,  hatte  in  Constanz 
seine  Bildung  erhalten  und  war  in  seinem 
18.  Lebensjahre  in  den  Dominikanerorden 
getreten.  Nachdem  er  den  „stlssen  Trank “ 
des  „hohen  und  heiligen  Meisters  Eckart“ 
(siehe  diesen  Artikel)  genossen  hatte,  nannte 
er  sich  nach  dem  Familiennamen  seiner 
Mutter  Seuss  oder  Siiss,  welcher  latinisirt  zu 
Suso  wurde.  Nachdem  er  seine  Lehre, 
deren  Mittelpunkt  die  Verherrlichung  der 
;,Minne“  bilaete,  theils  als  Wanderprediger, 
tbeils  in  Schriften  vorgetragen  hatte,  wurde 
er  spftter  von  seinen  Verehrern  als  ^Amandus1* 
(der  Liebenswttrdige)  bezeichnet.  Er  starb 
1365  zu  Ulm  im  Kloster  seines  Ordens.  Der 
Mittelpunkt  der  auf  dem  Boden  der  Mystik 
Eckart’s  erwachsenen  Lehre  dieses  tiefsinni- 
gen  uud  gedankenreichen  Mystikers  bildet  die 
Liebesverschmelzung  der  sehnstlchtigeu  Seele 
in  Gott.  Die  Meister  sprechen  (so  lehrt  er), 
Gott  babe  kein  Wo,  er  sei  Alles  in  Allem; 
uun  thu’  deine  innern  Ohren  auf!  Dieselben 
Meister  sprechen  auch  in  der  Kunst  Logica, 
man  komme  etwa  in  die  Kundschaft  eines 
Dings  von  seines  Namens  wegen  und  spricht 
cinLehrer,  dass  der  Name  „ Wesen  “ der 
wate  Name  Gottes  sei.  Zu  dem  Wesen  kehre 
deine  Augen  in  seiner  lautern  blossen  Ein- 
fdltigkeit.  dass  du  fallen  lassest  dies  uud 
jenes  theilhaftige  Wesen.  Nimin  allein  Wesen 
»n  sich  selbst,  das  unvermischt  sei  mit  Nicht- 
w**cn;  denn  das  Nichtwesen  lkugnet  alles 
Mesen;  ebenso  thut  das  Wesen  an  sich  selbst, 


das  laugnet  alles  Nichtwesen.  Ein  Ding, 
das  nock  werden  soil  oder  gewesen  ist,  das 
ist  jetzt  nicht  in  wesentlicher  Gegenwftrtig- 
keit.  Nun  kann  man  vermischtes  Wesen 
oder  Nichtwesen  nicht  anders  erkennen, 
denn  mit  einem  Gemerk  des  alligen  WTesens. 
Denn  so  man  ein  Ding  will  verstehen,  so  be- 
gegnet  der  Vernunft  zuerst  Wesen  und  das 
ist  ein  alle  Dinge  wirkendes  Wesen,  das 
alle  zertheilte  Wesen  erhklt  mit  seiner 
Gegenwftrtigkeit.  Und  dieses  Wesen  ist  Gott, 
das  von  Niemand  ist  und  nicht  Vor  oder 
Nach,  und  das  keine  Wandelbarkeit  hat 
weder  von  innen,  noch  von  aussen,  weil  es  ein 
einfUltiges  Wesen  ist,  das  allerwirklichste,  das 
allergegenwkrtigate,  das  allervollkommenste, 
in  dem  nicht  Gebrechen,  noch  Anderheit 
ist,  weil  es  ein  einf&ltiges  Ein  ist  in  ein- 
faltiger  Blosheit.  Und  diese  Wahrheit  ist 
also  kundlich  in  erleuchteten  Vernunften, 
dass  sie  kein  Anderes  mbgen  gedenken; 
denn  Eines  beweiset  und  bringt  das  Andere. 
Und  dieses  lautere,  einfUltige  Wesen  ist  die 
oberste  Sache  aller  silchlichen  Wesen  und 
von  einer  besoudern  Gegenwkrtigkeit.  So 
umschliesst  es  alle  zeitliche  Gewordenheit 
als  ein  Anfang  und  ein  Ende  aller  Dinge. 
Es  ist  allzumal  in  alien  Dingen  und  ist  all- 
zumal  ausser  alien  Dingen.  Ich  heisse  das 
eine  florirende  Verntlnftigkeit,  so  der  Mensch 
von  innen  gerkumt  wird  von  stindlicher 
Grobheit  und  geldst  wird  von  anhaftenden 
Bilden  und  sich  frdhlich  umschwingt  tlber 
Zeit  und  Ort,  an  die  er  gebunden  war,  dass 
er  seines  natUrlichen  Adels  nicht  gebrauchen 
konnte.  So  sich  dann  das  verntlnftige  Auge 
aufzuthun  beginnt  und  der  Mensch  einer 
anderu  bessern  Lust  kostet,  die  da  liegt  am 
Erkennen  der  Wahrheit  und  am  Genusse 
gdttlicher  Seligkeit,  an  dem  Eiublick  in  das 
gegenw&rtige  Nun  der  Ewigkeit,  und  die  ge- 
schaffene  Verntlnftigkeit  beginnt,  einen  Theil 
der  ewigen  ungewordenen  Verntlnftigkeit  zu 
verstehen  in  sich  selbst  und  in  alien  Dingen ; 
so  geschieht  dem  Menschen  etwa  Wunder- 
lich, so  er  sich  selbst  des  Ersten  ansieht. 
was  er  zuvor  war  und  was  er  nun  ist  una 
er  findet,  dass  er  zuvor  wie  ein  Armer, 
Gottloser,  Dtlrftiger,  der  zumal  blind  und  ikm 
Gott  fern  war;  aber  nun  so  dttnkt  ihm. 
dass  er  voll  Gottes  sei  und  dass  Gott  una 
alle  Dinge  ein  .ewiges  Ein  seien,  und  er 
wird  in  seinem  Gemlithe  tlorirend  wie  ein 
aufg&hreuder  Most,  der  noch  nicht  zu  sich 
selber  gekoramen  ist.  Des  Geistes  Ver- 
nichtung  und  Vergangenlieit  in  die  Gottheit 
und  aller  Adel  und  Vollkommenheit  ist  nicht 
zu  nehmen  nach  Verwaudlung  seiner  selbst 
Geschaffeuheit  in  das,  dass  er  Gott  sei  und 
es  nur  der  Mensch  nach  seiner  Grobheit 
nicht  erkenne,  oder  dass  er  Gott  werde  und 
seine  eigne  Wesenheit  zu  nichte  werde. 
Sondern  es  liegt  an  der  Entgehung  und  Ver- 
achtung  seiner  selbst:  der  Geist  vergeht 
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sich  ordentlich,  Gott  ist  ihm  alle  Dinge,  und 
alle  Dinge  sind  ihm  gleiclisam  Gott  geworden ; 
denn  ihm  antworten  alle  Dinge  in  der  Weise, 
wie  sie  in  Gott  sind,  und  bleibt  doch  ein 
jeglich  Ding,  was  es  ist  in  seiner  nattir- 
lichen  Wesenheit.  Kannst  du  mit  einera 
gelUuterten  Auge  schauen  des  obersten  Gutes 
lauterste  Gutigkeit,  die  da  ist  in  ihrem 
Wesen  ein  gegen  w&rtlich  wirkender  An- 
fang,  sich  selbst  nattirlich  und  minniglich  zu 
minnen;  so  siehst  du  die  tlberschweukende, 
UbernatUrliche  Entgiessung  des  Wortes  aus 
dem  Vater,  von  dessen  Gebfiren  und  Sprechen 
alle  Dinge  hervorgesprochen  und  gegeben 
werden  und  siehst  auch  in  dem  obersten  Gut 
und  der  hdchsten  Entgossenheit  von  Noth 
entspringen  die  gdttlicheDreifaltigkeit:  Vater, 
Sohn,  heiligen  Geist.  Wie  aber  der  gott- 
lichen  Personen  Dreifaltigkeit  mdge  bestehen 
in  eines  Wesens  Einigkeit,  kann  Nieraand 
mit  Worten  vorbringen.  Herr,  du  weisst, 
dass  xechte  inbrUnstige  Minne  nicht  Zweiheit 
mag  erleiden.  Darnm  begehrt  mein  Herz, 
dass  du  eine  sonderliche  Minne  zu  mir  hottest 
und  dass  deine  gottlichen  Augen  ein  sonder- 
liches  lustiges  Wohlgefallen  an  mir  batten. 
Wesentlicher  Lohn  liegt  in  beschaulicher 
Vereinigung  der  Seele  mit  der  blossen  Gott- 
heit,  denn  eher  ruhet  sie  nimmer,  bis  sie 
gefUhrt  wird  tiber  alle  ihre  Krafte  und  Mogen- 
heit  und  gewiesen  wird  in  der  Personen 
nattlrliche  Wesenheit  und  in  des  Wesens 
nattirliche  Blosheit;  und  iu  dem  Gegenwurf 
findet  sie  dann  Gentlge  und  ewige  Seligkeit, 
und  je  abgeschiedener,  lediger  der  Ausgang, 
je  freier  aer  Aufgang  und  Eingang  in  den 
tiefen  Abgrund  der  Gottheit,  in  den  sie  ver- 
senkt  und  vereint  werden,  dass  sie  nicht 
anders  wollen  mdgen,  denn  was  Gott  will 
und  dass  sie  dasselbe  werden,  was  Gott  ist, 
das  heisst,  dass  sie  selig  sind  von  Gnaden, 
ala  er  selig  ist  von  Natur. 

M.  Diepenbrock,  Heiurich  Snso’s.  peuannt  Aman- 

dus,  Lebeu  und  Schriftcn,  mit  einer  Eiuleitung 

von  J.  v.  Giirres  (1829). 

W.  Volkmann,  der  Mystiker  Heinrich  Suso  (1869. 

Duisburger  Schulprogramm). 

Synesios  war  zu  Kyrene  in  Nordafrika 
um  das  Jahr  375  n.  Chr.  geboren  und  ein 
Schiller  der  Philosophin  Hypatia  in  Alexan- 
drien.  Im  Jahre  397  — 98  war  er  vom 
Senate  seiner  Vaterstadt  als  Abgesandter  an 
den  Kaiser  Arkadios  nach  Konstantinopel 
gesandt  worden,  und  ist  die  von  ihm  ver- 
l'asste  „ Rede  an  den  Selbstherrscher  Arkadios 
oder  Uber  das  Kdnigthum“  (griechisch  und 
deutsch  von  Krabinger,  (1825)  noch  vorhanden. 
Nach  seiner  RUckkehr  lebte  er  in  unab- 
hUngigen  iiusseru  Verhilltnissen,  abgesehen 
von  einer  Reisc  nach  Athen,  dem  „einst- 
maligen  Herd  der  Weisen“,  in  gelehrter  Musse 
theils  zu  Kyrene,  theils  auf  einem  benach- 
barten  Landgute,  seit  404  verheirathet  und 
in  lebhaftcm  brief  lichen  Verkehx  mit  aus- 


wUrtigen  Freunden.  Seine  Schrift  „Die 
Aegypter  oder  Uber  die  Vorsehung“  (grie- 
chisch  und  deutsch  von  Krabinger,  1835) 
ist  ein  philosophischer  Roman,  worin  ge- 
legentlich  auch  das  Verh&ltniss  der  mensch- 
lichen  Freiheit  und  der  menschlichen  Hand- 
lungen  znr  gdttlichen  Vorselmng  und  Welt- 
regierung  erdrtert  und  eine  Tlieodicee  nach 
dem  Vorbilde  des  Plotinos  gegeben  wird. 
Oline  eigentlich  selbstst&udige  philosophise 
Leistungen  halt  er  sich  an  die  neuplato- 
nischen  Anschauungen  seiner  Zeit  und  sneht 
in  diesen  Ersatz  ftir  den  untergegangenen 
heidnischen  Gotterglauben.  Seine  Schrift 
„Dio“  enthalt  eine  Vertheidigung  seiner 
literarischen  Bestrebungen  gegen  missgtlnstige 
Angriffe.  Die  Schrift  „Ueber  die  Triume1* 
ist,  abgesehen  von  eingestreuten  psycholo- 
gischen  Bemerkungen  meist  cultuTgeschicht- 
lichen  Inhalts.  Auf  Zureden  des  Patriarchen 
Theophilos  von  Alexandrien  hatte  sich  Ne- 
mesios  taufen  lassen,  blieb  jedoch  semen  von 
der  christlichen  Lehre  in  einzelnen  Punkten 
abweichenden  philosophischen  Anschauungen 
und  Ueberzeugungen  treu,  so  dass  ihn  der 
gelehrte  Heineccius  in  seiner  Abhandlung 
,, Uber  die  halbchristlichen  Philosophen“(17l4) 
in  deren  Reihe  setzen  mochte.  Als  im  Jabre 
409  durch  den  Patriarchen  Theophilos  von 
Alexandrien  die  Aufforderung  an  inn  ergiag, 
die  bischdfliche  WUrde  in  Ptolemais,  der 
Hauptstadt  in  der  kvrenaischen  Pentapolia, 
zu  Ubernehmen,  erkmrte  er  sich  briefbch 
gegen  jenen  zwar  zur  Uebernahme  jener 
WUrde  nicht  abgeneigt,  erklUrte  jedoch  offea, 
dass  seine  philosophischen  Ueberzeugun«a 
in  vielen  Punkten  mit  den  Dogmen  des 
Cbristenthums  nicht  Ubereinstimmten.  Sie- 
mals  kdnne  er  der  Ansicht  beistimmen,  daw 
die  Seele  erst  nach  dem  Korper  entstehe 
und  dass  die  Welt  mit  Allem  zusammen 
untergehe.  Die  Auferstehung  der  Seele  halt* 
er  fUr  efcwas  Heiliges  und  Unaussprechlichet, 
oline  jedoch  den  Vorstellungen  des  Volks  bei- 
zustimmen;  aber  der  die  Wahrheit  schauende 
philosophische  Geist  dUrfe  hier  einer  Noth- 
lUge  Raum  geben.  Wie  sich  das  Licbt  rur 
Wahrheit  verhalte,  so  das  Auge  zum  Volk. 
Letzterem  sei  die  LUge  nUtzlich  and  die 
Wahrheit  denjenigen  schUdlich,  welche  ihren 
Blick  nicht  auf  das  an  sich  Seiende  zu  richten 
vermdchten.  Nur  wenn  dies  die  Gesetxe  ge- 
statten  (erklUrte  er  dem  Patriarchen),  kdune 
er  sich  zur  Annahme  eines  Pnesteramtw 
verstehen,  so  dass  er  zu  Hause  p liiloso phixen, 
auswUrts  aber  sich  an  die  Mythe  halte  und 
ohne  lehTend  einzuwirken,  Jedem  dieMeinun^' 
lasse,  die  er  einmal  habe.  Der  Patriarch 
nahm  an  diesem  offenen  Bekenntniss  keinen 
Anstoss:  Synesios  wurde  Bischof  und  durtv 
als  solcher  auch  sein  Weib  behalten,  be- 
dauerte  aber  spiiter  in  seinen  Bricfen  on 
genug,  seine  philosophische  Musse  mit  einem 
so  sorgenvollen  una  beschwerlichen  Berufe 
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vertauacht  zu  li&ben.  Aus  seinen  noch  vor- 
handenen  „Hymnen“  und  einigen  „ Ho- 
rn i lien “ (rredigten)  ist  die  Art  zu  ersehen, 
wie  er  neuplatonische  und  christliche  Ele- 
mente  zu  combiniren  suchte.  Daa  Christliche 
erscheint  darin  nur  als  oberfl&chlicke  F&r- 
bung  platonischer  Anschauungen.  Die  Eine 
giittlicne  Quelle  oder  Wurzel  alles  Seins  strahlt 
in  dreifacher  Gestalt:  wo  die  Tiefe  des  Vaters 
ist,  da  ist  auch  der  herrliche  Sohn  und  die 
Wreiskeit,  die  Weltktlnstlerin,  die  das  einigende 
Licht  des  heiligen  Geistes  leuchten  l&sst. 
Der  aua  sich  selbst  erzeugte  Vater  des  Seins 
erscheint  auch  als  die  heilige  Einheit  der 
Einheiten,  welches  Alles  Uberwesentlich  ge- 
biert  und  aus  der  Einheit  eine  Dreiheit  von 
Kraften  hervorgehen  liisst.  Die  mittlere  Stelle 
zwischen  Vater  und  Sohn  nimmt  der  heilige 
Geist  ein;  als  das  Centrum  des  Vaters  und 
des  Sohnes  hat  er  die  verborgene  Wurzel 
ihrer  Frucht  entbunden,  dass  der  Vater  in 
den  Sohn  sich  ergoss.  Hervorspringend 
bleibt  der  Sohn  gleichwohl  in  dem  Vater 
und  regiert  draussen  das,  was  des  Vaters 
ist , indem  er  den  Welten  den  Reichthum 
des  Lebens  eben  daher  spendet,  woher  er 
ihn  selber  hat.  Den  Ilimmelskreis  umwan- 
delnd  hlilt  er  den  Lauf  der  Aionen  zusammen 
und  unter  seinen  heiligen  Gesetzen  weidet 
der  gliinzende  Chor  der  Sterne  in  des  Aethers 
unerme88lichen  Rftumen.  Er  ist  Geber  der 
Seele  und  Herr  dea  Geistes,  das  sichtbare 
Bild  der  intelligibeln  Welt  und  stellt  sich 
immer  wieder  in  die  Sphkren  der  reinen 
Geister.  wo  die  Quelle  des  Guten  ist,  der 
ewig  scnweigende  Himmel. 

B.  Kolbs,  der  Bischof  Synesius  von  Cyrene.  1850. 

R.  Volkmann,  Synesius  von  Cyrene,  eine  bio- 
graplusche  Charnkteristik  aus  den  letzten 
Zeiteu  des  nntergelienden  Hellcnismus.  1869. 

E.  Malignas,  essai  sur  la  vie  et  les  ide'es  philo- 
sophiques  et  religieuses  de  Syne'sius,  dveque 
de  Ptole'mais.  1867. 

Synkretismus,  siehe  Eklektiker. 

Syrianos  aus  Alexandrien  war  durch 
Plutarchoa  aus  Athen  in  die  neuplatonische 
Lehre  eingefUlirt  worden  und  seit  431  n.  Chr. 
dessen  Nachfolger  in  der  Schule  zu  Athen, 
wo  Proklos  sein  Schuler  war,  der  stets  mit 
schwirmeri scher  Begeisterung  seines  Lehrers 
gedenkt.  Syrianos  hat  seine  Lehren  fast 
ausschliesslich  an  die  ErkUirung  aristote- 
lischer  Scliriften  und  platonischer  Dialoge 


geknUpft.  In  der  aristotelischen  Philosophic 
sieht  er  die  beste  Vorbereitung  zum  Stuaium 
der  neuplatonischen  Lehre,  als  deren  Quelle 
er  neben  den  Schriften  des  gottlichen  Platon 
zugleich  die  homerischen  Gedichte,  die  Py- 
thagorUer,  die  orphischen  Gedichte  (siehe 
den  Artikel  0 r p h i k e r)  und  die  sogenanten 
chald&iscken  GdttersprUche  betrachtete.  Er 
starb  urn  das  Jahr  450  nach  Chr.  Unter 
seinen  Schttlern  werden  ausser  Proklos  noch 
Hermeia8  aus  Alexandrien  und  dessen  Gattin 
Aidesia  genannt  Sein  Commentar  zur  Meta- 
physik  aes  Aristoteles  wurde  griechisch  und 
lateinisch  von  Hieronymus  Bagolinus  (1558) 
herausgegeben.  Den  Hauptsitz  der  plato- 
nischen  Theologie  fand  Syrianos  im  plato- 
nischen  Dialoge  „Parmenides“,  als  dessen 
eigentliches  Thema  er  die  verschiedenen 
Ordnungen  des  Seins  in  ihrem  Verh&ltnisse 
zum  Urgrunde  betrachtete.  Er  selbst  unter- 
scheidet  vom  Einen  oder  urgottlichen  Wesen 
das  Intelligible  oder  den  gbttlichen  Nus  als 
Inbegriff  der  ewig  gedachten  gbttlichen 
(Ideen-) Welt;  dann  folgt  die  Seele,  die  in 
der  Materie  wirkeude  Form  und  endlich  die 
Materie  selbst  In  der  intelligibeln  Welt 
unterschied  er  wiederum  mehrere  Glieder 
oder  Stufen  und  stellt  den  Weltbiidner 
(Demiurgos)  Zeus  an  die  Spitze  der  Uber- 
sinnlichen  Welt  Die  im  Verstande  des  Welt- 
schopfers  wirksamen  Ideen  fasst  er  als  in- 
tellectuelle  Zahlen.  Vom  WeltschOpfer  wird 
zunkchst  die  Seele  erzeugt,  an  welche  sich 
die  Emanationen  der  sichtbaren  Welt  an- 
schliessen,  deren  Theilwesen  (Dinge)  aua 
verknderlichen  und  vergUnglichen  Ursachen 
hervorgegangen  sind.  Die  Freiheit  des 
men8chlichen  Widens  wird  von  Syrianos 
entschieden  festgehalten , nur  aber  konnte 
diese  Freiheit  die  Seele  vor  dem  Eintritt  in 
die  irdische  Welt  nicht  g&nzlich  bewahren. 
Daneben  suchte  sich  Syrianos,  ala  eifriger 
Anh&nger  der  alten  Religion  und  ihrer  Orakel, 
die  Uberlieferten  Mythen  durch  neuplatonische 
Ausdeutung  zurechtzulegen. 

Ein  jUngerer  Syrianos  aus  Athen  wird 
als  ein  Schuler  des  alexandrinischen  Neu- 
platonikers  Isidoros,  des  Nachfolgers  von 
Marinos,  genannt 

Syro  (Siro)  oder  Scyro  (Sciro)  wird 
als  ein  rdmischer  Epikuriler  des  letzten  vor- 
christlichen  Jahrhunderts  bei  Cicero  erwkhnt 
und  soil  der  Lehrer  des  Dichters  Vergilius 
gewesen  sein. 
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Tartaretus,  siehe  Petrus  Tartaretus. 

Tatianos,  ein  Syrer  oder  Assyrer  vou 
Geburt,  lebte  im  zweiten  christlichen  Jalir- 
hundert  zuerst  als  Lehrer  der  Philosophic 
und  Beredtsamkeit,  war  dann  in  Rom  durch 
den  PaULstinenaer  Justinus,  den  „Mkrtyrer“, 
in  die  christliche  Philosophic  eingeweiht 
worden  und  verschmolz  die  an  Philon’s,  des 
Alexandrinera , Logoslehre  ankntlpfenden 
philo8ophischen  Anschauungen  seines  Meisters 
mit  den  christlichen  Grundauschauungen 
zu  einer  gnoatiachen  Lehre,  worin  Gott  ala 
verntlnftiges  Grundweseu  und  AllpersOnlich- 
kcit  erscheint,  der  gflttliche  Logos  (Sohn) 
ala  th&tige  Vernunft  durch  gdttliche  Mit- 
tlieilung  aua  dem  Willen  Gottes  wie  Licht 
aus  Licht  hervortrat,  um  die  Schdpfung  der 
sichtbaren  Welt  durch  den  unvollkommenen 
Judengott  und  Gesetzgeber  zu  vermitteln. 
Der  Sllndenfall  Hess  das  Menschengeachlecht 
iramer  tiefer  sinken,  ohne  ihm  jedoch  die 
Freiheit  dea  Willena  zu  rauben.  Die  Er- 
losung  des  aus  Leib,  Seele  und  Geist  be- 
stehenden  Menschen  wird  durch  den  auf 
Erden  nur  in  einem  Scheinleibe  erschienenen 
Logos  (Christus)  vermittelt  Die  Seele  an 
sick  iat  sterblich  und  kann  nur  durch  den 
mit  ihr  verbundenen  Geist  die  Unsterblich- 
keit  erlangen.  Ausserdem  trat  er  mit  einer 
um  170  verfaasteu  „Rede  gegen  die  Hellenen“ 
iu  die  Reihe  der  christlichen  Apologeten. 
Indem  er  darin  mit  bliudem  Haase  alle 
Bildung  der  Hellenen  als  einen  Iiaub  an  der 
Weisheit  der  Barbaren  bezeichnet,  nennt  er 
sich  8elber  einen  Herold  der  Wahrheit,  der 
von  der  Hdhe  seine  Stimme  erschallen  lasse : 
„Eure  ganze  Weisheit  (ruft  er  den  Hellenen 
zu)  verdankt  ihr  den  Barbaren,  eure  Beredt- 
samkeit istNichts  andera,  als  eine  Dienerin  der 
Ungerecktigkeit  und  Arglist;  eure  Po8sie 
besiugt  nur  die  Zwiste  und  Liebeshkndel 
der  GOtter,  um  die  Sitten  der  Menschen  zu 
verderben,  und  Thoren  und  Heuchler  sind  alle 
eure  Philosophen  gewesen.  Eure  Dichterin 
Sappho  war  ein  lieberasendes  Weib  und  hat 
Nichts  ala  ihre  eigne  Geilheit  besungen. 
Eure  Ktlnstler  haben  Mordern,  Buhlerinnen 
und  Tyrannen  Bildskulen  errichtet  und  Keiner 
eurer  Philosophen  hat  etwaa  Grosses  und 
Bedeutendes  hervorgebracht:  weder  Diogenes, 
welcher  in  einer  Tonne  wolmte,  um  bedtlrf- 
iiiasloa  zu  erscheinen,  und  am  Genusse  ernes 
rohen  Polypen  atarb,  noch  Aristippos.  der 
in  Purpurkleidern  einherging,  noch  Platon, 
der  die  leckern  Tafeln  des  Dionysios  liebte, 
noch  Aristotelea , welcher  dem  Alexander 
achmeicheite , waren  von  Eitelkeit  und  An- 
maaasung  frei.  Und  was  thun  Eure  Kyniker 
iusbesondere  Grosses  und  Cewundcrnswerthes? 
Eine  Schulter  laaaen  aie  bloa,  daa  Haar  laaaen 


sie  wachsen,  den  Bart  und  die  Nigel,  und 
ob  sie  gleich  vorgeben,  Nichts  zu  bedflrfen, 
brauchen  sie  doch  die  Lederarbeiten  fflr  ihre 
Taschen,  die  Weber  ftir  ihr  Gewand,  die 
Holzarbeiter  fttr  ihren  Stock  und  filr  ihre 
Gefrfisaigkeit  die  Reichen  und  deren  Koch.M 
In  seinem  sp&tern  Lebensalter  wnrde  Titian 
durch  seine  strengen  asketischen  Grundsitie 
christlicher  Reinheit  und  Enthaltsamkeit  dei 
Stifter.  vielleicht  auch  nur  Erneuerer  and 
Fortbildner  der  sogenanuten  „Enkr»titenu 
(Enthaltaamen),  welche  sich  ala  christliche 
Secte  mit  ihrer  Verwerfung  des  Wein-  und 
Fleischgenusaes  und  der  Ehe  bis  in’s  vierte 
Jahrhundert  erhielten. 

Daniel,  Tatian  der  Apologet.  1837. 

Tauler,  Johannes,  war  um  1290 
wahr8cheinlicb  zu  Strassburg  im  Elsaas  ge- 
boren , um  1308  in  das  Dominikanerklostex 
seiner  Vateratadt  aufgenommen  und  machte 
dann  seine  theologischen  Studien  im  Domini- 
kanerkloster  zu  St  Jacob  in  Paris,  wo  frtther 
auch  Meister  Eckart  (Eccard)  gelehrt  hitte. 
Spitter  war  er  in  Strassburg,  Basel  und  Cflln 
als  Wanderprediger  thatig.  Seine  Lehren 
standen  zwar  nicht  durch weg  im  EinkJan^ 
mit  der  Kirchenlehre ; er  setzte  sich  jedoch 
ttber  den  kirchlichen  Bann  und  fiber  die 
durch  den  Papst  Clemens  VI.  verfilgte  Ver- 
brennung  seiner  BUcher  hinweg  und  schrieb 
ihrer  noch  mehr,  als  zuvor.  Er  starb  1361 
zu  Strassburg  in  einem  Gartenluuse  dtf 
von  seiner  ^hwester  bewohnten  Nonneo- 
klosters  zum  heiligen  Nikohfua  bei  den 
Linden.  Seinen  „Predigten“,  die  xuerst  in 
Leipzig  (1498),  dann  in  Augsburg  (1500.)  ge- 
druckt  und  in  die  heutige  Schriftspriche 
tlbertragen  zu  Frankfurt  am  Main  (1826  und 
1864)  iu  drei  Theilen  erschienen,  ateht  die 
„Nachfolge  des  armen  Lebens  Jesu“  (her*u^ 
gegeben  von  Schlosser,  1833  und  1864  und, 
seine  Schrift  „ Medulla  ajurnae"  (Mark  der 
Seele)  ergknzend  zur  Seite.  Die  Grund- 

fedanken  seiner  in  aristoteliach-scholastischen 
'ormen  vorgetragenen  mystischen  Lehre 
lassen  sich  in  folgenden  Sitzen  zusammen- 
fassen : Ich  habe  eine  Kraft  in  meiner  Seele, 
die  Gottes  allzumal  empfaoglich  ist,  und  bin 
desaen  so  gewias,  als  ich  lebe,  dass  mir  kein 
Ding  also  nah  ist,  als  Gott  Nichts  abtr 
verWndert  die  Seele  so  sehr  an  der  Bekennt- 
niss  Gottes,  als  Zeit  und  Ort,  denn  sie  srnd 
Stttcke  und  Gott  ist  Eins.  Soli  darum  die 
Seele  Gott  erkennen,  so  muss  sie  ihn  er- 
kennen  liber  Zeit  und  Ort,  da  Gott  ndei 
dies  noch  das,  sondern  Eins  ist  Der  Vrttf 
verkehrt  in  sich  aelbst  mit  seinem  gOtllicben 
Verat&ndni88  und  durchschaut  sich  selberm 
klarem  Verstehen  in  dem  Abgrunde  sein^ 
ewigeu  Weaens,  und  dann  von  dem  blos«u 
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Verstehen  seiner  selbst  spricht  er  sich  ganz 
aus,  und  das  Wort  ist  sein  Sobn,  und  das 
Bekennen  seiner  selbst  ist  das  Geb&ren  seines 
Sohnes  in  der  Ewigkeit.  Er  ist  innebleibend  in 
wesentlicher  Einigkeitund  ist  ausgehend  in  per- 
sdnlichem  Unterschied.  Also  gebet  er  in  sich 
nnd  bekennet  sich  selber  in  ein  Geb&ren  seines 
Bildes,  das  er  bekaunt  nnd  verstanden  hat, 
und  gehet  wieder  in  sich  in  vollkomraenem 
Gefallen  seiner  selbst,  und  dieses  fliesst  aus 
in  eine  unaussprechliche  Liebe,  die  da  ist 
der  "heilige  Geist  Also  bleibet  er  inne  und 
gehet  aus  und  geht  wieder  ein,  das  ist  die 
tlberwesentliche  Einigkeit  im  Unterschied  der 
Personen.  In  Gottallein  ist  das  ganze  Wesen; 
in  einem  Menschen  ist  nicht  die  gauze  Mensch- 
heit;  denn  Ein Mensch  ist  nicht  alle  Menschen; 
aber  in  Gott  bekennt  die  Seele  die  ganze 
Menschheit  und  alle  Dinge  in  dem  Hdchsten, 
denn  sie  bekennt  sie  nach  dem  Wesen.  In 
dem  Worte,  darin  er  sich  selbst  ausspricht, 
hat  er  alle  Creaturen  gesprochen  ohne  An- 
fang  und  Ende;  er  giebt  Gut  und  Wesen 
den  Creaturen.  Darum  mag  uns  kein  Ding 
so  eigen  sein,  als  Gott,  also  dass  der  Wille 
gebrauchet  das  gdttliche  Wesen,  daran  alle 
Seligkeit  gelegen  ist.  Er  hat  alle  Dinge  in 
sich  beschlossen;  in  seinen  Werken  ist  kein 
Zunehmen  noch  Verdienen  Deiner  Creatur, 
denn  hier  ist  Nichts  als  Gott,  der  nicht  h6her 
und  nicht  mehr  werden  mag;  aber  die 
Creaturen  haben  durch  die  Kraft  Gottes 
ihre  eignen  Werke  in  der  Natur  und  in  der 
Gnade  und  auch  in  der  Glorie.  Das  ist 
Alles  unaus8prechlich  fern  und  fremd  und 
ist  uns  verborgen;  denn  wir  kennen  uns 
selbst  nicht  Soli  die  Seele  Gott  erkennen, 
so  muss  sie  ihrer  selbst  vergessen,  und  wie 
sie  sich  durch  Gott  verliert  und  alle  Dinge 
verlftsst,  so  findet  sie  sich  wieder  in  Gott 
Soil  Gott  sprechen,  so  musst  Du  schweigen; 
soil  Er  eingehen,  so  mllssen  alle  Dinge 
ausgehen,  denn  die  Hoffart  war  des  Satans 
und  Adams  Fall.  Wir  mllssen  dann  Christo 
nachfolgen,  seine  Armuth  uns  aneignen,  die 
aller  Dinge  ledig  und  darum  Gott  gleich  ist 
Weil  auch  alle  die  niedern  Kr&fte  und  leib- 
lichen  Sinne  unsers  Herm  Jesu  Christi  also 
geeinigt  worden  mit  der  Gottheit,  dass  man 
sprechen  mag:  Gott  sah,  Gott  hdrte,  Gott 
litt;  davon  haben  wir  den  Nutzen,  dass  von 
seiner  Einigung  alle  Werke  gdttlich  werden 
mtigen.  Ferner,  weil  menschliche  Natur 
vereinigt  ist  mit  der  gdttlichen  Person  und 
mit  den  Eugeln,  daher  haben  alle  Menschen 
Gemeinschaft  mit  ihm,  mehr  denn  andere 
Creaturen,  da  sie  seine  Mitglieder  sind  und 
einen  Einfluss  haben  von  ihm  als  ilirera 
Haupt.  Nach  der  leiblichen  Geburt  magst 
und  sollst  Du  unterschieden  sein,  aber  in 
der  ewigen  Geburt  muss  nicht  mehr,  denn 
Ein  Sohn  sein.  Da  in  Gott  nur  Ein  natUr- 
licher  Ursprung  ist,  darum  ist  auch  nur  Ein 
nattlrlicher  Ausduss,  nicht  zwei.  Sollst  Du 

iMCk,  H»niw6rterbnch. 


darum  Ein  Sohn  sein  mit  Christo,  so  mussl 
Du  Ein  ewiges  Ausfliessen  sein  mit  dem 
ewigen  Wort  So  wahr  als  Gott  Mensch 
worden  ist,  so  wahr  ist  der  Mensch  Gott 
worden  von  Gnaden  und  also  ist  die  mensch- 
liche Natur  liberbildet  in  dem,  das  sie  ge- 
worden  ist,  in  das  gbttliche  Bild,  welches 
daher  ist  ein  Bild  des  Vaters.  Und  wie 
der  Geist  verschmilzt  in  Gottes  Geist,  so 
wird  er  erneut  und  wiedergeboren,  also 
dass  for  tan  Geist  im  Menschen  lebt  und 
wirkt.  Der  Mensch,  der  sich  allezeit  Gott 
gefangen  giebt,  dem  muss  auch  Gott  sich 
selbst  wesentlich  wieder  gefangen  geben, 
dass  er  den  Menschen  in  die  gdttliche  Freiheit 
in  sich  selber  ftlhrt,  dass  der  Mensch  mehr 
ist  ein  gOttlicher,  denn  ein  nattlrlicher  Mensch. 
Hier  ist  die  Ueberfahrt  geschehen  aus  den 
Creaturen  in  Gott,  aus  einem  nattlrlichen 
Wesen  in  ein  gdttlich  Wesen.  Dass  diese 
gbttliche  Geburt  imraer  geschieht,  was  hilft 
mir  dies?  Aber  dass  sie  in  mir  geschehe, 
daran  liegt  Alles!  Soil  aber  Jesus  in  der 
Seele  reden,  so  muss  sie  allein  sein  und 
muss  selbst  schweigen,  wenn  sie  Jesum 
hdren  soli,  der  alle  verntinftigen  Geister 
spricht  in  seinem  Worte.  Zuerst  offenbart 
ChTistus  die  v&terliche  Herrschaft  im  Geiste; 
zum  Andcrn  offenbart  er  sich  in  der  Seele 
mit  der  Weisheit,  die  er  selber  ist;  zum 
Dritten  offenbart  er  sich  auch  mit  der  Liebe, 
Sttssigkeit  und  Reichheit  aus  des  heiligen 
Geistes  Kraft,  und  ausquellend,  tlberqnellend 
und  einfliessend  vereinigt  er  sich  mit  der 
Seele ; dann  ist  der  ilussere  Mensch  im 
Dienste  Gottes  allezeit 
C.  Schmidt,  Johann  Tauler.  1841. 

F.  BShring,  Johann  Tauler  und  die  Gottes- 
freunde.  1853. 

Taurellus,  Nicolaus,  hiess  wahr- 
sclieinlich  ursprllnglich  Oechslein  oder 
Oechsle  und  latinisirte  seinen  Naraen  nach 
damaliger  Gelehrtensitte  in  T a u r e 1 1 u s.  Er 
war  1547  zu  Mdrapelgard  in  Wtlrtemberg 
geboren , hatte  zu  Tubingen  Theologie  und 
unter  Jacob  Degen  (genannt  Schegk)  Philo- 
sophie  studirt,  dann  aber  wegen  seiner  mit 
dem  Lutherthume  aus  der  Zeit  der  Concordien- 
formel  nicht  Ubereinstimmenden  freiem  prote- 
stantischen  Geistesrichtung  die  Theologie  mit 
dem  Studium  der  Medicin  vertauscht,  nach- 
dem  er  bereits  1565  Magister  der  Philosophic 

Seworden  war.  Im  Jahre  1570  war  er  zu 
lasel  als  Doctor  der  Medicin  promovirt 
worden  und  da  seine  Anstelluug  als  Leib- 
arzt  des  Herzogs  von  Wtlrtemberg  von  den 
lutherischen  Theologen  seiner  schwUbischen 
Heimath  hintertrieben  wurde,  lehrte  er  zu 
Basel  Medicin  und  spftter  auch  Physik  und 
verdffentlichte  dort  im  Jahre  1573  sein  Werk 
„Philosophiae  triumphus  seu  metapliysica 
philosophandi  methodus“.  worm  er  die 
aristotelische  Philosophic  durch  Aufdeckung 
ihrer  IrrthUmer  und  der  Unhaltbarkeit  ihrer 
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Grundprinzipien  zu  stUrzen  nnd  eine  neue 
und  bessere  Philosophic  zu  begrilnden  ver- 
suchte,  welche  mit  der  Reformationstheologie 
im  Einklang  stknde.  Der  Abhandluug  selbst 
waren  166  Streitsfttze  und  jedem  der  drei 
Hauptabschnitte  des  Werkes  eine  einleitende 
Vorrede  vorausgeschickt,  worin  seine  philo- 
sopliischen  Grundanschauungen  zusamraen- 
gefasst  werden.  Die  drei  Tractate  des 
Werkes  handeln  1)  von  den  Kraften  des 
menschlichen  Geistes,  mit  dem  Augenmerk, 
dass  aus  diesen  allein  und  nicht  aus  Aristo- 
teles, die  Philosophic  entnommen  werden 
mtlsse;  2)  von  den  ersteu  Prinzipien  der 
der  Dinge,  vorzugsweise  kritisch  gegen  die 
Prinzipien  der  aristotelischen  Physik  ge- 
richtet;  3)  von  Gott  und  seinen  Werken, 
worin  eine  auf  Vemunft  gesttltzte  und  mit 
der  Theologie  Ubereinstimmende  Philosophic 
zu  entwickeln  versucht  wird.  Mit  dem 
Absagebrief  an  die  damals  noch  herrschende 
peripatetische  Philosophic  feiert  also  der 
Verfasser  zugleich  den  Triumph  einer  von 
den  Pesseln  des  Aristoteles  befreiten  und 
mit  den  christlichen  Grundanschauungen 
Ubereinstimmenden  Philosophic.  Daher  der 
Titel  des  Werkes.  Galt  bisher  Aristoteles 
als  die  Quelle  und  Regel  aller  Philosophic 
und  seine  Lehre  als  Inbegriff  aller  Wahrheit, 
so  sei  es  kein  Wunder,  dass  man  angesichts 
der  von  Aristoteles  abweichendcn  Grund- 
lehren  des  Kirclienglaubens  zu  dem  bedenk- 
liclien  Satze  gekommen  sei,  es  konne  etwas 
in  der  Theologie  wahr  und  zugleich  in  der 
Philosophic  falsch  sein.  Die  philosophische 
Wahrheit  mllsse  aus  dem  menschlichen  Geiste 
Belber,  aus  der  Vernuuft  geschbpft,  nicht 
aber  an  der  Autorit&t  des  Aristoteles  ge- 
messen  werden.  Darura  tadelt  er  die  Refor- 
raatioustheologen,  dass  sie  der  Philosophic 
gar  keinen  Raum  nielir  gewkhren  wollten, 
weil  dieselbe  mit  der  Theologie  im  Wider- 
spruch  stehe,  und  will  die  Philosophic,  sofera 
sie  uns  zur  Erkenntuiss  Gottes,  seiner  Eigen- 
schaften  und  seiner  Werke  ftlbre,  vielmehr 
als  die  Grundlage  uud  Voraussetzung  der 
Theologie,  die  sich  ihrerseits  auf  den  geoffen- 
barten  gdttlichen  Willen  beziehe,  gefasst 
wissen.  Philosophic  ist  diejenige  Kenntniss 
der  gdttlichen  und  menschlichen  Dinge,  welche 
wir  mit  der  uns  angeboreneu  Denkkraft  vom 
sinnlich  Gegebnen  aus  durch  sichere  Vernunft- 
schltisse  gewinnen  und  welche  die  raensch- 
liche  Weisheit  begrUndet.  Die  dem  Geiste 
angeborene  Denkkraft  ist  in  alleu  Meuschen 
die  gleiche  und  l&sst  keine  Steigerung,  noch 
Venninderung  zu.  Die  intellectuellen  Be- 
griffe  sind  nicht  etwas  von  aussen  in  den 
Geist  Kommendes,  sondern  ein  von  der 
Denkthiitigkeit  selbst  Hervorgebrachtes.  Die 
sinniichen  Gegenstilnde  sind  nur  die  Zeichen, 
durch  welche  der  Geist  dahin  geleitet  wird, 
sich  die  einfachen  Substanzen  der  Dinge  durch 
sein  Denkeu  zur  Erkenntniss  zu  bringen  und 


sich  zn  eigen  zu  machen.  Der  erste  Mensch 
war  mit  vollkommener  Erkenntniss  ausge- 
stattet,  um  die  ihm  von  Gott  gesteckte  Lebens- 
aufgabe  zu  erfttllen,  und  zwar  auf  dem  Wege 
rein  philosophischer  Erkenntniss.  Sein  Stand 
vor  der  SUnde  war  also  ein  „ status  mere 
philosophicus“,  und  ohne  den  Stlndenfall 
wtlrde  dem  Menschen  die  Philosophic  zu 
seinem  Heile  gentlgt  haben.  Durch  die  Sonde 
jedoch  wurde  der  menschliche  Geist  zwtr 
nicht  wesentlich  bdse,  aber  doch  in  Folge 
der  Hemchaft  des  Sinniichen  in  der  Weise 
verfin8tert,  dass  er  nun  weder  das  Wahre 
erkennen,  noch  das  Gute  erstreben  kann. 
In  Folge  dessen  wurde  also  die  Offenbarung 
fhr  den  Zweck  nbthig,  um  unsere  philo- 
sophische Erkenntniss  dnrch  dasienige  zn 
ergknzen,  was  den  Stand  der  Gnade  betriflt 
Durch  die  Erldsung  und  Rechtfertigung  des 
Menschen  mittelst  der  Ergreifune  des  dar- 
gebotenen  Heils  in  Christus  kraft  der  mensch- 
lichen Freiheit  wurde  jetzt  der  natflrlicbe 
Stand  des  Menschen  ein  ,}status  theologricus1*; 
die  Verzweiflung  war  aas  Ende  der  Philo- 
sophic und  der  Anfang  der  Theologie,  so- 
fera ihm  die  gdttliche  Gnade  dazu  verhilft, 
dass  er  seine  Denk-  und  Willenskraft  non 
wiederum  in  der  Richtung  zum  Wahren  nnd 
Guten  bethatigen  kann.  Dies  ist  im  Wesent- 
lichen  der  Iuhalt  des  ersten  Tractate.  Der 
zweite  ist  Uberwiegend  der  Bestreitnng  der 
aristotelischen  Prinzipien  der  Philosoplde  ge- 
widmet.  Im  dritten  Tractat  entwickelt  Tai- 
rellus  die  Gruudlagen  seiner  eigenen  philo- 
sophiscben  Weltanschauung.  Die  Wesenheiten 
(species)  der  Dinge  kdnnen  nicht  anfangslos 
sein,  denn  sie  sind  nur  wirklich  in  den 
Individuen,  weil  sie  Nichts  anders  sind  als 
Bcgriffe,  die  von  den  Einzelwesen  abstrahirt 
werden.  Kbnncn  also  die  Individuen  einer 
Species  nicht  ewig  sein,  so  kdnnen  es  auch 
nicht  die  Species  selbst.  Hat  aber  A lies 
einen  Anfang  genommen,  so  ist  Alles  von 
einer  Ursache  hervorgebracht , welche  vor 
den  Dingen  da  war.  In  der  Reike  der  Ur- 
sachen  ist  die  hbhere  immer  die  Uraache 
der  niedern  und  sie  selbst  wiederum  die 
Wirkung  der  noch  hdhera  Ursache.  Jede 
Ursache  ist  aber  immer  vollkommener  nnd 
bestimmter,  als  ihre  Wirkung.  Wir  mttssen 
nothwendig  eine  erste  Ursache  vorausaetzen, 
welche  die  Keihe  der  Ursachen  nach  oben 
abschliesst  und  nur  Eine  unendliche  Ursache 
sein  kann.  Und  diese  nennen  wir  Gott, 
welcher  jedoch  iu  seinem  reinen  Ansichaein 
nur  als  Ursache  seiner  selbst  oder  ala  sich 
selbst  liervorbringende  Thfttigkeit,  noch  nicht 
als  Ursache  eines  Andern,  sondern  nor  als 
unendliche  Macht  gedacht  werden  kann, 
deren  Bethatigung  nach  aussen  in  Bezug  ant 
die  Wirkung  nur  eine  endlicbe  sein  kann. 
Von  Gott  als  erster  Ursache  kann  darnm 
die  Welt  nicht  ewig  hervorgebracht  sein, 
soudern  muss  einen  Anfang  genommen  haben; 


Taurellus 


867 


Taute 


denn  wie  der  Begriff  des  Unendlichen  alle 
Zeitlichkeit  und  also  alien  Anfang  ausschliesst, 
so  scfaliesst  dagegen  der  Begriff  des  End- 
lichen  mit  der  Zeitlichkeit  auch  den  Anfang 
ein  und  kann  ohne  diesen  nicht  gedacht 
werden.  Geht  aber  dem  Dasein  jeder  Wir- 
kung  das  Werdenkdnnen  der  Ursache  voraus, 
so  moss  anch  der  Welt,  als  der  Gesammtheit 
der  Wirkungen,  das  Werdenkdnnen  voraus- 
gehen  und  sie  kann  somit  nicht  ewig  sein. 
Eben  so  wenig  kann  eine  ewige  Materie  ge- 
dacht werden,  ans  welcher  die  VVelt  gebildet 
worden  wftre;  denn  was  ewig  ist,  das  ist 
anch  unverilnderlich  und  htttte  daraus  nie- 
raals  eine  in  Atomen  gegliederte  Welt  ge- 
bildet werden  kdnnen,  und  es  bleibt  somit 
nor  die  Annahme  tlbrig,  dass  die  Welt  aus 
Nichts  geschaffen  sei.  Ueberdies  schliesst 
ja  auch  der  Begriff  der  unendlichen  Macht 
iugleich  dies  ein,  nicht  abhttngig  von  einem 
Andern  zu  sein,  also  keiner  anderweitigen 
Ursache,  keiner  Materie  zu  bedttrfen,  um 
die  Dinge  hervorzubringen.  — Nach  Ver- 
dffentlichung  der  Schrift  „Philosophiae  trium- 
phus“  hatte  Taurellus  Jahre  lang  rait  Wider- 
wirtigkeiten  zu  kttmpfen,  welche  ihm  von 
Theologen  wie  von  aristotelischen  Philo- 
sophen  durch  die  Beschuldigung  des  Atheis- 
mus  bereitet  wurden.  Er  liess  sie  toben 
und  schreien  und  beschrttnkte  sich  auf  sein 
Lehramt.  Im  Jahre  1580  erhielt  er  eine 
Professur  der  Physik  und  Medicin  zu  Altorf, 
wo  der  Peripatetiker  Jacob  Degen  (Schegk) 
und  dessen  Schiller  und  Nachfolger  Philipp 
Scherb  den  Aristotelismus  eben  so  gegen 
Taurellus,  wie  gegen  Ramus  verthei- 
digten,  w&hrend  dagegen  der  Marburger  Pro- 
fessor Rudolf  Goclenius  auf  Seiten  des  Tau- 
rellus stand.  Nachdem  er  sich  ttber  20  Jahre 
lang  auf  seine  Professur  beschrttnkt  und 
ausser  medicinischen  Werken,  Leichen-Ge- 
dichten  und  einer  Schrift  „Problemata  phy- 
sico-ethica“  (1595)  Nichts  von  Polemik  gegen 
die  Aristoteliker  verdffentlicht  hatte,  liess  er 
unter  dem  Titel  „ Synopsis  Aristotelis  meta- 
physices  ad  not'mam  chrislianae  religionis 
explicatae,  emendatae  et  completae “ (1596) 
von  Neuem  eine  Polemik  gegen  den  Aristo- 
teliBmus  Uberhaupt  und  die  Lehre  von  einer 
ewigen  Schdpfung  der  Welt,  sowie  gegen  jede 
menschliche  Autoritttt  in  der  Philosophic 
vom  Stapel  laufen,  worauf  in  der  Schrift 
„Alpes  caesae,  hoc  est  Caesalpini  Itali  mon- 
strosa  et  superba  dogmata  aiscussa  et  ex- 
cu$sa“  (1597)  ein  Angriff  auf  den  aver- 
rowtischen  Aristotelismus  und  Pantheismus 
des  Caesalpinus  erfolgte.  Nachdem  er  noch 
eine  „Cosmologiau  (1603)  und  eine  „Urano- 
logia“  (1605)  verdffentlicht  hatte,  kommt  der 
polemische  Feuereifer  in  der  Schrift  „De 
rerum  aetemitate,  metaphysices  universalis 
partes  1 V“  (1604)  nochmals  ein  Angriff  auf 
die  jesuitischen  Peripatetiker  zu  Coimbra  (ver- 
gleiche  den  Artikel  Conimbricenses)  zum 


Ausdruck.  Die  letztgenannte  Schrift  wurde 
von  Leibniz  besonders  hochgeschtttzt  und  er 
nannte  den  Verfasser  den  „deutschen  Sca- 
liger“.  Er  starb  1606  zu  Altorf  an  der  Pest. 

F.  X.  Schmid  (aus  Schwarzenberg) , Nicolaus 
Taurellus,  der  erste  deutscho  Philoaoph, 
1860  (1864). 

Taurus,  Calvisius,  aus  Tyrus  oder 
Berytus  gebttrtig,  lebte  im  zweiten  christ- 
lichen  Jahrhundert  und  lehrte  zur  Zeit  des 
Kaisers  Antoninus  Pius  als  Platoniker  in 
Athen,  wo  Aulus  Gellius  sein  Schtller  war, 
welcher  ihn  in  seiner  Schrift  „Attische  Nftchte“ 
dfter  mit  grosser  Achtung  erwahnt  Er  ver- 
fasste  Commentare  zu  den  beiden  pla- 
tonischen  Dialogen  Gorgias  und  Timaios, 
eine  Schrift  gegen  die  Stoiker  und  eine  solche 
ttber  den  Unterschied  der  platonischen  und 
aristotelischen  Lehre,  ans  welchen  uns  jedoch 
nur  dttrftige  Bruchstttcke  erhalten  sind,  aus 
denen  hervorgeht,  dass  er  seinen  Schttlern 
die  platonischen  Dialoge  auch  mtlndlich  er- 
klttrte  und  bei  seinem  Unterricht  auch  spitz- 
findige  Eriirterungen  nicht  verschmahte,  dass 
er  ausserdem  Epikur’s  Lustlehre  und  Lilug- 
nung  des  Vorsehungsglaubens  ebenso  ver- 
abscheute,  wie  er  eine  zeitUche  Weltentstehung 
lttugnete. 

Taute,  Georg  Friedrich,  ist  als 
ausserordentlicher  Professor  der  Philosophic 
1862  in  KOnigsberg  gestorben,  wo  er  die 
Herbartsche  Philosophic  vertrat.  In  einem 
Vortrage,  den  er  1848  in  der  deutschen  Ge- 
sellschaft  zu  Kttnigsberg  zur  Feier  des  Ge- 
burtstags  des  Kduigs  von  Preussen  gehalten 
und  unter  dem  Titel  „Der  Spinozismus 
alsunendlichesRevolutionsprincip 
und  sein  Gegensatz“  verSffentlicht  hat, 
setzte  er  auseinander,  dass  Spinoza  zuerst 
derjenigen  Geschichtsauffassung , welche  in 
der  Geschichte  zwischen  Vernunft  und  Wille 
nicht  zu  unter8cheiden  wisse,  ihren  wissen- 
schaftlichen  Ausdruck  gegeben  habe.  Darum 
gilt  ihm  Spinoza  als  der  philosophische  Nach- 
bar  und  Gevatter  von  Thomas  Hobbes,  als 
der  Mann,  .der  den  Hobbesianismus  aus  der 
Taufe  gehoben  habe.  Die  ganze  franzdsische 
Revolution  und  ihre  sammtlichen  Ent- 
wickelungsphasen  bis  zum  Jahr  1848  er- 
scheinen  ihm  als  durchaus  spinozistisch ; 
Napoleon  selbst,  der  hochstfliegende  und  am 
Gewaltigsten  explodirende  Wurfstein  des 
franzdsisch-revolutionilren  Kraters,  gilt  ihm 
als  der  gewichtigste  Spinozist,  den  es  jemals 

Segeben  habe,  als  das  Urbild  des  Hobbes’schen 
taatsoberhauptes.  Der  Wille  in  seiner  un- 
endlichen Rtthrigkeit  und  Maasslosigkeit  ohne 
eine  hdhere  Regel  und  Weihe  seines  Ver- 
haltens  ist  das  ursprttngliche  Revolutions- 
prinzip;  zur  absoluten  Idee  erhoben  und  ver- 
allgemeinert.  als  Naturganzes  angeschaut, 
ergiebt  er  den  Spinozismus.  Denn  dieser 
spricht  die  ursprttnglichsten  und  anfUng- 
lichsten  Anschauungen  und  Begriffe  von 
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Gott.  Welt  und  Menschheit  aus,  wie  sie  sich 
in  aen  Kbpfen  der  Menschen  von  selbst 
finden ; Spinozismus  ist  rohe  Natur  - und  Ge- 
schichtsansicht.  Das  nralte  mythiscbe  Chaos, 
aus  welchem  sich  unter  dem  Bilde  des 
Chrouo8  die  ersten  Gestalten  der  Dinge 
herausarbeiten  und  von  ihm  wieder  ver- 
schlungen  werden,  ist  acht  spinozischer 
Natur.  — Nach  solchem  schiefen  und  un- 
gerechten  Herzensergusse  tlber  einen  Denker 
ersten  Rangs  und  einen  Mann  von  wahrhaft 
sittlichem  Adel  machte  sich  Taute  an  seine 
philosophisclie  Lebensaufgabe,  die  von  seiuem 
Meister  Herbart  nur  angedeutete  Religions- 
philosophie  auszubauen,  in  dem  freilich  un* 
vollendet  gebliebenen  Werke  „Die  Re- 
ligionsphilosophievom  Staudpunkte 
der.  Philosophic  Herbart’s“,  deren 
erster  Theil  (1840)  die  allgemeine  Religions- 
philosophie,  der  zweite  (1852)  die  Grund- 
thatsachen  der  evangelischen  Geschichte  be- 
handelt  und  daneben  kritische  Erlhuterungen 
und  Uebergknge  zum  BegrifFsmassigenenthhlt. 

TeIekI6s  aus  Phokis  (in  Griechenland) 
gehdrte  zu  den  Schulh&uptern  der  mittlern 
Akademie  und  wird  als  der  Nachfolger  des 
Kyrenher’s  Lakydes  als  Vorstand  der  Schule 
genannt. 

TeI6s  war  ein  iilterer  Zeitgenosse  der 
Stoiker  Kleanthes  und  Chrysippos.  Aus  den 
Ausztlgen,  diedurch  einen  gewissen  Theodoros 
aus  den  Schriften  des  Teles  gemacht  worden 
waren,  hat  der  Sammler  Stobaios  einiges  Un- 
bedeutende  mitgetheilt. 

Telesio,  Bernardino,  war  1508  zu 
Cosenza  in  Calabrien  geboren  und  einem 
altangesehenen  Geschlechte  angehbrig.  Nacli- 
dem  er  seine  erste  Bildung  durch  seincn  ge- 
lehrten  Oheirn  Antonio  Telesio,  den  nacli- 
maligen  Erzieher  des  sp&tern  Kbnigs  Philipp  II. 
von  Spanien,  in  Mailand  und  Rom  erhalten 
hatte,  ging  er  nach  Padua,  ura  Philosophic, 
Mathematilc  und  Physik  zu  studiren.  Schon 
damals  erklkrte  er  sich  freimUthig  gegen  die 
aristotelische  Physik,  wie  gegen  das  Ansehen 
des  Aristoteles  in  der  Philosophic  Uberhaupt 
und  fasste  den  Plan  einer  Reform  der  Natur- 
lehre.  Ira  Jalir  1555  nach  Rom  zurtlck- 
gekehrt,  erwarb  er  sich  die  Gunst  de3  Papstes 
Paul  IV.  in  so  hohera  Grade,  dass  ihm  dieser 
das  Erzbisthum  von  Cosenza  anbot,  auf 
welches  er  jedocli  zu  Gunsten  seines  Bruders 
Thomas  verzichtete,  um  sich  in  Cosenza  zu 
verheirathen  und  auf  seinen  dortigen  Gtltern 
seinen  Studien  zu  leben.  Nach  dem  Tode 
seiner  Gattin  Uberliess  er  die  Sorge  ftir  die 
Verwaltnng  des  Familiengutes  seinem  Sohne 
und  arbeitete  sein  grosses  Lebenswerk  aus, 
von  welchem  er  vorerst  in  Rom  (1565)  zwei 
Bllcher  und  erst  nach  zwanzig  Jalir en  das 
Ganze  unter  dem  Titel  „De  rerum  natura 
juxta  propria  principiau  (1586)  in  Neapel 
erscheiuen  Hess.  Nach  dem  Erscheinen  der 


beiden  ersten  BUcher  Hess  er  sich  von  seinen 
Freunden  bewegen,  nach  Neapel  zu  gehen, 
wo  ihn  der  Herzog  Ferdinand  Caraffa 
bei  sich  aufnahm,  damit  er  seine  Lehre 
mtlndlich  vortragen  konnte.  Hier  grtlndete 
er  die  zur  Erweiterung  der  Naturerkenntniss 
und  zur  Verdrkngung  der  aristoteHschen 
Physik  be8timmte  Accademia  Telesiana  ©der 
Cosentina.  Um  sich  den  Anfeindungen  und 
Verfolgungen  der  Mdnclie  zu  entziehen,  be- 
gab  er  sich  in  hohem  Alter  in  seine  Vater- 
stadt  Cosenza  zurtlck,  wo  er  1588  als  Achtzig- 
jkhriger  starb.  Seine  theils  schon  bei  Leb- 
zeiten  veroffentlichten , theils  hinterlassenen 
kleinern  Abhandlungen  erschienen  nach 
seinem  Tode  gesammelt  (1590)  in  Venedig. 
In  demselben  Jalire  wurde  die  naturphilo- 
8ophische  Lehre  des  Telesius  von  Tommaso 
Campanella  in  der  Schrift  „ P/iilosophiu 
sensibus  demonstrata11  (1590)  gegen  die  An- 

E rifle  von  Marta  und  Cliiocci  vertheidigt 
»ie  von  Telesio  gegriindete  naturforschende 
Gesellschaft  loste  sich  jedoch  bald  wieder 
auf;  indessen  bildcten  sich  sp&terhin  nach 
deren  Muster  viele  andere  gelehrte  Gesell- 
schaften.  Die  Schriften  des  Telesio  wurden 
von  der  Kirche  auf  den  „ Index  librorum 
expur gator  ins u gesetzt,  d.  h.  auf  solange 
verboten,  bis  sie  von  ihren  gefkhrlichea 
Irrthtlmem  gereiuigt  sein  wflrden , welchen 
Gefallen  jeaoch  den  geistlichen  Censoren 
Niemand  gethan  hat.  Obwohl  Telesio  in 
der  Einleituug  zu  seinem  Lebenswerke  die 
Construction  des  Weltgebkudes  nicht  auf 
Vernunftschittsse,  sondern  auf  Sinneswahr- 
nehmung  gegTilndet  und  die  Natur  der  Dinge 
nach  den  Dingen  selbst  erkannt  wissen  will, 
so  ging  er  doch  in  seiner  Darstellung  selbst 
keineswegs  inductorisch  zu  Werke,  sondern 
stelltvon  vornhereinzweiunkdrperlichethitige 
Prinzipien,  Wftrme  und  Kiilte  auf,  denen  er 
eine  unbestimmte  passive  Materie  als  Unter- 
lage  giebt,  woraus  dann  Alles  erklkrt  werden 
soil.  Der  Raum  als  solcher  ist  leer  und  von 
der  Masse  unterschieden , aber  von  ihr  er- 
ftlllt,  unkorperlich  und  wirkungslos,  die  bloase 
M6glichkeit  der  ErfUllung  oder  die  Fkhigkeit, 
Korperliches  aufzunehmeu.  Alle  Verknderung 
geschieht  in  der  Zeit,  und  diese  ist  das 
der  Bewegung,  diese  selber  aber  ein  Werk 
der  Wkrme,  welche  der  Bewegung  vorauu- 
gelit-  und  immer  nur  von  ihr  erweckt  wird. 
Die  Substanz  oder  der  korperliche  Stoff  ist 
in  alien  Dingeu  gleich  und  bleibt  immer 
derselbe;  aber  die  Wirkungsweise  der  beiden 
Prinzipien  auf  ihn  ist  eine  verschiedene, 
je  nachdem  sie  ihm  ihr  Wesen  aufdrtlcken. 
Die  trftge  Materie  kann  weder  vennehrt. 
noch  vermindert  werden,  aber  WAnne  ana 
Kiilte  dehnen  sie  aus  und  ziehen  sie  u- 
sammen  und  habeu  das  Vermdgen,  sich  be* 
stkndig  zu  vermehren  und  nach  alien  Riah- 
tungen  auszubreiten.  Sie  empfinden  aueh 
und  uelimen  ihre  eigne  Thiitigkeit,  sowie 
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ibr  Leiden  vom  entgegengesetzten  Prinzip 
wahr.  Durch  den  Gegensatz  beider  hat 
allea  Besondere  sein  Dasein  erlangt,  zugleich 
aber  hat  sicb  ein  unaufhdrlicher  Karapf  ent- 
sponnen.  Die  einzelnen  bestindigen  Wesen 
bestehen  aus  vielen  von  einanaer  unter- 
sehiedenen  Dingen,  die  wie  Kettenringe  in 
einaDder  gescblungen  sind,  und  nicht  bios 
ans  diesen,  sondern  zugleich  aus  einem  un- 
sichtbaren  lichtartigen  Lebensgeiste,  der  in 
den  Nerven  thhtig  ist  nnd  besonders  im  Ge* 
him  seinen  Sitz  hat.  Auf  diesen  lichtartigen 
Nervengeist,  den  die  Wftrme  aus  dem  Samen 
zieht,  reducirt  sicb  alles  Leben,  er  ist  die 
thierische  Seele  als  eine  mit  dcr  Substanz 
des  Leibes  verbundene  besondere  Substanz. 
Die  Sinne  sind  die  Wege  und  Zug&nge 
der  Anssenwelt  zum  Lebensgeist;  alle 
Sinneswabrnehmung  berubt  auf  einer  Be- 
rflhmng  der  Dinge  mit  dem  Nervengeist, 
nnd  wir  empfinden,  indem  wir  die  Krkfte 
der  Dinge  in  ihren  Wirknngen  auf  den 
Nervengeist  gewahr  werden.  Auch  Ein- 
bildungskraft  und  Vernunft  sind  durch  kbrpcr- 
liche  Einfltlsse  bedingt  und  eine  Lebens- 
insserung  des  Nervenilthers,  indem  derselbe 
Bilder  von  den  Dingen  entwirft,  sie  in  sich 
aufbewahTt  und  mit  einander  combinirt.  Der 
Geist  ftlhlt  durch  ftnssere  Einwirkungen  seinen 
Zustand  bestimmt  und  wird  dadurch  zum 
Handeln  angetrieben.  Dieselbe  Substanz, 
die  im  Menschen  empfindet,  ist  es  auch,  die 
in  ihm  urtheilt,  scnliesst  und  vergleicht. 
Doch  unterscbeidet  sicb  vom  Thier  der 
Mensch  dadurch,  dass  er  sich  nicht  von  dem 
gegenwftrtigen  Genusse  befriedigt  findet, 
sondern  sein  Streben  auf  das  Entlernte  und 
Znktlnftige  richtet.  Darum  muss  ausser  der 
thierischen  Seele  im  Menschen  nocli  eine 
hdhere,  giittliche  unsterbliche  Seele  ange- 
nommen  werden,  welche  weder  dem  Sein, 
noch  der  Substanz  nach  von  der  Materie 
abhkngt  und  dem  Menschen  gleichzeitig  mit 
seiner  leiblichen  Vollendung  als  eine  ,,/orma 
superaddita“  von  Gott  eingeschaffen  worden 
ist.  In  ihrer  Thatigkeit  aber  ist  diese  un- 
sterbliche Seele  an  das  Ministerium  der 
thierischen  Seele  gebunden  und  durch  deren 
Vermittlung  als  Intellect  und  Wille  wirksam. 
Als  eigenthtlmliches  und  hdchstes  Gut  er- 
strebt  der  Geist  des  Menschen  die  Selbst- 
erhaltung  und  alles  Andere  um  ihretwillen. 
Das  Geftlhl  der  Selbsterhaltung  ist  die  Freudc; 
er  liebt,  was  ihn  dabei  untersttltzt,  er  hasst 
und  flieht,  was  ihm  stdrend  in  den  Weg 
tritt,  Soweit  soli  der  Geist  angeregt  una 
zur  Thatigkeit  getrieben  werden,  als  es 
seiner  Selbsterhaltung  frommt  Das  richtige 
Maass  nennen  wir  gut  und  die  demgemasse 
Gesinnung  und  Handlungsweise  Tngend;  das 
Uebermaass  und  den  Mangel  nennen  wir 
schlecht  und  die  Quelle  des  Lasters.  Alle 
Tugenden  sind  dem  Wesen  und  Ziele  nach 
nur  Eine,  alle  Laster  ebenfalls;  wie  viele 


Affecte  zu  regeln  und  Handlungen  nach 
ihnen  zu  vollbringen  sind,  damit  wir  uns 
selbst  erhalten,  in  ebenso viele  Tugenden 
wird  jene  Eine  Tugend  sich  theilen. 

Rixner  und  Sfber,  Leben  und  Lelirmeinuugen 
beriihmter  Pbysiker  am  Ende  des  16.  und 
am  Anfangc  des  17.  Jabrhunderts  (1819  ff.) 
Heft  3 (Telesius). 

Fiolentino,  Bernardino  Telesio  (1873  und  1874, 
2 vol.). 

Tennemann,  Wilhelm  Gottlieb, 
war  1761  zu  Kleinbrerabach  im  Gebiete  von 
Erfurt  geboren,  habilitirte  sich  1788  mit 
einer  lateinischen  Abhandlung  „ liber  die 
metaphysische  Frage,  ob  es  ein  Subject  der 
Seele  gebe  und  von  uns  erkannt  werden 
konne,  nebst  einigen  angehangten  Zweifeln 
an  Kant’s  dessfallsiger  Meinung“  als  Privat- 
docent  der  Philosophic  in  Jena,  indem  er 
sich  vorzugaweise  auf  philosophisch  - ge- 
schichtliche  Studien  warf.  Nachdem  er 
1791  eine  Schrift  tlber  die  „Lehren  und 
Meinungen  der  Sokratiker  von  der  Unsterb- 
lichkeit“  und  1792  — 95  ein  vierbftndiges 
Werk  „ System  der  platonischen  Philosophie" 
verdffentlicht  nnd  1793  eine  dentsche  Ueber- 
setzung  von  Hume’s  ,,Untersuchungen  tlber 
den  menschlichen  Verstand,  nebst  einer 
Abhandlung  tlber  den  philosophischen  Skepti- 
cismus  von  Reinhold ‘‘  und  1795  — 97  eine 
Uebersetzung  von  Locke’s  „Versuch  tlber 
den  menschlichen  Verstand,  mit  Anmerkungen 
und  einer  Abhandlung  tlber  den  Empirismus 
in  der  Philosophie“  (in  drei  Theilen)  ge- 
liefert  hatte  und  1798  in  Jena  ausserordent- 
licher  Professor  geworden  war,  bcgann  er 
sein  auf  dreizehn  BSnde  angelegtes  Haupt- 
werk  tlber  die  „Geschickte  der  Philo- 
8ophie“,  welches  1798  bis  1819  in  elf 
Bkndcn  erschien  und  bis  auf  Thomasius 
geht.  Mit  selbstkndiger  Quellenforschung 
und  VollstAndigkeit  vereinigt  das  Werk 
auch  den  Vorzug  unbefangener  Beurtheilung 
nnd  klarer  Darstellung  nach  dem  ausge- 
sprochenen  Prinzip  einer  stufcnweisen  Ent- 
wicklun^  dcr  Vernunft  in  ihrem  Streben 
nach  \Y  issenschaft.  Wie  sich  Tennemann 
in  seinen  philosophischen  Anschauungen  an 
Rant  anlehnte,  so  hat  er  auch  nach  dem 
Maassstabe  seiner  Auffassung  Kant’s  die 
Geschichte  der  Philosophic  gemessen.  Seit 
1804  wirkte  er  als  ordentlicher  Professor 
der  Philosophic  in  Marburg,  wo  er  ncben  zahl- 
reichen  Aufsktzen  in  Zeitschriften  auch  eine 
Uebersetzung  von  Deg^rando’s  vergleichender 
Geschichte  der  Systeme  der  Philosophic  (1806 
und  1807,  in  2 Bknden)  verdffentlichte.  Der 
im  Jahre  1812  von  Tennemann  heraus- 
gegebene  kurze  „Grundriss  der  Geschichte 
der  Philosophic**  (in  dritter  und  vierter 
Auflage  von  A.  Wendt  1820  und  1829  besorgt) 
bietet  wenig  mehr,  als  eine  blosse  Ueber- 
sicht  von  Namen  und  literarischen  Notizen, 
Er  starb  1819  in  Marburg. 
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Terrasson,  Jean,  war  1760  in  Lyon 
eboren,  im  18.  Lebensjahre  in  den  Orden 
er  Oratorianer  getreten,  aus  welchem  er 
spHter  wieder  austrat,  urn  als  Abbd  seineu 
Studien  zu  leben.  Er  hat  sich  zuerst  durch 
eine  Dissertation  critique  sur  l' Iliad e (1717 
in  2 Bfinden)  und  durch  einen  Roman  Sethos 
(worin  er  einen  agyptischen  Telemaque 
in  der  Nachahmung  Fenelon’s  schilderte) 
bekaunt  gemacht,  wurde  Mitglicd  der  Pariser 
Akademie  und  auch  Professor  der  Philosophic 
und  starb  1750.  Sein  hinterlassenes  Werk 
„La  philosophic  appliquable  a tous  les  ohjets 
de  i esprit  et  de  raison “ (1754)  zeigt  im 
ersten  Theile  {Introduction  a la  philosophic ) 
den  Bewunderer  und  eifrigen  Lobredner  der 
Cartesischen  Philosophic,  w&hrend  im  zweiten 
Theil  ( philosophie  de  ! esprit)  die  Geistes- 
lelire  im  Sinue  des  Cartesius  dargestellt  wird. 

.Tetens,  Johann  Nicolaus,  war 
173G  zu  TetenbUll  in  der  Landschaft  Eider- 
stcdt  geboren,  seit  1763  Professor  der 
Pbysik  und  spSter  Director  am  Pfidagogium 
zuBdtzow,  seit  1776  Professor  der  Philosophie 
und  spilter  auch  der  Mathematik  in  Kiel, 
seit  1789  Assessor  und  spftter  Rath  im 
Finanzcollegium  zu  Kopenhagen,  wo  er 
1807  starb.  Von  seinen  physikalischcn  und 
mathematischeu  Schriften,  sowie  zahlreichen 
in  Zeitschriften  veroffentlichten  Aufs&tzen 
abgesehen,  hat  er  sich  zuerst  mit  einigen 
kleiuen  Schriften  ,,  tlber  metaphysische  Wahr- 
lieiten**  (1760),  liber  die  vorzllglichsten  Be- 
weise  des  Daseins  Gottes  (1761),  liber  den 
Ursprung  der  Sprache  und  Schrift  (1772), 
liber  die  allgcmeine  speculative  Philosophie 
(1775)  bekannt  gemacht,  bevor  er  sein 
zweibandiges  Hauptwerk  unter  dem  Titel 
„PhilosophischeVer8Uche  liber  die 
menschliche  Natur  und  ihre  Ent- 
wickeluug"  (1776  und  1777)  veroffent- 
lichte,  welches  ilirn,  trotz  seiner  trockenen 
und  schwerfiilligen  Darstellung,  in  der  Ge- 
schichte  der  Philosophie  einen  ehrenvollen 
Platz  unter  den  Begrllndern  der  empirischen 
Psychologie  erworben  hat.  Der  erste  Theil 
behandelt  in  elf  Versuchen  die  Natur  der 
Vorstellungen,  das  Gefllbl,  die  Empfindungen 
und  Empfindnisse.  das  Gewahrnehmen  und 
Bewusstsein,  die  Denkkraft  und  das  Denken, 
den  Ursprung  unserer  Erkenntnisse  von  der 
objectiven  Existenz  der  Dinge,  den  Unter- 
schied  der  sinnlichen  Erkenntniss  von  der 
vernlinftigen,  die  Nothwendigkeit  der  all- 
gemeinen  Vernunftwahrheiten,  das  Verhftlt- 
niss  der  raisonnirenden  Vernunft  sum  ge- 
meinen  Menschenverstande,  das  Grundprincip 
des  Empfiudens,  Vorstellens  und  Denkens, 
die  Beziehung  der  Vorstellungskraft  anf  die 
Ubrigen  th&tigen  Seelenvermbgen , die  Grund- 
kraft  der  raenschlichen  Seele  und  den  Cha- 
rakter  des  Menschen.  Der  zweite  Theil  er- 
(Jrtert  in  drei  Versuchen  die  SelbstthUtigkeit 
und  Freiheit,  das  Seelenwesen  im  Menschen 


und  die  Perfectibilitilt  und  Entwickelung  des 
Menschen.  In  diesem  Werke,  welches  stets 
aufgeschlagen  auf  Hamann’s  Tische  lag  und 
auch  von  Kant  sehr  geschktzt  wurde,  ver- 
suchte  Tetens  die  Modificationen  der  Seele 
so  zu  nehmen,  wie  sie  durch  das  Selbst- 
gefllhl  erkannt  werden,  sodann  aber  dieselben 
sorgfkltig  und  mit  Abanderung  der  Umstinde 
wahrzunehmen  und  zu  beobachten,  um  ihre 
Entstehungsart  und  die  Wirkungsgesetze  der 
sie  hervorbringenden  Krafte  zu  oemerken, 
die  Beobachtungen  zu  vergleichen,  aufzulosen 
und  daraus  die  einfachsten  Vermbgen,  Wir- 
kungsarten  und  deren  Beziehung  auf  ein- 
auder  aufzusuchen.  Der  Verfasser  bek&mpft 
dabei  die  Theorien  der  englischen  Psycho- 
logen  Hartley  und  Priestley,  auch  die  Auf- 
fassungen  Hume’s  und  Berkeley’s  und  der 
franzdsischen  Sensualisten  Condillac  und 
Bonnet  und  den  'Standpunkt  Bnffon’s,  sowie 
die  bei  Leibniz  und  Wolff  sich  findende  ein- 
seitige  Psychologie  des  Vorstellens.  Nach- 
dem  er  alle  Erkenntnissacte  auf  die  drei 
Klassen  Empfindungen,  Vorstellungen  und 
Gedanken  reducirt  und  als  deren  Quellen 
das  Gefllhl,  die  Vorstellungskraft  und  die 
Denkkraft  bezeichnet  hat,  warden  im  zehnten 
Versuche  doch  wiederum  Gefllhl , Verataod 
und  Wille  als  die  GrundvermQgen  der  Seele 
angegeben,  die  der  blossen  Receptivitit  des 
Affectirtwerdens,  der  innenbleibenden  Thitig* 
keit  und  der  aus  sich  herausgehenden  Thitig- 
keit  entsprechen.  Dabei  streift  Tetens  schon 
vor  dem  Erscheinen  der  „Kritik  der  reinen 
Vernunft**  nahe  genug  an  Kant,  wenn  er 
im  dreizehnten  Versuche  nicbt  bios  das,  wis 
wir  in  den  Sinnesempfindnngen  an  den  Dingen, 
sondern  auch  was  wir  im  Sclbstgefilhl  an 
uns  selber  wahrnehmen,  als  blosse  „Scheine** 
oder  „Phftnomene*‘  gelten  Ulsst,  wfihrend 
uns  das  Wesen  der  Dinge  und  der  Seele  selbst 
verborgcn  bleiben.  Doch  schliesst  er  sich 
in  seiner  Auffassnng  des  Wesens  der  Seele 
an  Leibniz  und  Wolff  an.  sofern  er  das, 
was  in  uns  fllhlt  und  denlct  und  will,  fQr 
ein  einfaches  unkdrperliches  Wesen  erkllrt, 
dergleichen  auch  die  letzten  Bestandtheile 
der  KOrper  seien.  Indem  er  die  stets  fort- 
schreitende  innere  Vollkommenheit  des  Men- 
schen  fllr  die  wichtigste  Bedingung  der  Gllick- 
seligkeit  halt,  verkennt  er  doch  nicht,  dass 
die  letztere  theilweise  auch  von  iussern  Ur- 
sachen  abhftngt,  welche  unter  Umst&nden 
unsere  Gllickseligkeit  so  empfindlich  stiiren 
k(5nnen,  dass  sich  Tetens  aus  dieser  Anti- 
nomie  nur  durch  die  Aussicht  auf  ein  kQnf- 
tiges  Leben  zu  retten  weiss. 

Thales  aus  Milet  war  (nach  den  alten 
Chronologen)  640  vor  Chr.  geboren  und  550 
vor  Chr.  gestorben  und  ein  Zeitgenosse  des 
Solon  und  Kroisos.  Er  war  einer  der  ge- 
feiertsten  unter  den  alten  Mathematikern  nnd 
Astronomen  und  wird  wegen  seiner  tech - 
nischen  Erfindungen  und  seines  praktuchen 
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Verstandes  gerfihrat,  auch  unter  den  „sieben 
Weisen“  in  alien  Berichten  an  crater  Stelle 
genannt.  Auch  soli  er  die  Sonnenfinsterniss 
vom  Jahr  585  vor  Chr.  durcli  Berechnung 
Yorausbestimmt  baben;  neuerdings  hat  jedoch 
Martin  (in  der  Revue  archeologique  1864) 
gezeigt,  dass  die  Voraus  - Bestimmung  der 
Sonnenfinsterniss  nicht  geschichtlich  sein 
kann.  Aristoteles  bezeiclinet  ihn  als  den 
Anfanger  der  nacli  einem  bleibenden  Urstoff 
der  Dinge  forschenden  Philosophie,  deren 
nftchstfolgende  Vertreter  Anaximander  und 
Anaximenes  ebenfalls  Jonier  waren,  so  dass 
Thales  als  der  Erste  in  der  Reihe  der  so- 
genannten  jonischen  Physiker  oder  Natur- 
philo8opben  bezeiclinet  wird.  Aristoteles 
kannte  keine  Schriften  von  ihra  und  giebt, 
was  er  von  der  Lehre  des  Thales  berichtet, 
nach  den  Mittheilungen  Anderer.  Was  wir 
nacli  dem  Berichte  des  Aristoteles  fiber  die 
Lehre  des  Thales  wissen,  bcschrlinkt  sieh 
darauf,  dass  er  das  Wasser  als  den  Grund- 
stoff  betrachtete,  aus  welchem  Alles  hervor- 
gegangen  sei.  Wie  er  seinen  Satz  begrfindete 
nnd  die  besondern  Erscbeiilungen  und  Ver- 
finderungen  der  Natur  aus  dem  Wasser  ab- 
leitete,  wusste  man  schon  zur  Zeit  des  Aristo- 
teles nicht  mehr.  Vielleicht  (sagt  Aristoteles) 
schopfte  er  seine  Ansicht  daraus,  dass  die 
Nahrung  aller  Dinge  feucht  ist  und  das 
Wfirme  sich  aus  dem  Feuchten  entwickelt, 
ferner  daraus,  dass  der  Saame  aller  Dinge 
eine  feuchte  Natur  hat.  Auch  lehrte  er  (wie 
Aristoteles  ebenfalls  nieldet),  dass  die  Erde 
auf  dem  Wasser  schwimme.  Da  Aristoteles 
ausdrficklich  lfiugnet,  dass  dieser  alte  Physiker 
bereits  die  bewegende  Ursache  vom  StofFe 
unterscliicden  babe,  so  sind  die  Mittheilungen 
apfiterer  Berichterstatter , dass  Thales  auch 
die  Idee  einer  Weltseele  oder  eines  welt- 
bildenden  Geistes  gehabt  und  die  Unsterb- 
lichkeit  der  Seele  gelehrt  babe,  als  ehenso 
unbeglaubigte  Ueberlieferungen  anzusehen, 
wie  die  ihm  spater  zugesprochenen  Schriften. 
Die  Sitten  - und  Weisheitssprfiche,  die  ihm 
von  spfitern  Schriftstellern  beigelegt  werden, 
lauten  wie  folgt:  Verpfande  Dich,  so  ist  das 
Verhangniss  da.  Gedenke  amvesender  und 
abwesender  Freunde.  Schmficke  das  An- 
gesicht  nicht,  sondem  setze  Deine  Ehre  in 
tfichtiges  Thun.  Werde  nicht  mit  Unehren 
reich!  Den  Eltern  frcundlich  zn  sein  ermfide 
nicht  Den  Schlechten  nimm  nicht  auf.  Was 
von  Ehre  oder  Dank  du  den  Eltern  erweisest, 
erwartc  im  Alter  von  den  eignen  Kindern. 
Schlimm  ist  Unmfissigkeit.  Lastig  ist  Un- 
wissenheit.  Sei  nicht  mUssig,  auch  wenn  Du 
reich  bist.  Ilalte  Dein  Glfick  geheim  nm 
des  Neides  willen.  Traue  nicht  Allen.  Herr- 
schend  beherrsche  Dich  selbst.  Den  Herrscher 
ehre.  Prfife  die  Freunde.  Liebe  den  Frieden. 
Den  Ohrenblaser  wirf  aus  dem  Hause. 

Thanner,  Franz  Ignaz,  war  1770 
zn  Neumarkt  an  der  liott  (in  Bayern)  ge- 


boren,  seit  1802  als  Lehrer  der  Katechetik 
in  Salzburg,  seit  1805  als  Lehrer  der  Philo- 
sophic in  Landshut,  seit  1808  zu  Innsbruck, 
seit  1810  als  Professor  der  Philosophic  am 
Lyceum  in  Salzburg  thfitig,  wo  er  1825  starb. 
Als  katholischer  Anluinger  der  Kant’schen 
Philosophic  zeigte  er  sich  in  der  vom  zweiten 
bis  zwolften  Hefte  fortgesetzten  Arbeit 
Mutsche  lie’s:  „Darstellung  der  Kant’schen 
Philosophie“.  Als  Anhfinger  Schelling’s  zeigte 
er  sich  in  der  anonymen  Schrift:  „Der 
Transscendental  - Idealismus  in  seiner  drei- 
fachen  Steigerung  oder  Kant’s,  Fichte’s  und 
Schelling’s  philosophische  Ansichten“  (1805) 
und  weiterhin  in  folgenden  Schriften:  „Ver- 
such  einer  rafiglichst  fasslichen  Darstellung 
der  absoluten  Idcntitatslehre“  (1810),  ferner 
in  dem  „Lehrbnch  der  theoretischen  Philo- 
sophie  nach  den  Grundsfitzen  der  absoluten 
Identitfitslehre“  (I.:  Logische  Aphorismen, 
1811;  II.:  Metaphysische  Aphorismen,  1812) 
und  endlich  in  dem  „Lehr-  und  Handbuch 
der  praktischen  Philosophic  fllr  akademische 
Vorlesungen“  (I.:  Wissenschaftliche  Vor- 
stellung  der  allgemeineu  praktischen  Philo- 
sophic und  des  Naturrechts  nach  den  Grund- 
sfitzen der  absoluten  Identitfitslehre,  1811). 

TheanA  hiess  eine  bei  spfitern  grie- 
chischen  Schriftstellern  vielgenannte  Pytha- 
gorfieriu,  welche  bald  als  Gattin,  bald  als 
Tochter,  bald  als  blosse  Schlllerin  des  Pytha- 
goras bezeiclinet  wird  und  unter  deren  Namen 
in  neupythagorfiischeu  Kreisen  nicht  bios  Gc- 
dichte  und  Briefe,  sondem  auch  eine  Schrift 
„ fiber  die  Fr5mmigkeit“  im  L'mlauf  waren, 
deren  spfiterer  neupythagorfiischer  Ursprung 
ansser  Zweifel  steht. 

TheaRi's  hiess  ein  unmittelbarer  Schuler 
des  Sokrates.  Ein  anderer  Th cages  wird 
als  angeblich  altpythagorfiischer  Schriftsteller 
„tlber  die  Tugend“  erwfihnt. 

Theariilas  wird  als  angeblicher  Alt- 
pythagorfier  mit  einer  Schrift  „ fiber  die 
Natur “ genannt. 

Tlieaitdtos  aus  Athen  gchfirte  noch  kurz 
vor  dem  Tode  des  Sokrates  zu  den  Genosseu 
des  sokratischen  Kreises  und  wurde  in  Pla- 
ton’s „Theaiteto8“  zum  Mittelpunkt  eines 
Dialogs  gemacht,  w'orin  die  Verschiedenheit 
des  Wissens  von  der  Wahrnehraung  und 
richtigen  Vorstellung  nachgewiesen  wird.  Er 
scheint  eine  und  dieselbe  Person  mit  einem 
als  Zuhdrer  Platon’s  bezeichneten  Tlieai- 
tetos  aus  Herakleia  (in  Pontos)  gewesen 
zu  sein. 

TheiikisAn  aus  Laodikeia  war  ein  Schuler 
des  epikureischen  Arztes  Asklepiades  aus 
Bithynien  und  wird  als  Stifter  der  sogenanuten 
methodischen  Schule  griechischer  Aerzte  be- 
zeichnet. 

riiemistios  aus  Paphlagonien,  ein  Sohn 
des  Philosophen  Eugenios,  lebte  im  vierten 
christlichen  Jahrhundert  erst  zu  Nikomedia 
in  Bithynien,  spater  (und  noch  zu  Anfang 
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des  fUnften  Jahrhunderts)  als  Lehrer  der 
Philosophic  und  Beredsamkeit  zu  Konstanti- 
nopel,  wo  er  sich  den  Ehrennamen  Euphra- 
dios  (Wohlredner)  erwarb  und  unter  den 
Kaiaern  Constantius,  Jnlianus,  Theodosius  I. 
und  Valens  in  Ansehen  stand.  Als  Philosoph 
war  er  ein  platonisch  gefdrbter  Peripatetiker 
und  ohne  sieh  zum  Christenthum  zu  bekennen, 
doch  mild  und  duldsam  gegen  die  christliche, 
wie  tlberhaupt  gegen  jede  religiose  Ansicht, 
sodass  ihn  der  Kirchenvater  Gregorios  von 
Nazianz  seinen  Freund  nennen  konnte.  Seine 
Paraph rasen  (umschreibende  Bearbeitungen 
und  Erlauterungen)  der  logischen  Schriften 
des  Aristoteies  und  der  Btlcher  desselben 
tlber  die  Seele  sind  erhalten  (Themistii 
paraphrases  Aristotelis  librorum  quae  super- 
sunt  ed.  L.  Spengel,  I860),  ebenso  seine 
Schrift  „tlber  die  Tugend“  in  einer  syrischen 
Bearbeitung  aus  dem  sechsten  Jahrhundert, 
und  seine  „Reden“  (33  ira  Ganzeu),  welche 
zuerst  durch  den  Pater  Hardouin  (1684) 
griechisch  und  lateinisch  herausgegeben 
wurden.  Darunter  befindet  sich  auch  (die 
zwanzigste)  eine  GedSchtnissrede  auf  seinen 
Vater,  worin  er  sich  tlber  seine  eigne  Stellung 
zu  den  Philosophenschulen  aussprach.  Indem 
Themistios  als  Eklektiker  die  eigentlichen 
theoretischen  Unterscheidungs  - Leliren  der 
Schulen  absturnpfte,  gait  es  ihm  ilberhaupt 
bei  der  Philosophic  weniger  um  das  Wissen, 
als  um  die  etliische  Haltung  oder  um  die 
Nachahmung  der  Gottheit  in  ilirer  wohl- 
thatig  weltregierenden  Th&tigkeit. 

Theniistd,  die  Frau  des  Epikureers 
Leonteus  aus  Lampsakos,  wird  als  ZuhOrerin 
Epikur’s  genanni 

Theniistokl£s  wird  bei  Plutarchos  aus 
Chairoueia  als  ein  Stoiker  aus  dem  Anfang 
des  dritten  christlichen  Jahrhunderts  genaunt, 
der  auch  als  Schriftsteller  thatig  war. 

Theddas  oder  Theudas  aus  Laodikeia, 
ein  Schiller  des  Skeptikers  Antiochos,  wird 
zu  den  empirischen  Arzten  gezfihlt  und  als 
Verfasser  einiger  Schriften  genannt. 

Tlieodekt^s  aus  Phaselis  in  Pamphylien 
war  Rhetor  und  TragOdiendichter  und  hatte 
sowohl  Platon,  als  Aristoteies  gehbrt,  welcher 
letztere  ihn  hiiufig  erwiihnt,  war  aber  schon 
vor  Alexander’s  Perserzug  gestorbcn. 

Theoddros,  wahrscheinlich  ausKyrene 
gebUrtig  und  durch  den  jtlngern  Aristippos 
in  die  Leliren  der  kyrenaischen  Schule  ein- 
gefilhrt,  hatte  auch  mit  dem  Stoiker  Zenon 
und  dem  Skeptiker  Pyrrhon  vcrkehrt.  Er 
scheute  sich  nicht,  aus  Aristippus’  Grund- 
sfttzen  die  Mussersten  Folgerungen  zu  ziehen, 
indem  er  lehrte,  dass  unter  Umst&nden  sogar 
Ehebruch,  Diebstahl  und  Tempelraub  dem 
VVeisen  erlaubt,  Freundschaft  aber  entbehrlich, 
Aufopferung  ftlr’s  Vaterland  lkcherlich  sei, 
da  der  Weise  die  Welt  zum  Vaterlande  habe. 
Indem  er  auch  die  freigeistige  Ansicht  seiner 
Schule  Uber  religiose  Dinge  offen  aussprach, 


zog  er  sich  in  Athen  eine  Anklage  wegen 
Gottlosigkeit  zu  und  erhielt  den  stehenden 
Beinamen  „der  Atheist44.  In  Bezng  auf  die 
Gtiterlehre  hielt  er  Lust  und  Schmerz  an 
sich  weder  fUr  gut,  noch  ftir  schlimm  nnd 
setzte  das  Gute  im  Allgemeinen  nur  in  die 
heitere  Stimmung,  die  aus  der  Einsicht  ent- 
stehe,  das  Schlimme  in  die  Betrfibniss, 
welche  eine  Folge  der  Unwissenheit  sei. 

Tlieoddros,  aus  Asiue  in  Griechenland 
stammend,  war  kurze  Zeit  Schfller  des 
Porphyrios,  dann  des  Jamblichos.  Aus 
seiner  Schrift  „ tlber  die  Namen44  und  aus 
seiner  „ Erklarung  des  platonischen  Timaios*4 
finden  sich  bei  Proklos  viele  Stelien  an- 
geftlhrt.  Seiue  „ Erkl&rung  des  platonischen 
Phaidon44  wird  bei  dem  Peripatetiker  Olym- 
piodoros,  dem  Lehrer  des  Proklos  erwfchnt, 
welcher  stets  mit  Hochachtung  von  Theo- 
doros  redet.  In  seiner  Schrift  „dass  die 
Seele  des  Menschen  alle  Ideen  in  sich  habeM 
wird  auch  den  Thieren  Vernunft  beigelegL 
In  seinen  philosophischen  Anschauungen 
schliesst  er  sich  zwar  an  Jamblichos  an, 
hat  aber  tlber  das  Intelligible  hinaus  nor 
ein  einheitliches  Urwesen  angenomraen,  das 
er  als  das  Unaussprechliche  und  die  Ursache 
des  Guten  erklftrt,  und  stellte  zwischen 
dieses  Urwesen  und  die  Seele  die  Dreiheit 
des  Intelligibeln,  Intellectuellen  und  Weit- 
schdpferischen.  Im  Intelligibeln  unterscheidet 
er  wiederum  das  dem  Seienden  entsprechende 
Sein,  das  dem  Nils  (Verstand)  entsprechende 
Denken  und  das  der  Lebendigsteit  ent- 
sprechende Leben.  Die  weltbildende  Trias 
ist  das  Sciende,  der  Nils  und  die  Lebens- 
quelle  der  Seelen,  welche  letztere  wiederum 
dreifach  unterschieden  werden,  nftmlich  als 
ursprtlngliche  und  ungetheilte  Seele , als 
allgemeine  Seele  und  als  die  schlechthin  ge- 
theilte  Seele  der  Natur  oder  das  Verhingnisa. 

TheoddroH  mit  dem  Beinamen  Meto- 
chites  lebte  als  Neuplatoniker  bis  um  das 
Jahr  1332  in  Konstantinopel  und  hat  ausser 
Abhandlungen  tlber  Platon  und  andere  Phila 
sophen  auch  mehrere  Erlftuterungsschriflen 
zti  Aristoteies’  physikalischen  Bilchern  und 
dessen  Btlchern  tlber  die  Seele  geachrieben, 
welche  in  lateinischer  Uebersetzung  desGenti- 
anus  Hervetus  (1559)  in  Basel  gedruckt  worden 
sind. 

Theodosios  aus  Tripolis,  ein  Mathe- 
matiker  und  Skeptiker  aus  der  Schule  des 
Ainesidemos  wird  mit  einer  Schrift  erwihnt. 
worin  er  die  „skeptischen  Hanptpunkte** 
des  Theodas  erklftrte.  Ein  anderer  Theo- 
dosios wird  als  ein  Neuplatoniker  aus  der 
Schule  des  Ammonios  genannt. 

Theodotos  hiess  einer  der  Genossen 
dessokratischenKreises.  Ein  anderer  Theo- 
dotos oder  Diodotos  wird  als  PlatonikCT 
aus  dem  dritten  christlichen  Jahrhundert  ge- 
nannt. Endlich  wird  noch  ein  Neuplatoniker 
Theodotos  als  Schtller  des  Ammdnioa 
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aus  dem  sechsten  christlichen  Jahrhundert 
gen&nnt 

Theologia  Aristotelis  (Theologie  des 
Aristoteles)  ist  der  Titel  der  lateinischen 
Uebersetzung  einer  rflthselhaften  Schrift.  die 
bereits  im  neunten  Jahrhundert  in’s  Arabische 
flbersetzt  und  von  Al  - Kindi  flberarbeitet 
worden  war  und  von  welcher  bei  Thomas 
von  Aquino  vierzehn  Bflcher  als  noch  nicht 
in’g  Lateinische  tibersetzt  erwiihnt  werden. 
Franci8cus  Patritins  hat  seiner  „ nova  de  uni - 
versis  philosophia“  (1593)  eine  lateinische 
Uebersetzung  angehflngt,  welche  schon  frtlher 
unter  dem  Titel  „ Aristotelis  theologia  sive 
mystica  philosophia  secundum  Aegyptios " 
(1519)  in  Rom  erschienen  war  und  von 
welcher  Patritins  sagt,  dass  dieselbe  aus  dem 
Italienischen  flbersetzt  sei,  wfihrend  er  das 
Werk  8elbst  ftlr  die  von  Platon  vorgetragene 
nnd  von  Aristoteles  niedergeschriebene  my- 
stische  Theologie  der  Aegypter  und  Chaldfler 
erklkrt.  Ihr  Inhalt  stimmt  oft  wbrtlich  mit 
Plotinos  tiberein,  nur  dass  zwischen  dem 
Urwesen  und  dem  die  reinen,  stofflosen 
Formen  (Ideen)  einschliessenden  thktigen 
Intellect  stets  das  gbttliche  Wort  eingeschoben 
wird. 

Haneberg,  die  Theologie  des  Aristoteles  (in  den 

Sitzungsberichten  der  Miinchener  Akadomie 

der  Wissenschaften,  1862  I,  S.  1 — 12). 

Theologie,  die  deutsche,  ist  der 
Titel  einer  aus  dem  14.  oder  15.  Jahrhundert 
stammenden  Schrift,  deren  Verfasser  bis 
jetzt  noch  nicht  hat  ermittelt  werden  kftnnen, 
welcher  aber  jedenfalls  als  ein  Geistesver- 
wandter  von  Suso  und  Tauler  zu  den  so- 
genannten  „Gottesfreunden“  gehflrt,  welche 
sich  mit  ihrer  mystischen  Geistesrichtung 
und  ihrer  Opposition  gegen  die  kirchliche 
Autoritat  an  Meister  Eckart  anschlossen. 
Die  Schrift  wurde  zuerst  unter  dem  Titel 
„Eine  deutsche  Theologie  “von  Luther 
(1516)  heransgegeben,  neueraings  aber  nach 
einer  aus  dem  Jahre  1497  stammenden 
Handschrift  durch  Franz  Pfeiffer  in  ver- 
bessertem  Text  (1851  und  in  zweiter  Auflage 
mit  neudeutscher  Uebersetzung,  1855).  Luther 
bezeichnete  den  unbekannten  Verfasser  als 
einen  deutschen  Herrn,  Priester  und  Custos 
in  der  deutschen  Herren  Haus  zu  Frank- 
furt a.  Main.  Das  Buch  zeigt  dem  Menschen 
den  Weg  zur  Vollkommenheit,  die  durch 
Adam  verloren  ging.  Das  Vollkommene 
(lehrt  der  Verfasser)  ist  ein  Wesen,  das  in 
sich  und  seinem  Wesen  Alles  begriffen  und 
beschlossen  hat.  Ausser  dem  Vollkommenen 
und  ohne  dasselbe  ist  kein  wahres  Wesen, 
und  hat  kein  Wesen  anders,  denn  im  Voll- 
kommenen Bestand,  sonst  ist  es  ein  Zu- 
fall  oder  ein  Glanz  nnd  Schein,  der  kein 
Wesen  ist  oder  kein  Wesen  hat.  Das  Voll- 
kommene Ist  aller  Dinge  Wesen  und  ist  in 
sich  selber  unwandelbar  und  unbeweglich 
und  verwandelt  uud  bewegt  docli  alle  Dinge. 


Die  unvollkommenen  Dinge  sind  begreiflich, 
erkeuntlich  und  aussprechlich ; das  Voll- 
kommene aber  ist  alien  Creaturen  aus  eiguem 
Vermflgen  unbegrciflich,  unerkenntlich  und 
unaussprechlich.  In  welcher  Creatur  aber 
dieses  Vollkommene  erkannt  werden  soil, 
daselbst  muss  Creatflrlichkeit,  Geschaffenheit, 
Ichheit,  Selbstheit  verloren  und  zu  Nichte 
werden  und  die  Creatur  ausgehen,  soli  Gott 
eingehen.  Solange  man  von  diesen  Diugen 
etwas  halt  und  daran  hflngt,  solange  bleibt 
das  Vollkommene  unerkannt.  Gott  als  Gott- 
heit  gehdret  nicht  zu  weder  VVille,  noch 
Wissen  oder  Offenbarungen,  sondern  dass  er 
sich  selber  erflffne,  bekenne  und  liebe  und 
sich  selbst  ihm  selber  offenbare  in  sich 
selber.  Und  dies  ist  noch  Alles  in  Gott  nur 
als  ein  Wesen  und  nicht  als  ein  Wirken, 
dieweil  es  ohne  Creatur  ist.  In  dieser 
Offenbamng  aber  wird  erst  der  Unterschied 
der  Personen;  aber  da  Gott  als  Mensch  ist 
oder  da  Gott  lebt  in  einem  gflttlichen  oder 
vergotteten  Menschen,  so  gehdret  Gott  etwas 
zu,  das  sein  eigen  ist  und  nicht  den  Creaturen 
zugehbret,  und  ist  in  sich  selber  ohne  Creatur, 
ursprtinglich  und  nicht  wesentlich  oder  nicht 
fdrmlich  und  wirklich.  Keine  Creatur  ist 
wider  Gott  oder  ihm  leid  oder  verdriesslieh 
in  dem,  dass  sie  ist  oder  lebt,  weiss  oder 
vermag,  und  was  das  ist,  das  ist  Alles  nicht 
wider  Gott.  Denn  Gott  ist  dies  allzumal 
wesentlich  und  ursprilnglich,  und  alle  Dinge 
haben  ihr  Wesen  wahrhaftiger  in  Gott,  denn 
in  ihnen  selbst.  Wider  Gott  und  ihm  leid 
ist  allein  die  Stlnde  oder  dass  die  Creatur 
Anderes  will,  denn  Gott  will,  und  wider  Gott 
will.  Das  wahre  Licht  ist  Gott  oder  gbtt- 
lich,  .das  falschc  Licht  ist  Natur  oder  natiir- 
lich.  Indem  das  falsche  Licht  meinet,  es  sei 
Gott  und  sich  dessen  annimmt,  so  ist  es 
Lucifer  oder  Teufel,  und  wo  dasselbe  gesaet 
ist,  da  wachsen  des  Teufels  Frttchte  und  der 
Teufel  selber.  Sflnde  ist  Nichts  anders, 
denn  dass  die  Creatur  sich  bekehret  vora 
Vollkommenen  zura  Unvollkommenen  oder 
Sttickwerk  und  allermeist  zu  sich  selbst 
Wenn  die  Natur  sich  annimmt  etwas  Gutes 
oder  sich  dasselbe  zueignet  als  Wesen,  als 
Leben,  als  Erkennen ; so  kehret  sie  sich  von 
Gott  ab.  Dasselbe  that  Adam  auch;  er  ist 
gefallen  durch  sein  Annehmen,  Anmaassen 
nnd  Zueignen  dessen,  was  Gottes  war,  niim- 
lich  durch  sein  Ich,  Mich,  Mein,  Mir.  Die 
geschaffene  Seele  des  Menschen  hat  zwei 
geistige  Augen;  das  rechte  Ange  ist  die 
Moglichkeit  zu  sehen  in  die  Ewigkeit,  das 
linke  Auge  dagegen,  zu  sehen  in  die  Zeit 
und  in  die  Creatur,  darinnen  die  Unterschiede 
zu  erkennen,  was  besser  oder  geringer,  edler 
oder  unedler  ist.  Aber  diese  beiden  Augen 
des  Menschen  raflgen  nicht  mit  einander  ihr 
Werk  zugleich  flben.  Wie  mag  nun  aber 
mein  Fall  gcbcssert  werden  V Der  Mensch 
verraflchte  es  nicht  ohne  Gott,  uiul  Gott 
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8ollte  und  wollte  es  nicht  thuu  okne  den 
Menschen.  Darum  nahm  Gott  rocnschliche 
Natur  an  sich  und  ward  vermenschet  und 
der  Mensch  ward  vergottet.  Denn  in  dieser 
Wiederbringnng  oder  Besseruug  kann  und 
mag  oder  soil  ich  Nichts  darzuthun,  sondern 
ein  bios  lauter  Leiden  muss  bei  mir  sein, 
also  dass  Gott  allein  thue  und  wirke  und 
ich  leide  ihn  und  sein  Werk  und  seinen 
Willen  in  mir.  Mit  dem  linken  Auge  sab 
die  Seele  Christi  in  die  Creaturen,  was  das 
Bessere  und  Geringere,  Edlere  und  Unedlere 
ware ; aber  der  innere  Mensch  Christi  staud 
nach  dem  rechten  Auge  der  Seele  im  voll- 
kommenen  Gebrauche  gdttlicher  Natur,  in 
vollkommener  Freude  und  Wonne.  Soli  die 
Seele,  dieweil  sie  im  Leibe  ist,  einen  Ein- 
blick  in  die  Ewigkeit  thun  und  da  einen 
Vorschmack  ewiger  Seligkeit  und  ewigen 
Lebens  empfangen , so  muss  sie  lauter  und 
bios  sein  von  aller  Creaturliebe  und  ab- 
geschieden  zuvbrderst  von  sich  selber.  Je 
naher  der  Mensch  zum  wahren  Gehorsam  ist 
und  je  naher  dem  Bilde  Christi,  desto  weniger 
Slinde,  und  je  ferner  demselben  und  je  mehr 
Selbstheit  und  Ichheit,  desto  mehr  Sllnde 
und  Bosheit.  Je  weniger  der  Mensch  sich 
die  Erkenntniss  zueignet  als  das  Seinige, 
desto  vollkommener  die  Erkenntniss  wird. 
Der  Mensch  soil  nicht  wissen,  wollen,  lieben, 
was  Gott  nicht  selbst  in  ihm  will  und  liebt 
Da  wo  Mensch  und  Gott  vereinigt  sind,  also 
dass  Eines  ist  wahrer  vollkommener  Gott 
und  wahrer  vollkommener  Mensch  und  docli 
der  Mensch  seinem  Gotte  so  gar  ergeben, 
dass  Gott  allda  selbst  ist  der  Mensch,  da 
ist  w’ahrhaftig  Christus  und  sonst  nirgends. 
Wo  Gott  Mensch  ist  oder  in  einem  gdttlichen 
oder  vergotteten  Menschen,  da  wird  Nichts 
anders  geklagt,  denn  Sllnde,  oder  ist  kein 
ander  Ding,  das  Leid  oder  Schmerzen  macht, 
und  die  Klage  um  die  Stlnde  muss  bleiben 
bis  in  den  leiblichen  Tod  in  einem  ver- 
gotteten Menschen.  Ein  solcher  ist  nun 
aber,  v*er  durchleuchtet  ist  mit  dem  ewigen 
oder  gdttlichen  Lichte  und  entzllndet  mit 
ewiger  oder  gdttlicher  Liebe.  Licht  und 
Erkenntniss  ist  und  taugt  Nichts  ohne  Liebe; 
das  wahre,  ewige,  gottliche  Licht  lehret  die 
Liebe,  sonst  Nichts  liebzuhaben,  denn  das 
wahre  vollkommene  Gut  und  um  keiner  andern 
Ursache  willen,  denn  dass  es  gut  ist.  Siehe 
nun,  wer  Gott  lieb  haben  will,  der  hat  Alles 
lieb  in  Einem ; w-er  aber  Etwas  lieb  hat,  dies 
oder  das,  anders  denn  in  Einem  und  um 
das  Eine,  der  hat  Gott  nicht  lieb;  denn  er 
hat  Etwas  lieb,  das  nicht  Gott  ist,  darum 
hat  er  Etwas  mehr  lieb,  als  Gott.  Wer 
nun  dieses  Leben  hfttte,  der  ginge  und  kkme 
durch  Christum  zum  Vater,  denn  er  wSre 
Christi  Nachfolger,  und  wenn  der  Mensch 
schmecket  das  Vollkommene,  soviel  radglich 
ist,  so  warden  alle  geschaffenen  Dinge  dem 
Menschen  zu  nichte,  und  dcr  Mensch  selber 


wird  ganz  arm  und  wird  hinfort  Gott  Belbst 
der  Mensch,  also  dass  da  Nichts  mehr  ist, 
was  nicht  Gott  oder  Gottes  ist  und  Gott 
selber  da  allein  ist,  lebt,  erkennt,  vermag, 
liebt,  will,  thut  una  lfisst. 

Reifenrath,  die  deutsche  Theologie  des  Frank- 
furter Gottesfreundes.  1863. 

Tlieombrotos  wird  als  ein  Sehtiler  des 
Kynikers  Metrokles  genannt. 

Theoinnestos  wird  als  ein  Akademiker 
aus  der  Schule  des  Antiochos  aus  Askalon 
im  letzten  vorchristlichen  Jahrhundert  ge- 
nannt. Auch  ein  Kyuiker  Theomnestos 
aus  unbe8timmter  Zeit  wird  vom  Patriarchen 
Phbtios  aus  Konstantinopel  unter  den  Quellen- 
schriftstellern  des  Sammlers  Stobaios  genannt. 

Thedn  aus  Smyrna  war  ein  Platoniker 
aus  der  Zeit  der  Antonine,  welcher  ein  Werk 
in  flinf  Bllchern  ilber  die  platonische  Lehre 
geschrieben  hat,  wovon  uns  das  zweite  (liber 
Arithmetik  und  Musik)  und  das  vierte  (liber 
Astronomie)  erhalten  sind.  In  seinen  philo- 
8ophischen  Anschauungen,  die  darin  ge- 
legentlich  hervortreten , lAsst  sich  neben 
platouischen  Gedanken  auch  peripatetisebe 
und  alt-  wie  neupythagor&isehe  Ueber- 
lieferung  erkennen.  In  Betreff  der  letzten 
Griinde  unterscheidet  er  die  reine  Einheit 
von  der  in  den  Zahlen  sich  vervieltachenden 
Einheit.  — Ein  Stoiker  Theon  aus  Alexan- 
drien  lebte  als  rhetorischer  Schriftsteller 
unter  Augustus.  Aus  spiterer  Zeit  werden 
auch  noch  zwei  audere  Stoiker  dieses  Namens 
genannt. 

Theopliilos  aus  Antiochia  war  durch 
die  Lecture  der  „heiligen  ProphetenM  for 
das  Christenthum  gewonnen  worden  und 
verfasste  als  Bischof  von  Antiochia  in  Syrien 
um  das  Jahr  180  eine  zur  Vertheidignng 
des  Christenthums  gegen  die  Heiden  be* 
stimmte  Schrift  „An  Autolykos4*,  in  drei 
BUchern,  worin  er  diesen  um  seines  eignen 
Wohles  willen  zum  christlichen  Glauben  er- 
muntert.  Unter  dem  Namen  dessclben  Auto- 
lykos  ist  auch  ein  Commentar  zu  den  vier 
Evangelien  auf  uns  gekommen,  w'iihrend 
seine  Streitschrift  gegen  den  Gnostiker 
Murkion  verloren  gegangen  ist.  Tlieophiloe 
liiugnet  die  Ewigkeit  der  Materie  und  h&lt 
an  der  Schopfungslehre  eben>o  wic  an  der 
strengen  Einheit  Gottes  fest  und  l&sst  durch 
den  Logos,  der  als  Gottes  Ratbgeber  in 
Ewigkeit  mit  Gott  vereinigt  ist,  Alles  henror- 
gebracht  sein,  indem  Gott  diesen  Logos  aU 
seinen  Erstgebornen  aus  sich  heraustreten 
liesa.  EigenthUmliche  philosopliische  An- 
sebauungen  linden  sich  nicht  bei  ihm. 

Theophrastos  war  urn’s  Jahr  370  vor 
Christus  zu  Eresos  auf  der  Insel  Lesbos  g«- 
boren  und  hiess  ursprUnglich  Tyrtamos.  Er 
hatte  bis  zu  seinem  23.  Lebensjahre  den 
Platon,  nachher  den  Aristoteles  gehort, 
welcher  ihn  wegen  seiner  Wohlredenheit 
Theophrastos  genannt  und  vor  seinem 
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Tode  zu  8einem  Nachfolger  bestimmt  haben 
soil.  Seine  Th&tigkeit  als  Vorsteher  der 
peripatetischen  Schule  war  nur  ein  Jahr 
Iang  (307  vor  Chr.)  unterbrochen,  w&hrend 
dessen  er  in  Folge  dffentlicher  Un^unst  Athen 
hatte  verlassen  mtissen,  wohin  er jedoch  bald 
wieder  zurtlckkehrte,  um  unangefochten  bis 
zu  8einem  im  Jahre  288  erfolgten  Tode  der 
peripatetischen  Schule  vorzustehen.  Wahrend 
seiner  35jahrigen  Lehrzeit  soli  er  2000 
Schttler  gehabt  und  ausserordentlich  viele 
Schriften  mannigfaltigen  Inhaltes  verfasst 
haben,  von  denen  die  meisten  verloren  ge- 
gangen  sind.  Erhalten  sind  uns  ausser  zwei 
iur  die  Geschichte  der  Botanik  wichtigen 
botanischen  Schriften  und  einigen  kleinern 
naturwissenschaftlichen  Abhandlnngen  nur 
die  aus  einem  ethischen  Werke  ausgezogenen 
und  durch  naturwahre  Schilderungen  aus- 
gezeichnetc  Schrift  „Ethische  Charaktere“ 
(in’s  Dentsche  tlbersetzt  von  Sonntag,  1790, 
von  Wieland  und  Gottinger  1811),  ein  Theil 
seiner  Metaphysik,  eine  Schrift  ttber  Em- 
pfindungen  und  Empfindbares  und  viele 
Bruchstilcke,  aus  denen  J.  Beruays  die 
verlorene  Schrift  Theophrast’s  „ilber  die 
Fr5mmigkeit“  (1866)  wieder  hergestellt  hat. 
In  den  logischen  Grundanschauungen  hielt 
sich  Theophrast  im  Wesentlichen  an  die 
aristotelische  Lehre,  die  er  nur  in  einzelnen 
Punkten  anders  zu  bestimmen  suchte.  Indem 
er  ferner  das  Uebersinnliche  als  den  Grand 
des  Sinnlichen  auffasst,  halt  er  auch  im 
Metaphysischen  an  der  aristoteliBchen  Auf- 
fassnng  feat  und  fasst  die  Gottheit  als  die 
Allea  zusammenhaltende  und  Alles  bewegende 
einheitliche  und  unbewegte  erste  Ursache. 
Der  naturwissenschaftlichen  Forschung  mit 
Vorliebe  sich  hingebend,  hat  er  mit  sorg- 
ftUtiger  Beobachtung  auf  diesem  Gebiete 
fortgearbeitet  und  sich  hier  sein  Haupt- 
verdienst  nm  die  Wissenschaft  erworben. 
Im  Psychologischen  hielt  er  gleichfalls  an  der 
aristotelischenUnterscheidungeinerdoppelten, 
thatigen  und  leidenden  Vernunft  feat,  nur 
aber  zeigte  er  die  Neigung,  das  Geistige 
im  Menschen  dem  Physischen  naher  zu 
rtlcken,  weshalb  ihm  die  menschliche  Seele 
mit  der  thierischen  als  gleichartig  und  nur 
ftlr  hdher  entwickelt  gait.  In  seinen  ethischen 
Erdrterungen  zeigt  er  verhaltnissmassig  eine 
grbssere  Selbstandigkeit  gegen  die  aristo- 
telische Grundlegung  der  Ethik.  Er  laugnete, 
dass  die  Tugend  allein  zur  Glflckseligkeit 
ausreiche,  die  durch  die  Noth  des  mensch- 
lichen  Leoens  erheblich  eingeschrftnkt  werde. 

Theophrastus  Paracelsus  von 
Hohenheim,  siehe  Paracelsus. 

Theosebios  wird  als  ein  Schuler  des 
Neuplatomkers  Hierokles  genannt. 

Theotimos  oder  Diotimos  hiess  ein 
Stoiker  aus  der  Schule  des  Panaitios  im 
letzten  vorchristlichen  Jahrhundert,  welcheT 
dem  Epikur  sittenlose  Briefe  unterschob  und 


auf  Betrieb  des  Epiknreers  Zenon  in  Athen 
liingerichtet  wurde. 

Thoniaeus,  Nicolaus  Leonicus, 
war  1456  in  Venedig  geboren  und  durch 
Demetrius  Cholkondylas  mit  der  griechischen 
Sprache  bekannt  geworden,  sodass  er  un- 
befriedigt  durch  die  VortrUge  des  berUhmten 
Thoraisten  Thomas  de  Vio  aus  Gaeta  (Caje- 
tanus)  sich  mit  Eifer  dem  Stadium  der  plato- 
nischen  und  aristotelischen  Schriften  ergab. 
Als  er  ein  Lehramt  der  aristotelischen  Philo- 
sophic in  Padua  erhalten  hatte,  niachte  er 
sich  auch  als  Schriftsteller  durch  Erklarungs- 
schriften  Uber  aristotelische  BUcher  und  durch 
Uebersetzungen  platonischer  Dialoge  in’s 
Lateinische  bekannt.  ( Aristotelis  parva  quae 
vocant  nafuralia  latine  conversa  et  arid- 
quorum  more  explicata  a Nicolao  Leonico 
Thomaeo.  Ejusdem  opuscula  et  dialogic 
Parisiis  1530).  Akademiker  und  Peripa- 
tetiker  galten  ihm  ohne  alien  Streit  ftir  die 
ausgezeichnet8ten  Philosophen,  von  denen 
man  hauptshchlicli  zu  lernen  habe  und  deren 
Lehren  nach  den  Ansichten  der  Alten  in 
den  Hauptpunkten  nicht  weit  von  einander 
abweichen,  nur  dass  sich  Aristoteles  mehr 
physisch,  als  Platon  ausgedrUckt  habe.  Er 
rtthmt  daneben  den  Marsilius  Ficinus,  den 
Pico  von  Mirandola,  den  Hermolaus  Barbarus; 
daneben  atich  die  Scholastiker  Albert  und 
Thomas  von  Aquino.  In  seinetn  Dialoge 
„Bembus  sive  de  immortatitate  animonmu 
(1524)  trkgt  er  Uber  die  Unsterblichkeit  der 
Seele  eine  iihnliche  Lehre  vor,  wie  Ficinus, 
und  sucht  die  Richtigkeit  der  platonischen 
Beweise  fUr  die  Unsterblichkeit  der  Seele 
darzuthun,  von  welchen  er  glaubt,  dass  sie 
sich  auch  bei  Aristoteles  fknden,  wenu  der- 
selbe  nur  richtig  verstanden  werde. 

Thomas  von  Aquino  war  als  ein 
Sohn  des  mit  den  hohenstaufischen  Kaisem 
verwandten  Grafen  Landolf  von  Aquino  und 
Herren  von  Loretto  und  Baleastro  im  Jahre 
1225  (oder  1227)  auf  dem  Familienschlosse 
zu  Roccasicca  unweit  Monte  Cassiuo  bei 
Aquino  (dem  alten  Arpinum)  im  Neapoli- 
tanischen  geboren.  Nachdem  er  seit  seinem 
ftinften  Lebensjahre  durch  die  Benedictiner 
von  Monte  Cassino  erzogen  worden  war, 
besuchte  er  vom  elften  bis  siebenzehnten 
Jahre  die  Universitkt  Neapel , wo  er  in  seinem 
sechzehnten  Lebensjahre  als  Novize  in  den 
Dominicanerorden  getreten  war.  Von  seinem 
Orden  nach  Paris  geschickt,  wurde  er  auf 
dem  Wege  dahin  von  seinen  beiden  Brtideru, 
die  sich  in  Oberitalien  im  kaiserlicheu  L:iger 
befandeu,  aufgehoben  und  unter  Misshand- 
lungen  auf  das  v&terliche  Schloss  Roccasicca 
geschickt,  wo  ihn  seine  Schwestern  Anfangs 
zum  Rlicktritt  von  den  Dorainicaneru  zu 
bewegcn  suchten,  in  Folge  seines  geistigen 
Einflusses  auf  ihre  GemUther  ihm  jedoch 
bald  zur  Flucht  in  sein  Kloster  nach  Neapel 
verhalfen,  wo  er  nun  sein  GelUbde  ablegte 
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und  zur  Fortsetzung  seiner  Studien  nach 
Koln  zu  dem  berllhmten  Dominicanerlehrer 
Albert  gcschickt  wurde.  Er  begleitetc  diesen 
1245  nach  Paris  und  wurde  nach  seiner 
RUckkehr  zum  „M agister  studiorum “ in 
Kflln  ernannt,  als  welcher  er  die  Auslegung 
der  heiligen  Schrift  und  der  „Scntenzen“ 
Peters  des  Lombarden  zu  besorgen  hatte. 
Daneben  lag  er  philosophischen  Studien  ob 
und  verfasste  damals  die  Aufsiitze  „De  erite 
et  essentia “ und  „ De  principio  naturae 
Obwohl  er  1252  zur  Erwerbung  der  theo- 
logischen  Doctorwtlrde  von  seinem  Orden 
nach  Paris  gesandt  wurde,  verzftgerte  sich 
doch  in  Folge  der  damaligen  Streitigkeiten 
seines  Ordens  mit  der  Pariser  UniversitAt 
seine  Promotion  bis  zum  Jahr  1257.  Einst- 
weilen  hielt  er  als  theologischer  Baccalanreus 
Vorlesnngen  und  verfasste  mekrerc  theolo- 
gische  Abhandlungen.  Nach  der  Promotion, 
die  ihm  zugleich  mit  seinem  Landsmanne 
und  Freunde  Johannes  von  Fidanza,  genannt 
Bonaventura,  zu  Theil  geworden  war,  trat 
er  in  Paris  mit  grossem  Beifall  als  theo- 
logischer Lehrer  auf.  In  diese  Zeit  f&llt 
auch  die  Abfassung  seiner  „ Quaestiones 
quodlibelales  sive  disputatae  “ tlber  ver- 
schiedene  scholastische  Streitfragen,  einiger 
biblischer  Commentare  und  des  unvollendet 
gebliebenen  „ Compendium  theologiae".  Sein 
philosophisehes  Hauptwerk  unter  dem  Titel 
„Summa  philosophiae  de  veritate  fidei  ca- 
tholicae  contra  gentiles “ wurde  ebenfalls  in 
Paris  begonnen,  aber  erst  1264  in  Italien 
vollendet,  wohin  er  sich  auf  Befehl  desPapstes 
Urban  IV.  (1261)  zurtlckbegeben  hatte,  urn 
an  verschiedenen  Studiensitzen  Italiens  das 
Licht  seiner  Wissenschaft  leuchten  zu  lassen. 
An  die  auf  sein  Betreiben  veranstalteten 
Uebersetzungen  von  Schriften  des  Aristoteles 
aus  dem  Griechischen  in’s  Lateinische  schlossen 
sich  die  Commentare  an,  die  Thomas  selbst 
zu  verschiedenen  Werken  des  Aristoteles  (na- 
mentlich  de  interpretatione , Analytica  poste- 
riora,  Metaphysica , Physica , Parva  natu- 
ralia , De  anima,  Elhica  Nicomachica , Po- 
litico) verfasste.  In  Bologna,  wo  Thomas 
mehrere  Jahre  als  Lehrer  wirkte,  vollendete 
er  seincn  unter  dem  Titel  „ Catena  aurea“ 
bekannten  Commentar  zu  den  vier  Evangelien, 
ebenso  sein  zweites  und  eigentlich  theolo- 
gisches  Hauptwerk,  die  „Summa  theologiae u, 
welches  das  Ganze  der  Offenbarungslehren 
systematisch  darstellte,  jedoch  unvollendet 
geblieben  und  erst  von  Schfllern  erganzt 
worden  ist.  Dieses  Werk  bietet  zur  „ Sumtna 
philosophical  insofern  eine  Ergftnzung , als 
dasselbe  in  seinem  zweiten  Haupttheile  das 
ethische  Gebiet  behandelt,  welches  im  ersten 
Hauptwerke  tlbergangen  war.  Nochmals 
kehrte  Thomas  nach  der  Metropole  scho- 
lastischer  Wissenschaft,  nach  Paris  zurttck,. 
wo  er  zwei  Jahre  lehrte,  bis  ihn  1268  das 
Generalkapitel  seines  Ordens  als  Lehrer  an 


die  University  Neapel  beschied,  wo  der  be- 
rtlhmte  Schtller  Albert’s  des  Grossen  aU  doc- 
tor ang elicits u (engelgleicher  Lehrer)  form- 
lich  im  Triumph  aufgenommen  wurde.  Anf 
der  Reise  nach  Lyon  zur  Kirchenversamm- 
lung,  wohin  er  zugleich  mit  seinem  Freunde 
Bonaventura  durch  den  Papst  Gregor  X.  be- 
ordert  worden  war,  erkrankte  Thomas  und 
starb  in  der  Cistercienser- Abtei  Fossanuova 
bei  Teiracina  1274  im  sieben-  oder  neun- 
undvierzigsten  Lebensjahre.  Zw5lf  Jahre 
spftter  (1286)  wurde  er  von  den  Dominikanern 
zum  officiellen  Lehrer  des  Ordens  erklirt 
und  fllnfzig  Jahre  nach  seinem  Tode  (1325) 
durch  den  Papst  Johann  XXII.  unter  die 
Zahl  der  Heiligen  der  katholischen  Kirche 
aufgenommen.  Die  auf  Befehl  des  Papstes 
Pius  V.  von  Vincentius  Justinianus  und  Tho- 
mas Manriquez  besorgte  Gesammt  - Ansgabe 
seiner  Werke  erschien  in  Rom  (1570  und 
1571)  in  siebenzehn  Foliob&nden  und  wurde 
1592  in  Venedig  wieder  abgednickt.  In  der 
seit  1612  zu  Antwerpen  von  Morelles  ver- 
anstalteten Ausgabe  brachte  ein  achtzehnter 
Band  auch  frtlher  nicht  gedrtickte,  darunter 
icdoch  zugleich  manche  un^chte  Bchriften 
hinzu.  Als  unftchte  Schriften,  welche  von 
Schttlern  und  Anhfingeni  des  Thomas  ganz 
im  Sinne  und  Geiste  des  Thomas  und  Albert's 
des  Grossen,  zum  Theil  aber  erst  nach  dem 
Franciskanerlehrer  Duns  Scotus  ftlr  den  Zweck 
verfasst  warden,  die  thomistische  Lehre  gegen 
verschiedene  Angriffe  zu  schtitzen,  gelten 
folgende  Abhandlungen:  De  dem  oust rationt; 
De  nutura  accidentis;  De  natura  generis; 
De  pluralitate  formarum ; De  natura  syllo- 
gismorum;  Summa  totius  Aristotelis  logicat 
(die  von  Vielen  dem  Hervaeus  Natalis  in- 
geschricben  wird);  De  inventione  medii  (d.  h. 
des  Mittelbegriffes);  De  intellectu  intelli 
gibili;  De  universalibus.  Die  ersten  fflnf 
Biinde  der  Antw'erpener  Ausgabe  entbalten 
die  aristoteliachen  Commentare  des  Thomas; 
der  sechste  und  siebentc  Band  den  Commen- 
tar zu  den  „Sentenzenu  Peters  des  Lom- 
barden, wlihrend  einen  zweiten,  abgektlrzten 
Commentar  zu  den  ,,Sentenzen“  dersieben- 
zehnte  Band  unter  aen  „ (>puscula“  bringt, 
unter  w’elchem  Titel  eine  Reihe  kleinerer 
philosophischer  Abhandlungen  geboten  wer- 
den.  Im  achten  Bande  bennden  sich  ansser 
einigen  weitern  kleinern  Abhandlungen  die 
„ Quaestiones  quodlibetales“  (oder  disputa 
tae).  Der  ncunte  Band  enthitt  die  philo- 
sophische  Hauptschrift  des  Thoma^  die  vier 
BUcher  der  „Summa  philosophiae  ae  veritate 
fidei  catholicae  contra  gentiles" , welche  mit 
einer  rationalen  Begrtlndnng  der  Theologie 
die  Vertheidigung  der  christlichen  Lebre 
gegen  den  Islam  und  die  arabischen  Philo- 
sophen  verbindet,  und  gelegentlich  die  Lehren 
des  Averro&s  und  Avicenna,  des  Demokritos, 
Anaxagoras  und  Empedocles  bekimpft  Bet 
zehnte,  elfte  und  zwdlfte  Band  enthalten  die 
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theologische  Hauptschrift  ties  Thomas,  die 
„Summa  theologiae  in  tres  partes  distri- 
bute1, in  drei  Bilchern,  in  deren  erstem  Gott 
als  der  absolute  Grand  der  engelischen,  nattlr- 
lichen  und  menschlichen  Welt  erscheint, 
wShrend  im  zweiten  Buche  der  Mensch  als 
ein  durch  Natur,  Gesetz  und  Gnade  zu  Gott 
als  seinem  hbchsten  Zwecke  hinstrebendes 
Wesen  und  im  dritten  Buche  Christus  als 
der  Weg  erscheint,  auf  welchem  Gott  den 
Menschen  dieses  Ziel  erreichen  lasst.  Den 
dreizehnten  bis  sechzehnten  Band  fitllen  die 
biblischen  Commentare  des  Thomas,  sammt 
der  „Catena  aurea<(.  Unter  den  „Opusculali 
im  17.  Bande  befindet  sich  aucli  eine  Abhand- 
lung  „De  regimme  pri?icipum“  in  vier  BU- 
chern,  deren  beide  letzten  jedoch  nicht  von 
Thomas,  sondern  von  dem  Dominikaner 
Tolomaeus  de  Lucca  (Bartholomaeus  de  Fia- 
donibus)  verfasst  sind.  In  dieser  Priuzen- 
pfidagogik  ist  die  Staatslehre  des  Thomas 
entwickelt.  Eine  neue  Gesammt  - Ausgabe 
der  Werke  des  Thomas  erschien  1825  — 74 
zu  Parma  in  30  Quartb&nden. 

Thomas  war  weder  ein  selbstAndiger 
Denker,  noch  ein  Denker  ersten  Ranges: 
sondern  er  l&sst  sich  einerseits  durchaus  von 
den  Grundanschauungen  Albert’s  des  Grossen 
und  von  der  durch  (lessen  Belesenheit  iiber- 
mittelten  aristotelischen  Autoritkt  leiteu  und 
bestimmen,  wkhrend  er  als  Kirchenlehrer 
daneben  eben  so  abhkngig  blcibt  von  der 
Substanz  der  christlich  - dogmatischeu  Ueber- 
lieferang.  Obwohl  nun  dadurch  seine  philo- 
sophisch  - theologische  Weltanschauung  als 
eine  phantastisch  - sophistische  Verquickung 
dieser  beiden  w-esentlich  unvereinbaren  Stand- 
unkte  erscheint,  so  gilt  er  doch  durch 
ie  vollendete  systematische  Ausbildung  der 
scholastischen  Theologie  des  Mittelalters  unter 
den  „Heroen  der  Scholastik*  in  der  Meinung 
der  Kirche  als  einer  der  gefeiertsteu,  dessen 
Ansichten  noch  heute  in  der  katholischen 
Theologie  vielfach  maassgebend  sind.  In 
seiner  „philo8ophischen  Summe“  w-erden  zwei 
Weisen  der  Wahrheit  bei  unserer  Erkenntniss 
von  gdttlichen  Dingen  unterschieden.  Es 
giebt  einige  Wahrheiten  in  Bezug  auf  Gott, 
welche  alle  Fahigkeit  der  menschlichen  Ver- 
nunft  (lbersteigen.  Hierher  gehoren  die  Lehren 
von  der  Dreihcit  der  Personen  in  der  gcitt- 
lichen  Einheit,  von  der  Zeitlichkeit  der 
Schbpfung,  von  der  Erbstlnde,  von  der  Mensch- 
werdung  des  gottlichen  Wortes,  vom  Fege- 
feuer,  von  der  Auferstehung  des  Fleisches, 
vom  Weltgericht,  von  der  ewigen  Seligkeit 
und  Verdammni8s.  Andere  Wahrheiten  ver- 
mag  auch  die  natilrliche  Vernunft  zn  er- 
reichen, wie  z.  B.  das  Dasein  und  die  Einheit 
Gottea,  die  sich  philosophisch  erweisen  lassen. 
Wiewohl  nun  diese  beiden  Weisen  der  Wahr- 
heit von  einander  verschieden  sind,  so  sind 
sie  doch  einander  nicht  widersprechend,  da 
die  Vernuuftwahrheiten  eben  so  gut,  wie  die 


tibemattlrlichen  Wahrheiten  in  der  wider- 
spruchslosen  gbttlichen  Weisheit  ihreu  hdch- 
8ten  und  letzten  Grand  haben.  Kann  die 
Vernunft  aus  eignen  Principien  die  tlber- 
verntlnftigen  Wahrheiten  des  Christenthums 
nicht  eigentlich  demonstriren,  so  ist  sie  doch 
zu  erweisen  im  Stande,  dass  dieselben  der 
Vernunft  nicht  entgegen  sind,  und  sie  ver- 
mag  zugleich  in  den  geschOpfliclien  Dingen 
gewisse  Analogien  aufzuzeigen,  wodurch  die 
tlbernatlirlichen  Wahrheiten  der  menschlichen 
Vernunft  nkher  gerttckt  werden,  wie  z.  B. 
durch  die  Analogie  der  menschlichen  Seelen- 
vermogen  das  Verh&ltniss  der  gottlichen  Per- 
sonen in  der  Dreieinigkeit  passend  erlilutert 
werden  kann.  Da  nun  aber  doch  immer 
nur  wenige  Menschen  und  diese  mit  grosser 
MUlie  und  Gefahr  des  Irrthums  auf  laug- 
samem  Wege  im  Stande  sind,  zur  iibernatttr- 
lichen  Wahrheit  zu  gelangen,  so  musste 
dieselbe  von  Gott  auf  dem  Wege  der  Offen- 
barung  mitgetheilt  werden,  damit  deren  Er- 
kenntniss alien  Menschen  wenigstens  durch 
den  Glauben  zu  Theil  werde,  um  ihre  Be- 
stimmung.  erreichen  zu  konnen.  Darum  sind 
die  der  nattlrlichen  Vernunft  erkennbaren 
Wahrheiten  die  Vorbercitung  des  Glaubens, 
wie  die  Natur  tlberhaupt  die  Vorstufe  der 
Gnade  ist  Eben  deshalb  gehen  auch  die 
Bew'eise  fiir  die  Glaubwiirdigkeit  der  Offen- 
barung  naturgeraass  dem  Glauben  voraus, 
auf  dessen  Gebiete  jedoch  der  Wille  insofern 
den  Vorrang  hat,  als  der  Intellect  den 
Glaubenssiitzen  nicht  in  Folge  von  Beweisen, 
sondern  auf  das  Gebot  des  Widens  zustimmt 
Hicraus  folgt,  dass  die  natiirliche  Vernunft 
die  Dienerin  des  Glaubens  ist.  Steigt  also 
die  Philosophic  von  den  Werken  Gottes  zu 
Gott  selber  auf,  so  geht  auch  die  Theologie 
von  Gott  aus,  um  auf  ihn  die  geschbpflicheu 
Dinge  zu  beziehen.  Diese  bestimmte  Ab- 
grenzung  zwischen  der  Vernunftlehre  von 
Gott  und  der  Offenbarungslehre , wie  sie 
Thomas  aufstellte,  ist  zwar  von  Raymund 
Lullu8  und  Andern  bekkmpft  worden,  gleich- 
w'ohl  aber  bei  den  spsitern  Scholastikern  die 
herrschende  Anschauung  geblieben,  bei  den 
Norainalisten  sogar  noch  versch&rft  worden. 

In  seiner  Erkenutnisslehre,  wie  in  seinen 
metaphysischen  Anschauungen  schliesst  sich 
Thomas  an  den  mit  platonischen  und  dog- 
matisch  - kirchlichen  Elementen  versetzten 
Aristotelismus  des  Mittelalters  an.  In  Bezug 
auf  die  logischen  Grundlehren  von  Begriff, 
Urtkeil  und  Schluss  denkt  er  aristotelisch. 
Die  platonischen  Ideen,  sofern  sie  als  selb- 
stanaig  existirende  Allgemeinheiten  gelteu 
sollen,  weist  er  als  leere  Fiction  ab.  Die 
erste  Substanz  ist  das  Individuum;  ihre  Seins- 
priuzipien  sind  Materie  und  Form.  Die 
Materie  ist  ebensowohl  Verneinung  aller  Be- 
stimmtheit,  wie  die  Mbglichkeit  zur  Be- 
8timmtheit  und  zur  Wirklichkeit.  Darum 
ist  auch  die  Form  Prinzip  der  Bestimmtheit 


Digitized  by  Google 


Thomas 


878 


Thomas 


und  der  Wirklichkeit  der  ersten  Substanz. 
Durch  die  wesentliche  oder  substantielle 
Form  wird  die  Substanz  als  solche  in  ibrem 
Sein  zur  Wirklichkeit  bestimmt,  wfthrend  die 
zur  Substanz  hinzutretende  oder  accidentelle 
Form  zur  Substanz  nur  eine  hussere  Be- 
stimmtheit  hinznbringt.  Wfthrend  nun  aber 
die  materiellen  oder  inh&renten  Formen  nur 
in  der  Materie  wirklich  und  wirksam  sein 
kdnnen,  habcn  die  subsistenten  oder  im- 
materiellen  Formen  ein  eignes  Fflrsichsein 
als  rein  geistige  Wesen,  wie  Gott  und  Engel, 
als  leiblich  erghnzte  geistige  Formen  da- 
gegen  in  den  Menschenseelen.  Das  Seiende 
1st  an  sich  Ding  und  Eins,  im  Unterschied 
yon  andern  Dingen.  Das  bestimmte  Sein 
des  Dings  ist  seine  Wesen heit,  welche  bei 
kbrperlichen  Wesen  stets  durch  Materie  und 
Form  constituirt  wird  und  die  Washeit 
(quidditas)  des  Einzelwesens  ist.  Das  Prinzip 
der  Individuation  ist  die  durch  Raumdimen- 
sionen  bestimmt  abgegrenzte  Materie  ( materia 
signata ).  Die  mehreren  Individuen  gemein- 
same  Wesenheit  ist  nur  in  diesen  Individuen 
selbst  wirklich  ( universalia  in  re),  was 
jedoch  nicht  hindert,  dass  der  von  der  Sinnes- 
wahrnehmung  ausgehende  Denkact  hinterher 
durch  Abstraction  das  gleichmhssige  Ver- 
halten  des  einheitlichen  Gleichen  erfasst 
{universalia  post  rem ) und  so  zur  Form  der 
Allgemeinheit  gelangt,  whliTend  sich  das  in 
den  Dingen  von  vornherein  vorliegende  All- 
gemeine  ( universalia  ante  rem)  im  Ent- 
stehungsprocesse  der  Dinge  verwirklicht. 
Der  ewige  Verstand  ist  der  eigentliche  Wohn- 
sitz  der  Universalien , welche  im  Geiste 
Gottes  als  Musterbilder  der  Dinge  und  als 
Prinzipien  desErkennens  vorliegen.  ZunSchst 
erkennen  wir  das  Intelligible  im  Sinnlichen 
oder  die  Wesenheiten  der  korperlichen  Dinge; 
nur  indirect  erkennt  die  im  Denken  auf 
sich  selbst  reflectirende  Seele  auch  sich 
selbst,  und  zuletzt  erkennt  der  Verstand 
durch  Anwendung  des  Vernunftschlusses  die 
Gottheit.  Verhalt  sich  der  Sinn  zum  Ge- 
genstande  rein  receptiv,  so  verhalt  sich  der 
Verstand  als  thatiger  bei  der  Abstraction 
der  intclligibeln  Wesenheit  im  Sinnlichen 
zuerst  activ,  um  sich  sodann  als  mdglicher 
Verstand  zu  derselben  receptiv  zu  verhalten 
und  in  diesem  Verhaltniss  die  allgemeinen 
Begriffe  zur  Grundlage  ftir  die  Bildung 
weiterer  Begriffe  hervorzubringen,  an  diesen 
aber  die  hdchsten  Prinzipien  aller  auf  Schluss- 
folgerungen  beruhenden  (discursiven)  Er- 
kenntniss  zu  besitzen,  welche  letztere  aber 
die  den  Verstand  erghnzende  Vernunft  ist. 
Wir  erkennen  die  Wahrheit  in  Gott  nicht 
durch  eine  unmittelbare  Anschauung,  sondern 
Gott  ist  dasjenige,  was  die  nattlrliche  Ver- 
nunft zuletzt  erkennt.  Die  anschauende  Er- 
kenntniss  Gottes  ist  uns  als  wesentlich  tiber- 
nattlrliche  ftlr  das  kiinftige  Leben  aufbewahrt 
Dass  die  Wahrheit  ist,  dies  ist  durch  sich 


selbst  gewiss;  Gott  aber  ist  die  Wahrheit, 
also  ist  durch  sich  selbst  gewiss,  dass  Gott 
ist.  Gott  ist  sein  eignes  Sein;  weil  wir 
aber  nicht  wissen,  was  Gott  ist,  so  ist  uns 
jener  Satz  nicht  durch  sich  selbst  gewiss, 
sondern  bedarf  des  Beweises  durch  das,  was 
mehr  gewiss  ist  durch  sich  selbst  und  weniger 
gewiss  in  Bezng  auf  die  Natur,  namlich  durch 
die  Wirkungen.  Ftlnf  Wege  des  Beweises 
fllr  das  gdttliche  Dasein  giebt  es : vom  ersten 
Bewegenden,  das  von  keinem  Andern  be- 
wegt  wird ; von  der  ersten  wirkenden  Gr- 
sache;  von  dem  an  sich  Nothwendigen;  vou 
der  Stufenfolge  der  Dinge,  wonach  vom  Un- 
vollkommenen  auf  das  absolut  Vollkommene 
geschlossen  wird;  endlich  von  der  Zweck- 
massigkeit  der  Dinge.  Die  Dnerkennbarkeit 
Gottes  streitet  mit  dem  Glauben;  denn  da 
der  Mensch  zur  Seligkeit  bestimmt  ist,  wflrde 
er  dieselbe  nie  erreichen  kbnnen  oder  in 
etwas  Anderm  finden  mtlssen,  als  in  Gott 
Ebenso  wtlrde  die  Unerkennbarkeit  Gottes 
mit  der  Vernunft  streiten,  in  welcher  die 
Sehnsucht  begrtindet  ist,  Gott  zu  erkennen. 
Ails  der  unendlichen  Erhabenheit  Gottes 
folgt  aber  keineswegs,  dass  Gott  schlechthin 
nicht  erkannt,  sondern  nur,  dass  er  nicht 
begriffen  weraen  kann.  Freilich  kann  der 
endliche  Verstand  das  Wesen  Gottes  nieht 
erkennen,  sofern  sich  nicht  Gott  durch  seine 
Gnade  mit  ihm  verbindet  Obgleich  Gott 
(tberwesentlich  ist,  so  ist  doch  sein  Wesen 
das  Sein,  und  zwar  zunachst  in  den  Dingen. 
Wissen  und  Wollen  sind  in  Gott  Eins  mit 
dessen  Sein.  Er  ist  darum  reine  Tbatigkeit, 
die  Nichts  von  Mdglichkeit  in  sich  hat, 
dessen  Endzweck  nur  er  selber  als  der  ab 
solut  Gute  ist,  weshalb  in  ihm  Freiheit  und 
Nothwendigkeit  Eins  sind.  Gott  ist  in  alien 
Dingen  gegenwftrtig,  wie  ein  thfttiges  West® 
demjenigen  innewohnt,  in  welchem  es  thltig 
ist.  Gott  erftillt  jeden  Ort  dadurch,  dass  er 
allem  R&umlichen  das  Sein  giebt;  seine  Sub- 
stanz wohnt  Allem  als  die  Ursache  des  Seins 
iune.  Die  gOttliche  SchOpfung  aus  Nichts 
ist  zu  glauben,  nicht  zu  wissen  oder  zu  be- 
weisen.  Im  Seienden  kann  Nichts  sein 
ausser  von  Gott,  der  die  Ursache  von  allem 
Sein  ist.  Dass  die  Welt  einen  Anfang  ge- 
habt,  ist  ebenso  zu  glauben,  aber  nicht  zu 
beweisen.  Aus  verschiedenen  mdglichen 
Welten  hat  Gott  die  beste  erwfthlt  und  ver- 
wirklicht Bei  der  Welt  hat  Gott  keinen 
andern  Zweck,  als  allein  seine  Vollkoramen- 
heit,  d.  h.  seine  Gtlte  mitzutheilen,  and  jede 
Creatur  strebt  ihre  Vollkommenheit  zu  er- 
reichen, welche  in  der  Aehnlichkeit  der  g5tt- 
lichen  Vollkommenheit  nnd  Qflte  besteht 
Die  Vollkommenheit  der  Wesen  legt  sich  in 
Abstufungen  dar : Gottes  frtlbeste  Geachbpfe 
und  zugleich  die  hdcbsten  sind  die  Eogcd 
als  stofflose  geistige  Wesen,  zu  denen  such 
die  gestirnbewegenden  Inteliigenzen  geWrea. 
Als  stofflose  Form  und  von  ihrem  Leibe 
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trennbar,  ist  die  Seele  doch  zugleich  form- 
bildendes  Prinzip  des  Leibes.  Die  Eine 
Seele  ist  vermbge  verschiedener  Krkfte  zu- 
gleich  vegetative,  sensitive  und  intellective 
Seele  nnd  nach  letzterer  Seite  zugleich 
thStiger  und  mdglicher  Verstand.  Der  Wille 
unterliegt  nicht  der  Nothwendigkeit  eines 
Zwanges,  sondern  der  die  Freiheit  nicht 
aufhebenden  Nothwendigkeit,  nach  dem  End- 
zwecke  zu  streben.  Ueber  diesen  aber  urtheilt 
der  Mensch  frei  nach  Vergleichung  der 
Gflter  dnrch  die  Vernuuft,  indem  wir  durch 
Hervorrufen  der  einen  oder  der  andern 
Klasse  von  Vorstellungen  unsern  Entschluss 
bestimmen  kSnnen.  Die  Wahl  steht  bei  uns. 
Das  Bose  ist  nur  Mangel  des  Guten ; eigent- 
liches  Uebel  ist  nur  das  Bdse  der  Schuld. 
Das  B5se  der  Strafe  ist  in  der  Ordnung  der 
Welt  begrttndet,  welche  forderte,  dass  es 
auch  Dinge  giebt,  die  einen  Mangel  haben. 
Von  der  durch  Offenbarung  mitgetheilten 
Lehre  der  gottlichen  Dreieinigkeit  zeugt  die 

Sze  Schbpfung  und  insbesondere  das  Wesen 
Menschengeistes.  Je  vollkommener  das 
Erkennen,  desto  mehr  wird  das  Erkannte 
Eins  mit  dem  Erkennenden ; je  vollkommener 
die  Liebe,  desto  mehr  wird  der  Gegenstand 
der  Liebe  Eins  mit  dem  Liebenden.  Mit 
dem  Erkennen  ist  das  Bild  des  erkannten 
Gegenstandes  im  Erkennen  gesetzt.  Daher 
ent8pricht  bei  Gott  dem  Erkennen  seiner 
selbst  das  Gezeugtwerden  des  Sohnes  als 
seines  vollkommenen  Ebenbildes.  Bezeichnet 
dagegeu  die  Liebe  im  Verlangeu  des  Geistes 
nach  einem  Andern,  so  ist  der  heilige  Geist 
die  gegenseitige  Liebe  zwischen  dem  Vater 
und  dem  Sohne.  Durch  den  menschgewordcnen 
Sohn  und  die  Gabe  des  heiligen  Geistes  kam 
das  Heil  zu  Stande.  Das  Leiden  Christi  war 
insofern  nbthig,  als  dadurch  fUr  den  Zweck 
der  menschlichen  Beseligung  dem  Menschen 
nicht  bios  seine  Schuld  abgenommen,  sondern 
zugleich  ein  ermunternder  Beweis  der  Liebe 
von  Seiten  Gottes  und  ein  erhabenes  Beispiel 
der  Tugend  von  Seiten  Jesu  gegeben  wurde. 
Aber  auch  wenn  Adam  nicht  gesUndigt 
liitte,  wtirde  der  Sohn  Gottes  nicht  zweck- 
lo8  in  die  Welt  gekommen  sein:  denn  wenn 
es  zum  Wesen  der  hdchsten  Giite  gehbrt, 
sich  im  hdchsten  Grade  dem  Menschen  mit- 
zutheiien,  so  ist  eben  die  innigste  Vereinigung 
die  zu  Einer  Person.  Zugleich  aber  ist 
durch  Gottes  Menschwerdung  auch  die  mensch- 
liche  Natur  erhdht  und  durch  Verknilpfung 
des  Menschen  mit  Gott  das  All  erst  voll- 
endet  werden.  Die  gdttliche  Guade  ist  ein- 
mal  eine  solche,  durch  welche  der  Mensch 
selbst  mit  Gott  verbunden  wird,  und  dann 
eine  solche,  durch  welche  der  von  Gott  Ge- 
rechtfertigte  nun  auch  Andere  zu  Gott  zurttck- 
fUhren  hilft.  Erstere  Gnade  ist  wiederum 
eine  doppelte,  einmal  eine  wirkende  Gnade, 
sofern  Gott  den  Menschen  zum  innern  Wollen 
bewegt,  und  eine  mitwirkende,  sofern  er  dem 


von  ihm  erregten  Willem  auch  weiterhin 
zum  Vollbringen  behttlflich  ist.  Demgemlias 
kommt  jedes  gute  Werk  ebensowohl  vom 
menschlichen  Willen,  als  von  gOttlicher  Mit- 
wirkung.  Wissen  aber  kann  der  Mensch, 
dass  er  die  Gnade  habe,  sowohl  durch  un- 
mittelbare  Offenbarung  von  Seiten  Gottes, 
die  derselbe  freilich  nur  Einzelnen  in  be- 
sondern  Fallen  zu  Theil  werden  lftsst,  als 
auch  (nur  freilich  weniger  sicher)  durch  sich 
selbst  und  durch  gewisse  Anzeichen.  Das 
Endziel  aller  Wesen  ist  die  Vollkommenheit, 
welche  in  der  Verkhnlichung  mit  Gott,  in 
seiner  Erkenntniss  und  Liebe  besteht  nnd 
beim  Menschen  mit  der  Gltlckseligkeit  zu- 
sammenf&llt  Die  Kegel  des  menschlichen 
Handelns  bildet  das  von  der  Vernunft  er- 
kannte gdttliche  Gesetz,  welches  durch  das 
Gewissen  auf  die  einzelnen  Handlungen  au- 
gewandt  wird,  damit  in  der  moralischcn 
Tugend  ein  Verhalten  gewonnen  werde, 
wodurch  der  Wille  tflchtig  und  geneigt  zum 
Guten  wird.  Der  Wille  handelt  dadurch 
bbse,  dass  er  die  durch  das  Gesetz  bezeichnete 
Ordnung  des  Handelns  nicht  einbSlt.  Zu 
den  moralischcn  Cardinaltugenden  der  Klug- 
heit. , MSssigkeit,  Starkmuth  und  Gerechtig- 
keit  kommen  nocli  die  eingegosseneu  Tugen- 
den  Glanbe,  Hoffnung  und  Liebe. 

Als  Schiiler  und  Anhknger  der  Lehre  des 
Thomas  unter  den  Dominikaneru  Tagen  be- 
sonders  hervor:  Vine  end  us  Bellovacensis 

(im  Kloster  zu  Beauvais,  gestorben  1264), 
Thomas  Bradwardine  (gestorben  1349),  Petrus 
Hispanus  (als  Papst  Johann  XXI  gestorben 
1277),  Aegidius  von  Lessines  (in  der  zweiten 
Halfte  des  13.  Jahrbunderts) , Bernardus  de 
Trilia  ^gestorben  1292),  Herveus  Natalis 
(gestorben  1325).  Aber  auch  iiber  den  Kreis 
seines  Ordens  hinaus  ist  Thomas  als  „ Doctor 
universalis “ schon  frtlh  anerkannt  worden. 
Unter  den  Augustinern  brachte  ihn  Aegidius 
von  Colonna  (gestorben  1316),  unter  den 
Cisterciensern  Humbert  von  Prulli  (im  14.  Jahr- 
hundert)  zur  Geltung.  Auf  der  Lehre  des 
Thomas  beruht  auch  Dante  Alighieri’s  (ge- 
storben 1321)  bertihmte  Dichtung  vom  Welt- 
gerichte,  die  „ divina  commedia **.  Im  ftlnf- 
zehntcn  und  sechzehnten  Jahrhundert  ragten 
als  Anhanger  der  Lehre  von  Thomas  (Tho- 
misten),  deren  Hauptsitz  in  Coin  war,  Hein- 
rich von  Gorkum  (gestorben  1460),  Johannes 
Versor  (gestorben  1480),  Petrus  Nigri  (ge- 
storben 1475),  Lambertus  de  Monte  (ge- 
storben 1499),  Dominicus  de  Flandria  (ge- 
storben 1500),  der  Cardinal  Thomas  de  Vio 
(Cajetanus,  gestorben  1534),  Petrus  Bruxel- 
lensis  (gestoroen  1514)  hervor.  Im  Jahr  1567 
w'urde  Thomas  vou  Aquino  vom  Papste 
Bonifacius  V.  feierlich  zum  ftlnften  grossen 
Lehrer  der  Kirche  (nach  und  neben  Augustinus, 
Hieronymus,  Arabrosius  und  Gregorius  dem 
Grossen)  erkliirt.  Auch  die  Jesuiten  folgten 
im  W esentlichen  der  Lehre  des  Thomas  und 
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erlangte  nocli  ira  siebenzehnten  Jakrhundert 
der  Jesuit  Franz  Suarez  (gestorben  1617)  als 
Thomist  Bertthmtheit. 

H5rtl,  Thomas  von  Aquino  nnd  seine  Zeit.  1846. 

Ch.  Jourdain,  In  philosophic  de  Saint  Thomas 
d’Aqnine.  1858  (in  2 Biinden). 

K.  Werner,  der  lieilige  Thomas  von  A(juino. 
1858 — 1860  (in  3 Biindeu:  I.  Leben  nnd 
Schriften;  II.  Lehre;  III.  Gesehichte  des 
Thomismus). 

Thomas  Cantimpratensis  oder 
Catimpratanus  (aus  Catimpre  in  Brabant, 
daher  auch  Thomas  Brabantinus  genannt, 
war  als  Schuler  Albert’s  des  Grossen  ein 
Mitschttler  des  Thomas  von  Aquino  (im  drei- 
zehnten  Jahrhnndert).  Er  verfasste  Commen- 
tate zu  Schriften  des  Aristoteles,  vielieicht 
auch  eine  alte  lateinische  Uebersetzung  des 
Aristoteles,  die  jedoch  von  Andern  fUr  alter 
gehalten  wird,  ausserdem  eine  Schrift  „De 
disciplina  scholar htm“ , welche  falschlich  dem 
Boetins  beigelegt  wird. 

Thomas  von  Strassburg  (Thomas 
ab  Argentina)  wirkte  in  der  ersten  Hiilfte 
des  14.  Jahrhunderts  als  Augustinermbnch 
und  starb  1357  als  Generalprior  seines  Ordens. 
In  seinem  wichtigsteu  Werke  „Commentarii 
in  IV  libros  Sententiarum  “ (1585  in  Genua 
gedruckt)  zeigt  er  sick  als  Bestreiter  des 
Duns  Scotus  und  des  Heinrich  von  Gent, 
indem  er  sick  auf  die  thomistische  Seite  stellt 
und  vorzugsweise  an  Aegidius  von  Colonna 
anschliesst,  freilich  auch  in  mehreren  logisch- 
metaphy8ischen  Punkten  dem  Wilhelm  von 
Occam  folgt,  dessen  Trennung  der  Theologie 
und  Philosophic  er  jedoch  bestreitet,  wkhrend 
er  die  thomistische  Unterscheidung  des  natilr- 
lichen  und  UbernatUrlichen  Intellects  fest- 
hftlt.  In  der  Universalieufrage  schliesst  er 
sick  an  Thomas  von  Aquino  und  Aegidius 
von  Colonna  an  und  zeigt  sick  im  Ganzen 
als  einen  wenig  selbstiindigen  Denker. 

Tlioitiasius  (latinisirt  aus  Thomas), 
Christian,  war  1655  in  Leipzig  als  der 
Sohn  von  Jacob  Thomasius  geboren  und 
studirte  daselbst  Rechtswissenschaft  und  Philo- 
sophic. Durch  Hugo  Grotius  und  Pufeudorf 
ftlr  das  Studium  des  Natnrrechts  gewonnen, 
trat  er  seit  1681  als  Privatdocent  ttber 
beide  Naturrechtslehrer  mit  Vorlesungen  auf, 
durch  deren  freisinnige  Ualtung  er  sich  den 
Hass  und  die  Anfeindungen  der  Theologen 
zuzog.  Zu  seiner  Rechtfertigung  gab  er 
diese  Vorlesungen  in  drei  Btlchern  unter 
dem  Titel  „ Institutions  jurisprudentiae{< 
'1688)  heraus.  Das  Licht  der  Natur  und 
das  Licht  der  Ofteubarung  gelten  ihm  als 
verschiedene  Quellen;  die  Theologie  ist  aus 
der  heiligen  Schrift,  die  Philosophic  aus  der 
Vernunft  herzuleiten.  Der  Zweck  der  Philo- 
sophic ist  das  irdische  Wohlsein  desMenschen- 
geschlechts,  der  Zweck  der  Theologie  das 
himmlische.  Demgerailss  lbste  er  entschie- 
dener,  als  seine  Vorg&nger,  das  Naturrecht 


von  der  Theologie  los  und  brachte  zugleich 
die  Scheidung  zwischen  Recht  ( Jus  turn ) und 
Moral  ( Honestum  et  Decorum)  folgerichtig 
zur  Durchfilhrunj*.  Selbstindiger , als  diese 
GrundzUge  des  Naturrechts  nach  Pufendorf, 
ist  die  spktere  Ueberarbeitung  des  Werks 
gehalten,  welche  1705  unter  dem  Titel 
„Fundamenta  juris  naturae  et  gentium  ex 
sensu  communi  deducta(t  erschien.  Als  er 
jenes  sein  Erstlingswerk  verQffentlicht  hitte, 
ging  der  junge  Docent  zugleich  auf  eine 
Reform  der  Philosophic  aus,  indem  er  die 
aristotelisch  - scholastische  Philosophic  als 
den  Erzfeind  bezeichnete,  der  zu  bek&tnpfen 
sei.  In  seinen  Vorlesungen  (Iber  Logik 
wollte  er  die  Mangel  und  die  Unzulftnglichkeit 
der  damaligen  Schullogik  darthun  und  gab 
1688  als  Grundlinien  der  Kunst  zu  denken 
und  zu  schliessen,  seine  Schrift  „ Introductio 
ad  philosophiam  aulicam<‘  heraus,  deren 
Titel  der  vom  Abbd  Gdrard  verbffentlichten 
„ Philosophic  des  gens  du  cour  “ nachgebildet 
ist.  Es  werden  darin  die  Mangel  der  aristo- 
telischen  Logik  bekampft,  wahrend  er  in  seinen 
Vorlesungen  iiber  dieSittenlehreauf  dieMftngel 
der  aristotelischen  Ethik  hinwies  und  den 
Zweck  der  Sittenlehre  in  die  Anweisnng  zu 
einem  werkthatig  tugendkaften  Leben  ge- 
setzt  wissen  wollte.  Gleichzeitig  bekimpfte 
Thomasius  die  Festhaltung  des  Latein  ah  der 
wi8seii8ckaftlichen  Schrift-  und  Unterrichis- 
sprache  und  wies  auf  das  Vorbild  derFran- 
zosen  hin,  welche  durch  den  Gebrauch  ihrex 
Muttersprache  bereits  die  Wissenschaft  von 
der  Scholastik  befreit  hatten.  Fflr  den  Zweck 
dieser  Befreiung  gritndete  er  die  erste  wissen- 
schaftliche  Zeitschrift  in  deutscher  Sprache, 
welche  als  Monatsschrift  1688  und  1689  in 
zwei  Jahrgangen  erschien.  Die  Anfeindungen, 
die  er  sicn  durch  den  kecken  Humor,  der 
in  dieser  Zeitschrift  herrschte,  und  durch 
die  satyrische  Geissel  zuzog,  aie  er  gegen 
die  gelehrte  Pedanterie  und  Heuchelei 
schwang,  veranlassten  1690  die  Entfernung 
des  „notorischen  Erzbbsewichts“,  den  man 
sogar  des  Atheismus  beschuldigte,  nach  Halle, 
wo  er  mit  einem  Gehalt  von  500  Thalern 
als  erster  Professor  die  dortige  Universitit 
begrtlnden  half,  zu  vrelcher  nach  und  nach 
noch  andere  Professoren  berufen  wurden. 
Anfangs  finden  wir  ihn  in  Halle  durch  den 
geraeiusamen  Gegensatz  gegen  die  herr- 
schende  starre  Orthodoxie  und  Verketzerungs* 
sucht  in  enger  Verbindung  mit  dem  Pietismua, 
wovon  seine  n&chsten  in  deutscher  Sprache 
veroffentlichten  Schriften  Zeugniss  ablegten- 
Er  wurde  1694  an  der  neuen  Universitit 
Professor  der  Rechtswissenschaft  und  hat 
sich  zugleich  als  Mitk&mpfer  Balthasar 
Bekker’s  gegen  den  damals  noch  bldhendeo 
Aberglauben  in  Bezug  anf  die  Hexen  in 
zwei  lateinisch  geschriebenen  Werken  hervor* 
gethan.  Diejenigen  deutschen  Schriften,  wo* 
durch  er  mit  seiner  „ Weltmannsphilosophie4* 
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gewissermassen  als  der  Vater  der  deutschen 
A ufklfiningspkilosophie  des  achtzehnten  Jahr- 
hunderts  gelten  darf,  sind  unter  folgenden 
Titeln  erschienen:  Einleitung  zur  Vernunft- 
lehre  (1691),  Einleitung  in  die  Sittenlehre 
oder  von  der  Kunst,  vernilnftig  and  tugend- 
haft  zu  leben  (1692),  Histone  der  Weisheit 
und  Thorheit  (1693),  Ausllbung  der  Sitten- 
lehre  oder  von  der  Arznei  wider  die  un- 
verntlnftige  Liebe  (1696),  Versuch  vom  Wesen 
des  men8chlichen  Geistes  (1699),  Austibung 
der  Vernunftlehre  (1710).  Er  starb  1728 
in  Halle.  Ausztlge  aus  den  philosophiscken 
Schriften  des  Thomasius  hat  G.  G.  Ftilleborn 
im  vierten  Stuck  seiner  „Beitrage  zur  Ge- 
schichte  der  Philosophic**  (1791  — 99)  ge- 
geben.  Er  stellt,  im  Gegensatz  zu  der  un- 
vernlinftigen  Liebe  oder  den  Affecten,  als 
Moralprinzip  eine  verntinftige  Liebe  auf, 
die  keine  Selbst-  oder  Eigenliebe  ware  und 
aus  welcher  die  Gemttthsruhe  als  Ziel  des 
men8chlicken  Strebens  folgen  sollte.  Die 
praktische  Philosophic  definirt  er  als  die 
Gelahrtheit,  welche  den  Menschen  weiset, 
wie  er  hienieden  gltickselig  leben  solle. 

H.  Luden,  Christian  Thomasius  nach  seinem 
Leben  und  semen  Schriften.  1805. 

B.  A.  Wagner,  Christian  Thomasius;  ein  Beitrag 
zur  Wiirdigung  seiner  Verdieuste  um  die 
deutsche  Literatur.  1872  (Berliner  Schul- 
programm). 

Thomasius  (latinisirt  aus  Thomas), 
Jacob,  der  Vater  von  Christian  Thomasius, 
war  1622  zu  Leipzig  geboren,  liatte  dort 
und  in  Wittenberg  studirt  und  1643  mit 
einer  lateinischen  Abhandlung  „ fiber  die 
angebornen  Ideen“  als  Magister  aer  Philo- 
sophic promovirt,  war  seit  1650  Lehrer  an 
der  Nicolaischule,  seit  1653  Professor  der 
Ethik,  spater  auch  der  Dialektik  und  der 
Beredsamkeit  an  der  Universitat,  daneben 
seit  1670  Rector  der  Nicolaischule  und  seit 
1676  Rector  der  Thomasschule  und  starb 
1684  in  seiner  Vaterstadt  Als  Philosoph 
hat  er  seine  Thatigkeit  hauptskchlick  der 
Geschickte  der  Philosophie  zugewandt  und 
in  diesem  Betracht  bei  seinem  Schiller  Leibniz 
die  Idee  der  vcrgleichenden  geschichtlichen 
Methode  erweckt.  Seine  Schriften  fuhren 
folgende  Titel:  „Schediasma  historicum,  quo 
varia  discutiuntur  ad  historiam  turn  philo- 
sophicam  turn  ecclesiasticam  pertinentia“ 
(1665),  welches  Werk  spater  unter  dem  Titel 
„ Origines  hisloricae  philosophicae  et  eccle- 
siasticae11  von  Christian  Thomasius  1699 
neu  herausgegeben  wurde;  dann  die  Ab- 
handlungen:  „Exercitatio  de  Stoica  mundi 
exustione“  (1672)  und  „De  doctoribus  scho- 
lasticism (1676),  und  Historiavariae  fortunae, 
quam  disciplina  metaphysica  jam  sub  Aristo- 
tele,  jam  sub  scholasticis , jam  sub  recen- 
tioribus  experta  est“}  welche  Schrift  in 
seinen  nachgelassenen  „Erotemata  meta- 
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physica “ (1705)  durch  Christian  Thomasius 
herausgegeben  wurde. 

Thorild  (auch  bisweilen  TliorSn  ge- 
nannt)  Thomas,  war  1759  zu  Kongelf  in 
Schweden  geboren,  liatte  einige  Zeit  lang 
in  Upsala  als  Privatdoeent  gewirkt,  sick 
dann  in  England  aufgehalten  und  war  nach- 
her  Secretar  bei  dem  Commerzeollegium  in 
Stockholm  geworden.  Wegen  einer  zu  Guusten 
der  Pressfreiheit  verdffentlichten  Schrift  „ Von 
der  allgemeinen  Freiheit  des  Verstandes** 
(1793)  des  Landes  verwiesen,  lebte  er  als 
Privatmann  in  Kopenhagen,  Altona  und  Lllbeck 
und  wurde  1796  als  Bibliothekar  und  ausser- 
ordentlicher  Professor  der  schwedischen 
Sprache  und  Literatur  in  Greifswalde  an- 
gestellt,  wo  er  1808  starb.  Abgesehen  von 
seinen  zahlreichen  sowohl  in  schwedischer 
als  auch  in  deutscher  Sprache  verbtfent- 
lichten,  nicht  eigentlich  philosophiscken  Schrif- 
ten , hat  er  in  dem  geistreichen  und 
originellen , aber  auch  an  Paradoxien  reichen 
Werke  „ Maximum  sive  Archimetria11  (1799) 
eine  Art  von  Fundamentalphilosophie  zu 
liefern  versucht,  in  welcher  das  Gefiikl  der 
Nothwendigkeit,  auf  gewisse  Art  zu  denken, 
zur  Grundlage  alles  Wissens  erhoben  wird. 

Thrasea  P a e t u s , siehe  P a e t u s 
Thrasea. 

Thrasyllos  aus  Mendes  (in  Unter- 
kgypten)  war  ein  Grammatiker  aus  dem 
ersten  christh'chen  Jahrhundert  und  hatte 
mit  dem  Studium  Platon’s  das  der  Matke- 
matik  und  Astrologie  verbunden  und  war 
durch  letztere  in  Rhodos  mit  Tiberius  be- 
kannt  geworden.  Er  lebte  seit  den  letzten 
Jahren  des  Augustus  in  Rom , wo  er  36  nach 
Chr.  starb.  Fttr  die  Gesehichte  der  Philo- 
sophie hat  er  weniger  durch  seinen  pytka- 
gorisirenden  Platouismus  Bedeutung,  als  viel- 
mehr  durch  seine  Eintheilung  der  platonischen 
Dialoge  in  Gruppen  nach  der  Verwandtschaft 
ihres  Inhaltes,  indem  er  dieselben  als  physische, 
logiscke,  ethische,  politische,  maieutische, 
peirastische,  endeiktische  und  anatreptische 
unterschied  und  hiernach  die  ganze  Samm- 
lung  der  unter  Platon’s  Narnen  ilberlieferten 
Dialoge  in  neun  Tetralogien  (d.  h.  Gruppen 
mit  je  vier  Dialogen)  zusammenstellte.  Ein 
andrer  Thrasyllos  lebte  als  Kyniker  zu 
derselben  Zeit. 

Thrasymachos  aus  Korinth,  ein  An- 
hhnger  der  megarischen  Schule,  wird  von 
Diogenes  Laertios  als  Lehrer  des  Stilpon, 
des  berilhmtesten  unter  den  Megarikern 
genannt 

Thrasymachos  aus  Chalcedon  war 
ein  jilngerer  Zeitgenosse  des  Sokrates  und 
wird  als  Sophist  und  Lehrer  der  Beredsam- 
keit genannt.  Platon  fiihrt  ihn  in  seinen 
Biichern  „Vora  Staate**  als  einen  hart- 
nackigen  und  anmasslichen  Vertreter  des 
Rechtes  des  StArkern  vor  und  legt  ihm  die 
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Vertheidigung  dea  Satzes  in  den  Mund,  Hecht 
sei  der  Vortkeil  des  Machtkabers,  welcher 
Gesetze  selbst  gegeben  babe.  Er  wird 
als  Verfasser  von  rhetorificheu  Werken 
genannt,  worm  er  auck  Vorsckriften  tlber 
die  Art  gab , wie  der  Redner  auf  das  Gemtlth 
uud  die  Affecte  der  Zuhbrer  zu  wirken  babe, 
und  der  Peripatetiker  Tbeophrast  rtikmt  von 
ikm,  dass  er  die  Nfichternkeit  der  gewdkn- 
licken  Rede  durck  reichern  Sckinuck  belebt 
babe. 

Tliftmmig,  Ludwig  Philipp,  war 
1697  zu  Culmback  geboren,  hatte  in  Halle 
als  Famulus  bei  Wolff  Mathematik  und  Philo- 
sophic studirt  und  war  1721  Magister  ge- 
worden.  Als  Adjunct  bei  der  philosophiscken 
Facultkt  kielt  er  Vorlesungen  zur  ErlUuterung 
der  Sckriften  seines  Meisters  und  wurde  ausser- 
ordentlicker  Professor,  musste  jedock  1723 
zugleich  mit  seinem  Gbnner  Halle  verlassen. 
Er  crkielt  am  Collegium  Carolinum  in  Cassel 
cine  pkilosophiscke  Lekrstelle  und  verfasste 
bier  ausser  einzelnen  Abbandlungen  fiber 
versckiedene  GegenstUnde  sein  Hauptwerk 
„Institutiones  philosophiae  lf'olf/ianae“ 
(1725  — 26)  in  zwei  B&nden.  Er  starb  jedock 
schon  1728  im  31.  Lebensjakre.  Hack  seiner 
au8drUcklichen  Erkl&rung  wollte  er  in  diesem 
Werke  Nichts  anders  als  eiue  gedrangte  Dar- 
stellung  der  WolfTschen  Philosophic  in  latei- 
nischem  Gewande  geben,  damit  dasselbe  ftlr 
diejenigen  Universitiiten,  an  welcken  die  Vor- 
lesungen lateinisch  gekalten  werden,  als 
Compendium  der  WolfTschen  Lekre  dienen 
konne.  Seine  sckon  in  Halle  verbffentlichtc 
Abkandlung  „De  immortalitate  animae  ex 
inlima  ejus  natura  demonstrata “ (1721) 
wurde  auck  in  die  „ Melelemata  varii  el 
rarioris  argument^1  (1727)  aufgenommen. 
indem  in  dieser  Abkandlung  mit  Leibniz 
die  jeder  einfachen  Substanz  zukommende 
Unverghnglickkeit  von  der  Unsterblickkeit 
der  menschlicken  Seele  untersckieden  wird, 
zu  welcher  deutlicke  Vorstelluugen,  Ged&cht- 
niss  und  Bewusstsein  der  Identitat  der  Person 
gehdren  mtissen,  laufen  die  versuchten  Be- 
weise  eigentlick  nur  darauf  kinaus,  dass 
kein  zureichender  Grand  vorkanden  sei,  aus 
welchem  das  Aufhbren  der  Vorstellungen 
folgen  sollte. 

Tlnirot,  Francois,  war  1768  zu 
Issoudun  (Iudre  geboren  und  zuerst  im 
Collegium  von  Navarra  gebildet,  dauu  in 
die  Schule  fflr  Brlicken  - und  Strassenbau 
aufgenommen  worden.  Die  Revolution  unter- 
brack  seine  Studien;  er  wurde  1793  Haus- 
lehrer  in  Auteuil,  wo  er  in  den  geselligen 
Kreis  der  Madame  Helvdtius  eingefiihrt  wurde 
und  die  Bekanntschaft  von  Cabanis  mackte. 
Im  Jakre  1795  zum  Besucke  der  Normal- 
sckule  in  Paris  zugelassen , wurde  er  besonders 
von  den  Vorlesungen  Sicard’s  und  Garat’s 
angezo^en.  Nachdem  er  1797—1807  Director 
eines  Erziehungsinstitutes  gewesen,  wurde 


er  1811  Professor  bei  der  philosophiscken 
Facnltiit  zu  Paris  als  Vertreter  Laromiguiere’s 
und  starb  1832  zu  Paris  an  der  Cholera. 
Unter  seinen  die  Philosopkie  bertlhrenden 
Sckriften  sind  zu  nennen:  die  Abh&ndlung 
,,Ueber  die  Apologie  des  Sokrates  nach 
Platon  und  Xenophon  “ (1806),  die  Ausgabe 
und  Uebersetzung  des  platonischen  Dialogs 
Gorgias  (1815  und  1834),  die  Uebersetzung 
der  platonischen  Etkik  und  Politik  (1823  und 
1824),  die  Uebersetzung  des  Handbuchs  von 
Epiktetos  und  der  Gem&lde  von  Kehes  (1828) 
uud  die  Ausgabe  der  philosophischen  Werke 
von  John  Locke  1821  — 25).  In  seinem  zwei- 
b&ndigen,  von  der  Pariser  Akademie  mit  dem 
Preise  gekrdnten  Werke  „ Be  1'entendement 
et  de  la  raison;  introduction  a f etude  de 
la  philosophic  “ (1830)  bekennt  er  ausdrtick- 
lich,  dass  ihm  die  aus  Deutschland  nach 
Frankreick  gebrachten  metapkysischenSpecu- 
lationen  fiber  das  Absolute  und  Unbedingte  zu 
hock  liegen.  Er  erkennt  in  der  Philosophic 
nicht  das  Streben  nach  absolutem  Wissen, 
sondern  das  auf  Erfakrung  und  Selbstbe- 
obacktung  gegrtindete  Studium  des  Menschen 
ftlr  den  Zweck  seiner  Vervollkommnung. 
In  diesem  Sinne  werden  im  ersten  'Thai 
des  Werkes  die  Grnndzflge  der  Psychologic 
entwickelt,  im  zweiten  Tkeil  die  iJogik  und 
wissenschaftliche  Metkodenlehre  dargestelit. 

Tiedemann,  Dietrich  war  1748  zu 
Bremerviirde  geboren  und  in  Gottingen  ge- 
bildet. Nachdem  er  seit  1776  Lekrer  der 
alten  Spracken  am  Collegium  Carolinum  in 
Cassel  gewesen,  wurde  er  1786  Professor 
der  Philosophic  und  griechischen  Sprache 
in  Marburg,  wo  er  1803  starb.  Auf  seinen 
„Ver8uch  einer  Erkl&rung  des  Ursprungs 
der  Sprache  “ (1772)  Hess  er  ein  dreibandiges 
Werk  „ System  der  stoischen  Philosopkie44 
(1776)  und  dann  „Untersuchungen  fiber  den 
Menschen  “ (1777  und  1778,  in  drei  Theilen; 
folgen.  In  letzterm,  seinem  pkilosophischai 
Haupt werke,  schloss  er  sicn  zunkchst  an 
Locke  an,  indem  er  die  angebornen  Ideen 
(Vorstellungen)  bestritt  und  alle  unsere  Be- 
griffe  aus  der  Erfabrung  stammen  lisst,  die 
er  nicht  (mit  Helvdtius)  auf  die  ftussern 
Sinne  besckrhnkt,  sondern  auch  auf  den 
inneru  Sinn  ausgedehnt  wissen  will.  Mit 
Leibniz  erklkrte  er  die  Grandkraft  der 
Seele  als  Vorstelluugskraft,  sieht  aber  in  der 
vom  leiblichen  Organismus  grundwcsentlich 
versekiedenen  Seele  nicht  ein  schleckthin 
einfackes  Wesen,  sondern  sekreibt  ihr  mit 
Creuz  Au8dehnung  und  Bek&rrlichkeit  zu. 
Ein  von  Tiedemann  liinterlassenes  „H*nd- 
buch  der  Psyckologie44  wurde,  mit  einer 
Biographic  des  Verfassers  begleitet,  1804  von 
L.  Wachler  kerausgegeben.  Im  Zusammen- 
hange  mit  dieser  Ricktung  auf  das  psycho- 
logiscke  Gebiet  stekt  ein  Beitrag  zur  Vernunft- 
kritik,  den  Tiedemann  1794  unter  dem  Titel 
..TkeEtct  oder  fiber  das  mensckliche  Wiaien4* 
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verfiffentlichte,  worin  er  den  Standpunkt 
Kant’s  noch  zu  dogmatisch  und  zu  wenig 
skeptisch  findet.  Ausserdem  aber  hat  Tiede- 
mann  die  schon  durch  seine  Arbeit  fiber 
die  atoische  Philosophie  eingeschlagene  Rich- 
tnng  anf  das  philosophiegeschichtliche  Gebiet 
noch  weiter  verfolgt  in  seiner  Schrift  fiber 
„Griechenlands  erste  Philosophen  oder  Leben 
und  Systeme  des  Orpheus,  Pherekydes,  Thales 
and  Pythagoras  “ (1780),  worauf  eine  mit 
Anmerkungen  begleitete  deutsche  Ueber- 
setzung  des  „Hermes  Trismegistos  Poemander 
oder  von  der  gfittliehen  Macht  und  Weisheit“ 
(1781)  folgte.  Sein  bekanntestes  Werk  1st 
eine  vom  Leibniz -WolfFschen  Standpunkt 
nnternommene,  jedoch  durch  Locke’sche 
Elemente  modificirte,  beurtheilende  Dar- 
8tellung  der  „Geschichte  der  specu- 
lativen  [d.  h.  hier  theoretischen]  Philo- 
sophie von  Thales  bis  Berkeley “ 
(1791  — 97,  in  seclis  Bftnden).  Er  wollte  die 
geschichtlichen  Systeme  nicht  wieder  nach 
einem  bestimmten  philosophischen  Systeme 
beurtheilen,  sondern  vornehmlich  darauf 
achten , ob  ein  Philosoph  etwas  Neues  gesagt 
nnd  seine  Behauptungen  mit  scharfsinnigen 
Grflnden  untersttltzt  habe,  ob  seine  Gedanken- 
reiheinnere  Harmonie  und  feste  Verknfipfung 
habe,  ob  endlich  seinen  Behauptungen  erheb- 
licbe  Schwierigkeiten  entgegengestellt  worden 
seien  oder  entgegengestellt  werden  kfinnten. 

Tieftrunk,  Joh  ann  Heinrich,  war 
1760  zu  Stove  bei  Rostock  geboren,  hatte 
einige  Zeit  als  Nachmittagsprediger  und 
Rector  der  Stadtschule  zu  Joachimsthal  in 
der  Uckermark,  seit  1792  als  Professor  der 
Philosophie  in  Halle  gewirkt  und  als  solcher 
die  Kant’sche  Philosophie  vorzugsweise  im 
Sinne  der  moralischen  Ausdeutnng  der  christ- 
lichen  Dogmen  vorgetragen,  indem  er  zu- 
gleich  nicnt  bios  die  Mfiglichkeit,  sondern 
zugleich  die  hohe  Wahrscheinlichkeit  einer 
Ubernatfirlichen  Offenbarung  behauptete, 
aber  den  Glauben  daran  schliesslieh  doch 
nur  auf  das  praktische  Bedfirfniss  zu  griiuden 
wagte.  Auch  hat  er  Kant’s  kleine  Schrifteu 
(1799)  gesammelt  und  mit  einem  langen 
Vorbericht  Uber  Kant’s  Geistesgeschichte  ver- 
sehen.  Als  theologischer  Kantianer  begann 
er  seine  schriftstellerische  Thfttigkeit  mit 
folgenden  Arbeiten:  Einzig  mdglicher  Zweck 
Jeau,  aus  dem  Grundgesetze  der  Religion 
entwickelt  (1789),  Versuch  einer  Kritik  der 
Religion  und  aller  religifisen  Dogmatik,  mit 
besonderer  Rficksicht  auf  das  Christenthum 
(1790),  Censur  des  christlich-protestantischen 
Lehrbegriffs , nach  den  Prinzipien  der  Re- 
Hgionakritik  (1791  und  94,  in  zwei  Bftnden), 
die  Religion  der  Mfindigeu  (1799  und  1800, 
in  zwei  Bftnden),  auch  Briefe  fiber  das  Dasein 
Gottes,  Freiheit  und  Unsterblichkeit  (1791, 
in  der  dentschen  Monatsschrift  verfiffentlicht.) 
Ausserdem  lieferte  er  Beitrftge  zur  Er- 
Iftuterung  und  Beurtheilung  von  Kant’s  meta- 


physischen  Anfangsgrlindeu  der  Rechtslehre, 
wie  der  Tugendlehre  in  seinen  M philo- 
sophischen Untersuchuugen  w fiber  das  Privat- 
und  fiffentliche  Recht  (1797  und  99)  in  zwei 
Bftnden,  und  Uber  die  Tugendlehre  (1805). 
Indessen  war  sein  Trunk  aus  dem  Born  der 
kritischen  Philosophie  nicht  tief  geuug  ge- 
wesen,  um  sick  in  der  durch  Fichte,  Schel- 
ling  und  Hegel  vertretenen  philosophischen 
Entwickelung  wfthrend  der  ersten  Janrzehnte 
des  19.  Jahrhunderts  zurecht  zu  finden,  und 
in  der  Meinuug,  dass  der  Streit  der  Philo- 
sophen schliesslich  auf  leeren  Wortstreit 
hinauslaufe,  warf  sicli  Tieftrunk  zuletzt  auf 
eine  gehoffte  Verbesserung  der  Philosophic 
durch  eine  Reinigung  der  philosophischen 
Sprache.  In  diesem  Sinne  verfasste  er  „das 
Weltall  nach  raenschlicher  Ansicht;  Ein- 
leitung  und  Grundlage  zu  einer  Philosophie 
der  Natur“  (I.  1821)  und  eine  „Denklehre 
in  rein  deutschem  Gewande“  (1825  und  27 
in  zwei  Bftnden.  Er  starb  1837  als  der 
letzte  Nachzfigler  derjenigen  Kantianer, 
welche  die  Kant’sche  Philosophie  mit  der 
theologischen  Brille  betrachteten.  Seine 
beiden  letzteu  Bficher  (urtheilt  Rosenkranz 
in  seiner  Geschichte  der  Kant’schen  Philo- 
sophie) enthalten  vollkommeu  speculative 
Stellen,  die  seinem  Geiste  die  grfisste  Ehre 
raachen;  aber  dann  wird  er  plfitzlich  barock, 
der  philosopliische  Drang  tlberschlftgt  sich. 
Es  kommt  zu  parodistischen  Anspielungen : 
Sein  oder  Nichtseiu,  sagt  Hamlet,  ist  die 
Frage ; aber,  ruft  Tieftrunk,  Sein  oder  Etwas 
sein,  ist  auch  die  Frage.  Es  kommt  zu 
Bildern,  die  eine  groteske  Ungeheuerlichkeit 
haben;  er  lftsst  einmal  den  Lfiwen  und  die 
Mtlcke  das  Weltall  durchstfihneu.  Es  kommt 
zu  den  possirlichsten  Monologen:  er  wollte 
durchaus  von  einem  nur  unsinnlichen,  Ober- 
sinnlichen  Geist  Nichts  wissen.  Da  ffikrt  er 
uns  in  der  Logik  einen  kfirperlosen  Geist 
vor,  der  zum  Todtlachen  im  Universum  nach 
Materie  seufzt  und  jammert,  ohne  die  er  sich 
so  matt  und  nichtig  ftlhlt.  Die  Sprach- 
verdeutschung  vollendet  diese  Lftcherlich- 
keiten.  Statt  sich  orientiren  siigt  er:  sich 
ostnen;  statt  reflectiren : be  wissen;  statt  Ver- 
nunft:  Emporkraft;  statt  Quantitftt:  Be- 
grfis8iing;  statt  Verstand  und  Urtheilskraft 
auch:  Binnenkraft;  statt  in  der  Zeit  denken: 
bezeiten!  Schade  (schliesst  Rosenkranz)  um 
die  Kraft,  welche  Tieftrunk  aufdiesen  krausen 
Purismus  verwendet  hat. 

Timaioa  aus  Lokroi  (Locri)  in  Unter- 
italien  lebte  im  Zeitalter  des  Sokrates  und 
Platon  und  bekleidete  in  seiner  Vaterstadt 
ansehnliche  Ehrenftmter.  Platon  soil  ihn 
auf  seiner  sioiliscken  Reise  kennen  gelernt 
haben  und  legte  ihm  in  seiuein  Dialoge 
„ Timaios “ die  Hauptreden  in  den  Mund. 
Eine  zuerst  vom  Neuplatoniker  Proklos  cr- 
wfthnte  Schrift  Mfiber  die  Seele  der 
Welt  und  Natur*  ist  unter  dem  Nameu 
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dieses  lokrischen  Philosopken  auf  uns  ge- 
kommen,  aber  seit  Tcnnemann’s  grtindlicher 
BeweisfUhruug  als  das  dem  Timaios  unter- 
geschobne  Maehwerk  ernes  Neuplatouikers 
anerkannt.  Der  Marquis  d’Argens  bat  das 
Buck  griechisch  iuit  franzbsiseker  Ueber- 
setzung  und  Anmerkungen  herausgegebeu 
(1763)  und  Sehelling’s  Vetter  Bardili  hat 
davon  in  Fiilleborn’s  Beitrkgen  zur  Geschichte 
der  Philosophic  (im  9.  Stuck)  eine  deutsche 
Uebersetzung  geliefert.  Die  Schrift  ist  ein 
in  it  jUngern  pythagorkischen  Anschauungeu 
verquickter  Auszug  aus  dem  platonischeu 
Timaios.  Der  Verfasser  machte  darin  den 
Versueh,  die  mathematische  Construction  der 
Weltseele  ebenso  wie  die  Lehre  von  der 
Ewigkeit  der  Welt  als  ursprUngliches  Eigen- 
thum  der  pytkagor&ischen  Schule  darzustellen 
und  giebt  zugleich  zu  verstchen,  dass  er  die 
Lehre  von  der  Seelenwanderung  als  eine 
mythische  Dichtung  ansehe,  wahrend  er  den 
Damonen  des  Luttraumes  die  Verwaltung 
der  Welt  anweist.  — Timaios  hiess  auch 
ein  Grammatiker  und  Sophist  aus  dem  dritteu 
christlichen  Jahrkundert,  von  welchem  ein 
uns  erhaltenes  Lexikou  platouischer  Worte 
herrUhrt, 

Timarchos  wird  als  ein  Kyniker  aus 
der  Schule  des  Diogenes  genannt.  Ein 
auderer  Timarchos  wird  als  ein  Epikureer 
genannt,  an  welcheu  Epikur’s  Schuler  Metro- 
doros  einen  Brief  richtete. 

Timokrat£s  wird  als  ein  Epikureer 
und  Bruder  des  Metrodoros  genannt.  Ein 
andcrer  Tim  ok  rates  aus  Pontos  wird  als 
Schuler  des  Stoikers  Euphrates  aus  dem 
2.  christlichen  Jahrhuudcrt  erwahnt  und 
scheint  dieselbe  Person  mil  dem  bei  Lukianos 
erwkhnten  Kyniker  Timokrates  aus  Herakleia 
zu  sein. 

Tiindii  aus  Phlius  im  Peloponnesos  war 
Anfangs  Chortfinzer,  hatte  sich  dann  nach 
Megara  begeben,  wo  er  den  Stilpou  horte, 
und  wurde  sp&ter  mit  dem  Skeptiker  Pyrr- 
hou  aus  Elis  bekannt,  dessen  Lehren  er 
selbst  nachmals  zu  Chalkis  in  Kleinasieu 
vortrug,  wo  er  um  das  Jahr  230  vor  Chr. 
in  hohem  Alter  starb.  Ausser  einer  Anzalil 
von  Tragodien  und  Kombdicn  verfasste 
Timon  drei  BUcher  „Silloi “ (Spottgedickte), 
worin  der  Skeptiker  die  dogmatischen  Philo- 
sopheu  seiner  Zeit  geisselte,  weshalb  er  bei 
Spkteru  den  Beiuamen  „der  Sillograpli*  er- 
hielt.  BruchstUcke  daraus  haben  uns  Dio- 
genes Laertios  und  Sextus  Empiricus  er- 
halteu.  Auch  eine  Schrift  „ Uber  die  Sinne“ 
und  ein  Werk  *gegen  die  Physiker*  (d.  h. 
Naturphilosopken)  werden  von  Timon  er- 
wkhnt.  Nach  seiner  Lehre  muss,  wer  glilck- 
selig  leben  will,  dreierlei  in’s  Auge  fassen: 
wie  die  Dingc  beschaffen  sind,  wie  wir  uns 
zu  ihnen  verkalten  sollen  und  welcher  Ge- 
winn  uns  aus  diesem  Verkalten  erwkehst. 
Von  jeder  Eigenschaft,  die  wir  einem  Dinge 


beilegen,  konneu  wir  ebensogut  das  Gegen- 
theil  aussagen;  denn  ebeusowohl  die  Sinne, 
wie  der  Verstaud  sind  trUgerisch,  und  wir 
dtlrfen  weder  unsern  Wahrnehmungcn,  nodi 
uusern  Vorstellungen  trauen.  Wir  mtlssen 
vielmehr  unsere  Zustimmung  oder  Eutschei- 
dung  zurUckhalten,  um  dadurch  zur  waliren 
Unerschtitterliclikeit  des  Gemtlths  zu  gelangea. 
Im  praktischen  Leben  mag  man  dem  Wahr- 
scheinlichen  und  dem  Herkommeu  fulgen, 
dabei  aber  stets  festhalten,  dass  auch  alle 
bestimmte  L'rtheile  tlber  gut  und  bose  in  das 
Gebiet  der  unsichern  Meinung  gehdren. 

Tinctor,  Johann,  lebte  in  der  zweiten 
Hklfte  des  15.  Jahrhunderts  als  Professor 
der  Theologie  in  Cbln,  dann  als  Canonicos 
zu  Dornick  und  war  der  Verfasser  von 
„ Quaes tiones  in  IV  libros  sententianm “ 
i des  Petrus  Lombardus)  und  von  nDissensiones 
divi  Thomae  et  Scoti **.  Ein  Zeitgeuosse 
desselbeu,  Nicolaus  Tinctor  aus  Gunzen- 
hausen,  lehrte  zu  Paris  als  Scotist  und  schrieb 
einen  Commeutar  zu  den  logiseken  „ Summulae ** 
des  Petrus  Hispanus,  welcher  1486  im  Druck 
erschien. 

Tindal,  Matthews,  war  1656  zu  Beer- 
Ferri  in  Devonshire  als  der  Sohn  eines 
Predigers  geboren  und  bis  zu  seinem  siebea- 
zehuten  Lebensjahre  von  seinem  Vater  unter- 
richtet,  hatte  dann  im  Lincoln -Collie  zu 
Oxford  liechtswissenschaft  studirt  und  wurde 
in  seinem  22.  Lebensjahre  Mitglied  des 
Allerseelen-Collegiums  zu  Oxford,  was  er  auch 
blieb,  sodass  er  spkter  Senior  Fellow  des- 
selben  wurde  und  zuletzt  Senior  der  Oxforder 
Universitkt  war.  Als  er  1685  Doctor  juris 

feworden  war,  schloss  er  sich  an  Kdnig 
acob  U.  an  und  ging  zur  katkolischen  Kircke 
tlber,  trat  jedoch  schon  1687  wiedex  zur 
anglikanischen  Kirch e zurilck.  Erst  in  seinem 
74.  Lebensjahre  gab  er  anonym  das  mit  er- 
mtideuder  Weitschweifigkeit  und  Un tlber- 
sichtlichkeit  geschriebene  Buch  „ Cfirislianity 
as  old  as  the  creation:  or,  the  gospel  a 
republication  of  the  religion  of  nature 
(1730)  beraus,  welches  im  Todesjahre  Tindals 
(1733)  bereits  in  vierter  Auflage  nnd  in 
deutscher  Uebersetzung  von  Lorenz  Schmidt, 
dem  Werthkeimer  Bibeltibersetzer,  unter  dem 
Titel  erschien:  „Beweis,  dass  das  Christen- 
thum  so  alt  ist,  als  die  Weltw  (1741).  Dieses 
Werk  ist  das  eigentlick  klassische  Hauptbuch 
und  die  Bibel  des  englischen  Deismus  und 
sein  Verfasser  als  der  „grosse  Apoatel  des 
Deismus1*  gepriesen  worden.  Es  ist  in  Ge- 
sprkclisform  abgefasst,  welche  dem  Verfasser 
zur  Widerlegung  eingerisseuer  Thorheiten, 
sowie  zur  augenehmen  Unterhaltung  der 
Leser  am  Tauglichsten  erseheinL  Tindal 
will  seinem  Freuude,  mit  dem  er  sich  unter- 
redet,  begreiflich  machen,  dass  die  nattlr- 
liche  Religion,  die  alle  Menscken  verbindet, 
von  Anfang  an  gauz  vollkommen  und  un- 
verduderlich  geweseu , sodass  durch  keine 
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nachfolgende  Offenbarung  Etwas  zu  der- 
selben  hinzugethan  werden  konnte,  nnd  dass 
dieses  ursprfingliche  Gesetz  der  Natur, 
welches  Alles  in  sich  schliesst,  was  der 
Mensch  vom  Anbeginn  an  hat  wissen, 
g;lanben,  bekennen  nnd  anstlben  sollen,  alien 
Menschen  jederzeit  so  vollkommen  klar  ge- 
wesen  sei  nnd  noch  fortwfihrend  so  klar  sei, 
dass  es  dnrch  keine  ausserliche  Offenbarung 
klarer  gemacht  werden  konnte,  als  es  schon 
war.  Die  natfirliche  Religion  ist  von  der 
geoffenbarten  Religion  nicht  weiter  unter- 
schieden,  als  dnrch  die  Art  der  Mittheilnng. 
Die  eine  besteht  in  der  innerlichen,  die 
andere  in  der  ausserlichen  Offenbarnng  dcs 
unveranderlichen  Willens  eines  Wesens, 
welches  zu  alien  Zeiten  gleich  unendlich 
weise  und  gut  ist.  Da  nun  Gott  den  Men- 
schen seinen  Willen  zu  erkennen  gegeben 
und  sie  darfiber  hat  belehren  wollen,  wie 
sie  sich  ihm  wohlgef&llig  raachen  konnten; 
so  folgt  aus  der  Natur  des  gbttlichen  Wesens, 
dass  die  Glaubenslehre,  dnrch  welclie  er 
seinen  Willen  bekannt  machen  wollte,  voll- 
kommen sein  mflsse  und  keinerlei  Ver- 
anderungen  zulasse.  Weiter  folgt  daraus, 
dass  Gott,  wenn  er  den  Menschen  ein  Ge- 
setz gegeben,  ihnen  zngleich  hinlangliche 
Mittel  verliehen  babe,  dieses  Gesetz  zu  er- 
kennen, indem  er  sonst  seine  eigne  Absicht, 
dieses  Gesetz  von  den  Menschen  beobachten 
zu  lassen,  gchindert  haben  wtlrde.  Wenn 
demnach  der  christliche  Glaube  die  einzig 
wahre  und  an  sich  selbst  vollkommcne  Lehre 
ist,  so  muss  derselbe  weit  alter  sein,  als  der 
Name,  den  er  filhrt,  wenigstens  so  alt  als 
die  menschliche  Natur,  und  muss  alien  Men- 
schen sogleich  bei  der  ersten  Schopfung  ein- 
gepflanzt  sein.  In  Bezug  anf  die  Mittel,  die 
Gott  den  Menschen  gegeben  hat,  um  die  Er- 
kenntniss  seines  Willens  zu  erlangen, 
finden  wir  keine  andern , als  den  Gebrauch 
derjenigen  Krafte,  durch  welcbe  sicli  der 
Mensch  von  den  unvernflnftigen  Thieren 
nnterscheidet.  Dies  ist  der  einzige  Weg, 
um  zu  erkennen,  dass  wirklich  ein  Gott  sei, 
wie  auch,  ob  ein  Gesetz  von  Gott  vor- 
ge8chrieben  sei  und  worin  dasselbe  bestehe. 
Wie  der  Mensch  kein  anderes  Vermogen  hat, 
etwas  zu  beurtheilen,  als  diese  Krafte,  so 
handelt  er  allerdings  nach  dem  Endzweck, 
um  dessen  willen  ihm  Gott  dieselben  ein- 
gepflanzt  hat,  wenn  er  sich  so  viel  als  mbg- 
licn  bemflht,  dieselben  anf  das  Beste  an- 
zuwenden.  Da  die  natfirliche  Religion  an 
sich  selbst  vollkommen  ist,  so  kann  Nichts 
hinzngeftigt  werden;  auch  kann  man  die 
Wahrheit  der  Offenbarung  nicht  anders  be- 
urtheilen , als  sofern  sie  mit  jener  flberein- 
stimme,  tind  mit  dem  Lichte  der  Vernnnft. 
erkennen  wir  ja,  Gott  fordere  Nichts  von 
seinen  Geschdpfen,  als  was  anf  die  wahre 
Wohlfahrt  derselben  abzielt;  was  also  von 
dieser  Art  ist,  das  ist  auch  auf  die  natfir- 


lichen  Gesetze  selbst  gebant.  Die  von  der 
Natur  alien  Menschen  eingepritgtc  Richt- 
schnur,  dass  alle  unsere  Handlungen  anf 
Gottes  Ehre  und  des  N&chsten  wahren  Vor- 
theil  abzielen  raflssen,  ist  von  solcher  Bc- 
schaffenheit , dass  man  dieselbe  ohne  neue 
nnd  weitere  Anweisung  in  alien  Fallen  und 
unter  alien  Umstitnden  gebrauchen  kann. 
Die  von  Gott  seinen  Geschtfpfen  gegebnen 
Gesetze  kflnnen  nur  das  gegenseitige  Wohl 
nnd  Gltlck  dieser  Geschopfe  beftrdern.  Vom 
Verlangen  nach  Glfickseligkeit  gehen  alle 
menschliche  Handlungen  aus,  diese  aber  bc- 
ruht  auf  Vollkommenheit  d.  h.  auf  Reinheit 
und  rechter  Beschaffenheit  der  Natur,  und 
diese  Beziehung  auf  die  Glfickseligkeit  macht 
die  zur  Vollkommenheit  ffihrenden  Hand- 
lungen sittlich  gut,  sodass  diejenigen  Hand- 
lungen, welche  eine  entgegengesetzte  Tendenz 
haben,  immer  bdse  sind.  Das  Wesen  des 
Aberglauben8  besteht  darin,  dass  man  sich 
einbildet,  ein  allweises  und  allgUtiges  Wesen 
sich  durch  Dinge  geneigt  machen  zu  kSnnen, 
die  an  sich  ganz  werth-  nnd  bedeutungslos 
sind,  aber  fftr  Zwecke  angesehen  werden. 
Zwischen  dem  Aberglauben  und  dem  Un- 
glauben  steht  die  wahre  Religion  in  der 
Mitte.  Wcr  beharrlich  dem  anh&ngt,  wovon 
ihn  das  natfirliche  Licht  der  Vernunft  be- 
lehrt,  vermeidet  ebenso  die  trostlose  Ansicht 
des  Atheisten , wie  die  best&ndige  Aengst- 
lichkeit  des  Aberglaubischen,  die  Verwirrung 
des  SchwRrmers  und  die  Wnth  des  Bigotten. 

Tofail,  sichc  Ibn  Tofail. 

Toland,  John,  war  1670  oder  71,  wahr- 
scheinlich  zu  Rhedkastle.  in  Nordirland  als 
der  Sohn  katholischer  Eltern  geboren,  trat 
aber  1687  aus  der  katholischen  Kirche  aus, 
da  er  (wie  er  spHter  sclber  bekannte)  es 
nicht  gelernt  hatte,  ebensowenig  seinen 
Verstand,  wie  seine  Sinne  irgend  einem 
Menschen  oder  einer  Gesellschaft  zu  nnter- 
werfen.  Er  ging  zunSchst  auf  die  schottische 
Universitat  Glasgow  und  von  dort.  nach  Edin- 
burgh, wo  er  1690  „ Master  of  arts w wurde. 
Nach  einem  vorfibergehenden  Aufenthalt  in 
England  setzte  er  seine  Studien  auf  der 
hollandischen  UniversitMt  Leiden  fort.  Im 
Jahre  1696  gab  er  in  London  anonym  eine 
Schrift  „ Christianity  not  mysterious “ heraus, 
bei  deren  in  demselben  Jahre  erschiencner 
zweiter  Auflage  sich  der  Verfasser  nannte. 
In  drei  Absclmitten  handelt  er  darin  zuerst 
von  der  Vernunft  ftberhaupt  und  dann  vom 
Verhaltniss  des  Evangeliums  zur  Vernunft, 
um  darzuthun,  dass  die  Lehren  des  Evan- 
geliums weder  gegen  die  Vernunft  seien, 
noch  etwas  Ueberverntlnftiges  oder  Geheim- 
nissvolles  enthalten.  Nach  Inhalt  und  Form 
schliesst  sich  das  Buch  „Das  CliTistenthum 
ohne  Geheimnisse“  noch  ganz  an  Locke  an. 
Sicher  hat  die  Vernnnft  (so  heisst  es  darin) 
das  Rccht,  auch  in  den  Wahrheiten  der 
Religion  ein  entscheidendes  Wort  ftir  sich 
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in  Anspruch  zu  nehmen.  Das  Geoffenbarte 
ist  wahr,  nicht  weil  es  geoffenbart,  sondern 
weil  es  vemilnftig  ist.  Und  was  ist  die 
Vernunft?  Sie  ist  dasjenige  Vermdgen  der 
Seele,  welches  die  Gewissheit  einer  zweifel- 
haften  oder  dnnkeln  Sache  durch  die  Ver- 
gleichung  derselben  mit  etwas  klar  Gewusstem 
entdeckt.  Was  klaren  und  bestimmten  Ideen 
oder  unsern  Geraeinbegriffen  widerspricht,  ist 
der  Vernunft  entgegen.  Wie  kdnnte  das 
Ckristenthum  solche  Vernunftwidrigkeiten 
enthalten,  da  dasselbe  von  Haus  aus  sowohl 
die  Beistimmung  der  Griechen  und  Rdmer, 
wie  der  auf  das  Alte  Testament  sicli  stiltzenden 
Juden  in  Betracht  ziehen  musste!  Eben  so 
wenig  aber  giebt  es  darin  etwas  Ueberver- 
ntlnftiges.  Ein  Gegenstand,  dessen  Wesen 
wir  noch  nicht  v5llig  erkennen,  ist  darum 
noch  nicht  an  sich  unbegreiflich,  sonst  be- 
stinde  fast  die  ganze  Welt  aus  lauter  Un- 
begreiflichkeiten;  was  jetzt  noch  tlber  unser 
Verst&ndniss  hinausgeht,  ist  uns  vielleicht 
schon  morgen  verst-ftndlich,  da  wir  ja  tAglich 
an  Weisheit  und  Erkenntniss  wachsen.  Selbst 
das  Wander  ist  nicht  unbegreiflich  und  tlber- 
verntlnftig,  da  es  dem  Urheber  der  Natur, 
der  alien  ihren  Gesetzen  nach  Belieben  ge- 
bietet,  nothwendig  leicht  sein  muss.  Ueber- 
dies  heisst  Vieles  Geheimniss,  was  es  in  Wahr- 
heit  nicht  ist;  nach  dem  Sprachgebrauche 
der  Griechen  und  Rdmer  nannte  das  Christen- 
thum  gewisseOffeubarungen  in  gleicher  Weise 
Mysterien,  nicht  weil  sie  dunkel  und  un- 
begreiflich, sondern  weil  sie  bis  dahin  un- 
bekaunt  oder  wenigstens  dem  Volke  durch 
Bilder  und  Zeichen  entrtlckt  waren.  Das 
Evangelium  hat  den  Schleier  gehoben;  was 
schlechterdings  unbegreiflich  ist,  geht  gegen 
sein  Wesen.  Gewisse  jetzt  herrschende  Lehren 
und  Brftuche  sind  eitel  Zus&tze  zum  Evan- 
gelium und  der  wahren  Religion  durchaus 
fremd.  Um  sich  dem  Juden-  und  Heiden- 
thume  anzubequemen,  wurden  Mysterien  er- 
funden,  und  die  Kirchenv&ter  gingen  in  der 
Verkehrtheit  so  weit,  dass  sie  alltftgliche 
und  natUrliche  Dinge,  wie  Brotessen,  Wein- 
trinken,  in  Wasser  Tauchen  und  mit  Wasser 
Waschen  ftir  schreckhafte  und  unaussprech- 
liche  Geheimnisse  ausgaben,  w&hrend  es  doch 
nur  verstftndliche  und  angemessene  Sinn- 
bilder  sind.  — Der  Inhalt  des  ,,Cbristen- 
thums  ohne  Geheimnisse  11  wnrde  aer  Gegen- 
stand vielcr  literarischer  Angriffe  und  Be- 
kkmpfungen.  In  Irland  erschallten  alle 
Kanzeln  von  dem  gottlosen  Buche,  und  als 
Toland  im  Frtlbjahr  1697  selbst  dorthin  kam, 
tiberzeugte  er  sich  in  Dublin,  wie  gross  die 
gegen  ihn  herrschende  Erbitterung  war,  die 
er  unvorsichtig  genug  noch  dadurch  ver- 
mehrte,  dass  er  an  dffentlichen  Orten,  in 
Gast-  und  Kaffeehausern  unverhohlen  mit 
grosser  SelbstgefUlligkeit  seine  Ansichten  zum 
Beaten  gab.  Das  irische  Parlament  ordnete 
eine  Untersuchung  des  Toland’schcn  Werkes 


an,  deren  Ergebniss  in  ftinf  Satzen  zusammen- 
efasst  wurde.  Das  von  einem  Mitgliede 
es  Parlaments  gestellte  Verlangen,  das* 
Toland  zu  seiner  Rechtfertigung  vor  das 
Parlament  vorgeladen  werden  solle,  drang 
nicht  durch,  sondern  es  wurde  beschlossen, 
dass  das  gottlose  Buch  dnrch  Henkers  Hand 
verbrannt  und  der  Verfasser  in’s  Gefingniw 
eftthrt  werden  solle.  Nur  der  erste  Theil 
es  Urtheils  konnte  vollstreckt  werden,  da 
sich  Toland  mittlerweile  aus  Dublin  entfernt 
und  nach  England  begeben  hatte,  wo  er  eine 
anonyme  Apoloeie  seines  Buchs  verbffent- 
lichte.  Er  wandte  sich  jetzt  zu  politischen 
Studien  und  hielt  sich  zur  Partei  aer  Whigs, 
in  deren  Interesse  er  1699  die  Gesammt^ 
werke  des  Dichters  Milton  mit  einer  Bio- 
graphic desselben  herausgab,  worin  er  den 
Dichter  als  eifrigen  Verfechter  der  bflrger- 
lichen  Freiheit  rtlhmte.  Dem  Geschrei,  da* 
sich  in  Gegen-  und  Schm&hschriften  gegen 
Toland  erhob,  trat  er  1699  mit  der  Schiift 
„Amyntor  oder  Vertheidigung  des  Lebens 
Milton’s4*  entgegen.  Als  im  Jahr  1700  von 
den  englischen  Bischdfen  die  gefihrliehen 
Lehrsfttze  Toland’s  verurtheilt  wurden,  snebte 
sich  dieser  durch  theilweisen  Widemif  nnd 
Beschrilnkung  der  angefochtenen  Satze  sns 
dem  Handel  zu  ziehen  und  machte  1701 
eine  Reise  nach  Deutschland,  auf  welcher  er 
in  Berlin  von  der  Kdnigin  Sophie  Charlotte 
sehr  gniidig  atifgenomraen  wurde,  die  ihn 
hiiufig  in  ihre  Unterbaltung  zog.  Gelegentiich 
hatte  Toland  in  einer  Abhandlung  „CIido- 
phorus11  (der  Schllisseltrftger)  den  allgemeinen 
Freidenker-Grundsatz  ausgeaprochen : ,,Man 
lasse  Jedermann  seine  Gedanken  frei  aus- 
sprechen,  ohne  dass  er  jemals  gebrandmarkt 
oder  gestraft  wird,  ausser  ftir  gottlose  Hand- 
lungen , indem  man  speculative  Ansichten 
von  Jedem,  der  da  will,  billigen  oder  wider- 
legen  liisst;  dann  seid  ihr  sicher,  die  ganze 
Wahrheit  zu  hdren,  die  ihr  sonst  nur  sehr 
kflmmerlich  oder  dunkel,  wenn  ttberhanpt, 
zu  hdren  bekommi"  Im  Jahre  1704  ver- 
offcntlichte  er  eini^e  philosophische  Briefe, 
welche  tlber  den  Ursprung  und  die  Macht 
der  Vornrtheile,  tlber  .die  Geschichte  der 
Unsterblichkeit  der  Seele  unter  den  Heidea 
uud  tlber  den  Ursprung  des  Gotzendienstes 
handeln  wollten.  Der  Titel  war  Letters  to 
Serena  (1704),  unter  welcher  er  die  Kftnigin 
von  Preussen  verstand.  Ihr  waren  jedoch 
nur  die  drei  ersten  zugeschrieben ; die  beiden 
letzten  sind  an  einen  vornehmen  HoUtnder, 
einen  Anhanger  Spinoza’s,  gerichtet,  dessen 
An8chauungen  Toland  zwar  im  Wcsentliche# 
theilt,  indem  er  den  Glattben  an  einen  n 
sonhchen  ausserwelthchen  Gott  und  an  die 
Unsterblichkeit  der  Seele  vdllig  aufgiebt.  Das 
All  ist  ewig  und  unendlich;  Gott  ist  Nicbts 
ftir  sich  tlber  und  ausser  der  Welt,  sondern 
I nur  das  dem  AH  inwohnende  Leben.  Nor 
I aber  nimmt  Toland  an  der  starren  Robe 
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und  Bewegungslosigkeit  der  spinozischen  Sub- 
stanz  Anstoss  und  will  dieselbe  als  th&tige 
Kraft  und  Bewegnng  gefasst  wissen,  die 
sich  eben  so  sehr  in  den  einzelnen  Dingen 
bethatige,  so  dass  Alles  in  der  Natur  ein 
rastloser  Stoffwechsel  ist.  Auch  das  Denken 
ist  nur  an  das  StofFliclie  gebnndene  Be- 
wegung,  reine  ThRtigkeit  des  Gehirns. 

Im  Jahr  1709  reiste  Toland  abermals 
nach  Deutschland,  von  Berlin  nach  Hannover, 
Dllsseldorf,  Wien  und  Prag.  In  Holland 
hielt  er  sich  l&ngere  Zeit  auf  und  gab  im 
Haag  ein  lateinisch  geschriebenes  und  seinem 
Freunde,  dem  Freidenker  Anthony  Collins 
gewidmetes  Werk  „der  Mensch  ohne  Aber- 
glaube“  (1709)  heraus,  worin  er  zn  beweisen 
sucht,  dass  die  Gottesl&ugner  dem  Staate 
nicht  so  gefRhrlich  seien,  als  die  Aber- 
glRubischen.  Auf  eine  im  Jahr  1718  heraus- 
gegebene  Schrift  unter  dem  Titel  „Der  Naza- 
rener  oder  das  jtldische,  heidnische  und 
tflrkische  Christenthum“  folgte  1720  eine 
anonyme  Schrift,  die  sein  eigentliches  eso- 
terisches  Glaubens  - Bekenntniss  enthielt,  die 
er  jedoch  unter  dem  Titel  „Pa ntheisticon“, 
mit  dem  erdicliteten  Druckort  „Kosmopolis, 
1720“,  nur  in  einer  geringen  Anzahl  von 
Exemplaren  hatte  drncken  lassen , die  er 
selbst , im  Lande  herumreisend , theuer  ver- 
kaufte.  *)  Er  giebt  darin  den  Entwurf  einer 
Religion  der  Zukunft,  deren  Cultus  die  Wahr- 
heit,  Freiheit  und  Gesundheit,  als  den  drei 
hochsten  Gtltern  des  Weisen,  gilt.  Er  be- 
handelt  diesen  Cultus  der  Pantheisten  im 
Sinne  der  esoterischen  Lehren  der  Philo- 
sophic als  den  Cultus  eines  geheimen  Bundes 
der  AufgeklRrten.  Die  pantheistischen  BrUder 
(heisst  es  in  dem  Buche)  leben  in  grosser 
Anzahl  zu  Paris  und  Venedig,  in  alien  hol- 
lRndischen  StRdten,  insonderheit  zu  Amster- 
dam; es  finden  sich  sogar  am  rdmischen 
Hofe  viele  von  denselben,  in  grosster  Menge 
trifft  man  sie  jedoch  in  London  an,  wo  gleich- 
sam  der  eigentliche  Sitz  und  die  Residenz 
dieser  Secte  ist.  Viermal  im  Jalire,  in  den 
Zeiten  der  Solstitien  und  der  Tag-  und  Nacht- 
gleicben,  halten  sie  ihre  grossen  Versamm- 
lungen,  weil  diese  Zeiten  am  besten  geeignet 
siiid,  das  Andenkenan  die  grossen  Revolutionen 
des  Universums  zu  erneuern.  Zur  Ehre, 
diesen  Versammlungeu  beizuwohnen,  gelangt 
man  nur  durch  einhelligen  Beschlnss  der 
ganzen  Bruderschaft,  sowie  man  auch  durch 
Bcschluss  der  Melirheit  aus  der  Gesellschaft 
Hiisgestossen  werden  kann.  Eine  in  drei 
Theile  getlieilte  Liturgie  oder  Glaubens- 
formel  umfasst  die  wichtigsten  Lehren  und 
UrundsRtze  und  fordert  zn  immer  neuen 
Unterredungen  fiber  das  Gesetz  der  Natur 
und  Vernunft  und  liber  die  falsclien  Offen- 
barungen  und  WundermRrchen  des  altlicr- 

*)  Die  konigliehe  Ribliutliek  zn  Dresden  be- 
sitzt  ein  Exemplar  dieses  ausserst  seltenen  Huehes. 


gebrachten  Volksglaubens  auf,  zu  Gesprkchen, 
die  beim  trauten  Mahle  unter  den  Genossen 
der  Bruderschaft  erfolgen  sollen.  Nach  der 
Mittheilung  dieser  Bekenntnissformcl  wird 
von  Toland  in  einem  besondern  Abschnitte 
noch  ausgeffihrt,  wie  der  pantheistische 
Mensch  seiuen  Geist  mit  Kunst  und  Wissen- 
8chaft  und  mit  Liebe  zur  Tugend  erfUllen 
soil , damit  er  ein  tfichtiger  Btirger  werde 
und  in  That  und  Lehre  ein  wahrhafter 
Werner.  Im  Jahr  1718  Hess  Toland  die  angeb- 
liche  Weissagung  des  heiligen  Maleachie,  Erz- 
bischofs  von  Armagh,  aus  dem  13.  Jahrhundert 
in’s  Englische  Ubersetzt  und  mit  Erliiuternngen 
versehen,  in  einer  Schrift  „Das  Schicksal 
vou  Rom  oder  die  Wahrscheinlichkeit 
einer  schnellen  und  gRnzlichen  Vernichtung 
des  PapstthumsM  erscheinen,  worin  er  den 
baldigen  Untergang  der  piipstlichen  Herr- 
schaft  darznthun  suchte.  So  geschehen  jetzt 
vor  160  Jahren:  so  weit  eilt  der  kflhne 
Flug  des  freien  Denkens  dem  trUgen  Gange 
der  Weltgeschichte  und  des  WTeltgerichts 
voraus!  Nachdem  Toland  noch  in  verschiedene 
literarische  Streitigkeiten  verwickelt  war, 
verbrachte  er  die  letzten  Jahre  seines  Lebens 
meist  in  Iftndlicher  Stille  auf  seinem  Land- 
sitze  zu  Putney  nahe  bei  London,  indem  er 
nur  die  Winter  in  London  zubrachtc.  Dort 
starb  er  im  Jahr  1722,  nachdem  er  sich 
selbst  in  lateinischer  Sprache  seine  Grab- 
schrift  aufgesetzt  hatte. 

G.  Berthold,  John  Toland  und  der  Moniemus 

der  Gcgcmvart.  1876. 

Toletus,  Franciscus,  war  1532  zu 
Cordova  geboren,  hatte  zu  Valencia  Philo- 
sophic studirt  und  den  Magistergrad  er- 
worben,  horte  dann  noch  in  Salamanca  den 
Dominieus  Scotus  und  lehrte  dort  seit  seinem 
23.  Lebensjahre  selber  Philosophic,  trat  1558 
in  den  Orden  der  Jesuiten  und  wurde  von 
seinen  Obern  nach  Rom  geschickt,  wo  er 
aristotelisch  - scholastisclie  Philosophic  und 
spiiter  thomistische  Theologie  lelirte  und 
15G9  piipstlicher  Hofpredigcr  und  1593  unter 
Clemens  VIII.  Cardinal  wurde.  Er  starb 
1596  zu  Rom.  Seine  Schrifteu  sind:  „In- 
troductio  in  Logicam * (1575)  und  nCommen- 
taria  una  cum  quaestionibus M zun&chst  zu 
verscliiedenen  naturwissenschaftlichen  Schrif- 
ten  des  Aristoteles  (1573),  dann  zu  dessen 
BUchern  liber  die  Seele  (1576)  und  endlich 
zu  dessen  logischen  Schriften  (1579). 

Tomitano,  Bernardino,  war  1507  . 
zu  Padua  geboren  und  dort  gebildet,  be- 
kleidete  seit  1543  an  dortiger  Universit&t 
eine  Professnr  der  Logik,  die  er  jedoch 
nach  zwanzig  Jahren  aufgab,  um  sich  auf 
die  Medicin  zu  werfen,  wfthrend  sein  Schiiler’ 
Jacob  Zabarella  sein  Nachfolger  im  Lehramte 
wurde,  und  starb  1576  zu  Padua  an  der 
Pest.  Seiuen  Ruf  begrtlndete  er  durch  seine 
kritischen  Commentare  zu  einigen  logischen 
Schriften  des  Aristoteles  und  durch  eine  Schrift 
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„ Solution.es  contradictionum  in  Averroe  et 
Aristotele  44 , welche  ihn  als  Averroisten 
charakterisirt. 

Trahndorff,  Karl  Friedrich  Euse- 
bius, war  1782  in  Berlin  geboren,  wo  sein 
Vater  bei  der  Kapelle  des  Prinzen  Ferdinand 
Kammermusikus  war,  siedelte  nach  Auf- 
lttsung  dieser  Kapelle  1789  mit  seinen  Eltern 
nach  Schlesien  ttber  und  erhielt  seit  1794 
seine  Bildung  in  Oels,  wo  sein  Vater  Concert- 
meister  bei  der  Kapelle  des  Herzogs  von 
Braunschweig-Oels  geworden  war.  Seit  1801 
stodirte  er  in  Kdnigsberg  Theologie  und 
Philologie,  wurde  dort  1804  Collaborator, 
1805  ProrectoT  an  der  Lttbenicht’schen 
Schule  und  1806  Professor  am  Gymnasium 
der  damals  ostpreussischen  Stadt  Bialystock. 
Als  dieselbe  1812  wieder  mssisch  geworden 
war,  wandte  sich  Trahndorff  1813  nach 
Berlin,  wo  er  als  Professor  am  Friedrich- 
Wilhelm  - Gymnasium  angestellt  wurde.  Als 
Schriftsteller  trat  der  Sohn  des  Musikns 
1827  mit  einem  zweibkndigen  Werke  „Lehre 
von  der  Weltanschauung  und  Kunst44  hervor, 
worm  namentlich  die  Musik  und  die  Technik 
der  Kttnste  eine  listhetische  Behandlung  er- 
fuhr.  Sp&ter  folgten  zwei  kleinere  iisthetische 
Schriften  „Ueber  den  Orest  der  alten  Tragddie 
und  den  Hamlet  des  Shakespeare14  (1833) 
und  „Ueber  die  Epopoe44  (1839).  Nach  seiner 
im  57.  Lebensjahre  erfolgten  Pensionirung 

Slebte  er  noch  24  Jahre  lang  seinen 
n und  schrift8tellerischen  Arbeiten,  von 
welchen,  abgesehen  von  zahlreichen  in  Zeit- 
8chriften  verdffentlichten  Aufsfttzen.  seit  1840 
noch  vierzehn  als  selbst&ndige  Scnriften  im 
Druck  erschienen  sind,  wfthrend  mehr  als 
fttnfzig  Manuscripte  wegen  mangelnder  Ver- 
leger  ungedmckt  geblieben  sind.  Er  starb 
als  81jahriger  1863.  Unter  den  die  Philo- 
sophic bertthrenden  VerttffentlichungenTrahn- 
dorffs  sind  folgeude  hervorzuheben : „Wie 
kann  der  Supranaturalisraus  sein  Recht 
gegen  Hegel  behaupten?  Eine  Lebens- 
und  Gewissensfrage  an  unsere  Zeit44  (1840). 
Diese  Schrift  raacht  den  doppelten  Anspruch, 
einmal  den  Grundfehler  de8  Hegel’schen 
Systems  aufzudecken  und  die  dadnrch  be- 
dingten  weitern  Irrthtlmer  nachznweisen, 
zugleich  aber  damit  das  herrschende  Philo- 
sophiren,  ttberhaupt  zu  treffen,  sofern  das- 
selbe  nicht  frei  geworden  von  dem  alten 
Grundirrthum , an  welchem  die  Philosophic 
schon  seit  Jahrtausenden,  also  seit  ihren  ge- 
schichtlichen  Anftlngen  ttberhaupt,  krttnkle 
und  durch  welchen  sie  statt  einer  Wissen- 
schaft  des  Wissens  immer  noch  die  Quelle 
der  Verirrung  sei.  Der  nralte  welthistorische 
Streit  zwischen  Glaube  und  Wissen  oder 
zwischen  Snpranaturalisraus  und  Rationalis- 
mus  sei  noch  lange  nicht  ausgekttmpft  und 
mtlsse  durch  eine  tiefere  Erforschnng  und 
Vollendung  des  menschlichen  Bewusstseins 
entschieden  werden,  damit  der  seit  Thales 


von  Milet  bis  auf  den  Schwaben  Hegel  in 
der  Philosophic  herrschende  falsche  Begriff 
vom  Wesen  der  menschlichen  Vernunft  be- 
seitigt  und  durch  psychologische  Speculation 
das  letztere  richtig  erfasst  werde.  Was 
menschliche  Vernunft  sei,  kttnnen  wir  nur 
verstehen , wenn  wir  uns  genau  bewnsst 
werden,  erstens  wie  das  Wissen  von  Etwas, 
sodann  wie  das  Bewusstsein  und  endlich 
wie  das  Selbstbewusstsein  in  uns  wirklich 
wird.  Dieselben  Anschauungen  nnd  For- 
derungen  begegnen  uns  in  der  kleinen  Schrift 
„Schelling  und  Hegel  oder  das  System 
Hegel’s  als  letztes  Resultat  des  Grund- 
irrthums  in  allera  bisherigen  Philo- 
sophiren44  (1842),  worin  eine  Beurtheilnng 
des  von  Schelling  in  seiner  ersten  Berliner 
Vorlesung  eingenommenen  Standpunkts  ge- 
geben  wird.  In  den  Jahren  1852  nnd  53 
verttffentlichte  Trahndorf  eine  Trilogie  von 
Abhandlungen,  welche  durch  Grnndgedanken 
und  Tendenz  eng  verbunden  sind:  „Der 
welthistorische  Zweifel44  (1852),  worin  die 
Frage  zu  beantworten  versucht  wird , ob 
Gott  nur  Idee  oder  gegenstftndliche  Wirk- 
lichkeit  sei;  und  wie  denn  auf  Zweifel 
sich  nur  Teufel  reimt,  so  folgte:  „Der 
Teufel  kein  dogmatisches  Hirngespinnst  “ 
(1853)  als  ein  Sendschreiben  an  den 
Berliner  Prediger  Dr.  Sydow,  an  wel- 
ches sich  anschliesst:  „Der  Mensch  das 
Ebenbild  des  dreieinigen  Gottes;  Versuch 
einer  dogmatischen  Berichtigung“  (1853V  Die 
nttchste Schrift  „Theos,  nicht  Kosraos, 
eine  Denkschrift  als  Zeugniss  far 
dieWahrheit"  (1859)  ist  gegen  den  Grund- 
gedanken  des  im  Jahre  1859  zu  Grabe 
gegangenen  Altmeisters  deutscher  Natur- 
forschung,  Alexanders  von  Ilumbold  ge- 
richtet  und  erschien  1860  in  zweiter  Auf- 
lage.  Es  wird  darin  hervorgehoben,  dass 
ja  der  bertthmte  Verfasser  aes  „Kosmosa 
selber  bekannt  habe,  dass  die  Realisirnng 
der  Einheit  in  der  Vielheit  der  Erscheinungen 
des  Universums  bei  dem  jetzigen  Stand  unsere 
Erfahrungswissens  nichterlangt  werden  konne, 
da  die  Eriahrungswissenschaften  nie  vollendet 
scien  und  es  zweifelhaft  bleibe,  ob  dieser  Zeit- 
punkt  jemaU  herannalien  werde.  Mit  diesem 
Zugestilndniss  aber  stehe  der  grosse  Heide 
unter  den  Naturforschern  am  Eingangsthor 
znm  Snpranaturalismus , aber  die  Brfleke 
habe  er  nicht  ttberschritten.  Die  Wissen- 
schaft  oder  das  Wissen  (sagt  der  Verfasser  > 
muss  nothwendig  ausgehen  von  einem  all- 
umfassendsten  Ersten,  welches  man  wirklich 
weiss.  Der  Mensch  als  ein  mit  Bewusstsein 
ausgestattetes  Geschttpf  ist  eine  Thatsacbe 
und  zwar  die  allerwichtigste,  denn  das  mensch- 
liche  Bewusstsein  ist  die  erste  Bedinping  alien 
menschlichen  Wissens,  Denkens  und  Lebena. 
Sofern  sich  der  Mensch  seines  Bcwusstsans 
bewusst  ist,  hat  er  den  Begriff  „ Bewusstaein**, 
welcher  eben  das  gesnchte  allnmfa«eBd« 
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Erste  und  der  Anfang  nnsers  Wissens  und 
Lebens  ist  und  ebenso  auch  der  Anfang 
alles  Philosophirens  sein  muss.  Diesen  Anfang 
aber  hat  unsere  seitherige  Philosophic  nicht 
beachtet;  sie  hat  gewissermaassen  ohne  Be- 
wusstsein  philosophiren  wollen.  Was  wir  als 
Subjecte  wissen  wollen  und  kflnnen,  muss 
uns  gegeben  sein.  Nun  aber  stlirmt  durch 
daa  fdnf - oder  sechsfltlglige  Thor  der  Sinn- 
lichkeit  in  jedem  Angenblicke  zu  gleicher 
Zeit  eine  Unzahl  von  wechselnden  Objecten 
auf  uns  an  und  zieht  in  unsere  Innenwelt 
ein,  denen  sich  das  Ich  als  eine  identische 
Macht  mit  dem  Bewusstsein  gegenllberatellt: 
sie  sind  raeine  Objecte.  Geht  aber  der 
Mensch  mittelst  des  Wissens  von  sich  selbst 
bereits  liber  die  Naturschranken  hinaus,  so 
gerftth  er  mit  dem  Bewusstsein  seines  Bewusst- 
seins  vdllig  ilber  diese  Schranke  hinweg  in 
eine  Region  hinein,  worin  sich  uns  Objecte 
des  Wissens  als  gegeben  zeigen,  welche  die 
Natur  als  solche  gar  nicht  bertlhren.  Diese 
liber  das  Naturwissen  hinausliegenden  Objecte 
waren  durch  uralte  Ueberlieferung  bereits 
den  ersten  Menschen  unmittelbar  gegeben, 
nnd  dieses  Vernehmen  des  Ueber- 
nattlrlichen  ist  die  Vernunft,  welche 
somit  die  Vollendung  des  menschlichen  Be- 
wnsstseins  ist.  Die  im  ursprllnglichen  Be- 
wnsstsein  vernommene  und  im  Gottesbegriffe 
erfasste  Idee  der  Ubernatlirlichen  Einheit 
wurde  vom  Heidenthume  missverst&ndlich 
auf  ein  vermeintliches  Naturganze  (Kosmos) 
tlbertragen,  welches  als  einheitliches  Ganze 
ar  nicht  vorhanden  ist.  Daher  der  gang- 
are  falsche  Begriff  der  Vernunft,  wonach 
sie  als  das  Vermflgen  gilt,  alles  Daseiende 
als  einheitliches  Ganze  zu  erfassen.  — Das 
noch  ungedrnckte  Werk  TrahndorfTs  „Philo- 
sophisch-kritische  Berichtigung  des  Vernunft- 
begriffs”,  welches  dessen  Verehrer  R.  0.  An- 
huth  zu  Hohen9tein  in  Ostpreussen  *)  filr 
TrahndorflPs  Hauptwerk  erklart,  beabsichtigt 
derselbe  demnilchst  im  Druck  erscheinen  zu 
lassen.  Eine  kurze  Zusaramenfassung  der 
Grundgedanken  seines  Philosophirens  hat 
tibrigens  Trahndorf  selbst  in  den  beiden 
Schriftchen  „33  Artikel  gegen  den  Grnnd- 
irrthum  der  Zeit”  (1858)  und  ,,Waa  ist 
Wahrheit”  (1863)  an  die  Oeffentlichkeit  ge- 
langen  lassen.  Ausflihrlichere  biographische 
Mittheilungen  liber  den  Verfasser  werden 
wohl  von  einem  seiner  Verehrer  ebenfalls 
zn  erwarten  sein. 

Trendelenburg,  Friedrich  Adolf, 
war  1802  in  Entin  geboren,  im  dortigen 

*)  Verfasser  der  Sehrift  „Drs  wahnsinnige 
Bewusstsein  und  die  unbewusste  Vorstellung" 
(1877),  welchem  wir  ebenso  die  biographisehen 
Notizen,  wie  dem  Herrn  Stadtgcrichtsrath  Ritter 
J.  von  Eckardt  in  Mitau  dae  iibrige  Material  zu 
obigem  Artikel  verdankcn.  Letztcrer  beabsichtigt 
detnnachst  „Lichtstrahlen  aus  TrahndorfT s Schrif- 
ten“  zu  reroffentlichen. 


Gymnasium  gebildet  und  namentlich  in  der 
formalen  Logik  grllndlich  geschult,  hatte 
seit  1822  in  Kiel  unter  den  Anregungen 
Leonhard  Reinhold’s  und  Erich  von  Berger’s, 
dann  in  Leipzig  und  zuletzt  in  Berlin  Philo- 
logie  und  Philosophic  studirt,  indem  er  sich 
besonders  dem  Studium  Kant’s,  Platon’s 
und  Aristoteles’  zuwandte.  Nachdem  er  1826 
in  Berlin  mit  einer  lateinischen  Abhandlung, 
worin  Platon’s  Lehre  von  den  Ideen  und 
Zahlen  aus  Aristoteles  erlftutert  wird,  promovirt 
hatte,  wurde  der  junge  Doctor  der  Philo- 
sophic sieben  Jahre  lang  Hauslehrer  in  der 
Familie  des  Generalpostmeisters  von  Nagler 
in  Berlin  und  daneben  Privatdocent  der 
Philosophic.  Eine  ausserordentliche  Professur 
trat  er  1833  mit  einer  lateinischen  Abhandlung 
liber  die  Kategorien  des  Aristoteles  an  und 
gab  in  demselben  Jahre  eine  mit  Erlkuternngen 
versehene  Ausgabe  der  Sehrift  des  Aristoteles 
liber  die  Seele  heraus.  Die  ordentliche  Pro- 
fessur fllr  praktische  Philosophie  und  Pkda- 
gogik  trat  er  1837  mit  einer  lateinischen 
Abhandlung  liber  den  Zweck  des  platonischen 
Philebos  an  und  gab  zugleich  von  seiner 
grllndlichen  Kenntniss  des  Aristoteles  Zeugniss 
in  seiner  zum  Gebrauch  beim  logischen  Unter- 
richt  auf  Schulen  herausgegebenen  Sehrift 
„Elementa  l offices  Aristoteleae“  (1837),  worin 
eine  Zusamraenstellnng  aristotelischer  Stellen 
nebst  Uebersetzung  und  Commentar  gegeben 
wird.  Dazu  kamen  spkter  (1842)  Erlkuterungen 
fllr  Lehrer.  Seine  Vorlesungen  erstreckten 
sich  liber  Logik,  Psychologie,  Geschichts- 
philosophie  und  P&dagogik.  Das  philoso- 
phische  Standard  Work  seines  Lebens  er- 
schien  1840  in  zwei  Banden  unter  dem  Titel 
„Logische  Untersuchungen”,  worin 
der  neue  Aristoteliker  in  eine  mit  nllchternem 
Scharfsinn,  mikroskopischer  Genauigkeit  und 
ebenso  anschaulicher,  als  durchsichtiger  Klar- 
heit  und  Prkcision  der  Darstellung  vollzogene 
Kritik  Kant’s,  Hegel’s  und  Ilerbart’s  die 
Grnndzllge  seiner  eignen,  im  Wesentlichen 
auf  Platon  und  Aristoteles  gegrllndeten  Welt- 
anschauung zu  verweben  verstand.  Zwei  zur 
Selb9tvertheidigung  gegen  literarische  Angriffe 
be8timrate  Schriftclien:  „Die  logische  Frage 
inHegersSystem^  (1843)  und  „UeberHerbart’s 
Metaphysik  und  eine  neue  Auffassung  der- 
selben“  (durch  Drobisch)  1853,  schliessen 
sich  an  die  „ logischen  Untersuchungen“  an, 
wilhrend  die  „IIistorischen  BeitrUge  zur  Philo- 
sophie” in  ihrem  ersten  Theil  (1846)  eine 
Geschichtc  der  Kategorienlehre,  im  zweiten 
Theil  (1855)  und  ebenso  im  dritten  (1867) 
einzelne  Abhandlungen  philosophie-geschicht- 
lichen  Inhalts,  meistens  Abdrllcke  aus  den 
Berliner  Akademieschriften  entlialten,  da- 
runter  eine  Abhandlung  liber  den  letzten 
Unter8chied  der  Systeme  und  liber  Spinoza’s 
Grundgedanken  und  dessen  Erfolg.  Im  V erfolg 
seiner  Wirksamkeit  war  niimlich  'l'rendelen- 
burg  1846  Mitglied  dcr  Akademie  der  Wissen- 
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scbaften  nnd  seit  1847  stand  iger  SecretAr  der 
philo8ophi8chen  Klasse , sp&ter  auch  Mitglied 
der  wissenschaftlichcn  Prtlfnngscommission 
ftlr  Gymnasiallehrer  geworden.  Die  einzige 
„Fortffihrung  in’s  Reale  “,  welche  Trendelen- 
burg seinem  philosophischen  Hanptwerke  hat 
folgen  lassen,  ist  in  dem  Werke  „Natnr- 
recht  anf  dem  Grunde  der  Ethik“ 
(1860,  in  zweiter  Anflage  1868)  enthalten, 
welchem  1849  als  Vorliiuferin  die  kleine 
Schrift  „Die  sittliche  Idee  des  Rechts“  voran- 
gegangen  war,  wAhrend  als  Ergebniss  der 
Eifahrungen  des  Kriegs  1870  die  „L(lcken  im 
Vblkerrecht“  zur  Erg&nzung  nachfolgten. 
Zwei  und  zwanzig  Jalire  batten  die  „Logischen 
UntersuchungenM  gebrancbt,  um  in  dem  Chaos 
der  streitenden  Parteien  with  rend  der  vierziger 
und  fiinfziger  Jalire  sicli  Bahn  zu  brechen 
und  Anerkennung  zu  finden.  Die  im  Jalire 
1862  erschienene  zweite  Auflage  zeigt  den 
Verfassernoch  auf  demselben  philosophischen 
Standpunkte  und  ist  nur  nach  drei  Seiten 
gegen  die  erste  Auflage  bereichert  und  er- 
gAnzt:  durcli  das  erste  Kapitel,  welches 
die  Logik  und  Metaphysik  als  Grundlage 
der  Wissenschaften  bespricht,  durch  das 
zelinte  Kapitel,  welches  unter  der  Ueber- 
8chrift  „der  Zweck  und  der  Wille“,  zur 
Begrtlndung  seiner  eignen  etliischen  Anf- 
fa8sung  zugleich  eine  Kritik  der  Philosophic 
des  mittlerweile  zum  Tageshelden  gewordenen 
Arthur  Schopenhauer  enthiilt,  nnd  durcli  das 
23.  Kapitel,  welches  „Idealismns  und  Rea- 
lismus**  tlberschrieben  ist  nnd  die  Parole 
der  eignen  Weltanschauung  Trendelenburg’s 
bestimmter  signalisirt,  als  es  in  der  ersten 
Auflage  ge8cbehen  war.  Auch  die  dritte 
Auflage  hat  Trendelenburg  (1870)  noch  er- 
lebt  und  1871  zwei  BUnde  „ Kleine  Schriften“ 
herausgegeben.  In  demselben  Jalire  wmrde 
der  69j&hrige  von  einem  Schlaganfalle  heim- 
gesuclit,  der  seiner  akademischen  ThStigkeit 
ein  Ziel  setzte  und  1872  seinen  Tod  zur 
Folge  hatte. 

H.  Bonitz,  zur  Erinnerung  an  F.  A.  Trendelen- 
burg (1872). 

E.  Bratuscheck,  Friedrich  Adolf  Trendelenburg 
(au«  den  philosophischen  Monatsheften 
Bd.  8.  S.  1 — 14  und  304 — 510  besondors  ab- 
gedruckt)  1873. 

Aus  seiner  Kritik  der  herrschenden  philo- 
sophischen  Systeme  aus  dem  zweiten  Viertel 
des  laufenden  Jalirhunderts  den  Faden  der 
auf  ein  Ganzes  gehenden,  eine  in  sicli  einige 
logische  und  metaphysische  Weltanschauung 
verfolgenden  eignen  Uutersuchungen  auf- 
zufinden,  durfte  der  Verfasser  der  „Logisclien 
Untersnchungen"  der  Anfmerksamkeit  und 
Geduld  verstAndiger  Leser  (lberlassen.  Die 
Philosophic  (so  lehrt  er)  ist  berufen,  in  einer 
allgemeinen  menschliclien  Anschauung  und 
in  einer  nothwendigen  Aufgabe  der  Wissen- 
schaften die  Vblker  nnd  Zeiten  zu  vereinigen, 
wic  einst  Platon  und  Aristoteles  thaten, 


duTch  Abendland  nnd  Morgenland  hindnrch- 
ehend.  Die  Philosophic  wird  nicht  eher 
ie  alte  Macht  wieder  erreichen,  als  bis  sie 
Bestand  gewinnt,  und  sie  wird  nicht  eher 
zum  Bestande  gelangen,  als  bis  sie  anf  die- 
selbe  Weise  wkchst,  wie  die  andern  Wissen- 
schaften wachsen,  bis  sie  sich  stetig  ent- 
wickelt,  indem  sie  nicht  in  jedem  Kopfe  nen 
ansetzt  und  wieder  absetzt,  sondern  ge- 
schichtlich  dieProbleme  aufnimmt  und  weiter- 
fUhrt.  Es  ist  ein  deutsclies  Vomrtheil,  dass 
Jeder  einen  nacli  einer  besondern  Formel  ge- 
schliffenen  Spiegel  liabe,  um  die  Welt  darinauf- 
zufangen.  Dadurch  leidet  unsere  Philosophic 
an  falscher  Originalitat , die  selbst  nach 
Paradoxien  hascht.  Indem  sie  in  Jedem  nach 
individueller  Eigenart  strebt,  btlsst  sie  an 
Bestand  und  Grossheit  und  Gemeinschaft  ein. 
Es  muss  das  Vorurtheil  der  Deutschen  auf- 
egeben  werden,  als  ob  ftlr  die  Philosophic 
er  Zukunft  noch  ein  neu  formulirtes  Priniip 
milsse  gefunden  werden.  Das  Prinzip  ist 
gefunden,  es  liegt  in  der  organischen  Welt- 
anschauung, welclie  sich  in  Platon  nnd 
Aristoteles  grtindete,  sich  von  ihnen  her  fort- 
setzte  und  sich  in  tieferer  Untcrsuchung  der 
GrundbegrifFe , sowie  der  einzelnen  Seiten 
und  in  Wechselwirkung  mit  den  realen 
Wissenschaften  ausbilden  und  nach  und  nach 
vollenden  muss.  Der  Trieb  alles  mensch- 
lichen  Erkennens  bleibt  immer  daranf  ge- 
richtet,  das  Wunder  der  gottlichen  Schopfung 
durcli  ein  nachschaffendes  Denken  zu  l5sen. 
Wird  diese  Aufgabe  im  Einzelnen  begonnen, 
so  treibt  das  Einzelne  von  selbst  weiter; 
denn  mit  derselben  Macht,  mit  welcher  Alles 
aus  dem  Grunde  emporgestiegen,  weisen  die 
Dinge  rtickwArts  nach  dem  Grunde  wieder 
hin.  Wo  das  Einzelne  scharf  beobachtct 
wird,  offenbart  es  an  sicli  die  Zilge  des  AU- 
emeinen;  bier  zeigt  es  die  Fugen,  dnrch 
ie  es  mit  dem  Ganzen  zusammenhingt, 
dort  die  W’ege,  aus  denen  es  aus  dem  Ganzen 
Leben  erapfhngt.  Es  dient  als  Glied  einem 
Leibe  una  ist  aus  diesem  Leibe  selbst  zum 
Gliede  herausgebildct;  darum  wird  es  nur 
dnrch  die  zweeksetzende  Seele  verstanden, 
welche  den  Lcib  regiert,  Wenn  das  Ein- 
zelne, tiefer  erforscht,  eine  Selbstiuidigkeit 
fUr  die  Wissenschaft  gewinnt,  so  ist  zu 
hoflfen,  dass  als  Frucht  vollendeter  Erkennt- 
niss,  wenn  auch  in  unendlicher  Entfernung, 
aus  dem  festgestellten  Einzelnen  das  Ganie 
immer  treuer  entw’orfen  und  zu  grosserm 
Bestande  kommen  werde,  sodass  cin  Organis- 
mus  der  Wissenschaften  gewonnen  wird,  in 
welchem  die  einzelnen  Disciplinen  Gliedcr 
eines  Ganzen  werden.  W’enn  die  Philosophic 
nur  den  Ertrag  der  einzelnen  Wissenschaften 
neu  verarbeitet  und  zu  einem  G&nzcn  durch- 
denkt,  so  ist  sie  holicrc  Empirie  nnd  eigent- 
lich  Niclits  als  diejenige  Ueberlegung,  wel- 
che mis  den  Erfahmngen  die  Harnionie  del 
Ganzen  darzustelleu  bemtiht  ist.  Der  be* 
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gondere  Gegenstand  jeder  Wissenschaft  thut 
sich  als  ein  Stflck  vom  Seienden,  alg  die  Ver- 
zweignng  eines  allgemeinen  Seins  ktind,  und 
diese  Beziehung  fUhrt  von  jeder  Wissen- 
schaft aus  znr  Metaphysik;  eg  entsteht  die 
Frage,  wag  das  allgemeine,  durch  Alles  durch- 
gehende  Seiende  aei.  In  dieaem  Sinne 
mflndet jede  Wis8en8chaft  in  die  Metaphysik 
nnd  jede  hat  also  ihr  eignes  metaphygisches 
Problem.  Ebenso  thnt  sich  die  eigenthllm- 
liche  Methode  jeder  Wissenschaft  als  eine 
besondere  Richtung  des  erkennenden  Denkeng 
knnd,  und  diese  Beziehung  ftihrt  von  jeder 
besondern  Wissenschaft  aus  ziir  Logik.  Logik 
nnd  Metaphysik  erscheinen  somit  als  grund- 
legende  Wissenschaft;  beide  sind  die  eigne 
Forderung  der  sich  vollenden  wollenden 
Wjssenschaften,  die  Conseqnenz  ihres  wissen- 
schaftlichen  Triebs.  Diejenige  Wissenschaft 
also,  welche  die  Wissenschaft  in  ihrem 
Wesen  begreifen  nnd  Theorie  der  Wissen- 
schaft sein  will,  moss  die  Metaphysik  ge- 
meinsam  umfassen.  In  der  aussern  Welt 
ist  jede  Thiltigkeit  mit  Bewegung  verkntlpft; 
die  Bewegung  ist  die  verbreitetste  Thiltig- 
keit im  Sein ; soweit  die  Natur  reicht,  soweit 
reieht  die  Bewegung.  Dieselbe  Bewegung 
gehdrt  auch  dem  Denken  an,  freilich  nicht 
in  der  Weise  dieselbe,  dass  der  Punkt  in 
der  Bewegung  des  Denkens  den  entsprechen- 
den  Punkt  der  Bewegung  in  der  Natur 
insserlich  deckt;  aber  dennoch  muss  es  ein 
Gegenbild  derselben  Bewegung  sein,  denn 
vie  kilme  sie  sonst  zum  Bewusstsein? 
Nennen  wir  diese  letztere  Bewegung,  im  Ge- 
?ensatze  znr  aussern  im  Raume,  die  con- 
structive, so  eTkennen  wir  sie  zun&chst  in 
der  Anschauung.  In  ihr  tritt  das  Denken 
aus  sich  herans,  und  dies  geschieht  durch 
die  Bewegung.  Der  innere  Ranm,  in  wel- 
chem  die  Vorstellung  gleichsam  zeichnet, 
entsteht  fflr  den  Gedanken  nnr  durch  die 
constructive  Bewegung.  Im  Bereiche  der 
surilck^ezogenen  Thatigkeit  des  Gedankens 
fflhrt  Unterscheidnng  wie  Verbindnng,  leben- 
dig  vorgestellt,  auf  die  Bewejnmg;  beide 
Orundthatigkeitcn  des  Verstanaes  sind  nnr 
durch  das  begleitende  Bild  der  riiumlichen 
Bewegung  verstAndlich  und  an  dieselbe  ge- 
bunden.  Wo  sich  Ursache  in  Wirkung 
Qbersetzt,  da  ist  dieses  Uebersetzen  Bewegung; 
die  Wirkung  ist  nor  eine  angehaltene  Be- 
wegung; in  der  erzeugenden  Bewegung  liegt 
das  Wesen  der  wirkenden  Ursache.  Aber 
die  in  der  hervorbringenden  Ursache  herr- 
achende  Bewegung  reicht  ftlr  die  Erfahrung 
nicht  aus;  im  Zweckbegriffe  wird  die  Be- 
wegung der  Th&tigkeiten  gleichsam  auf 
Einen  Punkt  gerichtet.  Die  Bewegung  ist 
also  dem  Denken  und  Sein  gemeinsam;  im 
Denken  aber  wie  im  Sein  stammt  die  Be- 
wegung nur  aus  sich  nnd  wird  nnr  aus 
«ch  selbst  erkannt.  Die  in  dem  Namen  der 
Kraft  hingestellte  Ursache  der  Bewegung  ist 


eine  todte  Formel,  wenn  sie  nicht  dnrch  die 
darin  angeschaute  Bewegung  belebt  wird. 
Die  Bewegung  ist  nicht  sowohl  aus  Raum 
und  Zeit  zusammengesetzt,  sondern  beide 
setzen  vielmehr  die  Bewegung  selbst  voraus. 
Filr  das  Bewusstsein  also  ist  die  Bewegung 
das  nothwendig  Erste,  woraus  sich  erst  die 
Vorstellung  von  Raum  und  Zeit  hervorbildet. 
So  stellt  sich  die  Bewegung  als  die  erste 
Thatigkeit  des  Denkens  und  Seins,  als  das 
Grundphanomen  der  ganzen  Natur  dar.  Wer 
die  Bewegung  nicht  kennt  (sagte  schon 
Aristoteles),  kennt  die  Natur  nicht.  Die  Be- 
wegung ist  vor  der  Erfahrung  und  bedingt 
die  Erfahrung.  Der  Geist  aber  hat  eine  ur- 
spTHnglich  erzeugende  Thatigkeit,  das  Gegen- 
bild  der  ftussern  Bewegung,  und  aus  dieser 
Quelle  fliessen  GegenstAnde,  die  von  der  Er- 
fahrung nicht  abhiingen,  sondern  ihr  voraus- 
gehen,  als  eine  Welt  a priori , als  eine  Welt 
der  Begriffe.  So  unterscheidet  sich  eine 
selbsterzeugte  nnd  eine  erfahrene  Erkenntniss, 
wie  das  Freithfttige  und  das  Aufnehmende. 
Aber  selbst  im  Aufnehmen  nnd  Empfangen 
liegt  eine  Thatigkeit,  die  wenn  auch  yon 
aussen  angeregt,  doch  nie  von  anssen  ge- 
geben,  sondern  eine  ursprtlngliche  Thatig- 
keit des  Geistes  ist.  Ohne  die  Selbstthatig- 
keit  des  Geistes  gabe  es  keine  Aneignung 
der  Eindrticke,  keine  Verwandlnng  derselben 
in  die  Bilder  ansserer  Gegenstknde.  Nur 
durch  die  Bewegung  der  Sinne  werden  die 
aussern  Eindrltcke  anfgenommen,  und  nur 
durch  die  einbildende  Bewegung  der 
Imagination  angeeignet.  Aber  es  bewegt 
sich  Etwas;  man  setzt  ein  Seiendes:  Aether, 
Luft,  Atome  einer  Substanz  nnd  lasst  das 
Seiende  durchzittern  und  in  den  Wellen 
tanzen.  Zwar  thut  sich  dieses  Seiende  nur 
durch  jene  Energien  kund,  die  sich  als  Be- 
wegungen  darstellen,  nur  durch  den  Wider- 
stand,  der  das  Eindringende  znrlicktreibt. 
Und  solange  wir  nnr  diese  Bewegung  be- 
trachten,  sind  wir  gleichsam  in  unserer 
Heimath.  Aber  die  Vorstellung  begniigt  sich 
damit  nicht;  sie  fordert  ein  Substrat,  eine 
Unlerlage  der  Thatigkeiten , einen  Trager 
der  Eigenschaften.  Als  diese  Unterlage  wird 
die  Materie  bezeichnet.  Die  Vorstellung  der 
Materie  stamml  aus  der  Erapirie;  aber  dcr 
eindringende  Begriff  ist  genothigt,  ihr  Wesen 
in  Bewegung  nmzusetzen.  Und  doch  raflssen 
wir  da8  Unvermbgen  bekennen,  aus  der  Be- 
wegung allein  die  Materie  zn  begreifen;  es  ist 
hier  eine  Lticke  in  der  Ableitung,  in  welche 
sich  etwas  in  der  Erfahrung  Gegebnes  ein- 
schiebt,  d.  h.  ein  Seiendes,  das  erst  in  Be- 
wegung gesetzt  wird.  Indem  die  Vorstellung 
dieses  Element  in  Bewegung  auflbst,  kehrt 
doch  ein  Substrat  der  Bewegung  nothwendig 
wieder,  und  wir  sind  hier  mit  der  Vorstel- 
lung in  einen  Zauberkreis  gebannt  Wir 
snchen  die  Entstehung  des  Bubstrats  (der 
Materie)  zu  begreifen  und  finden  Bewegung, 
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Abstossung  nnd  Anzielmng;  nm  aber  die 
Bewegung  zn  fassen,  muss  sich  Etwas  be- 
wegen,  nnd  wir  setzen  wieder  eine  Unter- 
lage.  Soweit  der  Geist  die  Materie  versteht, 
versteht  er  sie  nur  durch  die  Bewegnng; 
aber  es  bleibt  etwas  Unbegriffenes  znrttcK, 
worin  eine  Einheit  des  Seins  und  der  Tli&tig- 
keit  angenommen  werden  muss.  Die  Be- 
wegung erzeugt  die  Form  der  Dinge;  aber 
die  Form  wird  von  innen  nnd  nmf&brt  nicht 
bios  ansserlich  die  Gegenst&nde;  die  Be- 
wegung ist  selbst  das  Wesen  der  Materie, 
lina  die  Form  wftclist  also  aus  diesem  Wesen 
unmittelbar  hervor.  Die  constructive  Be- 
wegung schlflgt  gleichsam  vom  Geiste  zur 
Natur  und  von  der  Natur  zum  Geiste  tlber 
die  beide  trennende  Kluft  die  Brtlcke.  Indem 
die  Bewegung  zwei  Welten,  die  geistige  und 
die  kussere  beherrscht,  vermittelt  sie  beide; 
die  That  der  Bewegung  aber,  die  der  Geist 
vorbildend  und  nachbildend  tlbt,  steht  allein 
da  nnd  ohne  ihres  Gleichen.  Als  die  be- 
lebende  Kraft  der  Masse  ist  die  Bewegung 
eine  ideale  Mitgift  des  Daseins;  aller  Ent- 
stehung  und  Thfttigkeit  des  Seins  liegt  die 
Bewegung,  anders  gericbtet  und  gestaltet 
zum  Grunde.  Der  Gedanke  liegt  bereits  im 
Grnnde  der  Dinge,  als  der  die  Kr&fte  richtet 
und  ftlhrt;  ist  der  Gedanke  das  Erste  und 
Letzte  und  keine  wirkende  Ursache  vor  ihm, 
so  liegt  die  Macht  in  seiner  Hand.  Die 
Nothwendigkeit,  die  blinde  Alleinberrschaft 
der  wirkenden  Ursache  aufzngeben  nnd  sie 
einem  htfhern  Grnnde  zu  unterwerfen,  liegt 
in  der  Ohnmackt  der  wirkenden  Ursache 
selbst.  Wo  sie  ausreicht,  bedtlrfen  w’ir  keines 
andern  Grundes  mehr;  wenn  aber  Er- 
scheinnngen  gegentiber.  wie  die  des  orga- 
nischen  Lebens,  die  Erkkrung  der  wirkenden 
Ursache  scheitert,  so  muss  der  Geist  einen 
andern  Weg  versuchen.  Zwar  bleibt  auf 

diesem  Standpnnkte  noch  immer  die  Mflg- 
lichkeit  often,  dass  die  tiefer  erforschte 
wirkende  Ursache  die  Ansicht  des  Zweckes 
in  Schein  aufldse;  ein  solcher  Versuch  muss 
abgewartet  werden;  bis  dahin  aber  ist  das 
Unvermftgen  der  wirkenden  Ursache  der  in- 
direct*; Beweis  ftir  die  Nothwendigkeit  des 
Zw’ecks.  Der  Weg  des  Ungef&brs,  des  blind 
wirkenden  Zufalls  giebt  uns  keine  Hoffnung 
zu  der  Einsicht,  wie  aus  dem  Blinden  das 
Sehende,  aus  dem  bunten,  wirren  Durch- 
einander  die  Precision  des  Organischen,  der 
Bestand  des  Uebereinstimmenden  und  gar 
der  selbstbewusste  Gedanke  entstehen  kdnnte. 
Die  unendlich  wachsende  Unwahrscheinlich- 
keit  kommt  der  Unmdglichkeit  gleich;  das 
mannigfaltige  Spiel  der  Combinationen , wo- 
durch  die  einzelnen  ilire  Bedeutung  fttr  den 
Zweck  haben,  wird  allein  durch  die  frei  cnt- 
werfende  Bewegung  mdglich,  durch  den  im 
Grunde  der  Dinge  w altenden  Gedanken.  Aller- 
dings  verfllgt  nun  der  menschlicheGedanke  des 
Zweckes  tiber  die  ausftlhrende  Hand,  and 


sie  leitet  jenen  realen  Vorgang  ein,  welcher 
dem  consequenten  Entwurf  der  Mittel  ent- 
spricht  Ftlr  den  Vorgang  in  der  Natur 
bricht  jedoch  an  diesem  Orte  die  Ueberein- 
stimmnng  ab.  Wir  beobachten  nirgends  in 
der  Natur  den  Punkt,  an  welchem  der  Ge- 
danke, die  vorgedachte  Einheit  nnnmehr  die 
Kraft  erfasst  und  ergreift.  Derjenigen  Be- 
trachtung,  ftlr  welche  das  Ideale  als  der 
Grund  des  Realen  gilt,  fehlt  noch  die  Er- 
kenntniss,  wie  denn  das  Ideale  in  das  Reale 
komme  oder  hereintrete,  und  vornehmlich  in 
diese  Lticke  wirft  sich  der  Zweifel  hinein, 
der  den  Zw’eck  unglkubig  betrachtet  Erst 
im  Bereiche  des  Lebendigen  tritt  der  Zweck 
als  der  Mittelpunkt  hervor,  welcher  in 
der  Verwirklichung  durch  verschiedene  Ab- 
stufnngen  sich  selbst  bejaht,  sich  selbst 
empfindet,  sich  selbst  denkt.  So  hebt  sich 
aus  dem  Organischen  das  Ethische  als  eine 
hbhere  Strife  hervor.  Im  Menschen  gelangcn 
die  Zwecke  zum  Bewnsstsein;  der  Mensch 
denkt,  was  er  begehrt;  ferner  tritt  im  Men- 
schen ein  Zwiespalt  der  Zwecke  ein,  nnd 
mitten  in  diesem  Zwiespalte  wird  die  ethische 
Aufgabe  geboren.  Als  ein  Eigenleben,  dcasen 
Trieb  die  Erhaltung  und  Mehrnng  des  eignen 
Wesens  ist,  soil  der  Mensch  Glied  eines 
hdhern  Ganzen  werden  nnd  dieses  snclien 
und  mehren.  Daneben  entsteht  ein  Zwiespalt 
des  Menschen  ftlr  sich : die  Lust  des  Sinn- 
lichen  treibt  die  Begierde,  im  Naturgmnde 
zu  verharren,  und  widersetzt  sich  der  Arbeit, 
die  in  jeder  Entwickelung  zum  Hdhern  liegt. 
In  diesem  Zwiespalt  entw’ickelt  sich  die 
ethische  Aufgabe,  den  widerstrebenden  natfir- 
lichen  Menschen  vielmehr  in  den  geistigen 
zu  erheben  und  die  einzelnen  Zwecke  in 
ihrer  Unterordnung  unter  einen  letzten  Zweck 
des  Menschen  nicht  bios  zu  denken,  sondera 
auch  zu  w'ollen.  Der  Wille  ist  das  Begehren, 
welches  der  Gedanke  durchdrungcn  hat, 
d.  h.  der  zusaramenhaltende  Gedanke  des 
bewussten  Zwecks.  Es  ist  die  innere  Freiheit 
des  Menschen,  die  rechte  Macht  iiber  sich 
selbst,  wenn  er  es  dahin  bringt,  dass  scin 
Begehren  mit  seiner  Erkenntniss  flberein- 
8timmt.  Wenn  ihn  die  Idee  des  mensch- 
lichen  Wesens  treibt,  ist  er  der  gute  Wille. 
Die  FHhigkeit,  im  Widerspruch  mit  den  Be- 
gierden  und  unabhilngig  von  sinnlichen 
Motiven  das  nur  im  Gedanken  erfasste  Gute 
zum  Beweggrnndc  zu  haben,  nennen  wir  die 
Freiheit  des  Widens.  Wie  das  Denken  ent 
nach  und  nach  reift,  so  wird  auch  der  freie 
Wille  nicht  fertig  geboren,  sondern  in  der 
Entwickelung  erworben.  Die  Fordernng  des 
freien  Widens,  welche  allgemein  der  Eine 
an  den  Andern  und  das  Gesetz  der  Gemein- 
schaft  an  Alle  stedt,  hilft  selbst  dazu,  den 
Widen  frei  zu  machen,  denn  er  streckt  sich 
nach  dem  Ziele.  Diesem  Glaubcn  des  Men- 
schen an  den  geforderten  freien  Widen  tritt 
die  Betrachtung  gegentiber,  w'elche  das 
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Causalgesetz,  die  Macht  der  wirkenden  Ur- 
sache  in  den  Geist  streng  und  straff  fort- 
setzt.  Danach  umstrickt  und  bindet  die 
Kette  der  Ursachen  und  Wirkungen  den  Men- 
schen  dergestalt,  dass  er  in  der  durchgeftihrten 
Nothwenaigkeit  der  wirkenden  Ursachen  nur 
ein  Gethanes,  nicht  ein  Thuender  ist.  Denn  was 
er  thut,  hat  in  Anderem  seine  zureichende 
Ursache,  und  er  kann  nicht  anders.  Indem 
hiernach  der  Mensch  eine  fremde  Causalitkt 
abspielt  oder  nur  der  Ranal  ist,  durch  welchen 
sie  liindurch  geht,  werden  Begriffe,  wie  Schuld, 
zu  eitelm  Schein.  Der  Geist  ist  auf  eine 
Einheit  des  Ganzen  der  Erkenntniss  gerichtet; 
uur  im  Begriffe  des  Ganzen  berunigt  sich 
die  rastlose  Bewegung  des  Geistes,  und  wenn 
sich  der  Vorgang  des  Erkennens  auf  seinem 
Wege  nicht  willkfirlich  kemmt,  so  ist  die  un- 
bedingte  Einheit  die  stillschweigende  Voraus- 
setzung.  Es  ktindigt  sich  hier  ein  neuer, 
die  bedingte  Erfahrung  kllhn  tlbersteigender 
Begriff  des  Geistes  an,  das  Unbedingte  (das 
Absolute),  welches  die  Einheit  des  Ganzen, 
trfigt,  una  es  bleibt  die  Frage  Ubrig,  ob  und 
wie  weit  eine  Erkenntniss  des  Unbedingten 
mfiglich  ist,  ob  dieses  Unbedingte  in  Wakr- 
heit  ist  oder  ob  dasselbe  nur  das  nothwendige, 
aber  tiluschende  Ideal  des  Geistes  ist.  Kant 
lbste  dasselbe  in  den  Schein  eines  innern 
Phantasma  auf.  Wenn  aber  nirgends  in  der 
Natur  ein  Schein  ist,  der  nicht  ein  machtiges 
Sein  hinter  sich  hfitte  und  von  diesem  aus- 
strdmte,  sollte  im  menschlichen  Sein  ein 
solcher  Schein  ohne  ein  ihn  hervorbringendes 
Wesen  sein?  Der  indirecte  Beweis  fUr  das 
Unbedingte  ist  das  Weltall;  das  Nothwendige 
in  der  bedingten  Erkenntniss  wird  zu  dem 
verlfissigen  Punkte,  an  welchem  sich  die 
Voraussetzung  des  Unbedingten  befestigt. 
Ueberall  weist  das  Bedingte  ttber  sich  selbst 
hinaus  und  rastet  erst  im  Unbedingten,  durch 
das  es  bedingt  wird.  Diejenige  Welt- 
anschauung, welche  den  Zweck  als  die  innere 
Macht  der  Dinge  aufsucht,  wird  das  Un- 
bedingte nur  als  denkend  und  wollend  und 
zwar  beides  in  der  Einheit,  somit  als  Geist 
faasen.  Der  Wille  im  Unbedingten  ist  der 
Kern  im  Begriffe  des  persfinlicken  Gottes. 
Prakti8ch  eine  Macht  im  Gemfithe  wird  der 
Begriff  Gottes  theoretisch  zu  einem  Grenz- 
begriffe,  dem  wir  uns  nur  niihern.  Aber 
wir  wollen  mehr  und  wollen  weiter,  wollen 
uns  mit  dem  Leben  unsers  bildenden  Ge- 
daDkens  in  das  unendliche  Wesen  Gottes 
versetzen.  Wer  fiber  den  indirecten  Beweis 
hinausgeht,  dichtet  ein  theosophisches  Ge- 
dicht.  Wer  Gott  als  einen  Naturprocess  in 
sich  wieder  zu  erzeugen  meint,  der  tfiuscht 
sich,  wie  der  tiefsinnige  Theosoph:  denn 
hier  ist  keine  Einsicht  in  ein  Werden  ge- 
offnet;  denn  alle  Erkenntniss  ist  nur  indirect, 
Gott  allein  kann  Gott  begreifen.  Die  Theo- 
sophie  thut  es  ihm  nach,  sie  will  unergrtlndliche 
Tiefen  fiffnen,  Gottes  Wesen  im  Werden  schaueu 


und  sein  Sein  in  eine  Geschichte  verwaudeln, 
und  ohne  die  Uberschwengliche  Phantasie 
geht  es  dabei  nicht  ab.  Zwei  streitende 
Weltansichten  stellen  sich  einander  gegen- 
tiber,  die  in  den  einzelnen  Systemen  nur 
verschieden  bestimmt  und  ausgeffihrt  werden. 
Die  physische  oder  mechanische  Weltansicht 
erkennt  nur  die  wirkende  Ursache  als  die 
Macht  der  Welt  an  und  ruht  zunfichst  auf 
der  Macht  des  Mathematischen,  die  sich  mit 
der  Bewegung  durch  die  ganze  Welt  ergiesst, 
und  die  physische  Weltansicht  wflchst,  jemehr 
die  phantastisch  in  die  Welt  hineingedachten 
Zwecke  durch  die  nflchterne  Wissenschaft 
Niederlagen  erleidet  Die  physische  Welt- 
ansicht sieht  die  Welt  unter  dem  Gesichts- 
punkt  dertreibenden  Ursachen  und  Wirkungen 
wie  ein  Meer,  das  der  Wind  bewegt;  die 
Bewegung  der  Ursachen  geht,  wie  ein  Fluss 
vorwitrts,  immer  vorwfirts:  Materie  und  Be- 
wegung sind  die  Factoren  alter  Erscheinungen, 
sie  sind  das  Erste  und  Letzte;  der  Zweck 
ist  nur  Schein  und  das  Leben  ist  Nichts  als 
die  fibermtithige  Kraft,  die  sich  von  der 
Substanz  losriss,  urn  ihr  wieder  zu  verfallen. 
Auch  das  Denken  istErzeugniss  der  physischen 
Ursache;  es  ist  nicht  der  Grand  derSchdpfung, 
sondern  nur  ihre  vollendete  Wirkung;  die 
Nothwendigkeit,  blind  wie  der  Zufall,  regiert 
Alles  als  der  unvermeidliche  Zwang  der 
wirkenden  Ursache.  Im  Ethischen  folgerecht 
durchgeffihrt,  ergiebt  diese  Weltansicht  nichts 
Hdheres,  als  rohe  Gewalt  oder  feine  List; 
denn  die  Macht  allein  hat  Recht,  darum  ge- 
winne  ihr  den  Sieg  ab,  indem  du  sie  ent- 
weder  durch  deine  Gewalt  olmmftchtig  machst; 
oder  durch  ihre  eigne  Schwftche  fullest;  nur 
der  Erfolg  entscheidet,  denn  das  Unbedingte 
ist  die  Macht.  Die  organische  oder  besser  die 
fisthetische  Weltansicht  grtindet  die  Herrschaft 
des  Zwecks  und  fasst  die  Erscheinungen  der 
Welt  als  Organe  eines  zweckmfissigeu  Ge- 
dankens,  betrachtet  die  Welt  unter  dem 
Gesichtspunkt  des  Zwecks  und  der  vom 
Zweck  durchdrangenen  Krfifte  als  einen 
lebendigen  Leib.  Der  Gedanke  ist  vor 
Allem  und  Alles  besteht  in  ilun,  Alles  ist 
durch  ihn  und  zu  ihm  geschaffen.  Ohne  die 
organische  Weltansicht  ist  ein  Dualismus  in 
der  Welt;  denn  der  Zweck  ist  ein  Factum 
der  Welt,  und  es  fragt  sich  nur,  ob  ganz 
oder  theilweise.  1st  er’s  nur  theilweise,  so 
ist  er  in  der  Welt  wie  eine  Inconsequenz. 
Der  ideale  Entwurf  der  Weltzweckansicht 
ist  leicht,  aber  die  reale  Nachweisung  bleibt 
weit  hinter  ihm  zurfick,  und  die  Analogie 
des  Zweckes  hat  noch  nicht  das  Ganze 
durchdrungen.  In  dem  Bedfirfniss  der  em- 
pfindenden  und  sich  bewegenden  Wesen  und 
in  der  Erffillung,  die  sie  finden,  liegt  eine  Ge- 
wfihr  derjenigen  philosophischen  Betrachtung, 
die  man  seit  Kant  als  Realismus  bezeichnet 
hat.  Das  Gegebene  aber,  das  in  dieser 
Weise  zum  Realen  ffihrt,  bleibt  auch  die 
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Anweisung  des  Geistes  filr  die  Anwendung 
seiner  realen  Kategorie,  des  Zweckes.  Wo 
das  Gegebene  zu  einer  Auffassung  durcli 
den  innern  Zweck  nothigt,  wo  die  Dinge 
im  Sinne  eines  nothwendigen  Zweckbegriffes 
behandelt  werden  und  in  seinem  Sinne  ant- 
worten,  bestiLtigt  die  Wirkung  in  den  Dingen 
die  Richtigkeit  der  idealen  Voraussetzung. 
Der  Zwang  des  Gegebenen  ftthrt  den  Geist 
bei  Anwendung  der  entwerfenden  Bewegung, 
welche  das  Reale,  d.  h.  die  Dinge  hinter 
den  Erscheinnngen  aufscbliesst,  und  eben- 
derselbe  Zwang,  des  Gegebenen  ftthrt  ikn 
zur  Anwendung  seiner  idealen  Kategorie, 
des  Zweckes.  So  wird  auf  diesem  Wege 
ein  Realismus  gegrttndet,  welcher  nicbt  in 
Materiali8mus  ausschlagen  kann,  da  er  ein 
der  Erfahrung  Vorausgehendes  voraussetzt 
und  seine  innere  Bestimmungen  durch  den 
innern  Zweek  vom  Gedanken  im  Grunde  der 
Dinge  ausgehen;  ebenso  aber  wird  ein  Idea- 
lismus  gegrttndet,  welcher  nichtSubjectivismus 
werden  kann,  weil  er  seinen  Boden  im  Em- 
pirischen  hat  und  sich  durch  eine  dem  Denken 
und  Sein  gemeinsame  Thtttigkeit  begrUndet, 
die  in  der  Erscheinnng  den  zwingenden  An* 
weisungen  des  Gegebnen  folgt.  Realismus 
ohne  die  Idee,  d.  h.  ohne  die  auf  den  vor- 
bildenden  Gedanken  eines  Ganzen  bezogene 
Vorstellung  des  BegrifFs,  wird  Materialismus, 
und  Idealismus  ohne  Zugang  zum  Realen 
wird  ein  Traum  der  Vorstellung,  eine  Welt 
des  Scheins.  Indem  der  Zweck  als  vor- 
schauender  Gedanke  und  richtender  Wille 
zum  Ursprung  der  sonst  blinden  Bewegung 
wird,  stellt  sich  eine  Unterordnung  des  Realen 
unter  das  Ideale,  eine  Verwirklichung  des 
Idealen  im  Realen  dar.  Die  Philosophie, 
welche  diese  begrUndet  und  durchftthrt, 
einigt  Idealismus  und  Realismus.  Im  Or- 
ganischen  wurzelt  das  Ethische.  Als  der 
eigenste  Zweck  des  Einzelnen  erscheint  die 
Lust,  in  welcher  das  Eigenleben  an  sich 
selbst  einer  Steigerung  seines  Wesens  inne 
wird,  sodass  die  Lust  als  der  Selbstgenuss 
seines  Daseins  erscheint.  Alle  Lust  hat  das 
Gemeinsame,  dass  sie  mit  der  Selbsterhaltung 
in  der  nttchsten  Beziehung  steht.  Momentan 
und  individual,  bunt  und  unruhig  ist  die 
Lust  an  sich  nicbt  geeignet,  das  Princip  des 
Sittlichen  zu  sein,  welches  als  solches  bleibend 
und  allgemein,  sich  selbst  gleich  und  sich 
selbst  treu  sein  muss.  Eine  verst&ndige 
Bewachung  des  Lebens  zur  moglichst  grossten 
Summe  von  Lust  hilft  diesem  Mangel  nicht 
ab.  Wo  die  Lust  das  Princip  ist,  treten 
die  geistigen  Kr&fte,  welche  bestimmt  sind, 
die  Natur  in  ihren  Dienst  zu  nehmen,  viel- 
mehr  selbst  in  deren  Dienst.  Man  kann 
zwar  die  Lust  hdher  greifen  und  solche  Ge- 
nttsse  erstreben,  deren  der  Mensch  nur  in 
seiner  geistigen  Natur  ftthig  ist;  aber  es 
hilft  nichts,  der  Mensch  bleibt  dennoch  ein 
geniessendes  Thier;  der  Wille  beharrt  im 


Selbstischen.  Wird  die  Lust  nur  dann 
menschlich,  wenn  sie  ungesucht  aus  solchen 
eigen  thttmlich  mensch  lichen  Thfttigkeiten 
entspringt,  welche  das  Eigenleben  gteigern; 
so  weist  in  diesem  Zusammenhange  die  Lust 
von  sich  selbst  weg  und  auf  die  allgemeinen 
Thtttigkeiten  und  deren  Abstufung  hin. 
Statt  der  Lust  des  einzelnen  Eigenlebens 
kann  in  hdherer  Steigerung  die  Lust  Aller, 
d.  h.  der  in  einer  Gemeinschaft  vereinigten 
Einzelnen,  zum  Prinzip  des  Sittlichen  ge- 
macht  werden;  dann  bildet  sich  das  Lust- 
prinzip  zum  Systeme  des  allgemeinen  Wohl- 
seins  aus , worin  die  Lust  Aller  erstrebt 
wird;  aber  der  letzte  Beweggrund  bleibt 
doch  fttr  den  Einzelnen,  wie  fttr  das  Ganze 
die  sich  selbst  snchende  Lust,  und  das  Geistige 
steht  im  Dienste  des  Materiellen.  Lust  und 
Unlust  ist  das  letzte  Bewegende  auch  in  der 
Selbstliebe,  die  sich  zur  Moral  des  wohl- 
verstandenen  Interesses  ausgebildet  hat:  die 
Selbstliebe  gleicht  sich  platter  oder  edler 
mit  der  Selbstliebe  Anderer  im  allgemeinen 
Nutzen  aus,  und  die  Moral  der  wohlver- 
standenen  Selbstliebe  reicht  immer  nur  so  weit, 
als  der  Glaube  an  den  eignen  Vortheil  und 
der  Verstand  desselben  reicht.  Auch  bier 
also  bleibt  der  Wille  im  Selbstischen  stecken. 
Man  erhebt  sich  ttber  die  lebhafte,  aber 
blinde  Triebfeder  der  Lust  und  Unhurt  und 
fasst  das  Prinzip  allgemeiner,  wenn  man  in 
der  Selbsterhaltung,  als  dem  auf  die  Er* 
haltungdes  Eigenlebens  flberhaupt  gerichteten 
Bestreben,  den  Ursprung  des  Sittlichen  findet. 
Das  sich  erhaltende  Selbst  ist  hier  ohne 
idealen  Gehalt  nur  wie  eine  physische  Kraft 
gedacht,  welche  sich  sncht  und  sich  wehrt 
Auch  die  Selbstvervollkommnung,  zu  welcher 
sich  die  Selbsterhaltung  steigert  und  er- 
weitert,  genttgt  als  ethiscbes  Prinzip  insofern 
nicht,  als  sie  zur  Erreichung  ihrer  Absicht, 
der  Vervollkommnung  Anderer  bedarf  und 
diese  tiberdies  nur  zum  Mittel  der  eignen 
macht.  Aber  die  Gemeinschaft  des  Ganzen 
verliert  ihr  sittliches  Maass,  wenn  sie  nicht 
dahin  geht,  ebendasselbe  Menschliche  im 
Einzelnen  anzuerkennenund  zu  verwirklicben, 
das  sie  in  sich  zur  Geltung  bringt,  und  nm- 
gekehrt  ebendasselbe  Menschliche  in  sich  zu 
verwirklichen , das  sie  im  Einzelnen  an* 
erkennt.  Also  kann  weder  der  Einxelne 
als  solcher,  noch  das  Ganze  als  solches  das 
Maass  des  ethischen  Gesetzes  sein,  sondern 
nur  die  Vereinigung  des  Einzelnen  und 
Ganzen,  des  Eignen  und  Allgemeinen.  Sie 
erscheint  zunttchst  in  der  Form  des  Gefilhls. 
Im  Mitgeftthl  erweitert  sich  das  Geftthl  des 
Einzelnen  und  wird  durch  die  Richtung  auf 
Andere  allgemein,  so  fern  gefragt  wird,  wie* 
fern  der  Andere  mit  unsrer  Handlung  sym- 
pathisiren  kann.  Aber  die  Sympathie  des 
beobachtenden  Zuschauers,  wie  sie  z.  B.  wet 
A.  Smith  aufgestellt  wird,  ist  allenfads  else 
Probe,  nicht  aber  ein  Prinzip  dea  Sittliches. 
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Im  Willen  wirkt  das  eigne  und  directe  Mit- 
gefilhl  viel  miichtiger;  das  ursprtlngliche 
Mitgeftlhl  ist  ein  wesentlicher  Antrieb,  die 
Seele  aus  selbstsiichtiger  Befangenheit  zu  all- 
gemeiner  Gesinnung  zu  erweitern.  Ueber 
die  selbststlchtigen  Affecte  siegend  legt  das 
Mitgeftlhl  zftrtere  Empfindungen  in  uns  an,  und 
der  Fortschritt  des  MitgefUhls  bedingt  den 
Fortschritt  des  Menschlichen  in  der  Welt- 
geschichte.  Immer  aber  bleibt  die  Sympathie 
als  blosses  GefUbl  unbestimmt  und  wandel- 
bar.  Das  Ailgemeine  muss  sich  auch  in  der 
Form  auf  zutreffendere  Weise  geltend  machen, 
n&nlich  als  das  vernflnftige.  Indem  jede 
andere  Triebfeder,  als  die  Vorstellung  des 
Gesetzes,  verworfen  wird,  erzeugt  sich  der 

Srosse  Begriff  des  reinen  Willens;  aber  auch 
as  formale  Ailgemeine  ist  noch  mangelhaft 
und  steht  der  empiriscli  erkannten  Materie 
des  Wollens  nur  Uusserlich  gegentlber.  Auch 
weiss  dasselbe  so  wenig  von  der  mensch- 
lichen Natur,  dass  es  den  innersten  Punkt 
der  menschlichen  Individualitat,  das  Gefiihl 
der  Lust  und  Unlust,  schlechthin  von  sich 
weist.  Das  Wahre  wird  vielmehr  seiu,  dass 
die  Lust  den  erreichten  innern  Zwecken 
(dem  reinen  Willen)  wie  eine  hinzukommende 
Vollendung  nachfolge.  Es  kann  dem  Men- 
schen  keine  andere  Aufgabe  gegeben  sein, 
als  die  Idee  seines  Wesens  zu  erfilllen;  der 
Mensch  kann  keine  andere  fassen  und  keine 
andere  anerkennen.  Mit  dem  tiefer  und 
tiefer  erfassten  Wesen  des  Menschen  wird 
auch  eine  tiefere  Aufgabe  der  Ethik  hervor- 
treten , als  wachsende  Verwirklichung  der 
Idee  des  Menschen,  welche  als  eine  Idee  der 
Gemeinschaft,  als  das  Treibende  im  Leben 
des  Ein2elnen  und  der  Geschichte  gesucht 
werden  muss.  Denn  der  Mensch  ist  ein 
Wesen  der  Gemeinschaft  in  der  Geschichte, 
d.  h.  in  der  Geschichte  geboren,  auferzogen, 
von  ihr  genkhrt  und  wiederum  sie  fort- 
setzend  und  weiterftihrend.  Yon  Seiten  des 
Einzelnen  angesehen  ist  das  ethische  Be- 
dtirfniss  Verst&rkung,  d.  h.  FOrderung  der 
Einzelnen  durch  Einzelne  und  ftlr  Einzelne. 
Vom  Einzelnen  aus  erscheint  die  ethische 
Entwickelung  als  Vermehrung  der  mensch- 
lichen Macht  Uberhaupt.  Die  Selbsterhaltung, 
welche  in  der  VerstiLrkung  sich  befriedigt, 
wird  sittlich,  indem  sie  sich  dem  Ganzen 
nnterwirft  und  dadurch  erst  den  Sinn  der 
Erg&nzung  wahrhaft  vollzieht.  Diese  Ver- 
Bt&rkung  ist  Jedem  verstiindlich ; denn  in 
ihr  wirkt,  durch  die  Unlust  des  Mangels  ge- 
stachelt,  der  Grundtrieb  des  Menschen  nach 
Selbsterhaltung  und  Selbsterweiterung.  Die 
Befreiung  und  Erhebung  des  natUrlichen 
Menschen  zum  geistigen  Menschen  ist  eine 
That  des  Willens,  welche  ihre  Bedingungen 
in  der  Gemeinschaft  hat.  Erst  in  ihr  wird 
das  Nothwendige  erkannt  und  praktisch 
m&chtig.  Erst  in  der  Gemeinschaft  wird  die 
Zucht  mOglich,  welche  die  Verntlnftigen  an 


den  noch  nicht  Verptinftigen  tlben.  In  der 
Gemeinschaft  wird  die  Lust  des  Eigenlebens 
am  Fremden  und  Vemtlnftigen  untersttttzt 
und  das  Mitgeftlhl  so  belebt,  dass  es  das 
Eigengeftlhl  einschrknkt  oder  besiegt  und 
im  nattlrlichen  und  geselligen  Menschen  der 
ideale  Mensch  oder  das  Ailgemeine  des  eigen- 
thtlmlich  Menschlichen  verwirklicht  wird. 
In  der  Gemeinschaft  wird  den  Affecten  durch 
das  Gesetz  der  Affecte  selbst  eine  sittliche 
Seele,  eine  Triebkraft  des  WTillens  zum  Guten 
eingehaucht.  Im  Gewissen,  sofern  sich  das- 
selbe mitten  in  den  Beziehungen  des  Lebens 
entwickelt,  geht  der  Mensch  durch  den  eignen 
Zug  seines  Wesens  in  das  Verh&ltniss  des 
GOttlichen  zurtlck  und  erfasst  sich  in  seiner 
tiefsten  Einheit;  die  Idee  des  ganzen 
Menschen  bildet  den  letzten  Grund  des  Ge- 
wissens. 

Leopold  Schmid,  der  St&ndpunkt  Trcudelenburgs 

dargestellt  uud  betrachtet  (in  der  Zeitechrift 

fiir  Philosophic  und  Kritik,  N.  F.  Bd.  S. 

123-147)  1864. 

M.  Sohr,  Trendelenburg  und  die  dialektische 

Methode  Hegel’s.  1874. 

Trilia,  Bernardus  de,  siehe  Bern- 
hard  von  Trilia. 

Troxler,  Ignaz  Paul  Vitalis,  war 
1780  zu  Bero  - Mtlnster  in  Luzern  geboren, 
kam  als  Secretkr  des  Regierungsstatthalters 
in  Folge  der  franzosischen  Invasion  nach 
Deutschland  und  studirte  seit  1800  in  Jena 
unter  Schelling  und  Hegel  Philosophic,  da- 
neben  auch  Medicin,  in  welcher  er  zu  Got- 
tingen den  Doctorgrad  erwarb,  um  darauf- 
hin  erst  in  Wien  und  seit  1805  in  Luzern 
als  praktischer  Arzt  thatig  zu  sein.  In  seiner 
Er8tlingsschrift  „Ideen  zur  Grundlage  der 
Nosologie  und  Therapie44  (1803)  zeigte  er 
neben  der  Begeisterung  ftlr  Schelling  zu- 
gleich  einen  solchen  Grad  selbsUndigen 
Denkens,  dass  Schelling  in  seinen  Jahr- 
bilchern  ftlr  speculative  Physik  diese  Schrift 
Troxler’s  als  das  Beste  bezeichnen  konnte, 
was  nach  naturphilosophischen  Ansichten 
bis  dahin  geschrieben  worden  sei.  In  seinen 
„Versuchen  in  der  organischen  Physik u 
(1804)  widmete  Troxler  die  erste  Abhand- 
lung  seinem  Lehrer  Schelling.  Den  darauf 
folgenden  „Grundriss  einer  Theorie  der 
Medicin44  (1805)  zeigte  Schelling  selbst  in  seinen 
„ Jahrbtlchern  der  Medicin44  an  und  bezeichnete 
den  Verfasser  als  einen  selbst&ndig  denkenden 
Mann,  welchem  aber  methodische  Strenge, 
durchgreifende  Klarheit  und  Folgerichtig- 
keit  fehle.  Im  Jahr  1806  verOffentlichte 
er  in  Luzern  die  kleine  Schrift  „ Ueber  das 
Problem  des  Lebens44  als  Programm  zu  der 
im  folgenden  Jahre  in  Wien  verfassten  Schrift 
,,Elemente  der  Biosophie“  (1807),  worm  er  als 
Grundschema  alles  Lebens  die  vier  Momente: 
selbstbeatimmend,  bestimmend,  bestimmbar  und 
bestimmt  entwickelte.  In  Mtlnster,  wo  er  seit 
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1808  als  praktischer  Arzt  lebte,  warden  die 
„Blicke  in  das  Wesen  des  Menschen“ 
(1812)  als  Absagebrief  von  der  Schelling’schen 
Naturphilosophie  geschrieben  und  darin  jenes 
Grundschema  des  Lebens  auf  die  Anthro- 

Sologie  angewandt.  Demgemiiss  werden  im 
[enschen  Leib,  Seele,  Geist  und  Korper 
unterscbieden,  so  zwar,  dass  diese  vier  Mo- 
mente  nicht  etwa  nach  einem  pythagor&ischen 
Quadrate  (Franz  Baader’s)  coordinirt  sind, 
Bondern  sich  im  Gemtlthe  kreuzen  und  ver- 
einigen.  Leib  und  Seele  stehen  in  lieci- 
procitat,  Geist  und  Ktirper  im  Causal  ver- 
haltniss.  Die  Functionen  des  Geistes  sind 
die  tiber  die  Person  hinausgehende  Sprache 
und  Zeugung,  sodass  der  Geist  mit  der 
Gattung  zusammenfallt  und  als  das  Ewige 
und  unendlich  R&umliche,  allein  Freie  be- 
zeichnet  werden  muss.  Der  Kbrper  begrllndet 
seinerseits  die  Person,  wie  er  selbst  Product 
der  Gattung  1st  und  das  Gesetz  der  Noth- 
wendigkeit  zeigt.  In  Leib  und  Seele  ur- 
theilt  sich  der  Geist;  in  beiden  herrscht  die 
Zeit  und  die  Bewegung.  Die  Individual itat 
verbindet  Geist  und  Kbrper;  die  Einheit 
beider,  also  gleicbsam  der  Seel  - Leib,  ist  die 
Ichheit,  in  welcher  Sinn  und  Trieb  der  Seele 
und  dem  Leibe  entsprechen.  Der  unverrtick- 
bare  Mittelpunkt  der  Ichheit  ist  das  Gemlltk, 
welches  in  Phantasie  und  Temperament  sich 
als  Geistiges  und  Kbrperliches,  im  Entliu- 
siasmus  und  Pathema  als  seelisch  und  leiblich 
bethatigt.  Die  Unterlage  dieser  mittlern 
Lebenssphare  ist  der  Lebensgeist  oder  das 
circulirende  Lebensmedium  als  unsichtbarer 
Orgauismus,  der  sich  in  den  Traumzustanden 
vernehmlich  raacht.  Religion  ist  Medicin , und 
Medicin  ist  Religion,  und  darum  for  is  canes 
(d.  h.  hinaus  mit  den  Hunden!)  — Nach 
mancherlei  Widerwartigkeiten,  die  Troxler 
in  seiner  schweizerischen  Heimath  wegen 
seiner  politischen  Anschauungen  zu  erdulden 
hatte,  vertheidigte  er  als  schweizerischer 
Abgeordneter  1815  auf  dem  Wiener  Congress 
die  Rechte  der  helvetischen  Demokratie,  gab 
nachher  das  „ Schweizerische  Museum  “ heraus. 
wurde  1817  als  Professor  der  Philosophic  und 
Geschichte  am  Lyceum  in  Luzern  angestellt, 
musste  aber  bald  wieder  in  Folge  jesuitischer 
Intriguen  die  Stelle  aufgeben,  grUndete  in 
Aarau  eine  Erziehungsanstalt  und  prakticirte 
dabei  als  Arzt  Eine  „Philosophische  Rechts- 
lehre  der  Natur  und  des  Gesetzes  “ hatte  er 
1820  herausgegeben,  worauf  er  1828  seine 
„Naturlehre  des  menschlichen  Er- 
kennens  oder  Metaphysik“  verdffent- 
lichte.  In  priesterlich-enthusiastischer,  Jacobi- 
Schelliug’scher  Weise  bekennt  er  hier, 
dass  ihm  durch  Schelling  zuerst  der  hohe 
Geist  kchter  Philosophic  erschienen  sei;  aber 
jetzo  wolle  er  tiber  die  Schelling’sche  Triade 
von  Geist,  Seele  und  Leib  hinaus  zu  einer 
heiligen  Tetraktys  fortgehen,  nach  deren 
allein  gtiltigem  und  vollendetem  Schema- 


tismus  Alles  begriffen  werden  mtisse.  Darauf 
eroffnet  er  seine  Lehre  von  den  „zwei  Seelen 
im  Menschen**.  Die  eine  dieser  Psychen  ist 
die  Lehre  vor  und  gleichsam  unter  der  kOrper- 
lichen  Natur,  die  dieser  Natur  zum  Grunde 
liegende  und  sie  hervorbringende  Psyche; 
die  andere  aber  ist  die  Seele  nach  und  tiber 
dieser  kdrperlichen  Natur,  sie  wieder  aof- 
Idsend  und  in  Geist  zurtickbiidend,  Nor 
sofern  beide  ausser  dem  Kdrper  sind,  sind 
sie  Seele;  sobald  sich  aber  die  Seele  in  ihrer 
Durchdringung  als  die  selbst&ndige  Einheit 
des  Kdrpers  gesetzt  hat,  ist  sie  Lebenskraft 
Das  Prinzip  der  kQrperlichen  Natur , welehea 
durch  die  Periodicit&t  und  das  Organisiren 
seine  geistige  Abkunft  kund  giebt,  lluft  auch 
wieder  als  Product  in  die  geistige  Natur  zu- 
rtick,  so  wie  es  als  Princip  von  ihr  aus- 
gegangen  ist,  und  ist  also  nicht  aus  der 
irdischen  Welt  und  deren  Kriiften  und  Ele- 
menten  hervorgegangen.  Dabei  spricht  er 

far  spasshaft  von  einer  Kn&uelseele  beim 
ystemwinden.  „Es  wtirde  uns  (sagt  er) 
nicht  schwer  sein,  zu  zeigen,  wie  Spinoza 
auf  seine  Substanzseele  besonders  links, 
Leibniz  auf  seine  Monadenseele  vorzttglich 
rechts,  wie  Kant  in  der  Kritik  durcheinander, 
Fichte  auf  sein  Ich  wieder  rechts,  Hegel  auf 
sein  Sein  wieder  links  und  rechts  zuglech 
gewunden,  Jacobi  endlich,  der  immer  nor 
nach  dem  Seelenheile  grossartig  jammerte, 
aus  Verdruss  den  lange  hin-  und  her- 
gedrehten  Kn&uel  der  Philosophic  auf  den 
Boden  geworfen.“  Indem  sich  nun  der  neue 
Gemttthsphilosoph  zu  Aarau  „in  eine  lebea- 
dige  Mitte  der  unmittelbaren  Erkenntnisa- 
quelle  innig  versetzt“,  hat  er  schliesslich  nicht* 
anders  fertig  gebracht,  als  den  ihm  in  die 
Hand  gespielten  Kn&uel  nach  oben  und  unten 
zu  drehen  und  an  der  „ auswendigen  ober- 
flachlichen  Mitte  der  menschlichen  Natur*1 
eine  unter-  und  tibersinnliche  Seite  zu  unter- 
scheiden.  „Die  tibersinnliche  Erkenntniss  ist 
allgemein  anerkannt;  die  untersinnliche  da- 
gegen,  welche  aller  sinnlichen  Erkenntniss 
vor-  und  in  der  entwickelten  Sinnlichkot 
untergeht,  ward  allgemein  verkannt  und  die 
auffallendsten  Erscheinungen  warden  miM- 
deutet.  Alle  Menschenkinder  kommen  som- 
nambul  zur  Welt  und  sind  bei  noch  ver- 
schlossenen  Sinnen  hellsehend  in  sich  und 
kennen  Alles  zum  Voraus,  was_sie  zu  aein 
und  zu  thun  haben.  Der  Mensch  hat  diese 
untersinnliche  Intelligenz  so  gewiss,  als  fas 
Thiere  auch  die  tiberirdische  der  Anlage 
nach  vorhanden  ist  Aber  der  Mensch  schaat 
und  schafft  in  AUem,  was  er  schaut  und 
schafit,  nur  sich  selbst  Indem  darum  die 
Philosophic  vom  Menschen  aus  und  za  ihm 
zurtick  geht,  darf  sie  Natnrphilosophie  im 
hohern  Sinne  genannt  werden,  sofern  ctafc 
in  der  menschlichen  Natur  die  uralte  Vortreli 
wiederfindet  Dunkle  Geftihle,  blinde  Tridze, 
Vorahnungen,  Einsichten  vor  der  Besinaany, 
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weissagende  Traume,  die  von  uns  unabhangige 
VerkettungderVoratellungeiijStillaufkeimende 
Neignngen,  plbtzlich  Affecte,  Dur-  und  Moll- 
tflne  de8  Humors,  die  ersten  Spuren  des 
Temperaments,  die  tiefsten  Anlagen  des 
Talents,  die  Urzttge  des  Charakters,  die 
ganze  geheimnissvolle  Mittemackt  im  mensch- 
lichen  Gemtlthe  zeugen  sammt  und  senders 
von  dieser  untergegangenen , tiberschtltteten 
und  begrabenen  Ur  - und  Vorwelt,  von  diesen 
unter  Bergen  und  Thfilern,  Strassen  und 
Ddrfern,  Sumpf  und  Meer’ liegenden,  mit 
Erdfallen,  Dunsthdhlen,  Lavastrdinen  llber- 
deckten,  zum  Theil  in  Staub  und  Asche 
verwandelten  Pompeji  und  Herkulanum,  von 
den  kykiopischen  Mauern  und  unterirdischen 
Gangen  und  Schachten  der  menschlichen 
Natur.  — Die  Verdienste,  die  sich  Troxler 
in  solcher  Weise  um  die  auf  anthropologischer 
Grundlage  aufgebaute  Erkenntnisslehre  er- 
worben  hatte,  verschafften  ihm  1830  eine 
Professur  der  Philosophic  in  Basel,  wo  er 
das  bereits  ira  Jahre  1829  begonnene 
„Handbuch  der  Logik  als  Wissen- 
schaft  desDenkens  und  Kritik  aller 
Erkenntnisse“  (1830)  in  drei  Banden 
vollendete  und  zugleich  seine  Antrittsrede 
„Ueber  Philosophic,  Prinzip,  Natur  und 
Studium  derselben“  (1830)  drucken  Hess. 
Alle  Philosophic  (so  lehrt  er  jetzt)  ist  im 
Grunde  nur  Anthropologie  oder  Anthro- 
posophie.  Der  Mensch  stellt  Nichts  anders 
vor,  als  sich  selbst  und  nimmt  Nichts  anders, 
als  sich  selber  wahr;  alle  seine  Wissenschaft 
hat  nur  Einen  Gegenstand,  sein  Selbst;  sie 
ist  nur  das  Innewerden  und  die  Offenbarung 
des  Geistes  in  seinem  eignen  Bewusstsein. 
Alles  Erkennen  ist  entweder  ein  unmittel- 
bares  oder  ein  vermitteltes,  entweder  Intuition 
oder  Reflexion,  und  die  unmittelbare  Erkennt- 
niss  ist  geistige  Anschauung,  die  vermittelte 
entweder  Erfahrungs-  oder  Vernunftwissen- 
schaft.  In  ihrer  Vollendung  muss  alle  Erkennt- 
niss  Uber  das  durch  die  Vernunft  vermittelte 
Wissen  hinaus  zu  dem  geistigen  Schauen  hin- 
ftthren,  welches  als  letzte  und  hbchste  Ver- 
einigung  aller  Seelenkrafte  das  Organ  aller 
religibsen,  philosophischen  und  politischen 
Offenbarungen  und  der  Quell  aller  Gemtiths- 
ideen  ist.  — Seine  Professur  in  Basel  verlor 
Troxler  1831  wegen  seiner  politischen  An- 
sichten , erhielt  aber  1833  eine  Professur  der 
Philosophic  in  Bern,  wo  er  bis  zum  Jahre 
1860  thatig  war  und  dann  resignirte.  Seine 
Berner  Vorlesungen  fiber  Philosophic  gab  er 
als  „Encyclopadie  und  Methoaologie  der 
philosophischen  Wissenschaften“  (1835,  in 
2.  Auflage  1842)  heraus.  Als  Siebenzig- 
jahriger  beschloss  er  seine  literarische  Thatig- 
keit  mit  dem  Werke:  „Der  Atheismus  in 
der  Politik  des  Zeitalters  und  der  Weg  zum 
Heil;  Programm  einer  bessern  Zukunft“  (1850) 
und  starb  im  Jahre  1866  als  86iahriger. 

Tryphdn,  ein  Zeitgenosse  aes  Proklos, 
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wird  bei  Porphyr  als  Stoiker  und  Platoniker 
genannt. 

Tschirnhausen,  Walther  Ehren- 
fried,  Graf  von  Tschirnhausen  und  Herr 
von  Kisslingswalde  und  Stolzenberg,  war 
auf  dem  vaterlichen  Schlosse  Kisslingswalde 
in  der  Oberlausitz  im  Jahr  1651  geboren, 
hatte  in  Leiden  Mathematik  und  Physik 
studirt  und  durch  Reisen  nach  England, 
Frankreich,  Italien,  Sicilien,  und  Malta,  so 
wie  durch  persdnlichen  Verkehr  mit  aus- 

Eezeichneten  Gelehrten  und  Kflnstlern  seine 
lildung  vollendet.  Wahrend  er  in  Holland 
einige  Zeit  als  Freiwilliger  diente,  wurde  er 
mit  dem  Mathematiker  Huygens  (Hugenius) 
befreundet  und  schloss  sich  an  den  in  Amster- 
dam bestandenen  Kreis  von  Freunden  und 
Verehrem  Spinoza’s  an,  denen  dieser  seine 
Arbeiten,  wie  sie  allmalig  fortschritten,  in 
Ab8chriften  mittheilte.  Auch  mit  Spinoza 
selbst  wurde  er  persdnlich  bekannt,  in  dessen 
Briefen  die  frtlher  dem  Arzt  Ludwig  Meyer 
zugeschriebenen  Einwande  (im  63,  67,  69 
und  71  Briefe)  von  Tschirnhausen  herTflhren. 
In  Paris  hatte  er  auch  Leibniz  kennen  ge- 
lernt,  der  sich  spater  des  Verdienstes  rtihmte, 
dass  Tschirnhausen  nicht  mehr  so  cartesianiscb 
denke,  wie  frflher.  Der  in  Tschirnhausens 
Briefen  erwahnte  „ Tractatus  de  ratione 
excolenda“  wurde  von  ihm  1687  unter  dem 
Titel  „Medicina  mentis  sive  art  is  inveniendi 
praecepta  (jeneralia(<  in  Amsterdam  als  ein 
grbsseres  Werk  herausgegeben,  welches  1695 
in  zweiter  und  1705  in  dritter  Auflage  zu 
Leipzig  erschien.  Nach  der  Herausgabe 
dieses  Werkes  lebte  der  philosophische  Graf 
auf  seinem  Schlosse  in  der  Oberlausitz,  neben 
seinen  gelehrten  Studien  auch  mitVerfertigung 
optischer  Glaser  beschaftigt.  Er  ist  Ent- 
decker  der  nach  ihm  benannten  Brennspiegel 
und  ihm  verdankte  Sachsen  damals  den  Flor 
der  Glas-  und  Porzellanfabrikation.  Ansser 
einer  an  jenes  philosophische  Werk  sich  an- 
schliessenden  „Medicina  corporis ",  die  aber 
von  keiner  Bedeutung  ist,  hat  er  einige 
Abhandlungen  in  den  Leipziger  „Acta  eru- 
ditorwn“  und  in  den  „ Memoir es“  der  Pariser 
Akademie,  deren  Mitglied  er  war,  verdffent- 
licht  und  starb  1708,  von  Leibniz  tief  be- 
trauert  In  seinem  Hauptwerke  trat  Tschirn- 
hausen in  der  Auffassung  der  wahren  Be- 
wegung  als  der  wirkenden  Ursache,  welche 
das  Werden,  die  Entstehung  einschliesse,  in 
die  Fusstapfen  Spinoza’s  hielt  jedoch  mit 
Leibniz  den  Pantheisraus  fflr  einen  Irrthum 
und  nahert  sich  darum  in  manchen  Punkten 
der  Auffassung  des  Cartesius,  wo  dieser  noch 
nicht  Pantheist  geworden  war.  Der  Name 
Spinoza’s  wird  in  dem  Werke  niemals  ge- 
nannt, derselbe  vielmehr  stets  nur  als  „ein 
Gewisser**  {quidam)  eingeffthrt  und  after  ge- 
tadelt,  obwohl  die  „Medicina  mentis,(  mit 
Spinoza’s  Abhandlung  „Von  der  Verbesserung 
des  Verstandes4*  oft  wbrtlich  tlbereinstimmt 
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und  mit  Spinoza  nicht  bios  den  Naturlauf 
und  seine  Gesetze,  sondern  auch  die  menscli- 
lichen  Lebensthiitigkeiten  unmittelbar  von 
der  Alles  durchdringenden  gdttlichen  Wirk* 
samkeit  herleitet  Indem  die  „Geistesheil- 
kunde*  als  Kealpbilosopbie  von  der  Wort-  und 
Gescbicbts  - Pbilosophie  unterscbieden  wird, 
soil  sie  als  wahre  Logik  oder  Erfindungs- 
kunst  eine  allgemeine  Methodologie  oder  An- 
leitung  zum  wissenschaftlicben  Erkennen  und 
dadnrcb  die  Kuust  der  wissenscbaftlichen 
Entdeckung  daratellen.  Auf  Erfabrung  ist 
all  nnser  Wissen  gcgrbudet,  und  zwar  zu- 
nkcbst  auf  innere  Erfabrung  und  Beobacbtung 
nnserer  selbst,  welcbe  uns  vier  Grundthat- 
sacben  als  unzweifelhafte  Quelle  aller  Wabr- 
heit  und  Gewissheit  liefert.  Das  erste  und 
allgemeine  Princip  aller  unserer  Erkenntniss 
ist,  dass  wir  uns  einer  Mannigfaltigkeit  von 
Dingen  bewusst  aind;  diese  Tbatsache,  der 
wir  den  BegrifF  des  Geistes  verdanken,  ist 
die  Grnndlage  aller  Erkenntniss  ttberbaupt. 
Die  zweite  Tbatsache  ist  das  Bewusstsein, 
dass  wir  von  einigen  Dingen  angenehm  (bene\ 
von  andern  unangenebm  (male)  bertihrt  wer- 
den;  ihr  verdanken  wir  mit  der  Erkenntniss 
des  Guten  und  Bosen  den  Begriff  des  Willens, 
worauf  die  Ethik  gegrllndet  wird.  Die  dritte 
Tbatsache  ist  das  Bewusstsein,  dass  wir 
Einiges  durch  den  Gedanken  erfassen  oder 
begreifeu,  Anderes  niebt  begreifen  kdnnen; 
damit  gewinnen  wir  den  Begriff  des  Ver- 
standes  und  die  Grundlage  zur  Unterscbeidung 
des  W ahren  und  Falschen.  Die  vierte  Tbat- 
sache endlich  ist  das  Bewusstsein,  dass  wir 
durch  die  kussern  Sinne,  die  innern  Bilder 
und  die  Gemlithsbewegungen  Vieles  und  Ver- 
sebiedenes  walirnebmen;  auf  die  dadurch 
gewonnenen  Begriffe  der  Einbildungskraft 
und  des  Kdrpers  grUndet  sicb  die  gesammte 
Erfakrungswiasensehaft  Das  Icb  selbst  ist 
eben  dasjenige,  welches  sich  seiner  selbst 
der  mannigfaltigen  Dinge  bewusst  ist,  und 
dies  ist  eben  die  erste,  ursprUnglicbste  und 
gewisseste  Erfabrung.  Indem  man  von  diesen 
Thatsachen  ausgeht  und  zu  Begriffen  und 
ScblUssen  durch  die  Operationen  des  Intellects 
fortaebreitet,  wird  die  eigentliebe  Wissenschaft 
gewonnen.  Zuqrst  mUssen  riebtige  Begriffe 
gewonnen  werden,  da  auf  diesen,  und  nicht  auf 
blo8sen  Wahrnebmungen,  die  Wissenschaft 
beruht  Da  die  Bestimmungen  der  Begriffe 
auf  Urtheilen  d.  h.  auf  Verkntipfungen  be- 
ruben,  welcbe  durch  die  Thfttigkeit  des 
Geistes  hervorgebracht  werden,  so  mtlssen 
sie  zugleieh.  den  Entstebungsgrund  mit  ent- 
balten.  Aus  der  Analyse  der  Definition  er- 
geben  sioh  Axiome,  aus  der  Synthese  der 
Defmitionen  werden  Lehrsktze.  Das  sinnlich 
Wabrnebmbare,  welches  ebenso  wie  die 
Phantasiebilder  und  die  sinnlichen  Gefilhle 
oder  Gemtttbsbewegungen  zur  Pbantasie  ge- 
reebnet  wird , ist  noch  kein  Begriffenes, 
sondern  nur  eine  Erscbeinung  (Phantasma). 


Innerbalb  des  Begrifflichen  oder  durch  den 
Verstand  Erfassten  sind  die  eigentlichen  Ver- 
standesdinge  (rationalia)  die  matbematischeB 
Dinge,  deren  einfachste  Elemente  der  Punkt 
und  die  Linie  sind.  Dagegen  sind  die  Ele- 
mente oder  Naturdinge  ( realia  oder  phynea) 
die  Materie  oder  Ausdebnung  und  Bewegung. 
Sie  bilden  den  Inhalt  der  Physik,  welcbe 
obne  Matbematik  niebt  mbglich  ist,  docb 
aber  zugleieh  der  Best&tigung  durch  das 
Experiment  bedarf  und  als  die  hdchite  and 
eigentlich  gbttliche,  weil  Alles  umfasseade 
Wissenschaft  betrachtet  werden  kann,  da 
aucli  die  Erkenntniss  unserer  selbst  ihr 
anheim  fbllt  und  sie  zugleieh  die  GrundUge 
der  Ethik  bildet  Dean  Niebts  andere 
wird  uns  von  der  Gewalt  der  Leidenschaflea 
so  grflndlich  befreien,  als  die  aus  der  Phy- 
sik zu  sekbpfende  Einsicht,  dass  der  gauze 
Keiz  der  kussern  Dinge  nicht  auf  ihrea 
wirklichen  Wesen,  sondern  nur  auf  uosern 
Sinnen  und  unserer  Einbildungskraft  berabt 
Ueberdies  richtet  sicb  der  Wille  immer  nur 
auf  das,  was  der  Verstand  als  unzweifelhaft 
wahr  erkennt.  — Die  Gedanken,  dass  der 
Verstand  die  Quelle  der  unverknderlicben 
Wabrheiten  sei,  deren  System  die  Matbeaatik 
entwickelt,  wftbrend  dagegen  die  als  eine 
thiitige  und  eine  leidende  zu  untersebeideide 
Einbildungskraft  die  Quelle  verftaderiickr 
Vorstellungen , und  die  Verwecbslung  von 
Verstand  und  Phantasie  die  Ursache  der 
meisten  Irrth timer  sei,  sind  fruchtbaie  Ge- 
siebtspunkte  von  bleibendem  Werth.  Durch 
seine  methodischen  Bestrebungen  aber  hat 
Tschirnhausen  auf  Wolff  grossen  EiaAo* 
getibt,  sodass  er  als  der  eigentliche  Vorlluter 
der  mathematiscb  - construirenden  Method* 
Wolff’s  zu  betrachten  ist 
H.  Weissenborn,  Lebeusgcscliichte  des  E.  W.  too 
Tschiruhausen.  1866. 


Tubero,  Quintus  Aelius,  der  Aehere, 
ein  Neffe  des  jttngern  Scipio  und  Schuler 
des  Stoikers  Panaitios,  wird  als  eifriger 
Stoiker  genannt,  der  seine  Grundsaltze  anch 
im  Leben  zur  Geltung  zu  bringen  suebte. 
Ein  jtlngerer  Tubero,  Lueius  Aelias, 
war  ein  Altersgenosse  Cicero’s  und  gleieb 
diesem  ein  eklektischer  Anhknger  der  neoern 
Akademie. 

Turnbull.  Georges,  war  gegen  das 
Ende  des  17.  Jabrhunderts  in  Schottlaad  ge- 
boren  und  wahrscheinlich  1752  in  Aberdeen 
gestorben,  wo  er  seit  1721  am  MareAal 
College  Professor  der  Moraipbilosophie  and 
Reid’s  Lehrer  war.  In  seiner  Schiift  nTke 
principles  of  moral  philosophy*  (1740,  in 
2 Ban  den)  bekennt  er  sich  selbst  als  aus  der 
Schule  Shaftesbury’s  und  Hutcheson’s  henw 
gegangen  und  suebt  die  Methode  Newton* 
auf  die  Moralphilosophie  anzuwenden,  ua 
auf  das  nnmittelbare  Zeugniss  des  aeaseh- 
lichen  Bewusstseins  die  „ Tbatsache  der 
Freikeit4*  zn  begrtlnden  und  die  weiss  and 
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gute  Regierung  der  moraliachen  Welt  dar- 
zuthnn.  Die  Gegenstande,  die , im  ersten 
B&nde  des  Werks  abgehandelt  werden,  sind: 
die  Freiheit ; das  Geftthl  des  SchOnen  (des 
Naturschdnen  und  des  sittlich  SchOnen) ; das 
Geftlhl  des  Grossen  und  Erhabnen;  die  Be- 
ziehnng  des  Menschen  zur  Natur  raittelst 
seiner  Sinnesthatigkcit;  die  gegenseitige  Ab- 
hingigkeit  des  Kdrpers  und  der  Seele;  das 
Gesetz  des  Fortschritts  und  der  Vervoll- 
kommnung;  die  Gewohnheit;  die  Vernunft; 
der  moraliscbe  Sinn  des  Guten  und  Biisen 
in  der  Menschheit  und  sein  Verhaltniss  zur 
Religion;  vergleichende  Uebersicht  des  Gnten 
nnd  Bflsen  in  der  Menschheit;  Vertheidigung 
der  Wflrde  der  menschlichen  Natur.  Der 
zweite  Theil  des  Werkes  behandelt  unter 


dern  Titel  „christliche  Philosophic**  lediglich 
die  Lehren  von  Gott,  Vorsehung,  Tugend, 
kflnftigera  Leben,  wie  sie  an  der  Hand  von 
bibliscnen  Zeugnissen  im  Lichte  der  „wahren 
Philosophic**,  als  die  aus  seiner  innersten 
Ahnung  entwickelten  Anschauungen  sich  dar- 
stellen,  welche  auf  die  Geistesrichtung  von 
Thomas  Reid  von  grossem  Einflusse  gewesen 
sind. 

TyranniAn  aus  Amisos  (im  Pontos)  ge- 
bflrtig,  lehrte  als  Grammatiker  aus  der  peri- 
patetischen  Schule  des  letzten  vorchristlichen 
Jahrhunderts  in  Rom  und  erwarb  sich  um 
die  Sammlung  von  Abschriften  aristotelischer 
Werke  ein  Verdienst.  Sein  gleichnamiger 
Schiller  wird  als  ein  Freigelassener  aer 
Terentia  bei  Cicero  dfters  erwahnt. 


TJ. 


Ueberweg,  Friedrich,  war  1826  zu 
Leichlingen  im  Kreise  Solingen  geboren, 
verlebte  nach  dem  frllhen  Tode  seines 
Vaters  seine  erste  Jugend  rait  seiner  Mutter 
bei  deren  Vater  in  Ronsdorf,  wo  derselbe 
Pfarrer  war,  besuchte  seit  1841  das  Gym- 
nasium zu  Elberfeld,  studirte  seit  1846  in 
Gottingen  Pbilologie  und  hOrte  1846—1850 
in  Berlin  mathematische  und  naturwissen- 
schaftliche,  theologische  und  philologische, 
historische  und  philosophische  Vorlesungen, 
fand  jedoch  allmalig  einen  festen  Mittel- 
punkt  ftlr  seine  Studien  in  der  Philosophic. 
Der  Widerwille  gegen  die  Verworrenheit 
der  Hegel’schen  Metaphysik  zog  ihn  zu 
Beneke  hin,  welchem  er  die  beste  Fbrdernng 
seiner  philosophischen  Studien  zu  verdanken 
bekannte,  obwohl  er  zu  dessen  psychischen 
Grundprocessen  schon  als  Student  kritische 
Noten  verfasst  hatte.  Nachdem  er  1850  die 
Prtlfung  als  Lehramtscandidat  bestanden  und 
in  Halle  promovirt  hatte,  war  eT  in  Dresden 
und  Duisburg  als  Lehrer,  seit  1851  als 
ordentlicher  Gymnasiallehrer  thfttig.  Da 
ihm  jedoch  bei  seinem  kusserlich  unbeholfenen 
Wesen  die  Fkhigkeit  zur  richtigen  Disciplin 
abging,  gab  er  diese  Stellung  wieder  auf, 
und  wie  seine  Mutter  mit  dem  in  Gottingen 
und  Berlin  studirenden  Sohne  bereits  in 
armlicher  Mansarde  zusammengelebt  hatte, 
so  folgte  sie  demselben  in  neue  kargliche 
Verhlltnisse  nach  Bonn,  wo  er  sich  1852 
als  Privatdocent  habilitirte.  Seine  religiOs 
freien  Anschauungen  fllhrten  ihn  zur  Be- 
theiligung  an  den  Bestrebungen  der  frei- 
religiOsen  Gemeinden  und  zum  Entwnrf  eines 
Glanbensbekenntniases  nnd  Statute  ftlr  freie 


Gemeinden,  bis  er  erst  spater  (1861)  zu  der 
Einsicht  kam,  dass  die  praktiscben  Ansatze 
zu  neuer  religiOser  Gemeinschaftsbildung 
aussichtslos  seien.  Seine  erste,  auf  dem 
Standpunkte  Beneke’scher  Anschauungen 
verfasste  Schrift  erschien  unter  dem  Titel: 
„Die  Entwickelung  des  Bewusst- 
seins  durch  den  Lehrer  und  Er- 
zieher“  (1853).  Neben  platonischen  Studien 
gingen  ihm  mancherlei  wissenschaftliche 
Plane  durch  den  Kopf,  unter  denen  zuerst 
das^System  der  Logik  und  Geschichte 
der  logischen  Lehren*4  (1857)  zur  Aus- 
ftlhrun^  kam.  Es  war  eine  im  Sinne 
Tbrendelenburgs  unternommene  erneute  Be- 
grtindung  der  Logik  auf  aristotelischen  Prin- 
zipien  und  sollte  als  eigentliche  Erkenntniss- 
lehre  die  Mitte  halten  zwischen  der  gewOhn- 
lichen  bios  formalen  DenklehTe  und  der  mit 
Metaphysik  identificirten  Hegel’schen  Logik. 
Von  dem  Satze  ausgehend,  dass  im  Erkennen 
der  menschliche  Geist  ein  bewusstes  Abbild 
der  Wirklichkeit  gewinnen  soli,  grtlndet  sich 
diese  Ansicht  in  Uebereinstimmung  mit 
Schleiermacher  auf  einen  allem  Wissen  und  aller 
Wahrheit  zum  Grunde  liegenden  Parallelis- 
mus  der  Existenzforraen  oder  der  metaphy- 
sischen  Kategorien  und  der  Erkenntnissformen 
oder  der  eigentlich  logischen  Kategorien.  Den 
platonischen  Stndien  Ueberwegs  kam  die 
von  der  Wiener  Akademie  gestellte  Preis- 
aufgabe  entgegen.  zu  deren  Beantwortung 
er  die  von  der  Akademie  gekrOnte  Schrift 
„Untersnchun gen  fiber  die  Echtkeit 
und  ZeitfolgeplatonischerSchriften 
und  fiber  die  Hauptraomente  aus 
Platon’s  Leben**  (1861)  lieferte.  Als  sich 
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irn  Jahr  1861  anf  Trendelenburg’s  Rath  die 
Mittler’sche  Buchliandlung  in  Berlin  wegen 
Abfassung  eines  zu  praktischem  Gebrauche 
beiVorlesungen  bestimmten  Lehrbucha  derGe- 
schichte  der  Philosophie  an  Ueberweg  wandte, 
Ubernahm  er  die  Ausarbeitnng  eines  solchen, 
wurde  in  Folge  seiner  platonischen  Preis- 
8chrift  1862  ausserordentlicher  Professor  der 
Philosophie  in  Kcinigsberg  mit  500  und  1867 
mit  750  Thalern  und  1868  ordentlicher 
Professor  mit  1000  Thalern  Gehalt.  Seit 
1865  hatte  er  sich  durch  Verheirathung  mit 
einer  Pillauerin  einen  eignen  Hausstand  ge- 
grtindet  und  sehon  1863  war  vom  „Grund- 
riss  der  Geschichte  der  Philosophie 
von  Thales  bis  auf  die  Gegenwart* 
der  erste  (das  Alterthum  umfassende)  Theil 
erschienen,  worauf  der  zweite  (in  erster  Ab- 
theilung  die  patristische,  in  zweiter  Abthei- 
lung  die  scholastische  Zeit  enthaltende)  Theil 
1864  und  1865  und  der  dritte  die  (Neuzeit 
umfassende)  Theil  1866  erschien.  Nachdem 
Ueberweg  fllr  die  „philosophische  Bibliothek* 
eine  Uebersetzung  der  PoStik  des  Aristoteles 
und  der  Berkeley’schen  „Prinzipien  der 
menschlichen  Erkenntniss*  geliefert  hatte,  er- 
lebte  er  die  Genugthuung,  aass  sein  „Grund- 
ris8u  ebenso  in  Amerika,  wie  in  England 
seine  „Logik“  Ubersetzt  wurde,  deren  ihm  zu- 
gesandte  Correcturen  er  selbst  auf  seinem 
letzten  Krankenlager  noch  his.  Er  entschlief 
1871  ira  fUnfundvierzigsten  Lebensjahre.  In 
seinen  philosophischen  Anschauungen  gilt 
Ueberweg  in  einer  Zeit,  da  die  einseitige 
Herrschaft  philosophischer  Systeme  zu  Ende 
ist,  als  ein  eklektischer  Erfahnmgsphilosoph. 
Die  Erfahrungserkenntniss  sollte  stufenweise 
zurErkenntniss  derDinge  an  sichfortschreiten, 
und  so  konnte  er  im  Jahr  1859  seinen  Stand- 
punkt,  wie  Trendelenburg,  als  Ideal -Rea- 
lisrans,  nur  mit  starkerer  Betonung  des 
realen  Schwerpunkts  bezeichnen.  Es  ist 
(so  kussert  er  sich  in  der  Abhandlung  „tlber 
Idealismus,  Realismus  und  Idealrealismus,14 
in  der  Zeiteehrift  ffir  Philosophie  und  philo- 
sophische Kritik,  Band  34,  1859)  die  stets 
wiederkehrendeDialektik  der  Geschichte,  dass 
durch  partielle  Bestktigung  mythologischer 
Htlllen  die  Wahrheit  in  immer  reinerer  Ge- 
stalt zu  Tage  trete.  Leicht  zerbricht  ein- 
seitiger  Realismus  vorzeitig  die  Form  und 
verliert  den  Gehalt,  und  leicht  fkllt,  wer 
diese  Scylla  zu  meiden  sucht,  in  die  Charyb- 
dis  ungerechtfertigter  Accommodation.  Aber 
auch  die  wahre  Vermittelung  scheint,  vom 
Standpunkte  eines  jeden  der  beiden  Extreme 
aus,  dicht  an  dem  entgegengesetzten  Extreme 
zu  liegen.  Immer  noch  findet  der  kampf- 


lusti 

mit 


?e  Realismus  idcalistische  Elemente  vor. 


enen  er  Niclits  zu  schaffen  haben  mag 
und  deren  Conservirung  ihm  als  Befangen- 
heit  in  der  von  ihm  abgethanen  Mythologie 
er8chcint,  und  nicht  minder  besorgt  der  con- 
servirende  Idealismus  den  Verlust  des  Kernes 


selbst  bei  der  Sprengung  der  Htlllen.  So- 
krates  erscheint  um  seiner  Gerechtigkeit 
willen  deni  Kallikles  ala  ein  Unreifer,  der 
sich  noch  nicht  losgemacht  habe  von  den 
Besprechungen  und  Bezauberungen , worin 
von  Jugend  an  auch  die  Besten  und  Krif- 
tigsten  knechtisch  hineingezwkngt  warden; 
von  den  Vertretern  des  Altbllrgcrthums  aber 
wird  er,  der  die  antike  Bewusstseinsform 
durchbricht,  den  Sophisten  zugezkhlt.  Der 
religiose  Affect  unterliegt  zugleich  mit  den 
Formen,  die  er  sich  schafft,  demselben 
Lkuterungsprocesse,  wie  das  politische  nnd 
philosophische  Bewusstsein.  Das  Christen- 
thum  befreit  die  religiose  Idee  von  den 
Schranken  des  jtidischen  Particularismus  und 
der  heidnischen  Mythologie,  um  eine  reinere 
Bewusstseinsform  an  die  Stelle  zu  setzen  und 
ist  der  jtidischen  Befangenheitein  atheistisches 
Aergerniss,  dem  exclusiven  Naturalismus 
aber  eine  pietistische  Thorheit.  Bei  den 
Reformationen  innerhalb  der  christlichen 
Kirche  und  Philosophie  wiederholt  sich  stets 
in  snblimirter  Gestalt  derselbe  Process.  Anch 
die  blosse  Mitte,  die  einen  Theil  der  Idee 
in  der  frtlhern  naiven  Form  festh&lt,  den 
andern  mit  der  Form  zugleich  preisgiebt, 
hat  ihr  temporkres  historisches  Recht  als 
Vorlkuferin  aer  wahren  Vermittelung.  Und 
nicht  nur  die  Mitte,  sondern  auch  die  Re- 
action hat  relative  Berechtigung,  solange  die 
Zeit,  ftlr  den  Ernst  des  Gedanlcens  zu  trige 
oder  zu  feig,  die  Form  der  Freiheit  xur 
Bosheit  missbrauchen  wflrde.  Es  ist  ein 
verdienstvolles  Werk,  vor  der  Freiheit,  die 
das  Lebenselement  des  Gereiften  ist,  den 
gei8tig  Unreifen  zu  bewahren,  der  sie  nicht 
zu  ertragen  vermOchte.  Absolut  berecbtigt 
ist  aber  doch  immer  nur  der  wissenschaftliche 
Gedanke,  welcher  dadurch,  dass  er  alien 
Elementen  ihr  Recht  werden  lksst,  nothwendig 
zum  Idealrealismus  wird.  Die  reinste  Trkgerin 
dieses  Gedankens  ist  die  Philosophie.  Nnr 
die  Speculation  Uberwindet  den  Gegensatx 
von  Materialismns  und  mythischer  Vor- 
stellnngsweise.  Und  so  giebt  es  keine  Er- 
lOsung  aus  den  Wirren  der  Zeit,  solange  die 
Zeit  die  Philosophie  verschmkht.  Jede 
rettende  That  ist  doch  immer  nur  ein  Palliativ, 
8ofern  sie  sich  nicht  mit  den  rettenden  Ge- 
danken  eint,  deren  ewige  Wahrheit  sich  in 
der  Philosophie  ihre  zutreffendste  Form 
schafft.  — So  dachte  Ueberweg  im  Jahr? 
1859,  seine  philosophische  Entwicklung  blieb 
jedoch  nicht  anf  diesem  Standpunkt  stehen. 
Indem  sich  bei  ihm  zunachst  eine  natnra- 
listische  Psychologic  festgestellt  hatte  nnd  zu- 
gleich sein  Bruch  mit  den  religiosen  Ueber- 
lieferungen  der  Vergangenheit  sich  immer 
vollstkndiger  vollzogen  hatte.  kam  er  in 
Konigsberg  in  tkglichem  Verkenr  mitCxolbe 
(siehe  diesen  Artikel)  zu  einer  khnlicben 
naturalistischen  Weltanschauung  wie  dicser, 
welche  aus  der  Stille  seines  literariscben 
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Bricfwechsels  erst  durcli  F.  A.  Lange,  den 
Verfasser  der  „Geschichte  des  Materialismus*, 
(zweite  Auflage  II.,  Seite  515  — 529)  an’s 
Licht  gezogen  wurde.  Da  diese  Wandlung 
jedoch  nur  ein  biographisches,  kein  philo- 
sophiegeschichtliches  Interesse  hat,  so  mag 
bier  nnr  die  Thatsache  selbst  festgestellt 
werden. 

F.  A.  Lange,  Friedrich  Ueberweg  (aus  der 
altpreussiucbeu  Monataschrift,  Bd.  8,  S.  487 
bis  522  abgedruckt)  1871. 

A.  Lasson,  zum  Andenkcn  an  Fr.  Ueberweg 
(in  den  philosophischen  Monatsheften  VII, 
8.  289  - 313)  1872. 

llrich,  August  Heinrich,  war  1746 
zn  Rudolstadt  geboren  und  1813  als  Professor 
der  Philosophic  in  Jena  gestorben.  Wiihrend 
er  ursprtlnglich  den  Standpunkt  der  Leibniz- 
Wolffschen  Philosophic  vertrat  und  in  diesem 
Sinne  einen  „Umriss  znr  Anleitung  zu  den 
philosophischen  Wissenschaften*  (1772  und 
1776,  in  zwei  Biinden  verdffentlichte,  nahm 
er  spftter  in  seine n ^Institutiones  logicae  et 
metaphysicae*  (1785)  auf  die  Kant’sche  Kritik 
Rtlcksicht  und  trat  weiterhin  in  seiner 
„EleutherioIogie  oder  (Iber  die  Freiheit  und 
Nothwendigkeit*  (1788)  und  in  seiner  „Ein- 
leitnng  in  die  Moral,  zum  Gebrauch  bei 
Vorlesungen*  (1789)  in  die  Reihe  derjenigen 
Gegner  Kant’s,  welche  sich  mehr  oder 
weniger  Bestimmungen  aus  der  kritischen 
Philosophic  aneigneten,  im  Wesentlichen  aber 


auf  dem  Boden  der  Leibniz  - Wolffschen 
Philosophic  verharrten. 

Ursinus,  Theodor  Christoph,  war 
1702  zu  Ttmtzenhausen  in  Thdringen  geboren 
und  nach  dem  frtlhen  Tode  seiner  Eltern 
seit  1713  zu  Bruttstadt  im  Weimarischen 
gebildet,  hatte  seit  1720  in  Jena  Philologie 
und  Philosophic  studirt  und  mit  einer  latei- 
nischen  Abhandlung  „Ueber  richtiges  und 
falschesStudiumderPhilosophie“dieMagister- 
wtlrde  erworben,  worauf  er  als  Privatdocent 
in  Jena  Vorlesungen  hielt,  in  welchen  er  der 
sclavischen  Anhanglichkeit  an  ein  vergangenes 
philosophisches  System  den  Krieg  erkliirte 
und  den  Eklekticisraus  als  die  einzig  wahre 
Philosophic  erklarte.  In  diesem  Sinne  waren 
auch  die  kleinen  Schriften  verfasst,  die  er 
unter  dem  Titel  „Gedanken  vom  philo- 
sophischen Geschmack“  (1729),  de  sectaria 
et  eclectica  philosophandi  ratione  (1731), 
de  variis  philosophandi  modis  (1732)  und 
de  idolo  methodi  (1734)  verbffentlichte. 
Obwohl  er  1732  ausserordentlicher  und  1733 
ordentlicher  Professor  geworden  war,  so  be- 
hielt  er  doch  mit  seiner  eklektischen  Philo- 
sophic leere  HbrsSle,  wahrend  sich  sein 
College  J.  G.  Darjes  eines  ausserordentlichen 
Zulaufs  erfreute.  Dadurch  vcrstimmt,  ver- 
tauschte  er  1741  die  Philosophic  mit  der 
Medicin,  wurde  1746  Doctor  der  Medicin  und 
hat  seine  neue  Wissenschaft  weiterhin  1744 
bis  46  durch  cine  Anzahl  lateinischer  Schriften 
cultivirt  Er  starb  1747  in  Jena. 


V. 


Valentinus,  hatte  im  zweiten  Viertel 
des  zweiten  christlichen  Jahrhunderts  eine 
Zeit  lang  in  Alexandrien  als  Gnostiker  ge- 
lehrt,  war  um  das  Jahr  140  n.  Chr.  nach 
Rom  gekomraen  und  um  160  in  Cypern  ge- 
storben. Er  hat  sich  als  Homilet  und 
Liederdichter  bekannt  gemacht  und  das  um- 
fassendste,  geistvollste  und  einflussreichste 
gnostische  System  aufgestcllt,  dessen  unter 
platonischen  EinflUssen  ausgebildcte  Gnind-  1 
gedanken  er  als  geheime  Ueberlieferung  von 
einera  paulinischen  Christen  Theodades  und  , 
dnrch  allegorische  Auslegung  der  neutesta- 
mcntiichen  Schriften  erlangt  zu  liaben  be- 
bauptet.  Die  wesentlichen  Lehrpunkte  seines 
durch  seine  Schuler  vielfach  modificirten 
Systemes  sind  folgende:  Das  Urwesen  (die 
Tiefe)  trUgt  die  Nbthigung  und  den  Drang 
in  sich,  die  Bedingung  und  Voraussetzung 
zu  einer  Schbpfung  zn  werden,  um  selber 
zum  Bcwusstsein  zu  kommen  und  sich  nach 


aussen  zu  offenbarcn.  Dies  geschieht  durch 
Hinanssetzen  einer  Geistcrreihe , welche 
dreissig  Aionen  in  15  maunlichen  und  weib- 
lichcn  Gespannschaftcn  urafasst.  Die  zuerst 
zu  denkende  Vierheit  1st  als  Insichsein  zu 
fasscn  und  besteht  aus  der  „ Tiefe  “,  dem 
„Innewerdenu  oder  Bewusstsein,  dem  „Ver- 
stand“  und  der  „Wahrheit“.  Aus  dem  Insich- 
sein dieser  ersten  Vierheit  geht  eine  zweite 
VieTheit  hervor,  welche  als  Offenharungs- 
moglichkeit  sich  darstellt  und  den  „ Ge- 
danken 11  (Logos)  mit  dem  „Leben“  (der  Zoe) 
und  den  ,,Menschen“  mit  der  „Gemeinde“ 
umfasst.  Diese  doppelte  Vierheit  oder  Acht- 
heit  ISsst  nun  aus  der  Gespannschaflt  des 
Logos  und  der  Zoe  eine  Zehnheit  und  aus 
der  Gespannschaft  des  Menschen  und  der 
Geraeinde  eine  ZwUlflieit  hervorgehcn.  In 
der  Zusammenfassung  aller  dieser  Offen- 
barungen  besteht  die  „gdttliche  Fttlle“, 
w'elcher  gegenllber  das  „Nichtseiendcu  oder 
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der  „formlose  Stoff“  als  das  „Leereu  steht 
Indem  aber  in  der  letzten  Gespannschaft  der 
„FUde“  durch  den  stofflichen  Gedanken  des 
weiblichen  Theils  sich  die  „obere  Weisheitu 
von  ihrem  Widerpart,  dem  „Willenu  los- 
zureissen  nnd  mit  der  „Tiefeu  zu  verbinden 
strebt,  schleudert  der  ^stoffliche  Gedanke4* 
die  „obere  Weisheit44  als  Achamoth  oder 
„untere  Weisheit44  in  den  Bereich  des  Stoffs 
hinab,  nm  auch  diesen  zn  vergeistigen.  Die 
dadurch  zerrllttete  „Fillle“  wird  vom  „Ur- 
vater“  durch  den  aus  Allen  ausgehenden 
„Horos“  (Bestimmer)  begrenzt  und  mit  einer 
neuen Gespannschaft  „Christos“  und  „heilige 
Geistheit**  ergdnzt.  Die  aus  ihrer  Gestbrtheit 
allmftlich  zum  Bewusstsein  zurilckkehrende 
Achamoth  wird  in  ihrer  Furcht  der  Anstoss 
zurBildung  der  Kbrperwelt,  in  ihrer  Hoffnung 
dagegen  die  Seelenbildnerin  und  zugleich  die 
Schopferin  des  „Demiilrgos“  oder  Welt- 
bildners,  in  dessen  Welt  sich  das  geistige, 
stoffliche  und  seelische  Element  mit  einander 
mi8chen.  Die  nach  Befreiung  aus  dem  Stoffe 
ringende  „Weisheit“  gelangt  endlich  durch 
ihren  neuen  Genossen,  den  bei  der  Taufe 
im  Jordan  mit  dem  seelischen  Messias 
verbundenen  Jesus,  zum  voilen  Selbstbe- 
wusstsein  und  wird  bei  der  allgemeinen 
„Wiederherstellung“  in  die  gbttliche  Flllle 
zurllckgefUhrt.  — Unter  den  Schdlern  nnd 
Anh&ngern  des  Valentinus  gehcirten  Herakleon 
und  Ptolemaios  zur  italienischen,  Axioneikos 
und  Ardesianes  zur  morgenlkndischen  Schule 
der  Valentinianer. 

G.  Henrici,  die  valentinianische  Gnosis  and  die 

lieiligo  Schrift.  1871. 

Valla,  Lorenzo  (Laurentius  Valla) 
stammte  aus  einer  angesehenen  Patricier- 
familie  und  war  1407  (nach  Andern  1415) 
zu  Rom  geboren  und  hatte  sich  frtlh  mit 
Begeisterung  auf  das  Studium  der  damals 
neu  aufbltlhenden  klassischen  Literatur  ge- 
worfen  und  zugleich  dem  lebhaft  erwachten 
Kampf  gegen  die  scholastische  Philosophic 
angeschlossen.  Durch  seine  freimtlthige 
Kritik  historischer  wie  dogmatischer  Ueber- 
lieferungen  der  Kirche,  wie  er  solche  unter 
Anderm  in  seiner  (zuerst  1520  gedruckten) 
Schrift  „de  donatione  Constantini<(  d.  h.  tlber 
die  angebliche  Gebietsschenknng  des  Kaisers 
Constantin  an  den  rbmischen  Bischof  getlbt 
hatte,  war  er  bei  der  rOmischen  Geistlichkeit 
missliebig  geworden  und  musste  aus  Rom 
flilchten,  fand  aber  bei  dem  Konig  Alphons  V. 
von  Neapel  Schutz.  Sphter  glich  sich  die 
Sache  in  Rom  wieder  aus,  er  aurfte  zurttck- 
kehren  und  dort  lehren,  wurde  sogar  pdpst- 
licher  Secretilr  und  starb  daselbst  im  Jahre 
1457  (nach  Andern  1465).  Als  einer  der  ersten 
Vork&mpfer  des  „HumanismusM  wfthrend  der 
ersten,  vorzugsweise  philologischen  Epoche 
des  Renaissance  - Zeitaltcrs  hat  er  die  home- 
rische  Bias  und  die  Geschichtswerke  des 
Qerodot  und  Thucydides  in's  Lateinische 


Ubersetzt  und  aus  den  Schriften  Cicero’s 
und  Quintilian's  die  logischen  und  rheto- 
rischen  Normen  fUr  seine  eigne  Lehre  und 
literarisch  - gelehrte  Thatigkeit  geschopft. 
Unter  seinen  Schriften  bertlhren  das  philo- 
sophische  Gebiet  folgende:  Der  Dialog  „de 
voluptate  et  vero  bono,(  1st  ein  Versuch  zur 
Ehrenrettung  der  epikurischen  Lustlehre, 
indem  der  Epikureer  gegen  den  chriatlichen 
Ethiker  mit  sichtbarer  Vorliebe  behandelt 
ist.  Die  Stoiker  (hebt  schliesslich  der  Christ 
hervor)  hiltten  Unrecht  mit  ihrer  Behauptung, 
dass  die  Tugend  nur  dann  Tugend  sei,  wenu 
sie  um  ihrer  selbst  willen  angestrebt  werde. 
da  eine  solche  Tugend  doch  nur  eine  Scbein- 
tugend  sein  kdnne;  vielmehr  sei  die  Tugend 
wesentlich  auf  den  Genuss  gerichtet  und  nnr 
als  Mittel  fdr  diesen  Genuss  wUnschenswerth, 
welcher  allein  dasjenige  sei,  was  um  seiner 
selbst  widen  angestrebt  werden  konne.  Nur 
darin  hatten  die  Epikureer  Unrecht,  dass  sie 
diesen  Genuss  auf  das  gegenwartige  Leben 
beschranken,  wahrend  die  mit  der  Tugend 
eratrcbte  Gltlckseligkeit  in  Gott  als  hdchstes 
Gut  tins  im  jenseitigen  Leben  erst  erwarteu 
In  der  zuerst  1518  gedruckten  Abhandlung 
„de  libero  arbitrio u sucht  Valla  die  Wahl 
freiheit  des  Menschen  mit  der  gSttlichen  Vor 
sehung  zu  vereinigen.  Wenn  wir  die  Maeht 
und  den  Widen  Gottes  in’s  Auge  fassen. 
welcher  Alles  bewegt  und  Alles  wirkt,  danu 
mtlssen  wir  eingestehen,  dass  von  dieseui 
Standpunkt  aus  die  menschliche  Freiheit  mh 
der  gdttlichen  Vorsehung  kanm  zu  verein- 
baren  ist ; da  wir  nun  weder  die  menschliche 
Freiheit,  noch  diegdttliche  Vorsehung  laugneu 
dtirfen,  so  sind  wir  auf  den  Glauben  allein 
angewiesen.  Die  zuerst  1499  gedruckten 
Dialecticae  disputationes  cojitra  AristoU- 
licosu  sind  ein  ausftlhrliches  Compendium  der 
Logik  als  einer  „scientia  rationalist,  die 
zugleich  „sermocinalisil  sei,  verbunden  mit 
einer  scharfen  Kritik  der  scholastischen  Aus- 
artungen  der  Logik.  Valla  gTeift  nicht  bio# 
mit  Heftigkeit  die  scholastische  Sophistik 
seiner  Zeit  an,  sondern  wollte  auch  Nicht> 
davon  wissen,  auf  die  Autoritat  des  Aristotele> 
zu  schwbren,  dessen  Lehre  noch  dazu  durch 
Avicenna  uud  Averroes  entstellt  und  ver 
dorben  sei.  Er  unterwirft  die  Dialektik  des 
ArUtoteles,  seine  Lehre  von  den  Wesenheiten 
und  Kategorien  einer  scharfsinnigen  Kritik 
und  sucht  die  Widersprtiche  aufzuzeigcn, 
welche  in  der  aristotelischen  Lehre  von  der 
Ewigkeit  der  Welt  und  vom  Wcsen  der  Scele 
enthalten'sind.  Ihm  selber  gilt  die  Dialektik 
nur  als  ein  Htllfsmittcl  der  Rhetorik  und  ist 
darum  auch  stark  mit  rhetorischen  Elementen 
versetzt.  Die  Rhetorik  (sagt  er)  setzt  einer 
seits  ein  unerschdpfliches  Gedilchtniss,  Kenut 
niss  der  Sachen  und  Menschen  voraus  notf 
gebraucht  andererseits  alle  Arten  von 
Schitlssen,  nicht  allein  in  ihrer  einfachcn 
Natur,  wie  sie  die  Dialektik  Iehrt,  soaden 
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in  den  mannigfaltigsten  Anwendungen  anf 
die  verschiedensten  Lebensverhkltnisse,  ab- 
ekndert  nach  der  Lage  der  Dinge  und  nach 
er  Ver8chiedenheit  der  Horenden.  Valla’s 
gesammelte  Werke  wurden  als  „ Opera  niaic 
primo  in  unum  volumen  colic  cta“  1540  in 
Basel  gedruckt. 

J.  Vahlen,  Lorenzo  Valla,  ein  Vortrag  (1864) 

1870. . 

Van  Helmont,  Johann  Baptist, 
nnd  Franz  Mercurius,  siehe  Helmont 
(Vater  und  Solin). 

Vanini,  Pompeio  Ucilio  (wie  ibn  die 
Processacten  von  Toulouse  nennen)  oder 
Julius  C k s a r (wie  er  selbst  anf  dem  Titel 
seiner  Btlcher  seinen  Vornamen  bezeichnet) 
stammte  aus  einem  neapolitanischen  Ge- 
schlechte  und  war  urn’s  Jahr  1585  in  Tau- 
risano  geboren,  als  der  Solin  eines  siebenzig- 
jkhrigen  Vaters  und  einer  ganz  jungen 
Mutter.  Nachdem  er  zuerst  in  Rom  Theo- 
logie  und  Philosophic,  dann  in  Padua  Rechts- 
wissenschaft  stuairt  hatte,  besuchte  er  der 
naturwissenschaftlichen  Studien  wegen  noch 
andere  Universitkten  Europa’s.  Aristoteles 
gait  ihm  als  der  Gott  der  Philosophen  und 
als  der  Papst  der  Weisheit;  in  Pomponazzo 
vermuthet  er  die  Seele  des  Averroks,  und 
aus8erdem  waren  seine  Landsleute  Girolamo 
Cardano  nnd  Bernadino  Telesio  seine  Ftthrer 
in  der  Philosophic.  Lnstkt  trieb  er  sich  in 
Amsterdam,  Brtlssel,  Kbln,  Genf,  Lyon,  auch 
in  England  hernm.  Dorthin  hatte  er  sich 
fltichten  mtls8en,  weil  er  tlberall  mit  Atheisten 
zu  disputiren  gestTebt  hatte  und  dadurch 
der  Inquisition  verdkehtig  geworden  war. 
Da  er  jedoch  in  England  fur  den  katho- 
lischen  Glanben  Proselyten  zu  machen  suchte, 
so  wnrde  er  in  London  eine  Zeit  lang  ge- 
fangen  gehalten.  Um  die  Atheisten  zu  be- 
kkmpfen  und  darzuthun,  dass  Gott  keine 
men8chliche  Erdichtung  sei , schrieb  er  ein 
mit  der  staatlichen  und  kirchlichen  Appro- 
bation versehenes  Werk  „ Amphit  heat  nun 
aeternae  providentiae * (1615).  Er  beginnt 
mit  dem  Sein  und  Wesen  Gottes  und  gewinnt 
daraus  den  Begriff  der  ewigen  Vorsehung, 
den  er  zugleich  polemisch  gegen  die  Griechen 
Diagoras,  Protagoras  und  Epikur  erflrtert. 
Darauf  sucht  er  die  Schwierigkeiten  zu 
Idsen,  die  nach  Cicero  der  Vereinigung  von 
gdttlicher  Weltregierung  und  menschlicher 
willensfreiheit  im  Wege  stehen,  und  weist 
gegen  Aristoteles  nach,  dass  sich  die  g8tt- 
liche  Vorsehung  nicht  bios  auf  das  AU- 
gemeine  beziehe,  sondern  auch  auf  das  Be- 
sondere  eingehe.  Jedes  Existirende  ist  ent- 
weder  durch  sich  oder  durch  ein  Anderes. 
Das  Endliche  ist  nicht  durch  sich,  die  Welt 
als  endlich  hat  somit  ein  unendliches,  ewiges 
Sein  zu  ihrem  Grunde,  welches  wir  Gott 
nennen.  Wiisste  ich,  was  Gott  sei,  so  ware 
ich  Gott;  denn  Niemand  kennt  Gott  nnd 
weiss,  was  er  ist,  als  Gott  selbst.  Aber  wir 


konnen  sein  Wesen  durch  seine  Werke,  wie 
das  Sonnenlicht  durch  Wolken  selien.  Er 
ist  eigentlich  kein  Wesen,  sondern  die 
Wesenheit;  nicht  gut,  sondern  die  Gute; 
nicht  weise,  sondern  die  Weisheit;  nicht  all- 
mkchtig,  sondern  die  Allmacht.  Anfanglos 
und  endlos  ist  er  sein  eigner  Anfang  und 
sein  eignes  Ende.  Aus  sich  heraus  hat  er 
die  Welt  geschaffen;  in  ihrem  eignen  Innern 
beherrscht  er  sie.  Alles  ist  in  ihm  allein 
Wirklichkeit;  er  ist  nicht  bios  Alles  selber, 
sondern  zugleich  tlber  Allem,  ausser  Allem, 
vor  Allem,  nach  Allem.  Er  kann  niclits 
Anderes  thun.  als  was  er  thut;  denn  er  ist 
das  hdchste  Gut  nnd  will  darum  das  Beste. 
Er  ist  in  jeder  seiner  Eigenschaften  ganz; 
Gerechtigkeit  und  Gnade  ist  in  ihm  Eins 
und  Dasselbe.  Was  in  Gott  ist,  das  ist  Gott 
selbst;  er  entwickelt  Alles  durch  sein  Sein, 
dieses  aber  ist  Wissen;  so  wirkt  er  Alles 
durch  sein  Wissen,  und  die  Vorsehung  ist  die 
stets  gegen  wkrtige  Kraft  im  Wei  tall.  In 
uns  Mensclien  ist  Wollen  und  Nicht wollen 
ohne  kussern  Antrieb,  also  frei;  unsere 
Handlungen  entspringen  aus  dem  Willen, 
der  jedoch  den  von  den  Sinnen  abhkngigen 
Verstand  voranssetzt.  Da  nun  die  Sinne 
von  den  Sternen  abhkngig  sind,  so  findet 
wohl  eine  Neigung  und  Lenkung,  aber  keine 
zwingende  Gewalt  der  Aussenwelt  tlber  unsere 
Handlungen  statt.  In  der  Stlnde  ist  Gutes 
und  Bdses;  die  Stlnde  grtlndet  im  W’illen, 
welcher  als  seiend  gut  ist  und  von  Gott 
kommt;  die  Verkehrtheit  der  Stlnde  wiire 
nicht,  wenn  sie  Gott  nicht  zuliesse.  Aber 
der  Wille  ist  eben  doch  ihr  Urheber,  und  das 
Bose  wird  von  Gott  nicht  gut  geheissen. 
Das  Bose  wird  durch  das  Uebermaass  der 
Lust  gestraft,  und  das  Elend  zerstort  sein 
Scheingltlck.  Seligkeit  ist  der  Genuss  des 
hochsten  Gutes,  das  in  der  Erkenntniss  der 
Wahrheit  besteht.  — 

Hatte  Vanini  in  dieser  Schrift  einen 
wesentlicli  pantheistischen  Standpunkt  ein- 
genommen,  so  entwickelt  er  in  der  ein  Jahr 
spkter  verilffentlichten  Schrift,  die  aus  60 
Dialogen  besteht  und  den  Titel  ftlhrt  „/te 
admirandis  naturae  reginae  deaeque  mor- 
talium  arcanis  libri  IV*  (1616)  eine  durch- 
aus  naturalistische  Weltanschauung,  worin 
der  Freund  der  Jesuiten  sich  in  seiner  Geistes- 
richtung  als  einen  Nachfolger  des  Griechen 
Lucian  und  in  vielen  Sttlcken  als  Vorlktifer 
• Voltaires  zeigt,  zugleich  mit  grosser  Eitel- 
keit  von  sich  selber  redet  una  sich  in  den 
cynisch-schmutzigsten  Erorterungen  gefallt. 
Er  gesteht  selbst,  es  stehe  Vieles  im  Amphi- 
theater, was  er  jetzt  nicht  mehr  glaube. 
Die  Natur  heisst  jetzt  Gottes  Kraft  und  Gott 
selbst.  Die  Materie  ist  unvergknglich , sie 
kann  weder  vermehrt,  noch  vermindertwerdeu; 
die  Formen  wechseln,  aber  sie  kann  nicht 
ohne  Form  sein  und  wird  bestkndig  anders 
und  anders  gestaltet.  Die  Materie  dcs 
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Himmels  und  der  Erde  ist  eine  und  dieselbe, 
gleichwie  der  Mensch  und  Eselsdreck  aus 
leichem  Stoffe  bestehen.  Der  Hirnmel 
raucht  keine  Intelligenzen  und  Engel,  die 
der  Mensch  nach  seinem  Bilde  ersonnen  hat, 
zu  seiner  Bewegnng,  sondern  die  in  Allem 
gegenwftrtige  Gotteskraft  genilgt.  Aoch  das 
Meer  ebbet  und  fluthet  nach  eigner  Wesen- 
heit  und  so  wird  der  Himmel  durch  sich 
selbst  fortwahrend  bewegt*  Die  Natnr  ist 
selber  ein  ewiges  Gebaren  und  hat  ihr  eignes 
Gesetz  der  Zeugung  und  Erbaltung.  Die 
bewegte  Luft  erhitzt  sich  und  wird  zur 
Flamme;  Luft  und  Wasser  sind  ein  und  das- 
selbe  Element;  Pflanzen  hassen  und  lieben 
einander,  wie  der  Magnet  das  Eisen  anzieht. 
Die  Seele  dnrchwaltet  als  materieller  Spiritus 
oder  Nervengeist  alle  Theile  des  Kbrpers, 
als  die  Form  des  Lebendigen  in  der  Materie, 
als  die  schbpferische  Form  im  Samen.  Als 
die  Mitte  des  Lcbens  knttpft  der  Mensch  das 
Irdische  an  das  Himmlische,  und  in  der 
Menschengestalt  fasst  sich  die  gauze  Natur 
als  in  einem  Mikrokosmos  (einer  kleinen 
Welt)  zusammen;  damm  hat  der  Mensch  die 
Krafte  von  Pflanzen,  Thieren  und  Steinen. 
Von  der  Nahrung  hangen  nnsere  Lebens- 
geister  und  Tugend  und  Laster  von  den 
Saften  und  Samen  ab,  die  in  unser  Wesen 
eingehen.  Die  Wollust  ist  das  Sflsseste, 

aber  zugleich  das  Verderblichste  als  un- 
ersattlicher  Schlund.  — Nach  Verflffentlichung 
dieser  Schrift  begab  sich  Vanini  nach  Toulouse, 
wo  er  sich  durch  Unterrichtgeben  seinen 
Unterhalt  erwarb  und  daneben  seine  Lehren 
au8zubreiteu  strebte.  Auch  die  Kinder  des 
ersten  Prasidenten  am  dortigen  Parlament 
unterrichtete  er  und  ward  von  diesem  be- 
gttnstigt.  Aber  seine  verderbten  Sitten 

brachten  ihm  den  Untergang.  Zweimal  als 
Paderast  (Knabenschander)  ertappt,  ward  er 
vor  die  Behbrden  gestellt,  zu  denen  er 
lachend  sagte,  er  sei  ein  Philosoph  und 
folglich  geneigt,  das  Laster  der  Philosophic 
zu  begenen.  Er  kam  zwar  ohne  Strafe 
davon,  wurde  jedoch  bald  nachher,  da  er  in 
regelmhssigen  wbchentlichen  Vortragen  seine 
Lehren  zu  verbreiten  suchte,  als  Ketzer  oder 
Atheist  in’s  Gefangniss  geworfen  (1618).  Die 
im  Anfange  seines  sechsmonatlichen  Processes 
noch  vorgehaltene  fromme  Maske  warf  er 
ab,  nachdem  seine  Verurtheilung  znm  Feuer- 
tode  erfolgt  war,  und  verschmahte  den  Bei- 
stand  der  Religion.  Nachdem  ihm  mit  Zangen 
die  Znnge  ausgezogen  worden  war,  wnrde 
er  unter  wtithendem  Brtillen  auf  dem  Scheiter- 
haufen  verbrannt,  1619,  in  seinem  34.  Lebens- 
jahre.  Ein  Franzose  P.  F.  Arpe  verbffcnt- 
lichte  1712  eine  * Apologia  pro  Julio  Caesare 
Vanini  **,  welche  D.  Durand  in  der  Schrift 
nLa  vie  el  les  seniimens  de  Lucilio  Vanini  ** 
(1717)  zu  widerlegen  suchte.  Nachdem  dann 
W.  D.  F(uhrmann)  1800  ein  Buch  „Leben 
und  Schicksale,  Charakter  und  Meinungen 


des  Lucilio  Vanini,  eines  Atheisten  im  sieben- 
zehnten  Jahrhundert,  veroffentlicht  hatte, 
verdanken  wir  dem  franzbsischen  Philosophen 
Victor  Cousin  (in  einem  Aufsatze  „ Vanini •* 
in  der  „ Revue  des  deux  memdes “,  1843' 
tlber  den  Ansgang  seines  Lebens  aus  hand- 
schriftlichen  Quellen  urkundliche  Mitthci- 
lungen.  Die  Schriften  desselben  wurden  von 
X.  Rousselot  in’s  Franzdsische  tibersetzt 
(1842),  wahrend  sich  in  FUlleborn’s„Beitrigen 
zur  Geschichte  der  Philosophieu,  im  zweiten 
Bande,  in  einem  Aufsatze  fiber  Vanini  zti 
gleich  einige  Gespriiche  aus  seiner  zweiten 
Schrift  finden. 

E.  Toulan,  etude  sur  Lucile  Vanini.  1869. 

E.  Vaisse,  Lucile  Vanini,  an.  vie,  sa  doctrine 

et  sa  mort.  1871. 

Varro,  MarcusTerentius,  Cicero’s 
gelehrter  Freund,  lebte  zwischen  115  und  25 
vorChr.  in  Rom  als  philosophischer  Eklektiker 
rnit  stark  hervortretendem  Stoicismus.  In 
seinen  41  Bflchern  „ Antiquitates u nnterschied 
er  die  raythische  Theologie  der  Dichter  und 
die  bfirgerliche  Theologie  der  Staaten  von 
der  physischen  Theologie  der  Philosophen. 
Fflr  die  letztere  fallen  die  G5tter  mit  den 
Theilen  der  Welt,  denGestirnen  und  Elementen 
zusammen.  Aus  einer  von  Varro  verfassten 
Schrift  „Ueber  die  Philosophic**  theilt  der 
Kirchenvater  Augustinus  in  seinem  Werke 
„Vom  Gottesstaate4*  Einiges  mit*  Die  Grand 
frage  der  ganzen  Philosophic,  ob  das  erstc 
Naturgemftsse  um  der  Tngend  willen  odei 
diese  um  des  NaturgemSssen  willen  oder 
beide  um  ihrer  selbst  willen  begehrt  werden 
sollen?  beantwortet  er  dahin,  dass  des  Men- 
schen  hdchstes  Gut  sowohl  aus  Gfltern  des 
Leibes,  als  aus  solchen  der  Seele  bestehen 
mtisse  und  dass  darum  ebensowenig  das  erste 
Naturgemilsse,  als  die  Tugend  um  ihrer 
selbst  willen  zu  begebren  seieu,  wobei  er 
jedoch  zugesteht,  a.'iss  das  hocbste  dieser 
Gflter,  die  Tugend,  eine  durch  Unterricht 
gewonnene  Lebenskunst  sei,  in  deren  Be- 
sitze  die  Gltickseligkeit  bestehe. 

Vasquez,  Gabriel,  Iehrte  als  Mitglied 
des  Jesuitenordens  schon  in  seinem  fttnf- 
undzwanzigsten  Lebensjahre  an  der  Hocb 
schule  zu  Alcala  und  spftter  an  verschiedenen 
andern  Lehranstalten  Theologie  und  Philo 
sophie  im  Sinne  der  durch  seinen  Orden  er 
neuerten  Scholastik  und  starb  1604  in  Rotn. 
Ansser  einem  Commentar  fiber  die  „Summa~ 
des  Thomas  von  Aquino  hat  er  auch  *Dis- 
quisitiones  metaphysicae **  verfasst 

Vasquez,  Marsilius,  aus  Toledo  ge 
bflrtig,  war  frflh  in  den  Cistercienserorden 
eingetreten  und  Iehrte  in  Rom,  Ferrara  und 
Florenz  Theologie  und  Philosophic  im  Sinne 
des  Thoraismus  und  starb  1611  in  Florenz. 
Ausser  einem  achtb&ndigen  Commentar  zur 
ganzeu  Philosophic  des  Aristoteles,  hat  er 
auch  nach  einen  besondern  Commentar  zur 
Ethik  desselben  verfasst* 
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Vatiel  (oder  eigentlich  Wattel),  Emme- 
rich von.  war  1714  zu  Couvet  im  Canton 
Neufchfttel  geboren,  hatte  in  Basel  und  Genf 
studirt  und  im  Jahr  1741  zur  Vertheidigung 
der  Leibniz’schen  Lehren  gegen  die  Einwtlrfe 
des  Lausanners  Jean  Pierre  de  Cronsaz  eine 
Schrift  „ Defense  du  st/steme  Leibniticn  contre 
les  objections  de  Mr.  de  Cronsaz “ ver- 
dffentlicht  und  darauf  philosophische  Rapso- 
dien  im  Geist  der  Leibniz-  WolfFschen  Philo- 
sophic folgen  lassen  unter  dem  Titel:  „Le 
loisir  philosophique  ou  pieces  diverses  de 
philosophie  de  moral  et  d’amusementu  (1745). 
Nachdem  er  1746  Legationsrath  in  Dresden 
geworden  war  und  einige  Jalire  als  kur- 
sachsischer  Gesandter  in  Bern  gelebt  hatte, 
verOffentlichte  er  als  sachsischer  Geheimrath 
1758  ein  Werk  „ Droit  de  gens  ou  principes 
de  la  loi  naturelle  appliques  a la  conduite 
aux  affaires  de  nations  el  de  souverainsuy 
welches  in  vielen  Auflagen  (in  deutscher 
Uebersetzung  von  Schulin,  1760)  erschien 
(sogar  noch  1833  und  1838  wieder  herans- 
gegeben  wurde)  und  bei  den  Diplomaten  des 
achtzehnten  Jahrlmnderts  in  grossem  An- 
sehen  stand,  obgleich  er  darin  nur  die  WolfF- 
schen Anschauungen  fiber  Natnr  und  Vdlker- 
recht  wieder  gab.  Als  Anhang  dazu  gab 
der  Vcrfasser  noch  „ Questions  de  droit 
naturel u (1762,  deutsch  1771)  heraus  und 
starb  1766  in  Neufch&tel. 

Vauvenarques,  Luc  de  Clapiers, 
Marquis  de,  stammte  ans  einer  alten 
Adelsfamilie  der  Provence  und  war  1715  zu 
Aix  geboren,  schon  im  18.  Lebensjahre  in 
militarische  Dienste  getreten  und  machte 
die  Feldzfige  in  Italien  und  Deutschland  mit, 
aus  w’elchen  er  1743  als  CapitAn  mit  einer 
durch  Aus8chweifnngen  untergrabenen  Ge- 
sundheit  nach  Frankreich  zurlickkehrte.  Er 
starb  nach  mehrjahrigem  Leiden  an  der 
Lustseuche  schon  1747  im  32.  Lebensjahre, 
nachdem  er  auf  dem  Krankenlager,  an  das 
er  bcstAndig  gefesselt  war,  seine  Lebens- 
anschauungen  in  der  Schrift  „ Introduction 
a la  connaissance  de  l' esprit  hiimain w,  mit, 
einem  Anhang  „ Reflexions  et  maximes “ 
(1746)  verbffentlicht  und  noch  mehrere  Auf- 
satze  im  Pulte  liegen  hatte.  Mit  ahnlichen 
my8ti8ch-frommen  Anschauungen,  wie  Pascal, 
aber  ohne  dessen  Scharf-  und  Tiefsinn,  w'ollte 
er  in  erstgenannter  Schrift  zuerst  von  den 
Eigenschaften  des  Geistes,  dann  von  den 
Leidenschaften , endlich  von  den  Tugenden 
handeln,  vermochte  es  aber  trotz  dieser 
durch8ichtigen  Eintheilung  des  Bucks  doch  zu 
keiner  einheitlichen  Ausffihrung  zu  bringen, 
sondern  liess  Alles  bunt  durcheinander  laufen. 
Indem  er  den  Skepticismus  bekflmpft,  sucht 
er  die  Widersprfiche  der  Natur  nicht  sowohl, 
wie  Pascal  an’s  Licht  zn  stellen,  als  viel- 
mehr  in  ihr  Nichts  aufzulosen.  Seine  Oeuvres 
wurden  nach  seinem  Tode  gesammelt  (1747) 
herausgegeben  und  1797  (in  3 Bandcn)  mit 


den  hinterlassenen  Schriften  vermehrt,  wieder 
aufgelegt. 

Vayer,  de  la  Mothe  le,  siehe  Le 
Vayer. 

Vegetius  (oder  nach  auderer  Lesart 
Vectius),  mit  dem  Beinamen  Praetextatus 
lebte  im  vierten  christlichen  Jahrlmndert  in 
Rom , wahrscheinlich  als  Senator  und  hat 
eine  von  Boetius  gekannte  lateinische  Ueber- 
setzung von  Themistios’  Paraphrase  der 
beiden  aristotelischen  Analytiken  geliefert. 

Venetus,  Franciscus  Georgius, 
siehe  Zorzi  (Francesco). 

Vernias,  Nicoletto,  aus  Chieti  trug 
in  den  J^hren  1471  — 1499  als  Professor  in 
Padua  Anfangs  die  averroistische  Lehre  von 
der  Einheit  der  unsterblichen  Vernunft  im  ge- 
8ammten  Menschengeschlechte  vor,  bekehrte 
sich  aber  spater  unter  geistlichen  Einflflssen 
zur  Anerkennung  der  Unsterblichkeit  jeder 
einzelnen  Seele. 

Versor,  Johannes,  lehrte  als  thomi- 
stischer  Aristoteliker  am  Berggymnasiura  der 
Dominikaner  zu  Kdln  und  hat  zahlreiche 
Erlauterungsschriften  zu  den  logischen, 
metaphysischen , ethischen  und  politischen, 
sowie  naturwissenschaftlichen  Schriften  des 
Aristoteles,  sowie  „ Quaestiones  in  veteran 
Artem  Aristotelisuy  femer  „ Quaestiones 
super  Thomae  Aquinatis  de  ente  et  essentia 
et  super  omnes  libros  novae  logicaeuy  auch 
eine  „ expositio  in  Summulas  Logicae  Petri 
IIispaniu  verfasst  und  starb  um  das  Jahr 
1480,  wkhrend  seine  Schriften  in  den  beiden 
letzten  Jahrzehnten  des  ftlnfzehnten  Jahr- 
hunderts  im  Druck  erschienen. 

Vettori,  Pi  etro  (Petrus  Victorias)  war 
1499  in  Florenz  geboren,  studirte  in  Pisa 
die  alten  Sprachen  und  Philosophie,  warf 
sich  dann  in  Rom  auf  das  Studium  der 
dortigen  Bibliotheken , wurde  in  Florenz 
Professor  der  griechischen  und  lateinischen 
Sprache  und  spkter  der  Moralphilosophie 
und  starb  1586.  Abgesehen  von  seinen 
philosophisch  - kritischen  Schriften  hat  er 
als  gelehrter  Humanist  Arislotelis  ethica 
Nicomachea  cum  commeniariis  (1583)  und 
Aristotelis  politic-arum  libri  VIII  (1576)  mit 
lateinischer  Uebersetzung  und  Coinraentar 
herausgegeben. 

Vico,  Giovanni  Battista  (Giam- 
battista) war  1688  in  Neapel  als  der  Sohn 
eines  Buchhfindlers  geboren,  hatte  nach  Vol- 
lendnng  seiner  gelehrten  Stndien  neun  Jahre 
lang  die  Neffen  eines  Bischofs  von  Jschia 
untenrichtet  und  beklcidete  seit  1704  eine 
Professur  der  Rhetorik  in  Neapel  mit  einem 
8chlechten  Gehalt.  Nachdem  er  1710  ein 
Werk  De  antiquissima  Italorum  sapientia 
ex  originibus linguae latinae  eruenda  libri  III 
(in’s  Italienische  Ubersetzt  von  Monti,  1816) 
veroffentlieht  hatte,  warf  er  sich  auf  die 
Rechtswissenschaft,  auf  welchem  Gebiete  er 
mit  den  bedeutsamen  Arbeiten  ,,  De  uno 
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universi  juris  principio  et  fine  uno11  (1720) 
und  „ Liber  alter  qui  est  de  const antia  juris- 
prudeniiae11  (1721)  hervortrat.  Daftir,  dass 
ihm  bei  seiner  Bewerbung  um  eine  gl&nzend 
dotirte  Professnr  des  Rechts  an  der  Universit&t 
seiner  Vaterstadt  ein  mittelmassiger  junger 
Mann  vorgezogen  wnrde,  rachte  er  sich  durch 
die  VerSffentlichung  seines  unter  hanslichen 
Sorgen  und  Noth  um  die  Subsistenz  aus- 
gearbeiten  Lebenswerkes:  „f*rincipj  della 
scienza  nuova  d'intemo  alia  commune  na- 
ture della  nazioni11  (1725),  welches  1730  in 
zweiter  und  1744  in  ganz  umgearbeiteter 
dritter  Auflage  erschien  und  ihm  den  Ruhm 
des  Vaters  der  Philosophic  der  Geschichte 
erwarb.  Als  endlich  der  auf  seine  epoche- 
machende  Leistung  aufmerksam  gewordene 
Kdnig  von  Neapel  den  Sechsunasiebenzig- 
jahrigen  zu  seinem  Historiographen  ernannt 
hatte,  starb  derselbe  (1744)  an  einem  Schlund- 
geschwtir.  Nachdem  Herder,  Goethe  und 
Fr.  A.  Wolf  auf  die  in  Vergessenheit  ge- 
rathenen  Leistungen  Vico’s  hingewiesen 
batten,  wurde  1817  von  Gallotti  das  Lebens- 
werk  des  Vaters  der  Geschichtsphilosophie 
wieder  in  seiner  ursprtlnglichen  Gestalt  als 
siebente  Auflage  herausgegeben,  wonach 
dasselbe  von  W.  E.  Weber  unter  dem  Titel 
JL  B.  Vico’s  Grundzfl^e  einer  neuen  Wissen- 
schaft  tiber  die  gemeinschaftliche  Natur  der 
V6lker“  (1822)  in  deutscher  und  von  Jules 
Michelet  (1827)  in  franzdsischer  Uebersetzung 
verdffentlicht  wurde.  Als  treuer  Anhanger 
der  katholischen  Lehre,  ist  Vico  zugleich 
Verehrer  Platon’s,  Aristoteles’  und  Tacitus’, 
daneben  Bewunderer  von  Franz  Bacon  und 
Gegner  der  Lehre  des  Cartesius.  Er  zieht 
den  Cartesianem  den  Platon,  Tacitus  und 
Bacon  darum  vor,  weil  Platon  den  Menschen 
betrachte,  wie  er  sein  soil,  Tacitus  denselben 
betrachte,  wie  er  ist,  und  Bacon  beides  ver- 
einige,  indem  er  beobachten  und  betrachten, 
sehen  und  denken  lehrt.  In  seiner  geschichts- 
philosophischen  Betrachtung  nnterscheidct 
tlbrigens  Vico  als  Volkerpsycholog  nur  Ent- 
wicklungsperioden  im  Leoen  der  einzelnen 
Vdlker,  ohne  sich  zur  Idee  eines  allmahlichen 
Fortschreitcns  der  ganzen  Menschheit  zu 
erheben. 

Giuseppe  Ferrari,  Vico  et  1’Italie  (1839). 

■Yictorinus,  siehe  Marius  Victorious. 

Victoriiis,  Petrus,  siehe  Vettorio 
(Pietro). 

Villemandy,  Pierre  de,  war  in  der 
zweiten  Hhlfte  des  17.  Jahrhunderts  Professor 
zu  Saumur  und  dann  Rector  des  wallonischen 
Collegiums  zu  Leyden  und  machte  sich  zu- 
nilchst  mit  einer  vergleichenden  kritischen 
Darstellung  der  Lehren  des  Aristoteles  und 
Epikur  mit  den  Lehren  des  Cartesius  bekannt 
durch  die  Sclirift  „ Manductio  ad philosophiae 
Aristoteleac,  Epicureae  et  Cartesianae 
parallelismum<<  (1683)  und  trat  dann  als  Be- 


kampfer  des  Skepticismus  auf  in  der  Schrifl : 
"Scepticisrnus  debellatus  sive  humanae  cogni- 
tionis  ratio  ab  imis  radidbus  explicate  (1697), 
worin  er  auch  Macchiavelli  und  Spinoza  zu 
den  Skeptikem  rechnet  In  seinen  philo- 
sophischen  Anschannngen  zeigt  er  sich  als 
einen  eklektisch  gefkrbten  Cartesianer  auf 
der  Grundlage  des  gesunden  Menschen- 
verstandes. 

Villers,  Karl  von,  war  1765  zu 
Bolchen  (Boulay)  in  Deutsch-Lothringen  ge- 
boren  und  hatte  Anfangs  die  militarische 
Laufbahn  ergriffen,  trat  aber  als  Capitin 
1792  aus  dem  Militair  aus  und  h5rte  1797 
Vorlesungen  in  Gdttingen.  Nachher  Iebte 
er  in  Llibeck,  wo  er  ausser  einigen  kleineu 
Schriften  mit  einem  Werke  ^Philosophic  dc 
Kant  ou  principes  fondamentaux.  de  la 
philosophie  transcenden taleu  (1801)  hervor- 
trat, welches  im  1.  Bande  die  von  Locke 
ausgegangenen  englischen  und  franzosischen 
Systeme  des  Sensualismus  beurtheilt  und  im 
2.  Bande  die  Grundlehren  der  Kant'schen 
Kritiken  entwickelt  und  mit  einer  V ergleichung 
der  Lehre  Kant’s  mit  dem  Ideal ismus  Berke- 
ley’s schliesst.  Das  Werk  wtlrde  jedoch  in 
Frankreich  mehr  gewirkt  haben,  wenn  es 
nicht  mit  allzulebhafter  Begeisterung  fur 
Kant  zugleich  eine  allzuherbe  Polemik  gegen 
die  franzdsische  Philosophie  und  den  fran- 
zosi8chen  Geist  verbunden  hatte.  Es  blieb 
ziemlich  unbemerkt,  und  erst  zwdlf  Jahre 
spater  gelang  esdem  durch  Villers  eingeftthrten 
und  eingeleiteten  Buche  der  Frau  von  Stael 
„De  l'Allemagne“  (1813),  ihren  Landsleuten 
das  Wesen  der  Kant’schen  Philosophie  durch 
ihre  geistreiche  Weise  verstiindlich  zu  machen, 
ohne  dabei  gegen  den  franzosischen  Geist 
zu  verstossen.  Gdnstiger  wurde  in  Frankreich 
der  im  Jahr  1804  von  Villers  veroffentlichte 
und  vom  Institut  zu  Paris  gekrdnte  „Essai 
sur  V esprit  ct  V influence  de  la  reformation 
de  Luther “ (deutsch  von  Cramer,  mit  An- 
merkungen  von  Henke,  1805)  aufgenommcn, 
an  welchen  sich  1808  in  deutscher  Spraclie 
t „Philo8ophische  und  historische  Briefe  fiber 
dieKirchenvereinigung“  anschlossen.  Ausser- 
dem  hat  Villers  in  verschiedenen  franzosischen 
Zeit8chriften  zahlreiche  AufsStze  flber  deutsche 
Sprache,  Literatur  und  Philosophie  ver- 
tinentUcht  Er  war  1811  in  Gdttingen  ordent- 
licher  Professor  der  Philosophie  gewordeu, 
aber  schon  1814  wieder  in  Ruhestand  ge- 
treten  und  1815  gestorben. 

Vincenz  von  Beauvais  (Bello- 
vaceusis,  ob  von  seinem  Geburtsorte  oder 
weil  er  dort  gelebt  hat,  so  genannt,  ist  un- 
gewiss)  war  schon  frtih  zu  Paris  in  den 
Dominikaner  - Orden  getreten , spiter  bei 
Ludwig  IX.  (dem  Heiligeu)  Vorleser  geworden, 
in  welcher  Eigenschaft  er  die  von  dicsem 
K6nig  in  der  Abtei  bei  seinem  Schloase 
Royaumont  gesammelte  und  fQr  die  damalige 
Zeit  bedeutende  Bibliothek  benutzte,  wodorch 
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er  in  den  Stand  gesetzt  wurde,  nachdem  er 
schon  am  dass  Jahr  1245  einen  „ Tractatus  de 
eruditione  filiorum  regaliim“  (deutsck  von 
Pr.  Chr.  Schlosser:  Vincent  von  Beauvais, 
Hand-  und  Lehrbuch  ftlr  kttnigliche  Prinzen, 
1819  in  zwei  Bftnden)  verbffentlicht  hatte,  seit 
dem  Jahr  1250  ein  grosses  encyclopildisches 
Werk  unter  dem  Titel  „ Speculum  quadru- 
ples“ in  Angriff  zu  nelimen,  worin  er  Alles, 
was  sich  von  Kenntnissen  ans  dem  Alterthum 
erhalten  hat,  zu  einer  Gesammttibersicht 
des  raen8chlichen  Wissens  zusammeufasste. 
Der  erste  Theil  unter  dem  Titel  „ Speculum 
naturale11  (Naturspiegel)  besteht  aus  33  Blt- 
chern ; der  zweiteTheil„6/;^«/«w  doctrinale11 
(Lehrspiegel)  aus  18  Bilchern;  der  dritte 
Theil  „ Speculum  historiale11  (Geschichts- 
spiegel)  aus  32  Bilchern.  Der  vierte  Theil 
„ Speculum  morale11  (Sittenspiegel)  wurde  von 
Vincenz  selbst  nicht  raehr  vollendet,  sondern 
von  sp&teren  Hftnden  (1310  — 1320)  hinzu- 
gefligt.  Doch  sind  in  den  Handschriften  der 
arei  ersten  Theile  nach  und  nacli  eine  Reihe 
von  Zusiltzen  von  spatern  Hiinden  eingetragen 
worden,  sodass  uns  in  dem  zuerst  1473  in 
Strassbnrg  und  1494  in  Venedig  gedruckten 
„ Weltspiegel“  die  Anschauungen  von  Vincenz 
nicht  mehr  in  reiner  Gestalt  vorliegen. 
Hinsichtlich  der  philosophischen  Streitfrage 
liber  die  Bedeutung  der  „Universalienw  er- 
hellt  jedoch  soviel,  dass  Vincenz  den  all- 
geraeinen  Begriffen  in  der  Weise  des 
Aristoteles  zugleich  mit  der  Realit&t.  auch 
Nothwendigkeit  und  Beharrlichkeit  beilegte, 
ohne  jedoch  zu  verkennen,  dass  dieselben 
nor  in  den  Individuen  existiren  und  vom 
Verstande  nur  gedacht  werden.  Er  schreibt 
demnach  dem  Allgemeinen  cine  doppelte 
Ursache  des  Seins  zu,  eine  materielle  (die 
Individuen)  und  eine  wirkende  Ursache  (den 
Verstand).  Nachdem  Vincenz  im  Jahr  1260 
noch  einen  „ Tractatus  cotisolatoriusu  ver- 
fasst  hatte,  starb  er  urn’s  Jahr  1264. 

Bourgeat,  Etudes  sur  Vincent  de  Beauvais, 

thdologion,  philosophe,  encyclopddiste  (1856). 

A.  Vogel,  iiber  Vincenz  von  Beauvais  (Frei- 

burger  Universitatsprogramm).  1843. 

Visbeck,  Johann  Christian  Karl, 
war  1766  zu  Deutsch  in  der  Altmark  ge- 
boren,  seit  1795  Lehrer  an  der  Oberschule 
zu  Neu8trclitz,  seit  1808  Prediger  zu  Star- 
gard  in  Mecklenburg -Strelitz  und  seit  1821 
Pfarrer  zu  Neustrelitz,  wo  er  1841  starb. 
In  seinen  jungen  Jahren  hat  er  sich  als  An- 
hSngcr  der  kritischen  Philosophic  im  Sinne 
ihrer  Auffassung  durch  Reinhold  durch  eine 
Schrift  unter  dem  Titel:  * Hauptmomente 
der  Reinhold’schen  Elementarphilosophie  in 
Beziehung  auf  die  Einwendungcn  des  Aene- 
sideraus*  (1794)  bekannt  gemacht,  worin  er 
die  von  G.  J.  Schulze  gegen  die  kritische 
Philosophic  erhobenen  Bedenken  zu  ent- 
kr&ften  suchte. 

Vives,  J ohann  Ludwig,  stammte 


aus  einer  angesehenen  spanischen  Adels- 
familie  und  war  1492  zu  Valencia  geboren, 
hatte  zuerst  in  der  dort  seit  Kurzem  er- 
richteten  Akadcmie  und  dann  in  Paris  seine 
Studien  gemacht  und  nahm  seit  1512  seinen 
Aufenthalt  in  Brtlgge.  Nachdem  er  1514 
in  der  Schrift  „ Christi  triumphus",  einer 
Allegorie  in  platonischer  Form,  die  Er- 
habenheit  des  Christenthums  Uber  das 
Heidenthum  geschildert,  eine  Zeit  lang  in 
LOwen  im  Verkehr  mit  Erasmns  gelebt  und 
sich  mit  rhetorischen  Studien  besch&ftigt 
hatte,  bctheiligte  er  sich  an  dem  daraaligen 
Kampf  der  Humanisten  gegen  die  Sclio- 
lastiker  mit  der  Flugschrift  „die  Pseudo- 
dialektikerM(  1519),  worin  er  die  scholastische 
Sophistik  an  den  Pranger  stellte.  Seine 
Neigung  zur  platonischen  Philosophic  und 
zur  Verbindung  derselben  mit  dem  Christen- 
thume  tritt  dann  in  seinem  Commentar  zu 
Augustin’s  „Gotte8staatu  hervor,  wilhrend 
sich  die  padagogische  Tendenz  seiner  Wirk- 
samkeit  in  seinen  drei  Bilchern  „ liber  die 
Unterwei8ung  der  christlichen  FrauM  zeigt. 
Nacli  einem  wiederholten  Aufenthalt  in 
L5wen  verbffentlichte  er  1522  den  Dialog 
„Der  Weise“,  worin  drei  Frennde  in  Paris 
nach  einem  wahrhaften  Weisen  suchen,  den 
sie  bei  einem  Grammatiker,  einem  Poeten, 
einem  Dialektiker,  einem  Physiker,  einem 
Rhetor,  einem  Astrologen,  einem  Mathema- 
tiker,  einem  Mediciner  vergebens  suchen, 
bis  der  Theologe  in  Gestalt  eines  schlichten 
Eremiten  wegen  seiner  Erkllirung,  dass  der 
Sohn  Gottes  die  Weisheit  sei,  den  Preis  er- 
halt.  Im  Jahr  1523  machte  er  eine  Reisc 
nach  Spanien  und  von  dort  nach  England, 
wo  er  mehrere  Vorlesungen  hielt,  Doctor 
der  Rechte  wurde,  dann  in  London  am 
kdnlglichen  Hofe  lebte,  mit  welchem  er  noch 
weiterhin  von  Brllgge  aus  in  brieflicher 
Verbindung  blieb.  (inter  dem  Titel  nSatel- 
litium  animiu  (Gefolgschaft  der  Seele)  ver- 
bffentlichte  er  1524  eine  der  Prinzessin 
Maria  von  Brtlgge  gewidmete  Sammlung  von 
Denksprllchen  und  eine  „Einleitnng  zur  Weis- 
heitu,  sowie  1526  unter  dem  Titel  *dc  sub- 
ventione  pauperum u eine  Theorie  einer  all- 
gemeinen bilrgerliclien  Armenpflege.  In  der 
Schrift  r,De  censura  veriu  (in  3 Bilchern 
1531)  gab  er  eine  klar  und  einfach  ent- 
wickelte  formale  Logik  mit  Weglassung  alles 
dessen , was  er  in  der  aristotelischen  Logik 
fllr  Uberflll8sige  Spitzfindigkeiten  und  Weit- 
schweifigkeiten  ansah,  und  trat  als  Reformator 
der  Logik  in  die  Fusstapfen  von  Laurentius 
Valla  und  Rudolph  Agricola  und  wurde 
dadurch  der  eigentliche  Vorlaufer  des  Petrus 
Ramus.  In  mehreren  kleinern  metaphysischen 
Abhandlungen  und  in  der  grossern  Schrift 
nDe  prima  philosophiau  (in  drei  Bilchern, 
1531)  lehnt  er  sich  im  Einzelnen  meistens 
eng  an  die  aristotelische  Metaphysik  an  und 
doch  ist  das  Ganze  ein  wesentlich  Anderes, 
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als  diese,  indem  einzelne  dominirende  Gruud- 
begTiffe  derselben  (z.  B.  der  Gegensatz  von 
actus  und  potentia ) ganz  in  den  Hintergrund 
und  als  durchgeliendes  Prinzip  der  Meta- 
liysik  die  Lehre  von  Gott  und  gdttlicher 
ckdpfung  in  den  Vordergrund  treten.  Mit 
dera  theoretischen  Beweis  fllr  das  Dasein 
Gottes  und  fUr  die  Unsterblichkeit  der  Seele 
nimmt  er  es  llberall  sehr  leicbt  und  legt 
daflir  alien  Nachdruck  auf  djis  sittliche  Be- 
dtlrfniss.  Ebenfalls  im  Jalir  1531  erschien 
sein  dem  Kdnig  von  Portugal  gewidmetes 
Hauptwerk  „De  disciplbus* , welches  eine 
encyclop&dische  Rundschau  liber  die  Wissen- 
schaften  und  den  Unterricht  in  denselben 
enth&lt,  Zun&chst  werden  in  sieben  Bllchern 
(dc  cans  is  corruptarum  artium)  die  Ursachen 
des  Verfalles  der  Wissenschaften  erdrtert, 
dann  dieser  Verfall  selbst  in  Form  eiuer 
Kritik  des  Znstandes  der  einzelnen  Wissen- 
schaften erdrtert:  der  Poesie,  der  Geschichte, 
der  Dialektik  und  Rhetorik,  der  Naturwissen- 
schaften,  Medicin  und  Mathematik,  der  Moral- 
philosophie  und  der  Rechtswissenschaft. 
Darauf  folgen  als  positives  Gegenstiick  ( de 
tradendis  disciplinis ) ftinf  Blicher  vom 
wissenschaftlichen  Unterricht.  Sobald  der 
Druck  des  Kampfs  urn’s  Dasein  nachlSsst 
und  der  Mensch  Freude  an  der  Erkenntniss 
gewinnt,  bildet  er  aus  seinen  Erfahrungcn 
Lehrs&tze  und  eine  bestimmte  Methode  fllr 
die  Gewinnung  der  Wissenschaft.  Alle  Er- 
kenntniss aber  flihrt  nothwendig  zu  Gott 
Darauf  verbreitet  sich  der  Verfasser  fiber 
Schulen,  Lehrer  und  Akademien,  h&usliche 
Bildung,  Gegenstknde  und  Methode  des 
Unterrichts  in  den  Sprachen,  ferner  fiber  die 
Disciplin,  liber  Erholung  der  Schuler,  liber 
die  Reihenfolge  im  Studium  der  Wissen- 
schaften. Den  Schlu8s  des  Werkes  bildet 
eine  Abhandlung  „de  vita  et  moribus 
eruditi w.  Im  Jalir  1538  folgte  die  Schrift 
y,De  anima  el  vitauf  ein  im  sechzehnten 
Jahrhundert  vielgelesenes  Buch,  welches  die 
iiberlieferte  Bahn  der  aristotelisch-schola- 
stischen  Psychologie  vollst&ndig  verlUsst  und 
von  dem  Satze  ausgeht,  dass  es  nicht  sowohl 
darauf  ankomme  zu  wissen,  was  die  Seele 
sei,  als  vielmehr,  welche  Eigenschaften  sie 
babe  und  wie  sie  wirke.  Es  werden  h&ufig 
Beispiele  aus  eigner  Beobachtung  angefUhrt 
und  ist  insbesondere  die  Lehre  von  den 
Affecten  reich  an  feinen  Bemerkungen.  In 
Bezug  auf  die  berlichtigte  scholastische  Uni- 
versalienfrage  findet  es  Vives  l&cherlich,  sich 
noch  lange  um  die  allgemcinen  Bcgriffe 
herurazu8treiten , da  docli  die  Beweisgrflnde 
der  Nominalisten  lilngst  herausgestellt  liaben, 
dass  die  Realisten  eigentlich  die  gleiche 
Ansicht  liaben,  wie  die  Nominalisten.  Man 
sollte  doch  nicht  so  viel  Zeit  mit  langen 
logischen  und  dialektischen  Zurllstnngen  ver- 
lieren  und  endlich  zu  den  Sachcn  selbst  zu 
kommcn  suclieu.  Die  Dialektik  muss  ver- 


einfacht  werden ; es  gentigt,  die  Aufgabe  zu 
Ibsen,  welche  ihr  die  alten  Rhetoren  zu- 
gewiesen  haben.  Die  Dialektik  hat  nur  die 
Aufsuchung  der  allgemeinen  Gesichtspunkte 
und  die  Unterordnnng  der  besondern  Fille 
unter  dieselben  zu  leliren  und  hierflber  die 
ent8prechenden  Regcln  anfznstellen , muss 
sich  also  llberall  an  die  Rhetorik  anschliessen. 
Die  Lehre  von  der  Erfindung  und  vom  Ur- 
theil  sind  die  wesentlichen  Theile  der 
Dialektik ; man  muss  nicht  Uberall  auf  strenge 
BeweisfUhrungen  ausgehen,  sondern  sich  mit 
einer  Dialektik  begnligen,  welche  fllr  die 
Wahrscheinlichkeit  sorgt.  Wie  von  Vives 
der  jllngere  Zeitgenosse  desselben,  Petrus 
Ramus,  die  Grundzllge  seiner  Lehre  entlehnt 
hat,  durch  die  er  soviel  Anfsehen  erregte; 
so  ist  der  bahnbrechende  reformatorische 
KUmpfer  gegen  die  Scholastik  als  der  eigent- 
liche  Vorl&ufer  des  Cartesins  und  Bacon  zn 
betrachten,  indem  er  liber  die  Traditionen 
des  Alterthums  hinaus  eine  unabhingige 
Erfahrungswissenschaft  zu  begrflnden  sucnte. 
Er  starb  1540  in  Brllgge.  Die  erste  Ge- 
sammtausgabe  seiner  Werke  erschien  1555 
zu  Basel  in  zwei  FoliobUnden. 

A.  Lange,  Ludwig  Vives  (in  der  Schmidt’schen 

Encyclopadie  des  Erziehungs-  und  llnter- 

richtswesens,  Bd.  9,  8.  737 — 814)  1869. 

Yoigtlitnder,  Johann  Andreas, 
war  1781)  zu  Deutschenbora  in  Sachsen  ge- 
boren,  seit  1810  in  der  Nahc  von  Dresden 
und  sp&ter  zu  Mocbau  Pfarrer,  als  welcher 
er  1845  starb.  Nachdem  er  1830  mit  einer 
Schrift  „Der  Rationalismus  nach  seinen 
philosophischen  Hauptformen  und  in  seiner 
histori8chen  Gestalt  “ hervorgetreten  war, 
verbffentlichte  er  1836  einen  ^ Entwnrf  des 
Christenthums  zur  Welt-  und  Staatsreligion, 
in  Fragmenten  nach  Spinoza;  ein  Beitrag 
zur  gerechten  Wllrdigung  seiner  Theologie 
und  I’hilosophie14,  worin  er  den  Nachweis 
zu  liefern  suchte,  dass  Spinoza  nicht  Pan- 
theist, sondern  Theist  gewesen  und  wenigstcns 
im  Glauben  einen  ewigen  Frieden  zwischen 
der  pantheistischen  und  theistischen  Partei 
vermittelt  habe. 

Volkmann,  Wilhelm  Fridolin, 
welcher  1877  als  Professor  der  Philosophic 
in  Prag  starb,  hat  sich  in  seiner  schrift- 
stellerischen  Thatigkeit  um  die  weitere  Aus- 
bildung  der  Herbart’schen  Psychologie  nach 
der  empirischen  Seite  hin  verdient  gemacht 
durch  folgende  Arbeiten : die  Lehre  von  den 
Elementen  der  Psychologie  als  Wissenschaft 
(1850);  Grnndriss  der  Psychologie  vom  Stand- 
punkt  des  philosophischen  Realisrons  aus 
und  nach  genetischer  Methode  (1856);  die 
Grundzllge  der  aristotelischen  Psychologie 
(aus  den  Abhandlungen  der  bdhraischen  Ge- 
sellschaft  der  Wissenschaften  V,  10)  1858; 
ilber  Prinzipien  und  Methode  der  Psychologie 
(in  der  Zeitschrift  fllr  exacte  Philosophic  II, 
S.  23—71)  1861. 
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Volney  hiess  eigentlich  Constantin 
Francois  de  Chasseboeuf  nnd  war 
1757  zu  Craon  in  Anjou  geboren,  hatte  seine 
Studien  in  Craon  und  Angers  gemacht,  war 
dann  mit  11000  Livres  Jahresrente  nach  Paris 
gekommen,  wo  er  Anfangs  Medicin  stndirte, 
sich  jedoch  bald  orientalischen  Studien  zu- 
wandte  und  1781  dnroh  eine  Abhandlnng 
liber  die  Chronologie  des  Herodot  sich  den 
Zutritt  zu  den  Salons  des  Baron  Holbach 
und  der  Madame  Helv&ius  flffnete.  In  den 
Jahren  1783 — 87  machte  er  eine  Reise  nach 
Aegypten  und  Syrien  und  lernte  bei  den 
Drusen  im  Libanon  die  arabische  Sprache. 
Nach  seiner  Riickkehr  verbffentlichtc  er  seine 
„ Vogage  en  Egypte  et  en  Syne'*  (1787)  und 
wurde  Director  des  Handels  und  Ackerbaues 
in  Corsika,  nahm  jedoch  1789  seine  Ent- 
lassung  una  betheiligte  sich  als  Abgeordneter 
zur  Nationalversammlung  fllr  Angers  lebhaft 
an  deren  K&mpfen  und  Verhandlungen. 
Nnr  durch  den  pldtzlichen  Sturz  Robespierre’s 
entrann  er  der  Guillotine.  Im  Jahr  1791 
verfiffentlichte  er  sein  berllhmtestes  und  ver- 
breitetstes  Werk  „Les  mines,  ou  meditations 
sur  les  revolutions  des  empires “ (deutsch 
von  G.  Forster,  1792),  welches  1872  in 
zwolfter  Auflage  gedruckt  wurde.  Indem 
er  darin  auf  den  Ruinen  der  untergegangenen 
Staaten  des  Alterthnms  philosophische  Be- 
trachtungen  liber  die  Geschichte  anstellt, 
sieht  er,  wie  der  Geschichtsphilosoph  Con- 
dorcet,  in  der  franzdsischen  Revolution  den 
Ver8nch  zur  Verwirklichung  des  Ideals  der 
Vemunftherr8chaft.  Die  geschlagene  Minder- 
heit  der  Bevorzugten  (heisst  es  in  dem  Buche) 
ruft:  Alles  ist  verloren,  das  Volk  ist  auf- 
gekliirt!  das  Volk  aber  sagt:  Alles  ist  ge- 
rettet;  denn  da  wir  aufgekl&rt  sind,  so  weraen 
wir  unsere  Kraft  nicht  missbrauchen,  wir 
wollen  nur  unser  Wohl;  wir  haben  Rache- 
gefllhle,  aber  wir  vergessen  sie;  wir  waren 
Sklaven.  aber  wir  werden  befehlen  kdnnen ; 
wir  wollen  Nichts,  als  frei  sein,  und  die 
Freiheit  ist  Nichts,  als  Gerechtigkeit!  Die 
Liebe  des  Menschen  zu  sich  selbst,  das  Ver- 
langen  nach  Wohlbefinden,  der  Widerwille 
gegen  den  Schmerz  sind  die  wesentlichen 
nnd  uranfanglichen  Triebfedem  gew'esen, 
welche  den  Menschen  aus  seinem  rohen 
Naturzimtande  herausrissen,  ihn  schdpferisch 
machten,  ihn  zur  Gesellschaft,  zur  Wissen- 
scliaft,  zur  Kunst,  zum  Genusse  fllhrten ; die 
Ueberstllrznng  der  Selbstliebe  in  blinde  Regel- 
losigkeit  der  Begierde  und  die  Unwissenheit 
wurden  die  Quelle  aller  Uebel,  welche  die 
Welt  verwllsteten.  — Das  zweite  berlihmte 
und  seiner  Zeit  vielbesprochene  Werk  Volney’s 
erschien  1793  unter  dem  Titel  „ Catechisme 
du  citoyen  franca  is** , in  zwciter  Auflage 
unter  dem  Titel  „ Catechisme  de  la  loi 
naturelle , ou  principes  physiques  de  la 
morale  deduits  de  V organisation  de  I'homtne 
et  de  I'univers'* , unter  welchem  Titel  das 


Buch  aucli  in  der  im  Jahr  1821  in  8 Biimlen 
erschienenen  Gesammtausgabe  der  „ Oeuvres 
completes  de  Volney  “ erschien.  Die  Moral 
des  Helv^tius  und  Baron  Holbach  w’ird  in 
dem  Buche  popularisirt.  Die  Natur  hat  den 
Menschen  fllr  die  Gesellschaft  organisirt,  *In- 
dem  sie  ihm  Empfindungeu  gab,  hat  sie  ihn 
so  organisirt,  dass  die  Empfindungen  Atiderer 
sich  in  ihm  spiegeln  und  Mitempfindnngen 
von  Lust,  Schmerz  und  Theilnahrae  erregen, 
welche  der  Reiz  und  das  unaufldsliche  Band 
der  Gesellschaft  sind.  Das  Naturgesetz  des 
Menschen  ist  allerdings  die  Selbstliebe;  nur 
kommt  es  darauf  an,  dass  dieses  Gesetz 
richtig  verstanden  und  angewandt  wird.  Sie 
ist  keineswegs,  wie  Lamettrie  meinte,  das 
ausschliesslicne  Streben  nach  Lust;  denn 
liber  das  Bedilrfniss  gesteigert,  flilirt  die 
Lust,  zur  Zerstbrung,  sowie  umgekehrt  der 
Schmerz  oft  zur  Erhaltung  flilirt.  Die  richti^c 
Selbstliebe  ist  ebensow-enig,  wie  Helvetius 
meinte,  Selbstsucht,  sondern  schliesst  von 
IIau8  aus  die  Nothwendigkeit  ein,  Andern 
nicht  zu  schaden,  und  wir  wollen  nur,  dass 
auch  wir  von  Andern  nicht  Schaden  erleiden. 
Damm  ist  die  Selbstliebe  nicht  der  Feind 
des  Gemeinwohls,  sondern  dessen  Stlitze. 
Tngenden  heissen  solche  nandlungen,  w elche 
ebenso  dem  Einzelnen  w'ie  der  Gesammtheit 
nlltzen;  Laster  dagegen  solche,  welche  die 
Erhaltung  und  Vervollkommnung  des  Ein- 
zelnen und  der  Gesammtheit  beeintr&chtigen. 
Die  Tugenden  sind  entweder  individuelle 
oder  hausliche  oder  sociale  Tugenden.  Die 
Grundlage  der  letztem  ist  die  Gerechtigkeit, 
von  welcher  alle  librige  Tugenden  nur  ver- 
schiedene  Formen  und  Lebensausserungen 
sind,  wahrend  die  Gerechtigkeit  darum  die 
unverlasslichste  Tugend  ist,  weil  der  Mensch 
nach  Gleichheit,  Freiheit  und  Eigenthum 
strebt.  Alle  Weisheit  und  Vollendung,  alles 
Gesetz  und  alle  Tugend  beruht  auf  den  drei 
Ilauptlehren:  „Erhalte  dich,  unterrichte  dich, 
massige  dich  !*  und  diese  drei  Lehren  laufen 
in  dem  hdchsten  Grundsatze  zusammen : 
„Lebe  fllr  deinen  Nachsten,  auf  dass  er  fllr 
dich  lebe!u  Glaube  und  Hoffnungen  sind 
Tugenden  der  zum  Vortheil  der  Gauner  Be- 
trogenen.  Das  hbchste  Gut  des  Menschen 
ist  Gesundheit.  — Nachdem  sich  Volney 
gegen  das  Ende  des  Jahrhunderts  einige  Zeit 
in  Amerika  aufgehalten  hatte,  zog  er  sich 
nach  seiner  Riickkehr  vom  Offentlichen  Leben 
zurtick,  als  sein  alter  Freund  Bonaparte 
die  Kaiserwlirde  annahm.  Dieser  erhob  ihn 
jedoch  zum  Grafen  und  Ludwig  XVIII.  zum 
Pair.  Er  starb  1820  in  Paris. 

Voltaire,  hiess  eigentlich  Arouet 
(Francois  Marie)  und  war  1694  zu  Paris  als 
Sohn  des  Schatzmeisters  bei  der  Rechnungs- 
karamer  Francois  Arouet  geboren.  Seine 
erste  Bildung  hatte  er  in  einera  Jesuiten- 
collegium  erhalten,  in  wrelchem  einer  seiner 
Lehrer  von  ihm  weissagte,  er  werde  einst 


Digitized  by  Google 


Voltaire 


910 


Voltaire 


der  Fflhrer  der  Deisten  und  Religionsfeinde 
werden.  Durch  eben  die3en  Lehrer  wurde 
der  16j&hrige  Arouet  in  die  Pariser  Hof- 
kreise  eingeftihrt,  kam  jedoch  1717  wegen 
falschen  Verdachts,  eine  satirische  politische 
Flugschrift  verfasst  zu  haben,  in  die  Bastille, 
wurde  1718  durch  sein  Trauerspiel  „Oedipeil 
der  Abgott  des  franzbsischen  Volkes,  kam 
1725  in  Folge  eines  Ehrenhandels  abermals 
in  die  Bastille^  aus  der  er  nach  14  Tagen 
unter  der  Bedingung  entlasaen  wurde , dass 
er  in’s  Ausland  gehe.  Er  lebte  wahrend 
der  Jahre  1726 — 29  in  London,  wo  er  seinen 
Namen  Arouet  l.j.  (lejeune)  durch  Buchstaben- 
versetzung  aus  „Arovetlj“  in  „VoltaireM 
verwandelte.  Er  lebte  dort  hauptsachlich  im 
Verkehr  mit  den  Deisten  Woolston,  Tindal 
und  andern  Freidenkem  und  verfasste  dort 
anch  die  im  Geist  der  englischen  Deisten 
gehaltenen  „Lettres  philosophiques * die  er 
jedoch  erst  sp&ter  herausgab.  Nachdem  er 
zugleich  seine  ^Henriade*  mit  bedeutendem 
Gewinne  verdffentlicht  hatte,  vermelirte  er 
seinen  literarischen  Erwerb  durch  allerlei 

flflckliche  Speculationen,  sodass  er  in  Ver- 
indung  mit  dem  von  seinem  Vater  und 
altera  Bruder  ererbten  Vermbgen  bald  ein 
Vermogen  von  130,000  Livres  jahrlicher 
Renten  hatte.  Seit  seiner  Rtlckkehr  atis 
England  hatte  er  zunkchst  abwechselnd  in 
Paris,  in  Rouen,  und  in  Holland  gelebt,  wo- 
hin  er  sich  zurtlckzog,  um  den  Verfolgungen 
und  Anfeindungen  zu  entgehen,  die  er  um 
seiner  Schriften  willen  von  Seiten  der  Geistlich- 
keit  zu  erdulden  hatte.  Im  Jahr  1733  lernte 
er  die  27jahrige  geistreiche  und  gelehrte 
Marquise  du  Chatelet  kennen,  die  obwohl 
verheirathet  kein  Bedenken  trug,  ihn  zu  ihrem 
Geliebten  zu  machen.  Er  lebte  mit  ihr  zwdlf 
Jahre  lang  (1734  — 47)  in  dem  Schlosse 
Cirey  auf  der  Grenze  von  Champagne  und 
Lorraine  (Lothringen)  seiner  dichterischen 
Museund  schriftstellerischen  Arbeiten.  Nach- 
dem die  Marquise  mit  einem  jungen  Officier 
am  Hofe  des  Kdnigs  Stanislaus  zn  Luneville 
ein  neues  Verhaltniss  angeknUpft  hatte,  starb 
sie  im  Wochenbette.  Trotzdem  hat  ihr 
Voltaire  bis  in  sein  hdchstes  Alter  ein  treues 
Andenken  bewahrt.  Mittlerweile  war  er 
kdniglicher  Kammerherr  und  Historiograph 
und  1746  Mitglied  der  Pariser  Akademie 
geworden.  Nach  dem  Tode  seiner  Freundin 
nach  Paris  zurtlckgekehrt,  kaufte  er  das 
Palais  des  Marquis  du  Chatelet  und  nahm 
seine  verwittwete  Nichte  Madame  Denis  zn 
sich,  um  in  seinem  Hause  die  Honneurs  zu 
machen.  Schon  seit  1736  hatte  Voltaire 
al8  Freigeist  und  Dichter  von  enropSisehem 
Rufe  mit  dem  preussischen  Kronprinzen 
Friedrich  in  brieflichem  Verkehr  gestanden 
und  hatte  denselben  1740  persdnlien  kennen 
gelerat.  Sp&ter  schrieb  ihm  der  Kdnig 
Friedrich:  „Bayle  hat  den  Kampf  begonnen. 
eine  Anzahl  Englander  folgte  ihm,  Ihr  seia 


berufen,  den  Kampf  zu  vollenden!**  Obwohl 
beide  sich  abwechselnd  anzogen  und  ab- 
stiessen,  kam  doch  Voltaire  1750  als  prensa- 
scher  Kammerherr  mit  20,000  Livres  Ge- 
halt  nach  Berlin;  im  Jahr  1753  erfolgte  der 
Bruch  zwischen  beiden,  und  Voltaire  hielt 
sich  seit  1753  einige  Jahre  lang  in  Colmar 
auf.  Nachdem  er  mit  Friedrich’s  des  Grossen 
Schwester,  der  Markgrafin  von  Baireuth  und 
dem  Gemahl  derselben  eine  Reise  in  die 
Schweiz  gemacht  und  mit  dem  markgr&flichen 
Paare  einige  Monate  am  Genfer  See  veriebt 
hatte.  kaufte  er  sich  in  dem  nur  zwei  Stunden 
von  Genf  entfernten,  aber  auf  franztisischero 
Gebiete  gelegenen  Ferney  an,  wo  er  seit 
1758  zwanzig  Jahre  mit  seiner  Niehte  im 
Glanze  seines  europ&ischen  Rufes  als  „Kdnig 
Voltaire*  in  lebhafter  literarischer  Thatigkeit 
verbrachte,  deren  Tendenz  keine  andere  war, 
als  die  Grundlehren  des  Christenthums  und 
der  katholischen  Kirche,  welche  er  als  die 
Wurzel  des  Aberglanbens  und  der  herrschen- 
den  religidsen  Verfolgnngssucht  betrachtete, 
zu  un  tergraben  und  einer  Religion  der  gesunden 
Vernunft  Bahn  zn  brechen.  Daneben  trat 
er  wiederholt  gegen  die  mangelhafte  Rechts- 
pflege  damaliger  Zeit  in  die  8chranken.  In 
ganz  Enropa  fand  sein  Eifer  fttr  Wahrheit 
und  Gerechtigkeit  den  begeistertsten  Wieder- 
hall.  Nach  zwanzigjahrigem  rtlhrigen  Still- 
leben  in  Ferney  setzte  Madame  Denis  alle 
Hebei  in  Bewegung,  um  nach  Ludwigs  XV. 
Tode  den  Oheim  zur  RQckkehr  nacb  Paris 
zu  bewegen.  Im  Februar  1778  zog  dort  der 
84jkhrige  im  Triumph  ein,  feierte  einen 
gleichen  Triumph  in  der  Akademie  nnd  im 
Schauspiele,  erkrankte  aber  in  Folge 
der  Aufregungen  und  starb  am  30.  Mai. 
Seine  Asche  wurde  wilhrend  der  Revolution 
in  das  Pantheon  gebracht.  Ein  philosophisches 
System  findet  sich  bei  Voltaire  nicht;  er 
ging  in  seinen  die  Philosophic  bertlhrenden 
Schriften  darauf  ans,  die  philosophische 
Errnngenschaft  seiner  Zeit  in  geistreicher, 
gewandter  und  lebhafter  Darstellung  der 
damaligen  gebildeten  Welt  mundgerecht  so 
machen.  Auch  kSmpfte  er  gelegentlieh  in 
aphoristischer  Form  gegen  einzelne  philo- 
sophische Ansichten.  Als  seine  eigentliehe 
Mission  hat  er  ausdrflcklich  dies  erklftrt, 
das  positive  Christenthum  zu  vernichten 
(sein  „ecrasez  V in  fame!*  in  diesem  Sinne  ist 
weltbertichtigt  geworden)  und  seine  Waffen 
far  die  Angriffe  auf  den  Kirchenglauben 
entlehnte  er  den  englischen  Deisten.  Die 
Schrift  „ Elements  de  la  philosophie  de 
Nemton,  mis  h p or  tee  de  tout  le  mondr* 
(1738)  ist  eine  populilre  Darstellung  der 
Grundgedanken  aes  auf  der  in  sich  selber 
lebenden  allgeraeinen  Gravitation  beruhen- 
dcn  Newton’schen  Weltsystems.  Auch  die 
Vergleichnng,  die  er  in  Bezug  auf  die  meta- 
physische  Grundlage  der  Weltanschauung  vm 
der  Schrift  nLa  metaphysique  de  Merton 
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ou  paralleie  des  sentimens  de  Newton  et  de 
Leibniz 44  (1740)  zwischen  Newton  und  Leibniz 
unternahm,  schlug  zum  Vortheil  des  Ersteren 
ans,  und  gerade  die  durch  Voltaire  in  Frank- 
reich  eingefflhrte  Naturphilosopbie  Newton’s 
mnsste  dort  dazu  dienen,  der  materialistischen 
and  atheistischen  Geistesstrbmung  Vorschub 
zu  leisten,  obwohl  Voltaire  selbst  diese 
Consequenzen  nicht  gezogen  hat.  „Ich  bin 
Kflrper,  und  ich  denke  (sagte  er  1728  in 
seinen  Londoner  „Briefen  liber  die  Eng- 
lander*4); mebr  weiss  icb  nicht.  Werde  ich 
nun  einer  unbekannten  Ursache  zuschreiben, 
was  ich  so  leicht  der  einzigen  fruchtbaren 
Ursache,  die  ich  kenne,  zuschreiben  kann? 
In  der  That,  wer  ist  der  Mensch,  der  ohne 
eine  absurde  Gottlosigkeit  versichern  dllrfte, 
dass  es  dem  Schdpfer  unmoglich  wftre,  der 
Materie  Gedanken  und  Geftihle  zu  verleihen?44 
Indem  er  an  der  Persdnlicbkeit  eines  hbchsten 
Wesens  festhielt,  bekftmpfte  ernoch  in  seinen 
alten  Tagen  das  im  Jahr  1770  erschienene 
atheistisclie  „System  derNatur**  in  der  kleinen 
Schrift  „ Repons e an  systeme  de  la  nature 44 
(1772)  vom  Standpunkt  der  Philosophic  des 
gemeinen  Menschenverstandes.  Die  Philo- 
sophic (sagt  er  schon  1738)  zeigt  uns  wohl, 
dass  es  einen  Gott  giebt;  aber  sie  ist  ausser 
Stand  zu  sagen,  was  er  ist,  warum  er  handelt, 
ob  er  in  Zeit  und  Raum  ist,  ob  er  nur  ein- 
mal  (im  Sehbpfungsacte)  gehandelt,  oder  ob 
er  ohne  Unterlass  handelt,  ob  er  in  der 
Stoffwelt  als  solcher  ist,  oder  nicht  und  der- 
gleiehen.  Man  mllsste  Gott  selbst  sein,  um 
dies  zu  wissen.  Wir  fllhlen  (heisst  es  sp&ter) 
dass  wir  unter  der  Obhut  eines  unsichtbaren 
Wesens  stehen;  aber  das  ist  Alles;  diese 
Grenzen  kbnnen  wir  nicht  tlberschreiten. 
Aber  (fflgt  er  in  seinen  „ Axiomes 44  hinzu) 
keine  Gesellschaft  kann  ohne  Gerechtigkeit 
bestehen;  also  ist  unser  Gott  gerecht,  und 
wenn  der  Staat  die  an’s  Tageslicht  getretenen 
Verbrechen  bestraft,  so  ist  es  Gott.  der  anch 
die  heimlichen  und  verborgenen  heimsncht. 
Es  ist  unvernilnftig,  einen  Gott  zu  glauben, 
welcher  im  Garten  lustwandelt  und  spricht, 
Mensch  wird,  als  Mensch  den  Tod  am  Kreuze 
stirbt;  aber  es  ist  die  hdchste  Weisheit,  einen 
Gott  zu  glauben,  welcher  straft  und  belohnt. 
Wird  freilich  Niemand  mit  der  Erkenntniss 
Gottesgeboren,  so  sind  doch  die  Gotteslkugner 
mit  dem  einzigen  Worte  zu  wiederlegen: 
V'aus  existez,  done  il  y a un  Dieu!  Auch 
ist  das  hdchste  Wesen  so  nothwendig  und 
nfttzlich,  dass  man  es  erflnden  mllsste,  wenn 
es  nicht  existirte.  Zur  Beweisftlhrung  benutzt 
Voltaire  die  sogenannten  kosraologischen, 
teleologischen  und  moralischen  Beweise. 
Nach  dem  Vorgange  von  Leibniz  hatte  er 
Anfangs  das  Uebel  in  der  Welt  wegzulftugnen 

fesucht  Aber  das  furclitbare  Erabeben  von 
■issabon-  (1755),  das  alle  Welt  schaudern 
machte,  brachte  seine  optimistische  Ansicht 
in’s  Schwanken  und  sein  „Candide  ou  sur 


Voptimisme 44  (1757)  persiflirt  die  Leibniz’sche 
Lehre  von  der  besten  Welt  Die  vollstfindigste 
Darlegung  von  Voltaire’s  gesammter  Welt- 
anschauung in  seinen  reifen  Jahren  enthalt 
die  Abhandlung  „Le  philosophe  ignorant* 
(1767).  Obwohl  er  die  Mdglichkeit  zugiebt, 
die  Seelenerscheinungen  ohne  die  Annahme 
eines  besondern  immateriellen  Wesens  zu 
erkiaren,  halt  er  doch  an  der  Immaterialitat 
der  Seele  als  einer  ntltzlichen  Lehre  fest 
Au8  demselben  Grund  erklart  er  sich  ftlr 
die  Unsterblichkeit  der  Seele.  Wahrend  er 
Anfangs  die  menschliche  Willensfreiheit  ver- 
theidigte,  hat  er  sich  doch  spater  dem 
Determini3mu8  zugeneigt  und  die  unentrinn- 
bare  Naturnothwendigkeit  festgehalten.  Frei 
sein  (sagt  er)  heisst  nicht  sowohl,  wollen 
konnen,  was  man  will,  sondern  thun  konnen, 
was  man  will.  Meine  Ideen  treten  mit  Noth- 
wendigkeit  in  mein  Gehirn;  wie  kann  also 
mein  Wille,  der  von  diesen  Ideen  abhangt, 
zugleich  von  einer  Nothwendigkeit  abhangig 
und  doch  unbedingt  frei  sein?  Wahrhaft 
frei  sein,  heisst  kbnnen.  Wenn  ich  das 
ausfllhren  kann,  was  ich  mir  vorgesetzt  habe, 
so  habe  ich  meine  Freiheit;  aber  ich  will  mit 
Naturnothwendigkeit  das.  was  ich  will;  sonst 
wllrde  ich  ohne  Grund,  onne  Ursache  wollen, 
was  durchaus  unmbglich  ist  Aber  Laster 
bleibt  darum  doch  Laster,  wie  Krankheit 
immer  Krankheit  bleibt;  der  Uebelthater  hat 
die  Folgen  seiner  Unthat  zu  tragen,  wie  der 
Kranke  die  Folgen  seines  Leidens.  Mit 
Recht  sagt  Newton,  dass  die  Natur  llberall 
mit  sich  im  Einklang  steht.  Wie  das  Gesetz 
der  Gravitation  auf  die  ganze  Stoffwelt  wirkt, 
so  wirkt  auch  das  Grundgesetz  der  Moral 
in  gleicher  Art  anf  alle  Menschen  und  VOlker; 
bei  alien  Abweichungen  in  der  Anwendnng 
und  Auslegung  des  Gesetzes  ist  der  Grund 
llberall  ein  und  derselbe,  er  ist  die  Idee  von 
Recht  und  Unrecht.  Und  alle  Philosophen 
von  Zoroaster  bis  auf  Lord  Shaftesbury  sind 
in  der  Sittenlehre  stets  mit  einander  llber- 
einstimmend  gewesen.  — Voltaire’s  Wirk- 
samkeit  auf  die  gesammte  Denkart  seines 
Zeitalters  war  eine  ungehenre.  „So  gewaltig 
(sagt  Dn  Boi8-Reymond  1868  treffend  in  einem 
Vortrag)  ist  er  durchdrungen,  dass  wir  Alle 
mehr  oder  minder  Voltairianer  sind,  Voltai- 
rianer  ohne  es  zu  wissen  und  auch  ohne  so 
zu  heissen.  Die  idealen  Gtlter,  um  die  er 
ein  langes  Leben  hindurch  mit  unermtidetem 
Eifer,  mit  leidenschaftlicher  Hingebnng,  mit 
jeder  Waflfe  des  Geistes,  vor  Allem  mit 
seinem  schrecklichen  Spotte  gerungen  hat, 
Duldung,  Geistesfreiheit , Menschenwtlrde, 
Gerechtigkeit  sind  uns  gleichsam  znm 
nattlrlichen  Lebenselemente  geworden,  wie 
die  Luft,  an  die  wir  erst  denken,  wenn  sie 
uns  fehlt,  mit  Einem  Worte,  was  einst  aus 
Voltaire’s  Feder  als  kllhnster  Gedanke  floss, 
ist  heute  Gemeinplatz  geworden.44 

E.  Bersot,  la  philosopliie  de  Voltaire  (1842). 
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Vorlander,  Franz,  war  1806  zu  Rdtt- 
chen  in  der  preussischeu  Rheinprovinz  ge- 
boren  und  als  Professor  der  Philosophic  in 
Marburg  1867  gestorben.  In  seinen  Schriften 


i zeigt  er  sich  theils  von  Schleiermacher,  theils 
von  Hegel  angeregt.  Ihre  Titel  sind : Grund- 
linien  einer  organischen  Wissenschaft  der 
menschlichen  Seele  (1841);  Wissenschaft  der 
Erkenntniss  (1847);  Schleiermacher’s  Sitten- 
1 lehre  ausfilhrlich  dargestellt  und  beurtheilt 
(1851)  und  Geschichte  der  philosophischen 
Moral,  Rechts-  und  Staatslehre  der  Englander 
und  Franzosen  (1855). 


w. 


Wagner,  Johann  Jacob,  war  1775 
zu  Ulm  geboren,  hatte  in  Jena  und  Gottingen 
studirt,  an  letzterer  Universitat  promovirt 
und  sich  als  Privatdocent  habilitirt,  bei 
welcher  Gelegenheit  er  1797  eine  „An- 
kttndigung  philosophischer  Vorlesnngenu 
drucken  liess.  Nachdem  er  1799  ein  „W6rter- 
buch  der  platonischen  Philosophic  hcraus- 
gegeben  hatte,  war  er  eine  Zeit  lang  in  Nllrn- 
berg  Redacteur  einer  „Handlnngszeitung“, 
dann  in  Salzburg  Mitarbeiter  einer  Literatur- 
zeitung  und  hielt  dort  zugleich  Vorlesnngen. 
In  der  Philosophic  hatte  er  sich  den  Forma- 
lismus  des  Schelling’schen  IdentitAtssystems 
angeeignet  und  in  den  Schriften  „Theorie  des 
Lichts  und  der  Warme**  (1802),  sowie  „Von 
der  Natur  der  Dinge**  (1803)  und  „Ueber  das 
Lebensprinzip4*  (1803)  dieGrundanschauungen 
der  Scnelling’schen  Naturphilosophie  nach 
einem  umfassenden  Plane  mit  stark  mathe- 
matischer  Farbung  durchzufllhren  versucht. 
Ira  Jahr  1803  war  er  Professor  der  Philo- 
sophic in  WUrzburg  geworden,  wo  sich  je- 
doch  zwischen  ihm  und  Schelling  ein  ge- 
spanntes  Verhaltniss  gestaltete,  als  bei  diesera 
in  der  Schrift  „ Philosophic  und  Religion1* 
(1804)  bereits  die  theosophische  Wendung 
eingetreten  war.  In  seinem  „Systeme  der 
Idealphilosophie**  (1804)  und  in  der  kleinen 
Schrift  „Ueber  das  Wesen  der  Philosophic4* 
(1804)  sagte  sich  Wagner  von  Schelling  los. 
welchem  er  vorwarf,  sich  in  Scholastik  una 
neuplatonische  Phantastik  zu  verlieren.  Nach- 
dem er  1805  einen  „Grundriss  der  Staats- 
wissenschaft“  verOffentlicht  hatte,  gab  er  1808 
„Ideen  zu  einer  Mythologie  der  alten  Welt** 
heraus,  worin  er  die  ganze  Weltansicht  in 
eine  zeitliche  und  raumlich  anschauliche,  in 
Welt-  und  Naturgeschichte  und  ihr  zeitliches 
Chaos  in  eine  planmassige  Evolution  ver- 
wandelt  wissen  wollte.  1st  das  gdttlichc 
Leben  als  Einheit  und  Allheit  die  Seele  der 
Welt;  so  muss  auch  in  der  menschlichen 
Seele  das,  wodurch  sie  Seele  ist,  von  der 
gleichen  Natur  sein,  unergrilndlich  tiefes 


Leben  und  in  dem  doppelten  Gewebe  von 
Zeit  und  Raum  sich  entaussernd  und  wieder- 
findend.  Religion  ist  erstes  Selbstgeftlhl 
der  Seele,  und  mit  der  Religion  beginnt 
darum  die  Geschichte,  denn  die  Religion 
schaut  die  Dinge  wirklich  in  Gott.  Das 
Weltgeftlhl  eignet  sich  den  Reichthura  der 
Empfindung  an,  und  durch  die  Empfindung 
geht  dem  Menschen  die  Anschauung  einer 
gegenstandlichen  Welt  auf,  worin  sich  nun 
die  fort8chreitenden  Stufen  der  Religion  ent- 
wickeln.  — Im  Jahr  1809  als  WUrzburger 
Professor  pensionirt,  siedelte  er  nach  Heidel- 
berg liber,  wo  er  einige  Jahre  als  Privat- 
docent mit  Beifall  lehrte  und  seine  „Mathe- 
matische  Philosopliie4*  (1811)  verofFentlichte. 
Alles  Erkennen  gilt  ihm  darin  als  ein  Setzen 
von  Verhaltnissen,  alle  Verhaltnisse  aber  als 
matheraatische ; darum  soil  alle  Mathematik 
in  Philosophic  aufgelbst  und  nachgewiesen 
werden,  dass  die  begriffenen  mathematischen 
Sfttze  mit  den  Kategorien  des  Denkens  und 
den  Forraen  der  Sprache  zusammenfallen, 
sodass  die  Mathematik  die  wahre  Sprache 
und  darum  das  alleinige  Organ  der  Erkennt- 
niss wird.  Das  Manuscript  seiner  im  Jahr 
1815  veroffentlichten  Schrift  „Der  Staat** 
war  eben  vollendet,  als  Wagner  nach  Wttrx- 
burg,  welches  durch  den  Wiener  Congress 
wieaer  an  Bayern  gefallen  war,  zurflck- 

ferufen  wurde.  Dort  suchte  er  in  der 
chrift  ^Religion,  Wissenschaft,  Kunst  und 
Staat  in  ihreu  gegenseitigen  Verhaltnissen** 
(1819)  die  Idee  darzustellen,  dass  die  Welt- 

Seschichte  vor  ihrem  Wendepunkte  Christus 
en  Charakter  der  Involution  des  Geistes  im 
Geratlth  und  beider  in  einer  visiontren  und 
8omnambulen  Anschauung  der  Welt  gehabt 
habe,  wahrend  sie  sich  seit  Christus  und 
durch  ihn  in  die  Trennung  des  Geistes  yora 
Gemtlth  und  in  eine  durch  die  isolirte  Voll- 
endung  der  Form  bedingte  freie  Welt- 
anschauung geworfen  habe.  Ira  Menschen 
und  im  Uhiversum  oflenbart  sich  Gott:  diese 
Offenbarung  wird  in  der  Wissenschaft  ver- 
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standen , in  der  Kunst  nachgebildet.  Sie 
biieb  so  lange  rait  der  Religion  Eins,  als  dera 
Menschen  durch  einen  heiligen  Allsinn  die 
Wahrheit  offeubar  war.  Erst  durch  die  sich 
losreissende  Reflexion  entstand  die  Philosophic 
nnd  die  Kunst,  beide  eigcntlich  durch  Pro- 
fanation des  Heiligen.  In  Christus  trat  zum 
ersten  Male  als  unmittelbare  Anachauung 
jener  Allsinn  hervor,  welcher  ihn  in  den 
Stand  setzte,  der  Bringer  des  von  den 
Propheten  verklindigten  Reiches  Gottes  zu 
sein.  Das  Ziel  der  Entwicklung  des  Christen- 
thnrns  ist,  dasa  zu  der  in  der  ursprflnglichen 
Religion  gegebneu  All-Einslehre  die  Wissen- 
schaft  als  Erkenutniss  des  Weltgesetzes 
zurllekkehrt  und  insoferu  auf  Religion  rnht. 
Sie  hat  dann  in  der  Weltgescliichte  und 
Naturwissenschaft  ihre  zwei  sich  das  Gleich- 
gewicht  haltenden  Seiten.  VVird  dann  in 
der  Kunst  die  iustinctartige  Genialitiit  durch 
bewusste  Construction  ersetzt,  so  hat  auch 
die  Kunst  zu  ihrem  hdchsten  Objecte  das 
Weltgesetz.  1st  nun  aber  auf  diesera  Wege 
der  Glaube  zum  Schauen,  die  Wissenschaft 
zur  Sicherheit  gelanfft  und  die  Kunst  in  die 
Gewalt  Aller  gebracht,  welche  die  Wissen- 
schaft haben;  so  wird  auch  im  Staate  die 
Trennung  von  Etliik  und  Politik  aufhdren 
nnd  die  Staatsform  gewissermaassen  als  eine 
neue  Theokratie  erscheinen.  Als  eine  „eso- 
terische*,  nur  vorsichtig  zu  offenbareude 
Seite  seiues  Systems  wird  von  Wagner 
brief lich  der  Gedanke  bezeiclmet,  dass  der 
Lebensprocess  des  All  ira  Spiele  sei,  in 
welchem  sich  das  Totalbewusstsein  in  ein- 
ander  ergSnzende  Momente  zersplittere,  und 
dass  der  Gedanke  der  Weltwerdung  Gottes 
der  wichtigste  sei,  an  dessen  Stelle  das 
Christenthum  die  Menschheit  gestellt  habe. 
In  der  von  Oken  herausgegebnen  „Isis*  legte 
sich  Wagner  1820  auf  „das  Schauen  oder 
Verklkrungder  Wissenschaft*  und  bearbeitete 
1821  in  derselben  Zeitschrift  mathematisch- 
philosophisch  „die  Lehre  vom  Gelde*.  Eine 
Ergknzung  zu  dem  im  Jahr  1819  veriiffent- 
lichten  Werke  bildet  das  ^System  des  Unter- 
richts  oder  EncyclopSdie  und  Methodologie 
des  gesammten  Schulstudiums*  (1821 , in 
2.  Auflage  1851),  worin  auf  die  Mutterschule 
zunachst  die  Elementarschule,  dann  die 
Kenntuis8schule  (Gymnasium)  und  endlieh 
die  Wissensehaftsschule  (L'uiversitat)  folgt. 
Nachdem  er  sieben  Jahre  an  einem  Werke 
earbeitet  hatte,  welches  die  Grnndgesetze 
es  Alls  als  ein  „ System  der  Form*  hatte 
entwickeln  sollen,  erschien  dasselbe  1830 
unter  dem  Titel  „ Organon  der  meuschlichen 
Erkenntuiss*.  Darin  ist  der  allgemeine 
Schematismus,  welcher  die  Gliederung  des 
Ganzen  bestimmt,  die  Hauptsache.  Die 
Grundlage  und  das  Wesen  aller  Dinge  ist 
das  ihnen  von  Gott  verliehene  Leben,  und 
sie  selber  sind  dieses  Wesens  unendlich- 
endliche  Formen.  Wesen  und  Form  werden 

H(Mk,  HudwtrUrbaek. 


durch  das  Leben  vermittelt,  dessen  Grund- 
hestimroungen  sie  sind.  Das  Grundscbema 
alles  Seins  liegt  demnach  in  den  vier  Be- 
griffen:  Wesen,  Gegensatz,  Verraittelung, 
Form,  und  das  allgemeinste  Weltgesetz  in 
dera  Satze:  das  Wesen  der  endlichen  Dinge 
geht  durch  vermittelte  Gegens&tzc  in  Form 
fiber,  sowie  ebenso  auch  ihre  Form  durch 
Ldsung  der  Vermitteluug  und  Erldschen  aller 
Gegensktze  in  das  einfache  Wesen  zurflck- 
kehrt.  Demgemiiss  gliedert  sich  auch  das 
„Organon“  in  vier  Theile,  deren  erster  unter 
dem  Titel  „das  Weltgesetz*  den  Inhalt 
der  Metaphysik  oder  Ontologie  als  ein 
System  von  Kategorien  entwickelt.  Der 

zweite  Theil  enthalt  als  „ das  Erkenntniss- 
systera*  die  Nachbildung  objectiver  Welt- 
formen  im  Subject  und  stellt  die  Erkenntniss 
iu  ihren  vier  Stufen  dar:  Vorstellung,  Wahr- 
nehmung,  Urtheil  (lormale  Logik)  und  Idee 
(oder  das  Schauen  des  Universums.)  Der 
dritte  Theil  oder  «das  Spracli system* 
handelt  von  der  Darstellung  durch  Bilder 
und  Tdne  (Zeichen  - und  Tonsprache),  sowie 
durch  Zahl  und  Figur  (mathematische  Philo- 
8ophie).  Im  vierten  Theile  soli  die  „Welt- 
tafel*  das  Weltgesetz  in  seiner  Verkbrperung 
darstelleu,  sowohl  seine  Erscheinung  in  der 
Natur,  als  auch  im  Menschen  una  seiner 
Geschichte  oder  der  Weltgeschichte.  Auf 
diese  Weise  wird  von  Wagner  mit  pedan- 
tischem  Formalismus  aller  In  halt  des  Lebcns 
in  ein  logisches  Gertlst  gespannt.  Im  Jahr 
1834  trat  er  iu  den  Ruhestand  und  warf 
sich  znntlchst  auf  die  Haushaltungskunst,  die 
er  in  seinem  nach  der  Vierzahl  geordneten 
„ System  der  Privatbkonoraie*  (1834)  be- 
arbeitete. Seit  1835  arbeitete  er  daran,  die 
Dichtkunst  aus  dem  Bereich  iustinctartiger 
Begeisterung  in  die  Balm  besonnener  Reflexion 
und  zum  blossen  Machwerk  zu  erheben,  wsis 
ihm  endlieh  in  der  „Dichterschule*  (1840) 
gelang,  die  seiue  literarische  Thatigkeit  be- 
schloss.  Wagner’s  „Kleine  Schriften*  waren 
von  seinem  Schiller  und  Freunde  P.  L.  Adam 
(1839)  in  2 Banden  heransgegeben  worden. 
Er  starb  1841.  Lebensnachrichten  und  Bricfe 
J.  J.  Wagner’s  wnrden  1849  von  Adam  und 
Kdlle  verdffentlicht  und  *Nachgelassene 
Schriften*  von  Adam  (1853)  herausgegeben. 

L.  Rabus,  J.  J.  Wagner’s  Leben,  Lehre  und 
Bedeutung;  ein  Beitrag  zur  Qeschichtc  des 
deutsehen  Geistes.  1862. 

Waitz,  Theodor,  war  1821  in  Gotha 
geboren,  seit  1844  Privatdocent  und  seit 
1849  ausserordentlicher  Professor  in  Mar- 
burg, wo  er  schon  im  43.  Lebensjalire  1864 
starb.  Nachdem  er  1844  eine  treffliche 
Ausgabe  des  Aristotelischen  Organons  be- 
sorgt  hatte,  ging  er  in  seiner  „Grundlegung 
der  Psychologie*  (1846)  darauf  aus,  die 
Psychologie  zur  Grundlage  der  Philosophic 
tlberhaupt  zu  machen  und  im  Sinne  der 
Forderung  Beneke’s  die  Seelenwissenschaft 
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als  Naturwissenschaft  aufznfassen,  in  welcber 
alle  Erscheinungen  und  Vorgfinge  als  in 
strengcm  Cansalzusammenhange  unter  ein- 
ander  stehend  betrachtet  werden.  Obwobl 
ein  Schuler  Herbart.s  machte  er  sich  doch 
von  diesem  insoweit  los,  dass  er  den  mathe- 
matiscben  Theil  der  Psvcbologie  mitsammt 
der  Lebre  von  den  StGrungen  und  Selbst- 
erhaltungen  verwarf  und  die  ganze  meta- 
physische  Grundlage  der  Ilerbart’schen  Psy- 
chologic in  eine  angcbliche  ITypotbese  Uber 
das  Wesen  der  Seele  umschuf,  aus  welcber 
die  Erscheinungen  des  Seelenlebens  abgeleitet 
warden  sollen.  In  diesem  Sinne  wird  in  dem 
„Lehrbuch  der  Psychologic  als  Naturwissen- 
' schaft44  (1849)  zuerst  voin  Wesen  der  Seele 
und  den  allgemeinen  Gesetzen  des  Vor- 
stellungslaufes,  dann  von  der  Sinnlichkeit, 
im  dritten  Abschnitte  vora  GemUth  (Geftthl 
und  Begebren)  und  zuletzt  von  der  Intelligenz 
und  dem  Charakter  gebandelt.  Nach  der 
Veroffentlichung seiner  im  Sinne  Herbart’scher 
Anscbauungen  bearbeiteten  „ allgemeinen 
P&dagogik44  (1852)  liess  Waitz  in  der  all- 
gemeinen Monatsscbrift  fdr  Wissenscbaft  und 
Literatur  nocb  eine  kritiscb  cbarakterisende 
Abbandlung  tlber  den  „ Stand  der  Parteien 
auf  dem  Gebiete  der  Psychologic44  (1852  und  53) 
er8cheinen,  urn  dann  seinen  psycbologischen 
Standpunkt  zum  anthropologiscben  zn  er- 
weitern.  In  seiner  „Anthropologie  der  Natur- 
volker44,  welche  ilim  jedoch  nur  bis  zur 
ersten  Abtbeilung  des  filnften  Bandes 
(1859—65)  fortzuftlhreu  vergdnnt  war,  bat 
er  ein  umfassendes  culturbistoriscbes  Material 
zusammengetragen  und  von  Band  zu  Band 
ein  sich  mebr  und  rnebr  vertiefendes  und 
fortschreitendes  psycbologiscbes  Verst&ndnisB 
gezeigt,  in  Betreff  der  anthropologischen 
Streitfragen  jedoch  mebr  nur  eine  allseitige 
undscharfeKritikderbisberigen  Auffassungen, 
als  eine  positive  Lbsung  derselbcn  gegeben. 

Walch,  Johann  Georg,  war  1G95 
zu  Meiningen  geboren,  hatte  seit  1719  in 
Jena  zuerst  Philosophic  und  Beredsamkeit 
gelehrt,  war  seit  1723  Professor  der  Theo- 
logie  und  starb  daselbst  1775  als  Kirchen- 
rath.  Von  seincm  philosophischen  Lexikon 
(172G)  erschien  1733  die  zwcite  und  1740 
die  dritte  Auflage,  die  mit  vielen  neuen 
Zusiitzen  und  Artikcln  vermebrte  vierte  Auf- 
lage wurde  von  J.  Chr.  Hennings  (1775,  in 
2 B&nden)  besorgt.  Von  seiner  *Einleitung 
in  die  Philosophic44  (1727)  gab  er  1730  eine 
lateinische  Bearbeitnng  heraus.  In  seinen 
philosophischen  Anscbauungen  zeigt  er  sich 
als  Eklektiker  und  AnhUngerseinesSchw’ieger- 
vaters  Johann  Franz  Budde(Buddeus),wiihrend 
er  in  der  Logik  dem  Andreas  Rudiger  folgte. 
In  seinen  "far ergo,  academical  (1721)  hatte 
er  einige  Aufs&tze  liber  die  griechischen 
Sophisten,  eine  Geschichte  der  Logik  und 
eine  Abbandlung  verdffentlicht,  woriu  er  den 
Atheismus  des  Aristoteles  zu  beweisen  sucht. 


Walter  von  Mortagne  oder  Mor- 
taigne,  einem  Dorfe  in  Flandern,  wo  er 
zu  Anfang  des  12.  Jahrhunderts  geboren 
war  (Gualterus  de  Mauritania),  hatte 
zur  Zeit  Ab&lard’s  zuerst  in  Paris  Rhetorik 
und  Philosophie,  dann  in  Rheims,  Laon  und 
anderw'ftrts  Theologie  gelehrt  und  hatte 
darin  1136  bis  1148  den  Johannes  von  Salis- 
bury zum  Schiller.  Er  starb  1174  als  Bischof 
zu  Laon.  Seinen  philosophischen  Platonis- 
mus  suchte  er  in  seinen  theologischen  Ab- 
bandlungen  auf  die  kirchlichen  Glaubenslehren 
anzuwenden,  indem  er  namentlich  darzuthun 
sucht,  dass  Gott  nicht  bios  in  seiner 
Wirksamkeit,  sondern  auch  seinem  Wesen 
nach  als  in  der  Welt  allgegenw&rtig  ge- 
dacht  werden  mtisse.  Nach  dem  Berichte 
seines  Schulers  Johannes  von  Salesbnry  soil  er 
in  der  nominalistisch-realistischen  Streitfrage 
einen  Vermittelungsversuch  gemacht  haben, 
indem  er  die  Universalien  (Allgemeinbegriffe- 
als  wesentliche  Zustande  mit  den  Individuen 
vereinigt  dachte,  sodass  z.  B.  Platon  als 
Platon  Individuum,  als  Mensch  Art,  als 
lebendiges  Wesen  Gattung,  als  Subrtanz 
hbchste  Gattung  ist.  Dass  wir  das  Geistige 
nicht  rein,  sondern  nur  unter  kdrperlichen 
Bildern  aufzufassen  vermbgen , bat  nach 
Walter  seinen  Grund  in  der  Gebrechlichkeit 
unsers  Kbrpers. 

Walther  von  St.  Victor  war  Prior 
im  Kloster  von  Sanct  Victor  in  Paris  und 
wird  unter  den  Scholastikern  des  12.  Jahr- 
hunderts mit  einer  Schrift  „ Contra  quatuor 
labyrinthos  Galliae 44  als  ein  besonders  eifriger 
Gegner  der  aristotelischen  Dialektiker  er- 
wfthnt.  indem  er  darin  den  Lombarden  Petrus, 
den  Abalard,  den  Petrus  von  Poitiers  (Picia- 
vinus)  und  aen  Gilbert  de  la  Porr^e  (Porre- 
tanus)  als  die  „vier  Labyrinth e Frankreichs44 
bezeichnete.  Diese  Schrift  ist  nur  hand- 
schriftlich  in  Paris  vorhanden. 

Weber,  Joseph,  war  1753  zu  Rain 
(in  Bayern)  geboren  und,  nachdem  er  ver- 
schiedene  katholische  Pfarrimter  vervraltct 
hatte,  seit  1790  Professor  der  Philosophie 
und  Physik  in  Dillingen,  nach  dem  Siege 
der  Jesuitenpartei  in  Bayern  nur  Professor 
der  Physik,  in  welcher  er  1816 — 21  auch 
als  Schriftsteller  im  Sinne  der  Schelling’- 
schen  Naturphilosophie  aufgetreten  war.  Er 
starb  1831  als  Domdechant  und  Gcneralvikar 
in  Augsburg.  In  seinen  ersten  philosophischen 
Schriften  suchte  er  die  Kant’sche  Philosophie 
fUr  seinen  aufgekliirten  Katholicismus  zn  ver- 
werthen.  In  diesem  Sinne  sind  von  ihm 
verfasst:  Satze  aus  der  theoretischen  Philo- 
sophie (1785),  Charakter  der  Philosophie  und 
Nichtphilo8ophie  (1786),  Leitfaden  zu  Vor- 
lesungen  Uber  die  Vernunftlehre  (1788). 
Darauf  folgte  in  lateinischer  Sprmche  eine 
Logik  und  Metaphysik  (1794  und  1795). 
Sein  ^Versuch,  die  harten  Urtheile  fiber  die 
Kant’sche  Philosophie  zu  mildern  durch  Dar* 
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stellung  des  Grundrisses  derselben  mit  Kant’- 
scher  Terminologie , ihrer  Geschichte,  der 
vorztiglichsten  Einwllrfe  dagegen  samrat 
ihren  Auflbsungen  und  der  vornehmsten 
LehrsAtze  derselben  ohne  Kant’s  Schul- 
sprache**  (1793)  erschien  1796  in  zweiter 
Anflage.  Nachdem  Fichte  und  Schelling  auf 
den  philosopbiscben  Schauplatz  getreten 
waren,  neigte  sich  der  rationalistisch-katho- 
lische  Kantianer  zu  Scbelling  in  der  Schrift 
„Metaphysik  des  Sinnlicben  und  Uebersinn- 
lichen,  mit  Hinsicbt  auf  die  neue  (Kant’s) 
und  neneste  (Scbelling’s)  Philosophic**  (1801) 
nnd  ebenso  in  der  Schrift  „Vom  Wissen 
and  dem  obersten  Prinzip  des  Wissens** 
(1805).  Endlich  fand  er  „ die  einzig  wabre 
Philosopbie,  nachgewiesen  in  den  Werken 
des  L.  A.  Seneca**  (1807),  hielt  auch  Vor- 
lesnngen  „Ueber  das  Beste  und  Hbchste** 
(1807)  und  suchte  nPhilosophie,  Religion  und 
Chriatenthum  im  Bunde  zur  Veredlung  und 
Beselignng  des  Menscben*4  (1808 — 11)  in 
sieben  Herten  im  Interesse  katholischer  Auf- 
klArung  zu  vereinigen. 

Wegelin,  Nicolas  de,  siehe  B6- 
u e l i n.  *)  Ein  Zeitgenosse  und  Landsmann 
esselben,  Jacques  W6guelin  oder  B<$- 
guelin  (Jacob  Wegelin),  war  1721  in  Sanct 
Gallen  geboren  und  dort  gebildet.  Nacb- 
dem  er  einige  Jahre  lang  Lchrer  in  Bern, 
seit  1747  franzdsischer  Prediger  und  seit 
1759  Bibliothekar  und  Professor  der  Philo- 
sophic in  Bern  gewesen,  wurde  er  1765  als 
Professor  der  Geschichte  an  die  Ritter- 
akademie  nach  Berlin  berufen,  war  seit  1766 
Mitglied  der  Berliner  Akademie  der  Wissen- 
schaften  und  starb  1791  in  Berlin.  Im 
historischen  Gebiete  hat  er  sich  durch  eine 
franzdsisch  geschriebene  Universalgeschichte 
{Histoire  universelle,  1776  in  3 BAnden) 
und  durch  seine  *Briefe  Uber  den  Werth 
der  Geschichte  **  (1783)  bekannt  gemacht 
Be8onder8  beachtenswerth  sind  seine  in  den 
Jahren  1770  — 1774  in  den  Denkschriften 
der  Berliner  Akademie  vergrabenen  ge- 
schichtsphilosophischen  Abhandlungen  {Mi- 
moires  sur  la  philosophic  de  F histoire,  I— IV), 
auf  welche  Rosenkranz  wieder  die  Aufmerk- 
gamkeit  gelenkt  hat. 

Weigel,  Erhard,  war  1625  zu  Weida 
im  Nordgan  geboren  und  zu  Halle  und 
Wnnsiedel  gebildet  und  besonders  in  der 


*)  Durch  ein  Versehen  bci  der  Reinschrift 
des  Manuscripts  ist  in  dem  Artikel  „Bdguelin“ 
vor  den  auf  Seite  119a,  Zeilo  8 von  unten  mit 
dem  Worte  „ Besonders"  beginnenden  Bemerkungen, 

welche  sich  nicht  auf  Nicolas  de  W^guelin, 
sondern  auf  Jacques  Weguelin  bezieheu.  die 
Erwahnung  des  Letzteru  ausgefallen  und  hat 
sich  zugleich  ein  Druckfehler  (1870  und  1872 
soil  heissen  1770  bis  17  74)  eingeschlichen. 
Wir  lassen  daher  diose  ausgefallenen  Notizcn, 
auf  welche  sich  der  Schluss  des  erwilhnten 
Artikcls  bezieht,  hier  nachtraglich  folgen. 


Mathematik  geschnlt.  Seit  1653  wirkte  er 
als  Professor  der  Mathematik  in  Jena,  wo 
er  den  Karapf  gegen  die  noch  in  voller 
B!  Uthe  stehende  Scholastik  rtlstig  auf- 
nahm,  auch  durch  Herbeiziehnng  der 
deutschen  Sprache  ftir  die  Darstellung 
wissenschaftlicher  Gegenstiinde  sich  ver- 
dient  machte  und  1699  als  Hofmathe- 
matiker  und  Oberbaudirector  starb.  Ohne 
eigentlich  neue  Bahnen  zu  brechen,  ja  selbst 
ohne  das  wirkliche  BedUrfniss,  die  Probleme 
der  Philosopbie  zu  Ibsen,  hat  er  sich  doch 
in  der  Geschichte  der  Philosophic  des  sieben- 
zehnten  Jahrhunderts  einen  Platz  erworbeu 
durch  seinen  Versuch,  die  mathematische 
Methode  und  Prinzipien  Euklids  auf  logische 
GegenstAnde  nnd  auf  die  Behandlung  der 
Philosophic  tlberhaupt  anzuwenden.  Diesen 
Standpunkt  vertrat  er  schon  in  seiner  „ Ana- 
lysis Arislotelica  ex  Euclide  restiluta **  (1658). 
Spkter  verfolgte  er  diesen  Gesichtspunkt  in 
folgenden  Schriften:  Idea  totius  encyclo- 
paedias (1671);  Universi  corporis  pansophici 
prodromus  de  gradibus  humanae  cognitionis 
(1672);  Universi  corporis  pansophici  caput 
summum  (1673);  Metaphysica  pantologica 
(1673);  Ethica  Euclidea  oder  arithraetische 
Beschreibung  der  Moralweisheit  (1674);  De 
supputatione  multitudinis  (1679) ; Cosmologica 
(1680);  Rechenschaftliche  Forschung,  woher 
so  viel  Ungerechtigkeit  und  Bosheit  komme 
(1685);  Aretalogistica  oder  der  Grund  aller 
Tugenden  (1687);  Wiener  Tugendspiegel 
(1687);  Philosophiamathematica{ 1693).  Seine 
Schriften  sind  auf  Wolff  und  Rudiger  von 
entschiedenera  Einfluss  gewesen.  JederMensch 
(sagt  Weigel)  ist  rechenschaftlich.  Ob  er 
Mann  oder  Weib,  weiss  oder  schwarz  ist, 
macht  keinen  Unterschied.  Nicht  durch  die 
Sprache  nnterscheidet  sich  der  Mensch  von 
den  Thieren;  denn  diese  verstAndigen  sich 
durch  Laute.  Nnr  der  Mensch  vermag  die 
endlichen  Grossen  aufzufassen,  zu  sch&tzen 
und  zu  berechnen.  Rechnen  ist  nichts  anders, 
als  mit  Ueberlegung  vorliandener  Grtlnde, 
nach  Anweisung  dazu  geeigneter  Wahrheiten, 
einen  verborgenen  Znsammenhang  aufsuchen 
oder  die  Folge  anfdecken,  welclie  in  den 
GrUnden  liegt,  und  den  Zusammenhang 
zwischen  beidcn  nachweisen.  Ein  reales 
Wesen  ist  entweder  unendlich  oder  ursprUng- 
lich,  d.  h.  Gott,  oder  aber  endlich  oaer  er- 
zeugt.  Daher  ist  nur  Gott  ein  Wesen  an 
sich,  die  endlichen  Wesen  aber  sind  an  sich 
Nichts.  Da  der  Geist  ausserordentlich  viel 
denken  und  vorstellen  kann,  so  Ibst  sich  das 
Nichts  auf  in  einen  Schatten  der  beweglichen 
Dinge,  in  eine  rein  unbewegliche  Ausdehnung, 
in  das  Nichts  mit  der  Eigenschaft,  Dinge  in 
sich  haben  zu  konnen.  Das  ist  der  Raum, 
dessen  Unendlichkeit  Nichts  anders  ist  als 
eine  unendliche  FAhigkeit  der  Enden,  Endlich- 
keiten,  Endschaften  ausser  einander.  Die 
Zahl,  wie  oft  der  Welt  die  Wirklichkeit  zu- 
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kommt,  ist  die  Zeit;  sie  1st  der  Wechsel,  die 
Oftmaligkcit,  die  Reike  so  vieler  Oftmalig- 
keiten  eines  Dinges  in  der  Welt,  die  Zahl 
der  Aenderung  der  Wirkliekkeit,  die  ver- 
gSugliche  Anderweitigkeit  im  Wesen.  Die 
Zeit  ist  zwar  nicht  das  Wesen,  aber  sie  ftthrt 
es  unit  sich  und  bei  sicli;  sie  besteht  nicht 
f(ir  sich  und  bleibt  nicht  Eins,  sondern 
wird  viel,  nkmlich  viel  abgebrochene  Gegen- 
wartigkeiten  eines  Dings  und  Wesen s.  Jedes 
freie  thatige  Geuiilth  will  bei  sich  abnehmen 
oder  haben  erstens  nur  die  Bildung  des  Ob- 
jects znr  Kennung,  Wissenschaft,  Theorie. 
Darnach  verlangt  es  die  Wirklichkeit  der 
vorgebildeten  Sachen,  d.  h.  die  Sache  selbst, 
soferu  sie  ihin  gut  scheint,  an  sich  zu  zichen, 
oder  wenn  sie  ihm  nicht  gut  scheint  oder 
schadlich  oder  bbs,  sich  von  ihr  abzuziehen. 
Jene  Wirkung  oder  auch  nur  dieGcschicklick- 
keit  dazu  heisst  der  Verstand,  diese  der  Wille. 
Der  Verstand  ist  thlltiger  oder  leidender,  der 
Wille  ist  Dcnkwille  oder  Werkwille.  Die 
Tugend  ist  eiue  doppelte  Fertigkeit  des  Ge- 
jntiths;  denn  erstens  mu3s  man  fertig  wissen, 
was  man  thun  soil  und  zweitens  muss  man 
auch  fertig  sein  zu  thun,  was  man  weiss. 
Sie  ist  die  Fertigkeit  zu  erkennen,  dass  et- 
was  gut  sei  und  dassclbe,  so  oft  sich  Gc- 
legeniieit  bietet,  mit  Rechenschaft  und  gem 
zu  thun.  Die  Fertigkeit,  sich  gegen  Gott 
rechenschaftlich  zu  verhalten,  ist  die  nattir- 
liche  Gottseligkeit,  welche  eine  transscen- 
dentale  Tugend,  ein  Gottesdienst  ist.  Mit 
auderu  Menschen  tritt  der  Mensch  in  Be- 
ziehung  durch  Affecte,  Gebeiden,  Sprache 
und  Werke,  also  theilen  sich  die  persbnlichen 
Tugenden  in  Affectcn-,  Geberden-,  Sprech- 
und  Werk -Tugenden.  Wie  die  Zahlcn  von 
Natur  niehts  Anderes  sind,  als  Eins  und 
Eins  und  Eins  und  so  fort,  so  ist  auch  jeder 
Mensch  von  Natur  nur  fdr  sich  eine  Person; 
aber  durch  den  vcrbindlichen  Willen  halten 
sich  Etliche  zusammen,  machen  eine  Geseil- 
sebaft  uud  stehen  fttr  Eine  Person.  Welcher 
Mensch  allhier  in  dieser  Gesellschaft  fdr  sich 
als  ein  Eiusiedler  lebt,  derselbe  failt  gleich- 
sam  aus  der  schbnen  Ordnuug  in  die  W’Ustenei 
der  wilden  Unordnung.  Mann,  Weib,  Kind 
und  Knecht  giebt  die  vollkommene  hUusliche 
Gesellschaft,  welches  kein  schlechtes  Merk- 
mal  ist  der  L'ngesckicklichkeit  des  verhassten 
Polygamic-  und  Concubinenwesens.  Damit 
man  die  Form  des  blossen  moralischen 
Standes  deutlich  fassen  und  erkennen  mbge, 
so  muss  man  sich  eineu  unbeweglichen 
moralischen  Raurn  einbilden,  in  w'elchem 
die  stets  beweglichen  Personen  und  Sachen 
ihre  bleibende  Statt  einnelunen,  wie  in  dem 
natUrlichen  Raume  die  kbrperlichen  Sachen 
ihren  gewissen  Ort  haben  und  bin-  und  her- 
eilen  mbgeu.  Der  moralische  Raum  hat  aber 
nicht,  wie  der  natUrliche,  drei  Dimensionen, 
sondern  nur  eine  einzige,  wie  der  Ruum  der 
Zeit,  und  also  nur  zwei  Gegenden,  das  Hin 
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und  Her.  Dazwischeh  aber  befindet  sich 
eine  messbaTe  Distanz,  durch  welche  die 
Hdhe  bestimmt  wird.  Diejenigen,  welche 
neben  einander  stehen  oder  zugleich  sind, 
haben  keine  Distanz  von  einander,  sondern 
sind  gewisseruiaassen  in  einem  moralischen 
Punkte  beisammen. 

Fr.  Bartholomal,  Erhard  Weigel;  eiu  Beitrag 
zur  Gcschichte  der  Philosophic  auf  den  pro- 
tcstantischen  UniversitMten  ini  17.  Jahrhundert 
(in  der  nZeitschrift  fur  exactc  Philosophic**, 
Bd.  9,  8.  251  - 275)  1871. 

Weigel,  Valentin,  war  1533  zu  Hayua 
(Grossenhayn  bei  Dresden)  geboren  und  in 
Meissen  gebildet,  hatte  dann  13  Jahre  lang 
in  Leipzig  und  Wittenberg  studirt  und  war 
seit  1567  Pfarrer  in  Zschopau  im  s&chsischen 
Erzgebirg,  wo  er  1588  starb.  Er  war  dnrch 
die  Schriften  Tauler’s,  die  „deutsche  Theo- 
logies daneben  auch  dnrch  Nicolaus  von  Cues 
nnd  Paracelsus  angeregt  und  setzte  die 
Geistesrichtung  der  lutherischen  Mystiker 
Caspar  Schwenkfeld  und  Sebastian  Franck 
dadurch  fort,  dass  er  die  zurConcordienformel 
erstarrte  lutherische  Tlieologie  zu  belebeu 
und  zu  verinnerlichen  suchte.  Urn  aber  dem 
Schicksale  Sebastian  Francks  zu  entgeben, 
uuterschrieb  der  die  Rube  liebende  Pfarrer 
von  Zschopau  unbedenklich  die  Concordien- 
formel  und  theilte  seine  mystisch  - theoso- 
phischen  Schriften  nur  seineu  vertrauten 
Freunden  mit,  zu  welchen  sein  Amtsbrnder 
Benedict  Biedermaun  und  sein  Cantor  Weikert 
in  Zschopau  gehorten,  und  diese  sorgten 
spllte r fttr  die  Verbreitung  seiner  Lehre. 
wahrend  der  20  Jahre  aber,  die  seit  Weigels 
Tode  bis  zum  Druck  dieser  Schriften  ver- 
flossen,  waren  unter  seinem  Namen  auch 
andere  Schriften  mit  untergelaufen  nnd  selbst 
die  wirklich  von  ihm  herrtlhrenden  mit  Ein- 
schiebscln  und  Zuthaten  seiner  Anhanger 
versehen  worden.  Als  unzweifelhaft  aente 
Schriften  Weigel’s  dtlrfen  gelten:  Libelhu 
de  vita  beata  (1609),  Ein  schbn  Gebetbtlchlein 
(1612),  Der  gilldene  Griff  (1613),  Erkenne 
dich  selber!  Erster  Theil  (1615).  Die 
Grundgedanken  seiner  Lehre,  in  welcher  er 
die  Philosophic  als  Gottesweisheit  (Theo- 
sophie)  darstellt  und  sich  als  Vorlaufer  des 
Gbrlitzer  Theosophen  Jacob  Bahme  zeigt, 
sind  in  folgenden  Satzeu  enthalten:  die  wabre 
Weisheit  grtlndet  sich  auf  die  Erkenntniss 
seiner  selbst,  wozu  drei  Sttlcke  erforderlich 
sind:  woraus,  durch  wen  und  wozu  der 
Mensch  geschaffen  und  geordnet  sei.  Im 
Menschen  vereinigen  sich  die  himmlische, 
die  englische  und  die  irdische  Welt  zu  einer 
Welt  im  Kleinen : sein  sterblicher  Leib  stammt 
aus  dem  Erdenkloss,  sein  gleichfalls  ver- 
ganglicher  Geist  stammt  aus  der  Gestirnwelt 
nnd  geht  dorthin  zurtick;  wahrend  die  ihm 
von  Gott  ciiigehauchte  Scele,  durch  welche 
der  Mensch  ein  Bildniss  Gottcs  ist  und  nun 
aus  sich  selber  Gott  erkennt,  unsterblich  ist. 
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Was  der  Mensch  erkennt,  wird  durch  den 
•Gogenstaud  ebeu  nur  geweckt,  denn  man 
versteht  nur,  was  man  in  sich  tragt.  Das 
„Erkenne  dich  selbst*  muss  der  hcilige  Geist 
wirken,  welcher  allein  Gott  erkcnnen  lasst. 
Wer  das  Wort  Gottes  nicht  in  sich  selber 
vereint,  den  wird  der  Buchstabe  der  Schrift 
nicht  belehren;  der  „GottweiseM  forscht  in 
sicli  nach  dem,  dess  Bildniss  er  ist.  Gott 
scbliesst  als  der  All-Eine  jede  Zweihcit  und 
Anderheit  von  sich  aus;  er  wohnt  in  seinem 
«ignen  Lichte  und  suciit  nur  sich  selber  und 
1st  in  dicser  Selbstliebe  der  Dreieinige  und 
allein  Gate.  Im  Menschen  dagegen  ist  Ander- 
heit und  Zweiheit,  Gates  and  Bflses.  So 
lange  das  Bbse  nur  verborgentlich  and  allein 
das  Gute  offenbarlich  ist,  war  das  Paradies 
der  Unschnld  im  Menschen.  In  dem  Ver- 
langen,  sich  auf  sich  zurdckznziehen  and 
sich  selber  zu  leben,  besteht  der  Fall  des 
Meuschen,  worin  das  verborgentliche  Bflse 
offenbarlich  und  ihm  Schaden  und  zar  Stlnde 
warde.  Darum  muss  der  Mensch  sich  selber 
und  das  Seinige  lassen  und  geschehen  lassen, 
dass  Gott  in  uns  lebt,  damit  er  sich  in  uns 
und  durch  uns  erkenne  und  der  himmlische 
Adam  oder  Christus  in  uns  geboren  werde. 
Wer  sich  selbst  gestorben  ist,  der  ist  ein 
Christ,  auch  wenn  er  sich  zu  den  Juden 
oder  TUrken  zaklte.  Glaaben  heisst,  Christum 
in  sich  leben  lassen  and  die  FrUchte  dieses 
neucn  Menschen  tragen.  In  worn  Christas 
geboren  ward,  der  ware  auch  in  der  Halle 
selig;  in  wem  aber  der  alte  Adam  lebt,  der 
kann  von  Gott  selbst  im  hdchsten  Himmel 
nicht  selig  gemacht  werden.  Bin  ich  meiner 
selbst  los,  so  bin  ich  des  bftsen  Feindes  los, 
denn  jeder  ist  sein  bdsester  Feind. 

J.  0.  Opel,  Vatentin  Weigel,  ein  Bcitrag  zur 
Literatur-  und  Culturgeschichte  des  sieben- 
zehnten  Jabrhunderts  (1864). 

Weiller,  Cajetan,  war  17C2  in  Mtlnchen 
als  eines  Handwerkers  Sohn  geboren  and 
mit  UnterstUtzung  von  Freanaen  fur  das 
theologische  Stadium  vorgebildet.  Nachdem 
er  einige  Jahre  lang  bei  den  Theatinern  in 
Mtlnchen  Lehrer  gewesen  war,  wirkte  er 
seit  1799  als  Professor  am  dortigen  Lyceum, 
erhielt  1808  den  persdnlichen  Adel  and 
starb  1826  als  Gehcimrath,  Director  alter 
Lehranstalten  Mtlnchens  and  Generalsecretfir 
der  Akademie  der  Wissenschaften  in  Mtlnchen. 
In  seinen  zahlreichen  Schriften  sehen  wir 
ihn  zum  Theil  Kant'sche  Anschauungen,  vor- 
zugsweise  jedoch  Jacobi’sche  Ideen  im  Inte- 
resse  der  religidsen  Aufklarang  innerhalb 
der  katholischen  Kirche  benutzcn.  In  diesem 
Sinne  verdffentlichte  er  zunfichst  die  beiden 
Schriften:  „Ueber  die  gegenwartige  and 
zaktlnftige  Menschheit,  eine  Skizze  zur  Be- 
richtigung  unserer  Urtneile  Uber  die  Gegen- 
wartu  (1799)  und  „Ueber  den  Unglauben, 
welcher  in  unsern  Schulen  gelehrt  wird** 
(1802).  Im  Jahr  1803  trat  Weiller  vom 


Standpunkt  der  Glaubensphilosophie  als  Geg- 
ner  Schellings  hervor  in  der  Schrift:  *Der 
Geist  der  allcrnensten  Philosophic  der  Herren 
Schelling,  Hegel  und  CompagnieM,  worin  er 
cine  „Ucbersetzung  derselben  aus  der  Schul- 
sprache  in  die  Welt,  zam  Gebrauch  fttr  das 
gebildcte  Publikum**  gebcn  wolltc  und  in 
einer  witzig  sein  sollenden  Darstellaug  die 
Ideen  der  absolaten  Identitatslelire  persiflirte. 
Die  Vermin  ft  (sagt  er)  ware  hiernach  der 
unendiiche  Polyp,  auf  wclchem  das  ganze 
Weltall  als  auf  seinem  einzigen  erzeagenden 
und  ernShrenden  Stamme  festsitzt.  Die  Ver- 
nunft  ist  die  unendiiche  Rakete,  aus  welcher 
das  grosse  Feuerwerk  losbrennt,  welches 
unausgesetzt  vor  unsern  innern  and  aussern 
Sinnen  heramgaukelt,  schallt  und  blitzt.  Die 
Vernunft  ist  das  unendiiche  Prisma,  von 
wclchem  wir  selbst,  die  Welt  and  Gott  nur 
der  Rcgenbogen  si  ad  and  welches  schon  seit 
Jahrtausenden  das  wunderbare  Farbenspiel 
hervorzaabert,  tlber  dessen  Erklftrang  die 
Philosophic  bisher  immer  vergebens  nachsann. 
Ueberall  Nichts  als  Vernunft:  Vernunft  als 
Wallfisch  und  Wasserlaus,  als  Elephant  und 
als  Floh,  behaarte,  schuppichte  and  nackte 
Vernunft,  Vernanft  mit  Hufen,  Klaaen  und 
Krallen,  Vernanft  als  Brennessel.  als  Sauer- 
ampfer,  als  Tollwurz,  Vernanft  gediegen 
and  ia  Stiffen,  saaer  and  stlss,  fest  and  in 
Tropfen,  and  dann  noch  Vernunft  nicht  bios 
als  Geist  des  Bachs,  sondern  das  Buch  selbst, 
d.  h.  als  Papier  und  Pappendeckel  oder 
Schweinsleder,  und  so  auch  Vernunft  als 
Tisch  und  Sesscl,  als  * Windbttchse  und 
Klistierspritze,  karz  wohin  und  was  man 
ausspuckt,  laater  Vernanft,  so  lehrt  der  trans- 
scendentale  Mtlnchhausianismus.  Die  Phan- 
tasie  riss  der  Vernunft  Schelling’s  die  Kartell 
aus  der  Hand  und  er  weiss  dieselben  so  za 
mi8chen,  wie  cs  Einem  gerade  taugt,  Durch 
ein  fortdaaerndes  Spiel  mit  Begriffen  und, 
wo  diese  aasgehen,  mit  Phantasmen  entsteht 
ein  auf  den  ersten  Blick  imponirendes  Ge- 
b&ude  der  Phantasie  and  des  von  ihr  um- 
schlungeuen  Verstandes.  An  der  Hand  der 
Phantasie  entwickelt  sich  aas  der  ersten 
Ricsenhypothese  der  absolaten  Identitfit  und 
Indifferenz,  welche  zagleich  Alles  um- 
schliessende  Totalitiit  ist,  Alles  sehr  leicht 
and  ledig;  durch  den  Indiffcrenzpunkt  „Alles 
ist  Einsu,  durch  diesen  ungeheuersten  aller 
Widersprtlche  ist  ein  Futteral  Uber  dio 
Widersprtlche  gewonnen.  — So  im  ersten 
Theil  dieser  polemischen  Schrift.  Mittlerweile 
aber  war  Schelling  in  Wurzburg  angestellt 
worden.  Deshalb  fand  es  Weiller  fUr  gut, 
in  der  Vorrede  zam  zweiten  Bande,  in  welchem 
die  religibsen  und  sittlichen  Cousequenzeu 
der  absolaten  IdeutitAtsphilosophie  dargestellt 
werden,  ausdrttcklich  zu  bemerken,  dass  die 
Polemik  nicht  den  Mknnern,  sondern  nur 
ihren  Ansiehten  gelte  und  die  IrrthUmer  der 
Speculation  nicht  dem  Leben  aufgerechuet 
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werden  sollen.  Sein  Endurtheil  fiber  das 
absolute  Identit&tssystem  fasst  Weiller  in  die 
Worte  zusammen:  „Man  schtitte  die  Sinnlich- 
keit  and  den  Widersprucb,  leere  Formeu 
and  todte  Worte,  inhaltlose  Trkume  und 
launenhafte  Spiele  eines  halben  Wackens, 
man  schtitte  den  Unglauben  nnd  den  Aber- 
lauben,  die  Frivolitkt  und  den  Zelotismus, 
en  Materialismus  und  den  Theosophismus, 
den  Atheismus  und  den  Bigottismus  in  einen 
und  denselben  Zauberkessel  zusammen  und 
rtlkre  dieses  Gemengsel  mit  dem  allmUchtigen 
Stiel  einer  unendlicken  Phantasie  wacker 
durckeinander,  so  erk&lt  man  das  neue 
System  der  Pkilosophie  in  demienigen  Sinne, 
in  welckem  es  einzig  gelten  will.44  Nackdem 
Weiller  im  Sinn  und  Geiste  der  Jacobi’schen 
Glaubensphilosophie  seine  „Ideen  zur  Ge- 
sckichte  der  Entwicklung  des  religibsen 
Glaubens4*  (1808  — 15)  in  drei  Bfinden  hatte 
an’s  Licht  treten  lassen  und  darauf  eine 
*Grundlegung  zur  Psychologies  (1817)  ge- 
folgt  war,  liess  sick  der  freisinnige  und  auf- 
geklftrte  Katkolik  in  einer  Rede  „Ueber  die 
religiose  Aufgabe  unserer  Zeit44  (1819)  mit 
seiner  Weckstimme  vernekmen:  „Mitblosser 
unbedingter  Autorit&t  wird  jetzt  Nickts  mekr 
ausgericntet,  man  bedarf  tlberall  der  Grllnde, 
selbst  um  grundlosen  Bekauptungen  Eingang 
zu  versckaffen;  sonst  huldigte  man  den  Un- 
gereimtkeiten  aus  herkOmmlicher  Resignation 
auf  Vernunft;  jetzt  kuldigt  man  ihnen  aus 
Respect  vor  der  eben  erst  gemackten  Ent- 
deckung,  dass  gerade  das  Ungereimte  das 
wahrhaft  Vernttnftige  sei.“  Dass  ein  Gegner 
auf  diese  Rede  mit  der  Flugsckrift  „Revision 
des  Weiller’schen  Christenthums4*  (1819) 
antwortete,  konnte  den  Verfasser  nickt  ab- 
lialten,  noch  mit  einer  Schrift  „Ueber  Etkik 
als  Dynamik“  (1822)  hervorzutreten  und 
1823  — 25  seine  „Kleine  Schriften“  (in  drei 
B&nden)  zu  sammeln. 

Weisen,  die  si  eben,  hiessen  nach 
einem  alten  Ckronograpken  scit  dera  Jakre 
585  vor  Ckr.  eine  Gruppe  von  griechischen 
Mannern,  welche  unter  dem  Einflusse  der 
von  der  rriesterschaft  des  Orakels  zu  Del- 
pkoi  (Delphi)  gepflegten  sittlichen  Bildung 
und  apollinischen  Gesinnung  stehend  als  ver- 
stAndige  Staatsrafinner,  Gesetzgeber  und  Be* 
rather  des  Volkes  wirkten,  zum  Tkeil  sich 
auch  zu  Bekerrschern  ihrer  Mitbttrger  auf- 
warfen.  Schon  durck  ihre  Zahl  als  wdie 
sieben  Weisen44  wird  diese  Gruppe  von 
Mftnnern  als  eine  von  Apollon  geordnete 
Gemeinschaft  in  der  Ueberlieierung  bezeicknet. 
Das  delphische  Orakel  legte  sich  das  Recht 
bei,  die  Weisesten  des  Volkes  ausznw&hlen 
und  sie  als  solche  beim  Volke  zu  beglaubigen. 
Eine  Sckale  Oder  ein  Dreifuss  (so  wird  er- 
zftklt)  wurde,  als  ftlr  den  Weisesten  be- 
stimmt,  dem  Milesier  Thales  Uberbracht. 
welcher  jedoch  das  Geschenk  ablehnte  und 
einem  andern  Wttrdigern  zusckickte.  Aus 


demselben  Grunde  ware  dasselbe  einem 
Dritten  und  sofort  einem  Andern  und  wiederum 
Andern  zugekommen,  bis  es  bei  sieben 
Mannern  die  Runde  gemackt  und  wieder  zu 
Thales  zurtlckgekommen  ware,  welcher  das- 
selbe  als  Weikgeschenk  in  aas  Heiligtbum 
des  didymaischen  Apollon  gestiftet  hatte. 
Nur  vier  Namen  finaen  sich  in  alien  Be- 
rickten,  welche  aus  dem  Altertkum  fiber  die 
sieben  Weisen  erhalten  sind,  namlich: 
Thales  aus  Milet,  Bias  aus  Pri€n6  (in 
Jonien),  Pittakos  aus  Mitylene  (auf  der 
Insel  Lesbos')  und  S o 1 6 n aus  Athen.  Bei 
Platon  werden  noch  Kleobfilos  aus  Lindos 
(auf  der  Insel  Rhodos),  My  son  aus  Chene 
und  C k e i 1 o n aus  Lakedaimon  (Sparta : 
enannt,  womit  die  Siebenzakl  voll  ist.  Statt 
es  Myson  setzen  Andere  den  Periander 
von  Korinth,  wo  er  Tyrann  war  und  die 
Uebrigen  zu  einem  Gastmable  vereammelt 
kfitte,  welches  spfiter  Plutarckos  beschrieben 
hat.  Statt  des  Periander  nennen  Andere 
den  Anacharsis.  Bei  Spfitern  treten  noch 
andere  Namen  auf,  sodass  im  Ganzen  aosser 
Thales  noch  dreimal  sieben  (also  zusammen 
22)  Namen  von  Mannern  aus  sehr  verschiedenen 
Zeiten  den  „sieben  Weisen44  beigezahlt  werden. 
Von  einer  Anzahl  dieser  Manner  werden 
Denk-  und  Sittensprttcke,  Regeln  der  prak- 
tischen  Lebensklugheit , Vorsckriften  fiber 
allgemeine  Pflickten  gegen  Familie  und  Staat 
tiberliefert.  FQr  uns  erscheinen  diese  Aus- 
sprdche  als  oberflachlicke  Gemeinplatze  Oder 
Weiskeit  auf  der  Gasse  und  bestent  ihr  Ver- 
dienst  filr  jene  Zeiten  eben  nur  darin,  sie 
zuerst  ausgesprochen  zu  haben.  Die  in 
den  altesten  Berickten  aufgeffihrten  Namen 
sind  mit  je  einem  Spruch  in  folgenden,  durck 
Voss  aus  dem  Lateinischen  Ubersetzten  Versen 
zusammengestellt : 

Maass  zu  halten  ist  gut!  dies  lehrt  Kleobalos 

aus  Liudos. 

Jeglicbes  vorbedacbt!  beiscbt  Epbyras  Sohn. 

Periander. 

Wobl  erwago  die  Zeit!  sagt  Pittakos  aas 

Mitylene. 

Mebrere  machen  esscblimiu!  wie  Bias  rneint, 

der  Priener. 

Biirgschaft  bringet  dir  Leid!  so  warnt  der 

Milesier  Thales. 

Kenne  dicb  selbst!  so  befiehlt  der  Lakedaimooier 

Chilon. 

Endlich : Niramer  zu  sebr ! gebeut  der  Kekropier 

Sol  on. 

K.  Dllthey,  griechiscbe  Fragments  (in  deutscber 
Uebersetzung):  Heft  I:  Fragments  der  sieben 
Weisen,  ihrer  Zeitgenossen  nnd  der  Pytha- 
gor&er.  1835. 

0.  Bernhardt,  die  sieben  Weisen  Qrieehenlands 
(Sorauer  Gymnasialprogramm).  1864. 

Weiss,  Christian,  war  1774  in  Tancha 
bei  Leipzig  geboren,  seit  seinem  xweiten 
Lebensjakre  in  Leipzig  erzogen  und  gebildet, 
wo  er  seit  1791  Pnilologie  und  Philosophic, 
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Naturwi88eD8chaften  and  Theologie  stndirte, 

1795  Doctor  der  Philosophic  wurde  und  seit 

1796  als  Privatdocent  lehrte.  Nachdem  er 
seit  1797  einige  Jahre  als  Erzieher  eincs 
jungcn  Hollanders  thatig  gewesen,  wurde  er 
1801  aus8erordentlicher  Professor  der  Philo- 
sophic in  Leipzig,  1805  Director  des  Lyceums 
in  Fulda,  1808  Schuldirector  in  Naumburg 
und  1816  Regierungs-  und  Schulrath  in 
Merseburg,  wo  er  1853  starb.  In  seiner 
fit  nfzigjahrigen  Schriftstellerthatigkeit  be- 
wegte  er  sich  zuerst  im  Gedankenkreise  der 
Kant’schen  Philosophic.  Nachdem  er  zu- 
naclist  aus  Veranlassung  des  Fichte’schen 
Atheismusstreits  anonym  „ Resultate  der 
kritischen  Philosophic,  vornehmlich  in  Hin- 
sicht  auf  Religion  und  Offenbarung**  (1799) 
veroffentlicht  hatte,  gab  er  ein  „Lehrbuch 
der  Logik,  nebst  einer  Einleitung  zur  Philo- 
sophie  ttberhaupt  und  zur  bisherigen  Meta- 
physik  insbesondere*4  (1801),  sowie  „Winke 
fiber  eine  durchaus  praktische  Philosophic4* 
(1801)  und  ein  *Leurbuch  der  Philosophic 
des  Rechts*4  (1804)  heraus.  In  seinen  nach- 
folgenden  Schriften  erstrebte  Weiss  eine 
Vermittelung  zwiscben  Kant  und  Jacobi  in 
einer  der  Fries’schen  Philosophic  verwandten 
Geistesrichtung.  In  seinen  „Untersuchungen 
fiber  das  Wesen  und  Wirken  der  mensch- 
lichen  Seele4*  (1811)  machte  er  einen  werth- 
vollen  Anlauf  zu  einer  genetischen  Behand- 
lung  der  Psychologie,  die  ihm  als  wissen- 
schaftliche  Selbsterkenntniss  die  Grundlage 
aller  Philosophic  1st.  Als  solche  aber  muss 
dieselbe  sowohl  Naturbeschreibung,  als  auch 
Natnrlehre  der  Seele  sein  und  auf  Sinn  und 
Trieb,  als  die  Elemente  alles  Seelenlebens 
zurtickgehen,  in  denen  die  eigenthtimliche 
Anlage  der  Seele  besteht,  sodass  der  vor- 
wiegende  Sinn  das  Vorstellungsvermbgen, 
der  vorwiegende  Trieb  das  Begehrungs- 
vermbgen,  das  Gleichgewicht  zwiscben  Sinn 
und  Trieb  aber  das  Gefilhlsvermbgen  be- 
grflndet.  Als  Entwickelungsstufen  des  Seelen- 
lebens stellen  sich  Sinnlichkeit,  Verstkndig- 
keit  und  Verntlnftigkeit  dar,  die  sich  wie 
Einfalt,  Klugheit  und  Weisheit  verhalten. 
Vernunft  ist  also  nicht  sowohl  das  Vermbgen 
zu  schliessen,  als  vielmehr  das  Vermbgen 
der  theoretischen  und  praktischen  Freiheit 
und  als  solches  auf  das  Unendliche  gerichtet 
und  Inhaberin  der  Ideen.  Philosophic  und 
Religion  sind  das  Wissen  und  Glauben  des 
verntinftigen  Lebens.  In  der  aus  Veran- 
lassung des  Streites  zwischen  Jacobi  und 
Schelling  verbffentlichten  Schrift:  MVom 
lebendigen  Gott  und  wie  der  Mensch  zu  ihm 
gelange**  (1812)  spricht  Weiss  seine  Sympathie 
fur  Jacobi  aus.  Als  fiber  ftussere  und  innere 
Erfahrung  (Physik)  hinausgehend  ist  ihm  die 
Philosophic  Meta-Physik  (Nach-Physik)  und 
lehrt  einen  tibersinnlichen  Realismus.  In- 
dem  die  Vernunft  ihr  Gesetztsein  begreift, 
weist  sie  fiber  sich  hinaus  auf  ein  Wesen 


bin,  welches  nicht  bios  Nicht -Ich  oder  Du, 
sondern  mehr  und  libber,  als  Ich  und  Du 
ist.  Mit  den  Schriften  „Ueber  Grund, 
Wesen  und  Entwickelung  des  religibsen 
Glaubens;  Beitrfige  zur  Wfirdignng  der  ra- 
tionalen  Ansicht  von  Christus**  (1845),  „Be- 
trachtungen  fiber  llationalismus  und  Offen- 
barung,  ein  Versuch  zur  Verstfindigung4*  (1846) 
be8chloss  er  seine  literarische  Th&tigkeit. 

Weisse,  Christian  Hermann,  war 
1801  in  Leipzig  geboren  und  auf  der  dortigen 
Nicolaischule  gebildet,  hatte  dann  in  seiner 
Vaterstadt  zuerst  Jurisprudenz,  daneben  auch 
poetische  Literatur,  Kunst  und  Philosophic 
studirt  und  sich  mit  einer  lateinisclien  Ab- 
handlung  „Ueber  den  Unterschied  zwischen 
Platon  und  Aristoteles  in  der  Bestimmung 
der  obersten  Prinzipien  der  Philosophic** 
(1828)  als  Privatdocent  habilitirt.  Nachdem 
er  sich  1829  verheirathet  hatte  und  seit 
1832  ausserordentlicher  Professor  der  Philo- 
sophic ohne  Gehalt  gewesen  war,  lebte  er 
seit  1837  zehn  Jahre  lang  als  Privatmann 
auf  seinem  Familiengute  zu  Stdtteritz  bei 
Leipzig,  trat  1847  in  eine  ordentliche  Pro- 
fessur  der  Philosophic  zu  Leipzig  ein,  neben 
welcher  er  zugleich  Vorlesungen  in  der  theo- 
logischen  Facultilt  hielt,  und  starb  1866  in 
seiner  Vaterstadt.  Unter  seinen  zahlreichen 
Schriften,  deren  Verzeichniss  mitsammt  den 
in  Zeitschriften  zerstreuten  Aufsfitzen  sein 
Schuler,  Professor  R.  Seydel  in  Leipzig  in 
der  „Zeitschrift  ffir  Philosophic  und  philo- 
sophische  Kritik**  (Band  55,  S.  173 — 184) 
zusammengestellt  hat,  sind  hier  diejenigen 
herauszuheben , in  welchen  sich  der  Gang 
und  das  Ziel  seiner  philosophischen  Thiltig- 
keit  vorzugswei8e  erkennen  lilsst.  Auf  eine 
im  Jahr  1829  verdffentlichte  Uebersetzung 
der  aristotelischen  Physik  und  Psychologie, 
mit  Anmerkungen  begleitet,  folgte  zunficlist 
eine  Abhandlung  „Ueber  den  gegen- 
wfirtigen  Standpunkt  in  der  philo- 
sophischen Wissenschaft**  (1829),  worin 
der  von  der  Hegel’schen  Philosophic  aus- 
gegangene  Enkel  des  Dichters  Felix  Christian 
Weisse  seine  Stellung  zu  Hegel  darlegt 
Es  wird  darin  der  Hegel’schen  Philosophic 
nur  die  Bedeutnng  eingerfiumt,  Logik  oder 
Metaphysik  zu  sein,  in  welche  nach  Weisse’s 
Ansicht  auch  die  HegePsche  Natur-  und 
Geistesphilosophie  eigentlich  mit  hinein- 
gehdren,  sofern  jene  nur  das  Mbgliche  als 
solches  aus  dem  apriorischen  UrbegrifFe  des 
Seins  ableite.  Wfihrend  aber  Hegel  in  seinem 
logischen  Pantheismus  meine,  auf  logischem 
Wege  von  den  blossen  Formen  des  Seins 
zu  dem  in  diesen  Formen  crscheinenden 
Seienden,  zum  Inhalt  des  Seins  zu  gelangen, 
masse  hier  vielmehr  die  Erfahrung  eintreten, 
welcher  die  Aufgabe  bleibe,  das  Wirkliche 
oder  das  Was  und  Wie  des  Seins  zu  er- 
klkren.  Indem  sich  aber  logisches  und  that- 
sftchliches  Wissen  zu  einem  hbhern  Erkennen 
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durchdringen,  in  welchera  Natur  und  Geist 
als  das  Hdkere  gegen  die  bios  logische  Idee 
ersclieinen,  milsse  die  speculative  Theologie 
zum  Schliisssteine  des  Systems  gemaclit 
werden.  ZunUchst  wurde  das  „ System  der 
Aesthetik  als  Wissenschaft  von  der 
Idee  der  Schbnheit* (1830,  in  zwei  Banden) 
verdfFentlicht,  worin  noch  ganz  mit  dem 
Material  der  Hegel’schen  Kategorien  und 
auf  dem  Boden  der  Hegel’schen  Methode 
zuerst  die  Schdnheit  im  Allgemeinen  und  in 
ihrer  Beziehung  zum  Subject  erOrtert  und 
dabei  namentlich  der  BegrifF  des  Hasslichen, 
obne  den  das  Komische  nicht  begriflfen 
werden  kann,  betrachtet  wird.  Darauf  wird 
das  Schdne  nach  seiner  gegenstftndlichen  Er- 
scbeinung  in  den  einzelnen  Ktlnsten  und 
und  endlich  dasselbe  in  seiner  zugleich  sub- 
jectiven  und  objectiven  Existenz  entwickelt, 
um  mit  der  Betracktung  des  Genies,  der  sitt- 
licben  Schdnheit  und  der  moralischen  Schdn- 
heit oder  der  Liebe  den  Uebergang  zur 
speculativen  Theologie  zu  bahnen.  Obwohl 
es  Weisse  in  seiner  „ Aesthetik*  nicht  zu 
einer  eigentlichen  Phfinoraenologie  des  ktlnst- 
lerischen  Geistes  gebracht  hat,  wurde  doch 
das  Verdienst  anerkannt,  in  seiner  Ent- 
wickelung  der  ksthetischen  BSgriffe  diese 
noch  junge  Wissenschaft  mit  manchen  lebens- 
vollen  und  fruchtbaren  Anschauungen  be- 
reichert  zu  haben.  Nach  Hegel’s  Tod  (1831) 
suchte  Weisse  tlber  die  Bedeutung  der  Ilegel’- 
schen  Lebensarbeit  die  Zeitgenossen  zu 
orientiren  durch  die  Schrift:  „Ueber  das 
VerhaltnissdesPublikumszur  Philo- 
sophie  um  den  Zeitpunktvon  Hegel’s 
Absch eiden*  (1832),  verbunden  mit  einer 
kurzen  Darlegung  seiner  eignen  Ansicht  des 
Systems  der  Philosophic.  Er  findet  merk- 
wtlrdigcr  Weise  in  einer  Zeit  der  lebhaftesten 
philosophischen  Bewegung,  wahrend  sich  die 
Ilegel’sche  Philosophic  durch  ganz  Deutsch- 
land atiszubreiten  und  ihre  Herrschaft  tlber 
die  Geister  zu  entfalten  begann,  dass  sich 
das  Publikum  gegen  die  Philosophic  glcich- 
gtiltig  zu  zeigen  anfange,  weil  das  Hegel’- 
sche  System  des  logischen  Pantheismus  dem 
jetzt  erwachten  Bedtlrfnisse  nach  einer 
richtigen  Placirung  der  Gottesidee  nicht  ent- 
spreche.  Zur  Vertheidigung  der  Hegel’schen 
Philosophic  ,.am  Grabe  ihres  Stifters*  erhob 
sich  durum  Goschcl  in  seinem  „Monismus 
des  Gedankens*  (1832)  gegen  Weisse  mit 
dem  Vorwurfe.  dass  er  dem  Erzfeinde  aller 
Philosophic,  dem  Dualism  us  verfallen  sei. 
Darauf  trat  Weisse  mit  der  Schrift  hervor, 
,.Idee  der  Gottheit;  eine  philosophische 
AbhandlungalswissenschaftlicheGrundlegung 
der  Philosophic  der  Religion*  (1833).  Es 
8ollte  dieses  Buck  der  erste,  jedock  einzig 
gebliebene,  Theil  eines  Systems  der  Religions- 
philosophie  sein,  deren  zweiter  Theil  die 
Entwickeluog  der  geschicktlichen  Formen 
des  religidsen  Bewusstseins , der  dritte  die 


Ethik  enthalten  sollte.  Wahrend  der  in 
seiner  klassischen  Gestalt  bei  Platon  und 
Spinoza  aufgetretene  Pantheismus  tlber  die 
Idee  des  Guten,  in  welcher  sich  der  Gegen- 
satz  des  Wahren  und  SckQnen  auflbsen  soli, 
nicht  hinauskomme,  entstehe  der  durch  Leibniz 
vertretene  Deismus  dadurch,  dass  die  Einheit 
der  Ideen  des  Wahren  und  Schdnen,  die 
Idee  des  Guten,  als  eine  unmittelbare  oder 
seiende  Einheit  des  Weltgrundes  gedacht 
werde.  Dagegen  hatten  aber  bisher  nur 
einige  Mystiker  den  tlber  die  pantheistische, 
wie  tlber  die  deistische  Fassung  des  Gottes- 
begriffs  hinausgehenden  BegrifF  des  Christen- 
thums  gefasst,  welcher  eine  speculative  Be- 
grtindung  der  Idee  des  dreieinigen  Gottes 
nach  Vernunft,  Phantasie  und  Wille  (als 
Wahrheit,  Schdnheit  und  Gate)  erfordere, 
um  damit  die  Schdpfung  und  ihr  Ziei,  die 
Erldsung  mitsammt  der  Unsterblichkeit  der 
Wiedergebornen  wahrhaft  zu  begreifen. 
Hatte  sich  Weisse  mit  gespreiztem  Selbst- 
geftlhl  und  vomehmem  Ton  im  Vorworte  zur 
„Idee  der  Gottheit*  mit  der  Sibylle  ver- 
glichen,  weil  er  der  Hegel’schen  Philosophic 
um  den  Preis  imraer  hdnerer  Zugestindnisse 
immer  geringere  Maasse  der  Wahrheit  *u- 
gestehe,  so  nahm  er  in  der  n.lchsten  Schrift 
„Grundztlge  der  Metaphysik*  (1835i 
von  dem,  was  er  seither  noch  Hegeln  zu- 
gestanden  und  ebenso  von  dem,  was  er  selbst 
bis  dahin  gelehrt  hatte,  noch  mehr  zurflek. 
Er  zerlegt  die  Metaphysik  in  die  Lebre  vom 
Sein,  als  dessen  eigentlicher  Kern  und  Central- 
kategorie  die  Zahl,  in  die  Lehre  von  Wesen, 
als  dessen  Kern  der  Raura,  und  in  die  Lehre 
von  der  Wirklichkeit , als  deren  Kern  die 
Zeit  gelten  soil.  Demgeraass  wird  im  ereten 
Theil  eine  Mathematik,  im  zweiten  eine 
Physik,  ira  dritten  eine  Organik  gelehrt 
Inzwischen  hatte  die  philosophische  ^ibylle* 
pseudonym  als  „Nikodemus‘‘  eine  Theodicee 
(1834)  und  ein  „Btlchlein  von  der  Auf- 
ersteliung*  (1836),  sowie  offentlich  ein  Bflch- 
lein  „die  philosophische  Geheimlehre  von 
der  Unsterblichkeit  der  menschlichen  In- 
dividuen*  (1834)  herausgegeben  und  ent- 
puppte  sich  neben  J.  H.  Fichte,  dem  Sohne, 
auch  Weisse,  der  Enkel,  mehr  und  mehr  als 
Hauptwortftihrer  derjenigen  aus  der  Hegel’- 
schen  Schule  hervorgegangenen  Denker, 
welche  darauf  ausgingen,  das  „ System  des 
absoluten  Idealismus*  im  Sinne  einer  die 
Versdhnnng  des  Kirchenglaubens  mit  der 
Wissenschaft  erstrebenden  ,,positiven  christ- 
lichen)  Philosophic*  umzubilden.  In  der 
als  Gegensttlck  zum  ,.Leben  Jesuu  von 
D.  F.  Strauss,  dem  Jungnegelianer,  von  dem 
„P8eudohegelianer“  Weisse  verdffentlichten 
zweibandigen  „ Evangelischen  Geschichte" 
(1838)  gent  derselbe  darauf  aus,  das  ge- 
8chichtliche  Christusbild  aus  der  unklaren 
Htllle,  mit  welcher  es  frtlhzeitig  die  christ- 
liche  Ueberlieferung  und  spater  das  kirch- 
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liche  Dogma  umgeben  habe,  in  seiner  Rein- 
heit  und  urbildlichen  Bedeutung  herzustellen, 
indem  er  im  Gegensatze  ebenso  znr  panthei- 
stischen,  wie  zur  raystischen  Anffassung 
Christi  hervorhebt,  dass  daajenige , was  in 
Christos  zum  Selbstbewusst-sein  und  zur  Per- 
85nlichkeit  gelangt  sei,  nicht  der  einzige 
und  ganze  persflnliche  Gott,  sondern  nur 
der  vom  Vater  unterschiedene  innerweltliche 
Gott  oder  der  gdttliche  Solin  (Logos)  sei, 
welcher  auch  in  der  vorchristlichen  Zeit  in 
der  Menschheit  gelebt  habe,  nur  aber  in. 
Christas  erst  zu  persdnlichem  Bewusstsein 
gekommen  sei.  Als  der  jllngere  Fichte  1837 
seine  „Zeitschrift  fttr  Philosophie  und  specu- 
lative Theologieu  grUndete,  wurde  Weisse  ein 
fleissiger  Mitarbeiter  derselben  durch  zahl- 
reiche  im  Hohenpriestergewande  der  specu- 
lativen  Philosophie  daherschreitende  Aufsfttze, 
und  das  durch  die  Gemeinschaft  des  beider- 
seitigen  Interesses  an  einer  christlichen  Ver- 
quickung  der  Philosophie  gekndpfte  Band 
zwischen  beiden  M&nnern  wurde  durch  fleissig 
wiederkehrende  literarische  Hftndedrtlcke  be- 
krftftigt,  bis  es  sich  Weisse  in  einem  Send- 
schreiben  an  J.  H.  Fichte  unter  dem  Titel 
„Das  philosophische  Problem  der 
Gegenwart“  (1842)  offentlich  verbat, 
immer  nur  mit  Fichte  zusammen  genannt  zu 
werden,  als  ob  Beide  solidarisch  nur  fllr 
einen  Mann  st4nden.  Indessen  blieb  es  doch 
Thatsache,  dass  wfthrend  der  vierziger  und 
fiinfziger  Jahre  unseres  Jahrhunderts  kanm 
ein  junger  Philosoph  auf  Anstellung  an  einer 
Universitftt  Aussicht  hatte,  welchem  nicht 
von  Fichte,  dem  Sohne,  oder  Weisse,  dem 
Enkel,  dieChristlichkeit  seines  Philosophirens 
bezeugt  worden  war.  Mehr  und  mehr  hatte 
sich  aer  „Pseudohegelianer“  Weisse  in  die 
spiltern  Schriften  Schelling’s,  sowie  in  das 
Studium  des  Kirchenvaters  Augustinus  und 
Luther’s,  endlich  Jacob  Bdhme’s,  als  des 
„religidscn  Seher’s  zur  speculativen  Philo- 
8ophie“  vertieft,  nnr  dass  er  sein  christliches 
Bewusstsein  aus  der  Schule  der  Philosophie 
so  weit  zu  erweitern  verstandcn  hatte,  dass 
er  in  Uebereinstimmung  mit  seiner  bereits 
in  der  „evangelischen  Geschichte“  (1838)  dar- 
gelcgten  christlichen  Anschauung  in  den 
anonym  erschienenen  „ Reden  ilber  die  Zu- 
kunft  der  evaugelischen  Kirehe“  (1817,  in 
zweiter  Auflage  1849)  sich  ausdrtlcklich  gegeu 
eine  Beschrftnkung  des  Heils  und  Heils- 
besitzes  auf  die  an  den  historischen  Christus 
Glatibenden  erkliirte,  da  unter  dem  allein 
rechtfertigenden  Glauben  im  Sinne  Luther’s 
nicht  sowohl  der  historische  Glaube  an 
irgendwelche  geschichtliche  Thatsache,  als 
vielinehr  die  auf  die  Zukunft  gerichtete  Ge- 
wissheit  der  Seligkeit  iu  der  rllckhaltlosen 
Hingabe  an  Gott  zu  verstehen  sei.  Tlatte 
nun  Weisse  zugleich  in  seiner  akademischen 
Antrittsrede  vom  Jahr  1847:  *Iu  welchem 
Sinne  die  deutsche  Philosophie  sich  jetzt 


wieder  an  Kant  zu  orientiren  hat“  neben 
wiederholter  Kennzeichnung  seiner  Stellnng 
zur  Philosophie  der  Gegenwart  zugleich 
Weg  und  Ziel  seiner  philosophischen  Lebens- 
arbeit  bezeichnet,  so  trat  er  endlich  mit 
seinem  Standard - Work  unter  dem  Titel 
„ Philosophise  he  Dogmatik  oder  Philo- 
sophie des  Christenthums*  (1855  — 62) 
in  drei  Bftnden  hervor,  worin  die  Ergebnisse 
wie  der  Abschlnss  aller  seiner  theologischen 
und  philosophischen  Studicn  enthalten  ist. 
Im  ersten  Theilc,  der  die  eigentliche  Theo- 
logie  oder  speculative  Gotteslehre  entwickelt, 
wird  im  fllnften  Abschnitte  zugleich  ein  Ab- 
riss  der  Naturphilosophie  gegeben,  von 
welcher  in  den  bisherigen  Schriften  Weisse’s 
Nichts  vorgekommen  war,  wfthrend  der 
zweite  Theil  die  kosmologischen  und  anthro- 
pologischen  Lehren  des  Christenthnms  ent- 
wickelt und  der  dritte  Band  als  Soteriologie, 
nach  einer  geschichtlichen  Entwicklung  des 
Heilbegriffes,  den  Heilsinhalt  des  Christen- 
thums  sammt  den  Gnadenmitteln  und  der 
Lehre  von  den  letzten  Dingen  darstellt.  — 
Nach  Weisse’s  Tode  wurde  von  seinem 
Schiller  und  begeisterten  Anhftnger  Rudolf 
Seydel  Weisse’s  „Kleine  Schriften  zur  Aes- 
thetik  und  ftsthetischen  Kritiku  (1867),  dessen 
„Psychologie  und  Unsterblichkeitslehre“ 
(1869)  und  „ System  der  Aesthetik  nach  dem 
Collegieuhefte  letzter  Hand“  (1871)  heraus- 
gegeben. 

R.  Seydel,  Christian  Hermannn  Weisse.  Nekro- 
log  (aus  der  nZeitschrift  fiir  Philosophie  und 
philosophische  Kritik“  Bd.  50  besonders  ab- 
gedruckt)  1866. 

Weissenborn,  Georg  (Friedrich  Lud- 
wig), war  1816  zuVarchentin  in  Mecklenburg- 
Schwerin  geboren  und  znerst  von  seinem 
Vater,  seit  seinem  vierzehnten  Jahre  auf 
dem  Gymnasium  zu  Neu-Strelitz  gebildet, 
hatte  1838  in  Halle  das  Studium  der  Theo- 
logie  begonnen,  war  aber  durch  Erdmann 
und  Schuller  daselbst  fllr  die  Philosophie 
gewonnen  worden,  deren  Studium  er  1840 
in  Berlin  vollendete.  Nachdera  er  1841  in 
Halle  promovirt  und  sich  1842  mit  einer 
dortigen  BUrgerstochtcr  verheirathet  hatte, 
habilitirte  er  sich  1843  als  Privatdocent  und 
hielt  mit  so  glftnzendem  Erfolge  Vorlesungen, 
dass  er  1853  als  ordentlicher  Professor  nach 
Marburg  berufen  wurde,  wo  er  1874  starb.  In 
seiner  philosophischen  Bildung  warer  gleich- 
mftssig  durch  die  rcchte  (conservative)  Seite 
der  Ilegel’schen  und  durch  die  Schleier- 
macher’sche  Bcliule  angeregt  worden.  Seine 
in  Halle  ^ehaltenen  „Vorlesungen  tlber 
Schleiermaclmr’s  Dialektik  und  Dogmatik“ 
erschieneu  (1847  und  49)  in  zwei  Bftndeu 
im  Druck.  Darauf  folgte  „Logik  und  Meta- 
physik“  (1850),  worin  er  den  Versuch  machte, 
die  Ilegel’sche  Philosophie  durch  eine  aus 
ihr  selbst  hervorgehende  Kritik  aber  sich 
selbst  hinauszutreiben,  und  dadurch  deren 
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Pantheismus  durch  einen  wissenschaftlich 
begrtlndeten  Theismns  zu  ersetzen.  Letzteres 
geschieht  in  seinen  Marbnrger  „Vorlesungen 
tiber  Pantheismu8  nnd  Theismus11  (1850), 
worin  er  zuerst  als  verschiedene  Formen, 
in  welchen  der  Pautheismus  geschicbtlicli 
auftrat,  den  mechanischen  oder  materia- 
listischen  Pantheismus  der  Franzosen,  den 
ontologischen  Pantheismus  Spinoza’s,  den 
Panthei8tnu8  der  ersten  Schriften  Schleier- 
macher’s,  den  dynamischen  und  psycho- 
logischen  Pantheismus  der  Stoiker,*  den 
ethischen  Pantheismus  Fichte’s  und  den 
logischen  Pantheismus  der  Schelling-  Hegel’ 
schen  Philosophic  charakterisirt.  Da  nun 
auch  diese  letzte  wissenschaftliche  Form 
des  Pantheismus,  obwohl  sie  die  Wahrheit 
aller  Ubrigen  geschichtlich  vorausgegangenen 
Formen  sei,  dem  rcligidsen  Bedllrfnisse  in 
alien  wesentlichen  Grundfragen  nicht  genilgen 
kbnne,  so  mUsse  die  wissenschaftliche  Auf- 
abe^  der  Philosophic  in  der  BegrUndung 
es  Theismus  gefunden  werden,  in  dessen 
geschichtlicher  Entwicklung  der  jlldische 
Theismus,  der  Deismus  des  Aufklkrungs- 
zeitalters,  der  christlich-supranaturalistische 
1 he  ism  us,  der  Jacobi’sche  Theismus  und 
endlich  der  Theismus  der  rechten  Seite  der 
Hegel’schen  Schule  als  die  Vorstufen  eines 
(damals,  1859)  erst  noch  philosophisch  zu  be- 
grllndenden,  wahrhaft  christlichen  Theismus 
anfgefasst  werden,  welcher  letztere  mit  der 
modernen  Wissenschaft  nicht  in  Widerstreit 
trete,  weil  er  die  Ergebnisse  derselben, 
namentlich  in  Naturerkenntniss  und  Kunst- 
verst&ndniss,  in  sich  aufnehme. 

W emit , Amadeus,  war  1783  zu 
Leipzig  geboren  und  in  der  dortigen  Thomaa- 
schule  gebildet,  hatte  dort  seit  1801  Theo- 
logie,  rhilologie  und  Philosophic  studirt, 
wurde  seit  1804  als  Doctor  der  Philosophic 
Ilauslehrer  in  einer  adeligen  Familie  zu 
Grossenhayn  bei  Dresden,  habilitirte  sich 
1808  als  Privatdocent  in  Leipzig,  wo  er 
1811  ausserordentlicher  und  1816  ordentlicher 
Professor  der  Philosophic  wurde.  In  Leipzig 
veroffentlichte  er  .,Grundlehre  der  philo- 
sophischen Rechtslehre11  (1811),  dann  „Reden 
tiber  die  Religion  oder  die  Religion  an  sich 
und  in  ihrem  Verhkltnisse  zur  Wissenschaft 
und  Kunst  “ (1813)  und  „ Philosophic  der 
Kunst“  (1817).  Die  von  ihm  als  Freimaurer 
ehaltenen  Redeu  verbffentlichte  er  1828  in 
er  Schrift:  ,,Ueber  Zweck,  Mittel,  Gegen- 
wart  und  Zukunft  der  Freimaurerei11.  Seit 
1829  lebte  er  als  Professor  der  Philosophic 
und  Bouterweck’s  Nachfolger  in  Gbttingen, 
wo  er  einige  lateinische  Abhandlungen  philo- 
sophiegeachichtlichen  Inhalt’s  und  ein  Werk 
„ l eber  die  Ilauptperioden  dcr  schonen 
Kunst  oder  die  Kunst  im  Laufe  der  Welt- 
geschichte  dargestellt11  (1831)  herausgab  und 
1836  starb.  In  seinen  philosophischen  An- 
schauungen  Eklektiker  und  ohne  OriginalitAt, 


E'ng  er  auf  Einigung  der  Philosophie  durch 
eberwindung  aer  Partcistandpankte  and 
auf  Einigung  der  Philosophie  mit  dem  Lebeu 
ans.  Auch  hat  er  den  Tennemann’schen 
„Grundri88  der  Geschichte  der  Philosophie1* 
von  der  dritteu-  Auflage  an  (1820,  ninfte 
Auflage  1829)  neu  bearbeitet  und  vermehrt 
herausgegeben. 

Wilhelm  von  Auvergne  (Guilelmus 
Alvernus),  auch  Wilhelm  von  Paris  genannt, 
war  zu  Aurillac  geboren,  hatte  in  Paris 
studirt,  war  spkter  als  Lehrer  der  Theo- 
logie  dort  aufgetreten,  seit  1228  Bischof  und 
1249  dort  gestorben.  Von  seinen  theologischen 
(besonders  auf  die  praktische  Theologie  sich 
bezieheuden)  Werken  abgesehen,  sind  unter 
seinen  das  philosophische  Gebiet  berQhrenden 
Schriften  hervorzuheben : De  imiverso , worin 
er  zuerst  das  kdrperliche  und  dann  das 
geistige  (. spirituale ) Universum  behandelt  und 
auch  die  Schriften  des  Mercurius  (d.  h.  des 
Hermes  trismegistos)  erwihnt,  von  welchen 
er  noch  das  jetzt  verlorne  Buch  vom  Gott 
der  Gdtter  oder  vom  hdchstcn  Gut  gekannt 
hat;  ferner  deanima;  de  anmaexmmortalitate 
nnd  de  veritate.  In  letzterer  Abhandlung 
bestimmt  er  die  Wahrheit  auf  sechsfache 
Weise.  Ein  mat  bedeute  die  Wahrheit  die 
Sache  selbst,  dann  das  Gegentheil  des  Scheins, 
weiterhin  die  Unvermischtheit  oder  Unver- 
fklschtheit  einer  Sache,  viertens  das  Wesen 
eines  Dings,  ftinftens  das  Wesen  Gottes,  in 
Bezug  auf  welches  alles  Andere  blosser 
Schein  ist,  und  endlich  die  Widerspruchs- 
losigkeit  in  den  Begriffen  und  Urtheilen. 
In  seinen  philosophischen  Anschauungen 
halt  er  sich  vorwaltend  an  Aristoteles,  mit 
dessen  Schriften  er  sich  ebenso  bekannt 
zeigt,  wie  mit  den  arabischen  Philosophen 
Alfarabi,  Algazel,  Avicenna,  Avicebron  (Ibn 
Gebriol)  und  Averroes.  Nur  in  der  Lehre 
von  den  Ideen,  die  sich  nach  seiner  Ansicht 
als  intelligible  Objecte  oder  als  im  Geiste 
des  Schdpfers  liegende  ftussere  Formen 
(ante  rem)  in  unserm  Intellecte  abspiegln, 
w&hrend  sie  zugleich  als  Universalien  in  den 
Individuen  (m  re)  existiren,  scliliesst  er  sich 
an  Platon’s  Timaeus  an,  indem  er  die  Ge- 
sammtheit  der  Ideen  als  urbildlicbe  Welt 
(mundus  archetypus ) mit  dem  Sohne  Gottes 
gleich  setzt.  Unser  Intellect  gehdrt  wesent* 
lich  unserer  Seele  an,  die  vom  Leibe  un- 
abh&ngig  als  besondere  eiufache  Substani 
existirt  und  des  Leibes  nur,  wie  der  Cither- 
spieler  seine  Cither,  als  Werkzeug  zur  Aus- 
tlbung  der  sinnlichen  Functionen  bedarf  und 
ihrer  Natur  nach  unsterblich  ist  Seine 
„ Opera  ornniatl  wurden  zuerst  1591  and 
vollst&ndiger  1674  in  zwei  Folianten  gedruckt 
Wilhelm  von  Champeaux  (de  Cam- 

Seili8)  war  1070  im  Dorfe  Champeaux  bei 
[elun  geboren  und  hatte  in  Paris  den  Anselm 
von  Laon  und  den  Roscellin  in  Lehrern. 
Er  lehrte  spftter  selbst  eine  Zeit  lang  ah 
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Abalard’s  Lehrer  an  der  Kathedralschule  zu 
Paris,  zog  sich  dann  in  eine  Pariser  Vorstadt 
nnweit  der  Kapelle  des  heiligen  Victor  zu- 
rtlck,  wo  er  1113  die  bertthmte  Klosterschule 
von  St  Victor  grllndete,  nnd  starb  1121  als 
Bischof  von  Chalons  sur  Marne  nnd  als  treuer 
Freund  des  Bernhard  von  Clairveaux.  Ausser 
einer  theologischen  Schrift  „De  eucharislia “ 
1st  uns  von  ihm  eine  andere  „De  origine 
animae11  erhalten,  woriu  er  sich  flir  das 
unmittelbare  Geschaffensein  der  Seele  beim 
Beginne  ihres  irdischen  Daseins  erklart. 
Ausserdem  sind  einzelne  Bruchstiicke  von 
Abhandlnngen  deaselben  liber  philosophisch  - 
scholastische  Fragen  handschriftlich  vor- 
handen.  Einige  Mittheilungen  liber  Wilhelm’s 
Stellung  in  der  scholastischen  StTeitfrage  in 
Betreff  der  Bedeutnng  der  Universalien  ver- 
danken  wir  der  Schrift  seines  Gegner’s 
Abftlard  „ffistoria  calamitatum Er  ver- 
suchte  znerst  sich  das  Verhaltniss  deutlich 
zu  machen,  in  welchem  man  sich  die  Uni- 
versalien (Allgemeinbegriffe)  zu  den  einzelnen 
existirenden  Dingen  oder  Individuen  zu  denken 
habe.  Er  behauptete  n&mlich  im  Sinne  des 
scholastischen  Realismus,  dass  die  Universalien 
als  einheitlich  gleiche  Dinge  in  unzerstlickter 
Ganzheit  auf  wesentliche  Weise  den  sSmmt- 
lichen  unter  sie  fallenden  Individuen  zugleich 
einwohnen,  so  dass  zwischen  diesen  letztem 
und  den  Universalien  kein  Wesensunterschied 
statt  finde.  Dagegen  will  er  unter  den  zu- 
faUTg  hinzukommenden  Bestimmungen  die 
individuelle  Form  verstanden  wissen,  durch 
welche  der  im  Gattungsbegriffe  bestehende 
StofF  in  der  Art  ausgeprftgt  werde,  dass 
dabei  das  allgemeine  Wesen  nach  seinem 
ganzen  Umfange  individualisirt  werde. 

Michaud,  Guillaume  de  Champeaux  et  les  eco- 
les  de  Paris  au  12.  si&clo  d’apres  des  docu- 
ments inddits  (1867). 

Wilhelm  von  Conches  (de  Conchis), 
auch  Guilelmus  Aneponymus  (Wilhelm 
ohne  Beiname)  genannt,  war  in  den  letzten 
Jahrzehnten  des  elften  Jahrhunderts  zu  Con- 
ches, einem  Dorfc  in  der  Normandie,  geboren 
und  soil  bis  liber  die  Mitte  des  zwblften 
Jahrhunderts  hinaus  in  Paris  gelehrt  haben, 
wo  er  urn  das  Jahr  1155  gestorben  ware. 
Unter  mehreren  ihm  zugeschriebenen  Schrif- 
ten  bezieht  sich  auf  Philosophic  zunachst 
ein  Werk  „ Magna  de  naturis  philosophia  “, 
welches  zwar  1474  in  zwei  Foliobanden  ge- 
druckt  worden  ist,  bis  jetzt  aber  nirgends 
hat  aufgefunden  werden  kdnnen.  Ein  Aus- 
zug  aus  dieser  „ Philosophia  major “ ist  die 
„ Philosophia  minor “,  von  wclcher  in  der 
Ausgabe  der  Schriften  des  Beda  Venerabilis 
vom  Jahr  1688  der  Anfang  unter  dem  Titel 
De  elementis  philosophiae  gedruckt  ist 
Glossen  des  Wilhelm  von  Conches  zu  des 
Bobtius  „ Consolatio  philosophic te“  hat  Jour- 
d&in  und  einige  handschriftliche  Bruchstlicke 
aus  dem  ersten  Werke  Cousin  verdffentlicht. 


Wilhelm’s  letztes  Werk  Dragmaticon  (d.  h. 
Dramaticon,  weil  in  Frage  und  Antwort  ab- 
gefasst)  ist  unter  dem  Titel  „ Dialogus  de 
substanliis  phgsicus  confectus  a IVilhelmo 
Aneponymo  philosopho “ 1583  in  Strassburg 
gedruckt  worden  und  befindet  sich  von  diesem 
seltenen  Buche  ein  Exemplar  in  der  Mlin- 
chener  Universititsbibliothek.  In  der  Er- 
kenntnisslehre  steht  er  auf  platonischem 
Standpunkte  und  erkiart  liberhaupt,  dass  er 
unter  den  heidnischen  Philosophen  dem 
Platon  vor  jedem  Andern  den  Vorzug  gebe. 
Bei  Abweichungen  der  platonischen  von  der 
christlichen  Lehre  bekenut  er  sich  ausdrtlcklich 
zu  letzterer;  so  namentlich  in  Bezug  auf  die 
Frage  von  der  Entstehung  der  menschlichen 
Seele.  Dagegen  nimmt  er  keinen  Anstand, 
die  platonische  Weltseele  mit  der  Person  des 
heiligen  Geistes  zu  identificiren.  Alles  Leben 
nimmt  von  der  Weltseele  seinen  Ausgang. 
Erst  nach  der  Bildung  seines  Leibes  wurde 
die  im  ganzen  Kbrper  des  Menschen  gegen- 
whrtige  Seele  geschaffen,  welche  ein  niederes 
Erkenntnissvcrmdgen  (Sinnesthatigkeit  und 
Eiubildung8kraft)und  ein  hflheres  Erkenntniss- 
vermbgen  (Verstand  und  Intelligenz)  mit  den 
Engeln  gemein  hat.  In  dem  sichern  und 
festen  Urtheil  liber  sinnliche  Dinge  besteht 
der  Verstand  (ratio),  wfthrend  das  Urtheil 
liber  unkbrperliche  Dinge  der  Veruunft  (in- 
telligeniia)  zugehdrt.  Indem  er  eine  dia- 
lektische,  sophistische,  rhetorische  und  philo- 
sophische  Betrachtungsweise  der  Dinge  unter- 
scheidet,  stellt  er  sich  in  der  scholastischen 
Universalienfrage  auf  die  Seite  der  Realisten 
und  bekampft  diejenigen,  welche  nicht  ein- 
mal  mehr  die  Namen  der  Dinge  zulassen 
wollten,  wahreud  er  unter  Berufung  auf 
Boetius  dem  menschlichen  Geist  die  Function 
zuspricht,  die  existirenden  Dinge  mit  ent- 
sprechenden  Namen  zu  belegen.  Die  mensch- 
liche  Wissenschaft  theilt  er  in  richtige  nnd 
sichere  Erkenntniss  der  Dinge  (Weisheit  oder 
Philosophic,  welche  in  theoretische  und 

Sraktische  unterschieden  wird)  und  in  die 
^unst,  das  Gedachte  mit  dem  Schmuck  der 
Worte  und  Satze  auszudrlicken  (Beredsamkeit, 
zu  welcher  Grammatik,  Rhetorik  und  Dia- 
lektik  gehdren).  Das  Ziel  alles  Wissens  ist 
die  Theologie,  in  welcher  Gottes  Allmacht 
als  Causalgrnnd,  seine  Weisheit  als  Formal- 
grand  und  seine  Glite  als  Realgrund  der 
Welt  dargethan  wird.  Die  voile  Weisheit 
wird  aber  nur  durch  Liebe  zu  Gott  gewonnen, 
welche  die  Seele  zu  Gott  zurllckfUhrt  und 
dessen  Schauen  uns  vermittelt. 

Wilhelm  von  L a m a r r e war  als 
Franziskauer  zu  Oxford  gebildet  und  ver- 
fasste  1284  eine  Streitschrift  gegen  Thomas 
unter  dem  Titel  „ Correclorium  fralris 
Thomaeu , welche  von  den  Thomisten  stets 
„Corruptoriuma  (Entstellung)  genannt  wurde, 
jedoch  verloren  gegangen  ist.  Es  finden 
sich  aber  lange  wbrtliche  AnfUhrungen 
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daraus  in  der  Gegenschrifl , welche  f&Isch- 
lich  unter  dem  Namen  des  Aegidius  Romanus 
als  „ Defensorittm  seu  Corrcctoriu?n“  (1516) 
gedruckt  wnrde  nnd  deren  Vcrfnsser  wahr- 
scheinlich  der  ini  dreizehnten  Jahrhundert 
lebende  jtingere  Johannes  von  Paris,  mit 
dem  Beinamen  „Pungens  asinum tl  war. 

Wilhelm  von  Occ  am  (Ockam,  Ocliarn) 
war  zu  Occam  in  der  enelischen  Grafschaft 
Surrey  geboren  nnd  schon  frtlh  in  den 
Franziskanerorden  getreten,  hatte  im  Merton- 
College  zn  Oxford  nnter  Duns  Scotus  seine 
Studien  gemacht,  spkter  in  Paris  Philosophic 
und  Theologie  gelehrt  und  im  Streite  zwischen 
dem  Papste  Bonifacius  VIII.  und  Philipp 
dem  Schdnen  von  Frankreicli  fllr  den  letztern 
Partei  genommen.  Wegen  einiger  in  seinen 
kirchen  - politischen  Schriften  vorgetragenen 
Sktze  war  er  1322  nach  Avignon,  dem  da- 
maligen  Sitze  des  Papstes,  vorgeladen  nnd 
dort  in  Gewahrsam  gehalten  worden;  es  ge- 
lang  ihm  jedoch  1328  zu  fliehen  und  bei 
Ludwig  von  Bayern  in  Mlinchen  eine  Zu- 
flncht  zu  fitiden,  wo  er  bis  zu  seinem  im 
Jahr  1347  erfolgten  Tode  blieb.  Nach 
Andern  ware  er  erst  1350  zu  Carinola  im 
neapolitanisclien  Gebiete  gestorben.  Unter 
seinen  kirchen-politischen  Schriften  befindet 
sich  eine,  worm  er  im  Einverstiindniss  mit 
den  stTengern  Franziskanern,  der  Partei  der 
„Spirituales'‘  die  Anmaassungen  des  Papstes 
Bonifacius  VIII.  und  tlberhaupt  die  welt- 
liche  Ilerrschaft  der  Papste  angreift  nnd 
das  Oberhaupt  der  Kirche  in  weltlichen 
Dingen  den  Ftlrsten,  in  geistlichen  Dingen 
der  Kirche  unterworfen  wissen  will.  Ftlr 
seine  Stellung  in  der  Geschichte  der  schola- 
stischen  Philosophic  des  Mittelalters  kommen 
folgende  Schriften  Occam’s  (denn  so  wird  er 
gewbhnlich  kurzweg  genannt)  in  Betracht: 
(juaestiones  super  quatuor  libros  Senten- 
tiarum  (zuerst  1495  in  Lyon  gedruckt,  worin 
jedoch  nur  das  erste  Buch  mit  alien  seinen 
Distinctionen  commentirt  wird);  Expositio 
aurea  super  artem  veterem , videlicet  in 
torphyrii  praedicabilia  et  Aristotelis  praedi- 
camenta  (zuerst  1496  in  Bologna  gedruckt); 
Summa  totius  logices  site  Tractatus  logices 
in  tres  partes  divisus  (zuerst  1488  in  Paris 
gedruckt),  eine  spHtere,  auf  Wunsch  eines 
Ordensbruders  Adam  von  Occam  verfasste, 
aber  bin  und  wiedcr  mit  ZusUtzen  von  der 
Hand  spaterer  Occamisten  versehene  Schrift, 
worin  die  logischen  Lehren  Occam’s  ktlrzer 
zusamraengefasst  werden ; Quodlibeta  septem 
(zuerst  1487  in  Paris,  1491  in  Strassburg 
gedruckt) ; Qaaestiones  in  libros  Physiconm 
(zuerst  1491  in  Strassburg  gedruckt) ; Centi- 
loquium  tfieologicum  (zuerst  1496  in  Lyon 
gedruckt.)  Um  seines  Scharfsinnes  willen 
gait  er  seinen  Zeitgenossen  als  „ Doctor 
invincibilis " (der  unttberwindlicbe  Lchrer), 
nnd  als  GrUnder  der  neuen  Nominalisten* 
schule  erbielt  er  die  Ehrennamen  „Doctor 


singularis<<  (einziger  Lelirer)  und  „Jnceptor 
venerabilis “ (ehrwtirdiger  Erneuerer).  Die 
Logik  gilt  ihm  ebenso  wie  die  Grammatik 
und  die  mechanischen  KUnste  als  eine  prak- 
tische  Disciplin  oder  Knnst  und  als  taug- 
lichstes  Werkzeng  aller  Wissenschaften,  aus 
dessen  Vernachiassigung  er  die  Entstehung 
dcr  meisten  Irrthtimer  auch  in  der  Theologie 
erkliirt.  Indem  er  die  Logik  als  rationale 
Wissenschaft  den  realen  Wissenschaften 
gegentlberstellt,  bewegt  er  sich  durchaus 
auf  dem  Bodcn  der  aogenannten  byzantinischen 
Logik,  d.  h.  in  denjenigen  logischen  Formen 
und  AusdrHcken,  welche  durch  die,  seit  dem 
dreizehntcn  Jahrhundert  von  den  Schola- 
stikern  als  logisches  Schulbuch  benutzte 
„ Summa  logicae“  des  Petrus  Ilispanus,  als 
des  „Auctor  Summulanwi,‘  gelftufig  waren, 
indem  er  mit  peinlicher  Ausfiihrlichkeit  allc 
mdgliche  Seiten  - und  Streitfragen  herbei- 
zieht  und  dieselben  mit  Anfilhrung  von 
Grtlnden  und  GegengrHnden  erdrtert  und 
diese  als  „via  modema11  bezeichnete  byzan- 
tinische  Logik  mit  alien  ihren  grammatischeu 
und  rhetorischen  Spielereien  aufnimmt.  In 
dessen  betrifft  dies  nur  die  Einkleidung, 
wfthrend  er  sachlich  auf  dem  Boden  eines 
aristotelischen  Enipirismus  steht  Die  nn- 
erlkssliche  Voraussetzung  des  denkcnden  Er- 
kennens  bildet  neben  dem  Gedkchtnisse  die 
anschaulich  - sinnliche  Wahrnehmung  der 
Dinge,  wfthrend  erst  der  auch  Nichteinn- 
liches  erfassende  Intellect  durch  seiue  Thfttig- 
keit  von  der  Erfahrung  zur  eigentlichen 
Wissenschaft  ftlhrt.  Vom  Sinneseindruck 
beginnend,  filhrt  der  Process  des  Wissens 
durch  Gedkchtniss,  Phantasie  und  andere 
psychiBche  Vorgknge  oder  Gebilde  znm  Elr- 
fassen  des  Allgemeinen,  welches  wesentlich 
durch  die  Urtheilskraft  vermittelt  wird. 
Zwischen  den  Dingen  und  der  Thitigkeit 
des  Geistes  liegen  keine  „species  intelligibilc*“ 
(geistige  Abbilder),  wie  solche  von  den 
Scotisten  eingeschoben  wurden,  sondern  der 
Act  des  Erkennens,  durch  welchen  uns  das 
Ding  offenbar  wird,  ist  sclbst  ein  stellver- 
vertretendes  Zeichen  des  Dings,  und  zwar 
ein  unwillkflrlich  iin  Gemtlth  entstehcndcs 
Zeichen,  welclics  aber  keineswegs  als  ein 
geistiges  Abbild  des  Dings  zu  gelten  hat, 
rabgen  auch  immerhin  diese  Zeichen  (die 
Gedanken)  als  .,  Aehnlichkeiten  der  Dinge“ 
bezeichnet  weruen.  Von  diesen  durch  die 
Dinge  unwillktlrlich  in  uns  hervorgernfenen 
Zeichen  (Gedanken)  sind  die  Wdrter  (voces) 
oder  Namen  ( nomina ) als  w'illkflrliche  Zeichen 
zu  unterscheiden,  wrelche  nach  Belieben  dazu 
bestimmt  werden,  etwas  zu  bedeuten  und 
anzuzeigen,  was  im  Gemitthe  vorgestellt  oder 
gedacht  wird,  und  welche  darum  eigentlich 
Zeichen  von  Zeichen  sind,  und  zu  diesen 
kommen  dann  wiederum  aie  geschricbenen 
Zeichen  der  Schriftsprache  hinzu.  Die  Logik 
hat  es  darum  ausschliesslich  mit  Dingen  zu 
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thun,  welche  Zeichen  sind,  end  selbst  die 
Frage,  wie  diese  Zeichen  entstehen  und  ob 
sie  Seelenthatigkeiteu  oder  etwas  Anderes 
sind,  gebbrt  nicbt  in  die  Logik.  Diese  hat 
also  zu  betrachten:  erstens  die  einfachstcn 
Bestandtheile  cines  jeden  Gedanken  - oder 
Wbrtercomplexes,  d.  h.  die  »termini“  (Lehre 
vom  Begriff),  sodann  die  einfachsten  Vcr- 
bindungen  derselben  oder  die  „propositiones“ 
(Lehre  vom  L'rtheil)  ond  endlich  die  Be- 
grtlndung  dieser  Verbiudungen  oder  die 
,, argumentation  (Lehre  vom  Beweise),  welche 
die  Schldsse,  dann  die  Begriffsbestimmuug 
und  Beweise,  ferner  Grflnde  und  Folgerungen, 
endlich  Fehl-  und  Trugschltlsse  behandelt. 
Die  durch  den  unwillkUrlichen  Terminus 
(die  Vorstellung  oder  den  Gedanken)  und 
durch  den  willktirlichen  Terminus  (das  Wort) 
bezeichuete  Sache  selber  kann  ebeusogut 
ausserhalb  misers  Geistes  (als  kusseres  Ding), 
wie  ini  Geiste  selbst  (als  innerer  Vorgaug 
oder  Gemttthszustand)  sein.  Daher  wird 
Occam’s  logi8che  Grundlehre  als  „termini- 
stische  Ansicbt“  bezeichnet  und  gilt  derselbe 
als  das  Haupt  der  „Terministen“,  wo- 
runter  die  sogenannten  Nominalisten  ver- 
standen  werden.  Unter  den  sogenannten 
„UnivcrsaIien“  (Gemeinbegriffen)  werden  von 
Occam  zunkchst  die  ftlnf  Praedicabilia  des 
Porphyrios  (Galtung,  Art,  Unterschied,  Eigen- 
thilmliches  und  ZufkUiges),  sodann  aucli  die 
Kategorieu  des  Aristoteles  verstanden,  die 
er  nicht  als  eine  Eintheilung  der  Dinge, 
sondern  nnr  als  cine  Eintheilung  der  Worte 
betrachtet  wissen  will.  Er  sieht  in  den 
Universalien  nnr  Vorstellungszeichen  oder 
solche  Be8timmungen  des  Irtheils.  denen 
durchaus  nichts  Dingliches  ausserhalD  uusers 
Denkens  entspricht,  die  viclmehr  lediglich 
Zustknde  oder  Thktigkeiten  unsers  Denkens 
bezeichnen.  Im  Gegensatze  zu  den  scliola 
8tischeu  „Realisten“  und  iusbesondere  zu 
den  Scotisten  (Anhkngern  des  Duns  Scotus) 
w’ird  als  die  allein  richtige  und  auch  iicht 
aristotelische  Ansicht  dies  bezeichnet,  dass 
die  Universalien  lediglich  als  unwillkiirliche 
Denkacte  in  unserm  Geiste  sind,  darum  aber 
keineswegs  blosse  willkttrliche  Nameu  sind 
und  dass  demnach  in  dem  Satze  „der  Mcnsch 
ist  ein  lachendcs  Wcsen  “ der  Ausdruck 
„Menseh“  nicht  fttr  einen  fingirten  Allgemeiu- 
menschen.  sondern  ftlr  die  wirklichen  ein- 
zelnen  Menschcn  steht,  die  allein  lachen 
konnen.  In  der  Aussenwelt  existirt  schlecht- 
hin  nnr  Einzelucs,  welches  auf  unscre  Sinnes- 
thktigkeit  einwirkt  und  den  Intellect  reizt, 
sodass  derselbe  den  Gegenstand  zuerst  ver- 
worren  und  darauf  deutlich  erfasst.  In  Be- 
zug  auf  die  von  den  Scholastikern  ebenfalls 
viel  erdrterte  Frage  nach  dem  Prinzip  der 
Individuality  denkt  Occam  an  eine  materia 
particularism  welche  mit  einer  forma  par- 
ticular's in  Verbiudung  tritt  und  setzt  das 
Priucip  der  Individualisirung  lediglich  dariu, 


dass  die  Individuen  sich  durch  sich  selbst 
unterscheiden  und  durch  sich  selbst  unter- 
einauder  zusammentreffeu,  also  denselben  die 
Singularititt  unmittelbar  und  ohne  alien 
anderweitigen  Zusatz  zukommt  und  die  „ Was- 
heit“  {quidditas)  das  gauze  aus  Stoff  und 
Form  bestehende  Wesen  bedeutet.  Da  das 
abstractive  Wissen  uur  auf  der  Grundlage 
des  anschaulichen  (intuitiven)  Wissens  mog- 
lich,  schliesslich  also  alles  menschliche  Wissen 
sich  auf  nussere  und  innere  Erfahrung  sttltzt, 
so  ist  ftlr  den  Menscheu  hienieden  kein  auf 
natUrlichem  Wege  erworbenes  anschauliches 
Wissen  von  Gott  mbglich  und  dessen  Dasein 
kann  weder  auf  kosmologischem,  noch  auf 
teleologi8chem,  noch  auf  ontologischem  Wege 
eigentlich  bewiesen  werden,  obwohl  das 
Dasein  Gotte8  allerdings  aus  VernunftgrUnden 
wahrscheinlich  ist.  Von  der  Theologie  als 
einer  eigentlichen  Wissenschaft  kann  des- 
halb  keine  Rede  sein;  die  Artikel  des  Glaubeus 
kdnnen  auf  dem  Standpunkt  der  natUrlichen 
Vernunft  nicht  eiumal  Wahrscheinlichkeit 
beanspruchen;  jede  syllogistische  Begrtlndung 
und  Forraulirung  derselben  ist  unzureichend 
oder  widerspruehsvoll;  es  bleibt  ftlr  dieselben 
allein  der  praktische  Glaube  Ubrig,  und  der 
Willc,  das  Unbeweisbare  zu  glaubeu,  ist 
verdieustlich.  Der  Satz,  dass  etwas  fflr  den 
Theologen  walir  sein  kbnne,  was  flir  den 
Philosophen  falscli  sei  (die  Lehre*)  von  der 
zwiefachcn  Wahrheit)  ist  bei  Occam  durch- 
gehende  Ucberzeugung.  In  seinen  theo- 
logischen  Anschauungen  hklt  er  an  der  un- 
beschrknkteu  Allmacht  und  Willklir  oder 
dem  grundlosen  Belieben  Gottes  fest.  Die 
Welt  ist  aus  Nichts  gesehaffen  und  die  Dinge 
sind  gut,  weil  sie  Gott  wollte  und  wie  er 
sie  dachte.  Gott  kann  Alles,  was  keinen 
logischen  Widerspruch  enthklt  und  hfitte 
darum  ebensogut,  wie  die  Natur  des  Men- 
schen,  auch  die  Natur  des  Esels  oder  Ochsen 
annehmen  konnen.  Uebrigens  beseitigte 
Occam  bei  seinen  gelegentlichen  Erorterungen 
scholastischer  Dogmen  manchen  hergebrachten 
Wust  von  spitzfindigen  Unterscheidungen. 

Der  Nominalismus  Occam’s  gewann  rascli 
zahlreiche  Anhknger,  unter  denen  derFranzis- 
kauer  Adam  Goddam  in  Oxford,  der 
Dominikaner  Arm  and  de  Beauvoir  (gest. 
1340)  und  Robert  Holkot,  der  Augustiner 
Gregor  von  Rimini  (gest.  1358),  besonders 
aber  Johannes  B u r i d a n in  Paris  und 
Petrus  de  Alliaco,  weiterhin  Nicolaus 
von  Autricuria,  Johannes  de  Mericnria, 
Nicolaus  von  Clemange  und  die  Deutschen 
Heinrich  von  Oy  ta,  Heinrich  von  Hessen 
und  Gabriel  Biel  als  solche  zu  nennen  sind, 
welche  zugleich  die  sogeuannte  byzautinische 
Logik  weiter  ausgebildet  und  ihr  den  Ueber- 
gang  in  die  neuere  Zeit  vermittelt  habeu. 


*)  Man  vergleicbe  hieriiber  den  Artikel 
„M it telalterliche  Philosopbio,  Scite  602a. 
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Nachdem  im  Jahr  1339  das  Verbot  ergangen 
war,  an  der  Pariser  Universit&t  nach  Occam’s 
Lehrbtlchern  zn  lescn , erfolgte  1340  die 
fbrmliche  kirchlichc  Verwerfung  des  durch 
Occam  erneoerten  Nominalismus.  welcher 
das  eigentlich  skeptische  Prinzip  gegenilber 
dem  ganzen  Autorit£tsglauben  des  schola- 
stischen  Mittelalters  war  und  durch  dessen 
freimtithige  Erncuerung  Occam  der  einfluss- 
reichste  Vorliiufer  seiner  Landsleute  Franz 
Bacon,  Hobbes,  John  Locke  und  John  Stuart 
Mill  gewesen  ist. 

Wilhelm  von  Shyreswood  (Guilel- 
mus  de  Shyrwode)  war  zu  Durham  in  den 
letzten  Jahrzehnten  des  zwOlften  Jahrhnnderts 
geboren,  hatte  in  Oxford  seine  Studien  ge- 
macht,  dann  in  Paris  gelehrt  und  war  1249 
al8  Kanzler  in  Lincoln  gestorben.  Schon 
einige  Jahrzehnte  vor  Petrus  Hispanus  (gest. 
1277)  hat  Shyreswood  die  logische  „ St/nopsis u 
des  byzantinischen  Logikers  Michael  Psellos 
aus  dem  Griechischen  tlbersetzt  und  in  ein 
lateinisches  Schulbuch  verwandelt,  welches 
sich  als  Manuscript  noch  in  Paris  befindet 
( Codex  Sorbonnicus  1797)  und  schon  von 
Roger  Baco  hochgeschJltzt  war,  aber  durch 
das  Ansehen,  das  der  spatere  Bearbeiter  des 
Werkes  von  Psellos,  Petrus  Hispanus,  als 
Papst  im  rbmischen  Abendlande  genoss  all- 
m&lig  aus  dem  Schulgebrauche  des  Mittel- 
alters ebenso  verdr&ngt  wurde,  wie  die  gleich- 
falls  noch  vor  der  Arbeit  des  Petrus  His- 
panus folgende  lateinische  Bearbeitung  der 
„ Synopsis “ des  Psellos  durch  Shyreswood’s 
jtlngern  Zeitgenossen  Lambert  von  Auxerre. 

Wiiidischmann , Karl  Joseph 
Hieronymus,  war  1775  in  Mainz  geboren 
und  gebildet,  hatte  in  Wttrzburg  Philosophic 
und  Medicin,  letztcre  nachher  auch  in  Wien 
studirt  und  lebte  zun&chst  einige  Zeit  als 
Hofmedicus  in  Aschaffenburg,  wo  er  sich  in 
Vortr&gen  und  Schriften  zugleich  mit  Philo- 
sophic beschaftigto.  In  seinen  ersten  Schriften 
„BegTiff  der  Physik“  (1802)  und  „Ideen  zur 
rhysik“  (1805)  schloss  er  sich  an  die 
Schelling’sche  Naturphilosophie  so  strong  an, 
dass  ihm  J.  J.  Wagner  ein  „affisches  Nach- 
sprechen“  vorwarf.  Die  in  seiner,  dem 
grossen  Meister  Schelling  gewidmeten  Ueber- 
setzung  des  platonischcn  Timaeus  (1804)  an- 

fedeuteten  Gedanken  tlber  Zeit  und  Ewig- 
eit  wurden  in  der  Schrift  „Von  der  Selbst- 
vernichtung  der  Zeit  und  der  Hoffnung  auf 
Wiedergeburt;  philosophische  Gespr&che“ 
(1807)  weiter  ausgeftlhrt.  Nachdem  er  in 
seinen  „Untersuchungen  tlber  Astrologie, 
Alchemie  und  Magie“  (1813)  die  daraals  bci 
vielen  Schellingianern,  auch  bei  Schubert 
und  Baader  hervorgetretene  Neigung  ftlr  den 
magnetischen  Somnambulismus  kund  gegeben 
hatte,  wurde  er  1818  als  Professor  der 
Medicin  und  Philosophic  nach  Bonn  berufcn, 
wo  er  der  Mittelpunkt  eines  die  Interessen 
des  rdmischen  katholicismus  ptlegcndcn 


Kreises  wurde.  Dieser  sein  kirchlicher 
Stand punkt  frat  bereits  in  der  Schrift  „Etwai 
was  der  Heilkunst  Noth  thut“  (1824)  hervor, 
worin  er  seinen  Begriff  von  Philosophie  mit 
den  langathmigen  Worten  bestimmt:  „Die 
Philosophie  ist  w’esentlich  Nichts  anders, 
als  das  streng  in  Einem  Znsamraenhange  fort- 
schreitende  Zusichselbstkomraen,  sowie  nicht 
minder  das  auf  eben  diese  Weise  verfahrende 
Zusichselbstbringen  und  dann  das  Beisich- 
selbstbeharren  der  im  bios  sinnlichen  und 
fleischlichen  Leben  au3sersichseienden  und  — 
wie  es  sich  am  Ziele  findet  — ausseraich- 

Eekommenen  und  zu  jenem  Abgrunde  des 
ebens  herabgesunkenen  Vernnnft,  und  zwar 
ein  Zusichselbstkommen  von  ihren  ersten 
dunkeln  Anfiingen  im  Gefilhle  und  ein- 
gebornen  Triebe  nach  der  Wahrheit  bis  zum 
Lichte  des  reinen  Gedankens  und  zur  klaren 
und  vollstindigen  Sicherstellung  der  Er- 
kenntniss  und  des  Willens.“  Seine  zuerst 
als  Beilage  zu  den  bertlchtigten  „Abend- 
8tunden“  des  Grafen  De  Maistre  (1821)  er- 
schienenen  „Kritische  Bemerkungen  tlber  die 
Schicksale  der  Philosophie  in  der  neuen 
Zeit  und  den  Eintritt  einer  neuen  Epoche 
in  derselben“  kamen  1825  als  selbstlndige 
Schrift  heraus.  Obwohl  er  in  der  Bekftmpfung 
der  Zeitphilosophie  den  katholischen  Stand- 
punkt  herauskehrte , schloss  er  sich  doch 
an  die  Forraeln  der  Hegel’schen  Philosophie 
so  eng  an,  dass  sich  Hegel  selbst  dartlber 
beklagte.  Sein  schon  seit  Jahren  im  Verkehr 
mit  A.  W.  Schlegel  vorbereitetes  Hauptwerk 
„Die  Philosophie  im  Fortgange  der  Welt- 
geschichte*4  kam  wahrend  der  Jahre  1827 
bis  34  in  vier  Banden  herans,  welche  aber 
nur  die  philosophischen  Grundlagen  im 
Morgenlande  als  erste  Abtheilung  des  Ganzen 
enthielten  und  tlber  die  sinesische  nnd  in- 
dische  Weisheit  nicht  hinauskamen.  Er 
erblickt  in  den  Bewcgungen  der  Philosophie 
Nichts  andres,  als  einen  durch  gehemmte 
Krisen  oft  unterbrochenen  Heilungsprozess 
der  gefallenen  Menschheit,  worin  die  Ge- 
schichtc  der  sich  dem  Menschen  im  Fort- 
schreiten  der  Intelligenz  zu  erkennen  ge- 
benden  Wahrheit  begriffen  werde.  Im  Jahr 
1836  gab  Windischmann  aus  Friedrich  Schle- 

f;eFs  Nachlasse  dessen  „Vorlesungen  ans  den 
ahren  1804  — 6“  heraus  und  starb  1839. 

Wolff,  Christian  (in  seinen  latei- 
ni8chcn  Schriften  Wolfius)  war  1679  in 
Breslau  geboren  und  der  Sohn  eines  Loh- 

Serber3.  Nachdem  er  schon  auf  dem  Maria- 
[agdalena- Gymnasium  seiner  Vateretadt  von 
seinen  Lehrern  auf  die  Schriften  des  Cartesiiw 
und  auf  die  im  Jahr  1689  erschienene 
cina  mentis11  von  Tschirnhauscn  hingewiesen 
wordcn  war,  ging  er  1699  mit  dem  Plane, 
Theologie  zu  stndiren,  nach  Jena,  wandte 
sich  aber  bald  dem  Studium  der  Philosophie 
und  Mathematik  zn  nnd  ging  1702  naeb 
Leipzig,  am  dort  M agister  zn  werden  nnd 
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habilitirte  sich  mit  einer  lateinischen  Ab- 
bandlung  „ fiber  die  allgeraeine  Philosophic 
nach  mathematischer  Methode  abgefasst“, 
worin  er  sich  im  Wesentlichen  auf  dem 
Standpnnkt  des  Cartesius  bewegte.  Neben 
seinen  mathematischen  nnd  philosophischen 
Vorlesungen  widmete  er  sich  eifrig  dem 
Studium  der  Leibniz’schen  Schriften.  Dnrcb 
Leibniz  empfohlen  wnrde  er  1707  Professor 
deT  Matbematik  in  Halle,  wo  er  neben  rnathe- 
mati8chen  nnd  physikalischen  anch  philo- 
sophische  Vorlesungen  hielt  nnd  eine  um- 
fa8aende  literarische  Thktigkeit  begann.  Es 
danerte  nicbt  lange,  so  widmete  er  sich  der 
Philosophic  ansscbliesslich.  Obwohl  er  darin 
keine  selbstandige  Richtung  einschlug  nnd 
obne  Tiefe  nnd  SchOpferkraft  war,  so  erwarb 
er  sich  doch  um  die  Philosophic  ein  doppeltes 
Verdienst,  indem  er  dieselbe  einerseits  aentscb 
reden  Hess,  damit  (wie  er  selbst  spiltcr  aus- 
drtlcklich  sagt)  auch  Solche,  die  nicht  studirt 
nnd  lateiniscn  gelernt  haben,  ibn  zu  lesen 
im  Stande  seien,  und  indem  er  andererseits 
der  Philosophic  wiederum  das  ganze  Gebiet 
des  men8chlichen  Wissens  zuftthrte  und  die- 
Belbe  als  die  beseelende  Macht  aller  Wissen- 
schaft  bebandelte.  Die  Philosophic  gait  ihm 
als  die  Wissenschaft  des  Mdglichen,  wie  und 
warnm  oder  inwiefern  es  mdglich  ist,  und 
er  suchte  darum  eine  Gliederung  der  Wissen- 
schaft zu  finden , welche  nicht  bios  alle 
Theile  derselben  nmfasst,  sondern  diese  auch 
in  jener  rein  sachlichen  Ordnung  aufznstellen 
sucht,  nach  welclier  natnrgemass  das  Nach- 
folgende  stets  aus  dem  Vorhergehenden  ent- 
springt  und  immer  eins  (lurch  das  andere 
erkannt  wird.  Darum  konnte  selbst  Kant 
in  der  Vorrede  zur  zweiten  Auflage  seiner 
„Kritik  der  reinen  Vernunft“  aen  „be- 
rlihmten  Wolff,  den  grossten  unter  alien 
dogmatischen  Philosophen  “ als  den  Urheber 
der  strengen  Methode  rtlhmen,  der  zuerst 
das  Bcispiel  genauer  Forschung  gab  und 
durch  dieses  Beispiel  der  Urheber  des  Geistes 
der  Grttndlichkeit  in  Deutschland  wurde.  Im 
Jahr  1712  erschienen  seine  „Verntlnftige 
Gedanken  von  den  Kraften  des  menschlichen 
Verstandes  und  ihrem  wichtigen  Gebrauch 
in  Erkenntniss  der  Wahrheit,“  d.  h.  seine 
Bearbeitung  der  Logik.  Darauf  folgte  immer 
mit  der  gleichen  Bezeichnung  auf  dem  Titel 
als  j.verntlnftige  Gedanken  “ die  Bearbeitung 
der  Metaphysik,  der  Naturlehre,  der  Moral, 
der  Politik,  nachdem  er  sich  1718  mit  der 
Schrift  nB(Uio  praelectionum  Wolffianarwn 
in  mathesi  et  philosophia  universal  bereits 
im  vollen  Selbstgeftlhle  seiner  Bedeutung  an 
die  gelehrte  Welt  gewandt  hatte.  Die  *ver- 
ntlnftigen  Gedanken*  wurden  fortgesetzt  und 
handelten  weiter  in  seinem  metaphysischem 
Hanptwerke  „von  Gott,  der  Welt  und  der 
Seele  des  Menschen,  auch  alien  Dingcn  ttber- 
hanptM  (1719),  sodann  „von  der  Menschen 
Thun  und  Lassen  zur  Befftrdernng  ihrer 


Gltlckseligkeit*  (1720),  ferner  „von  dem  ge- 
sellschaftliehen  Leben  der  Menschen,  in- 
sonderheit  dem  gemeinen  WTesenM  (1721), 
endlich  „von  den  Wirkungen  der  Natur“ 
(1723)  und  „von  den  Absichten  der  natiir- 
lichen  Dinge“  (1724).  Wolffs  deutscher 
Vortrag  fullte  seine  Horsale.  Obwohl  breit 
und  plmntasielos,  ist  seine  Sprache  gegen- 
tlber  der  Sprachmengerei  eines  Thomasius 
und  Leibniz  rein,  eindringlich,  und  leicht 
beweglich  und  er  ist  in  der  That  in  Begriffs- 
bestimmung  und  Wortbildung  der  Schdpfer 
unserer  philosophischen  Sprache.  Es  dauerte 
jedoch  nicht  lange,  so  verleideten  ihm  Miss- 
helligkeiten  mit  den  hallischen  Theologen 
seine  Wirksamkeit.  Als  nun  der  Privatdocent 
Daniel  Strftter  veranlasst  worden  war,  im 
Jahr  1723  mit  einer  Schrift  gegen  Wolff 
aufzutreten,  welche  den  Titel  fUhrte:  „Pril- 
fung  der  vernUnftigen  Gedanken  des  Herrn 
Wolffes  von  Gott,  der  Welt  und  der  Seele 
des  Menschen  und  auch  alien  Dingen  tiber- 
haupt,  worinnen  des  Herrn  Autoris  SchHisse 
examinirt,  die  Unrichtigkeit  derselben  ge- 
zeiget,  dessen  Irrthtimer  an  den  Tag  gelegt 
und  die  metaphysischen,  sowie  ingleichen 
die  damit  verKntlpften  moralischen  Wahr- 
heiten  in  grbsseres  Licht  gesetzt  werden“; 
so  brach  damit  der  Kampf  los,  welcher  Jahre 
lang  zw'ischen  Wolff  und  der  theologischen 
Herrsch-  und  Verketzerungssucht  tobbe.  Ob- 
w’ohl  eine  zur  Prflfung  von  Wolff’s  Schriften 
niedergesetzte  Commission  zu  Wolff’s  Gunsten 
entschieden  hatte,  so  gelang  es  doch  seinen 
Gegnern,  den  Kdnig  Friedrich  Wilhelm  gegen 
Wolff  der  Art  einzunehmen,  dass  derselbe 
durch  kbnigliche  Cabinetsordre  im  November 
1723  seiner  „ Profession  “ gftnzlich  entsetzt 
und  bedeutet  wurde,  binnen  48  Stunden  die 
Stadt  Halle  und  die  preussischen  Lande.  bei 
Strafe  des  Stranges,  zu  verlassen.  Nocn  an 
demselben  Tage,  da  diese  Cabinetsordre 
eintraf,  verliess  Wolff  Halle  und  begab  sich 
nach  Marburg,  wohin  er  kurz  vor  dieser 
Katastrophe  einen  Ruf  erhalten  hatte,  den 
er  damals  abgelehnt  hatte.  Er  wurde  dort 
Professor.  Aller  Orten  erkl&rten  sich  jedoch 
Theologen  und  theologische  Facultftten  gegen 
ihn.  Auch  die  theologische  Facultfit  protestirte 
gegen  Wolff’s  Professur,  aber  der  Landgraf 
gebot  den  Schreiern  Ruhe,  und  so  konnte 
Wolff  im  Bewusstsein  seines  durch  die  Ver- 
folgung  nur  noch  gesteigerten  Ruhmes  eine 
„Ausftthrliche  Nachricht  von  seinen  cignen 
Schriften,  die  er  in  deutscher  Sprache  von 
den  verschiedenen  Theilen  der  Weltweisheit 
herausgegeben”  (1726)  vom  Stapel  laufen 
lassen.  Im  Jahr  1727  erschien  ein  neuer 
Cabinetsbefehl  des  erzUmten  Kdnigs  von 
Preussen,  wrorin  alle  metaphysische  und 
moralischen  Schriften  Wolff’s  „bei  lebens- 
lftnglicher  Karrenstrafe 4<  in  preussischen 
Landen  verboten  wurden.  Inzwischen  setzte 
Wolff  wahrend  seiner  siebenzehnjahrigen 
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Wirksamkeit  in  Marburg  seine  schriftstelle- 
rische  ThRtigkeit  in  zahlreichen  und  dick- 
leibigen  Schriften  fort,  die  er  jetzt  mit  Rilek- 
sicht  auf  8einen  europtfiscben  Rnf  in  der 
allgemeinen  Gelebrten-  und  Weltsprache  ver- 
dffentlichte,  die  aber  aachlich  nichts  Neues 
boten,  sondern  nur  wcitschweifige  Wieder- 
holungen  des  bereits  in  seinen  deutschen 
Sebriften  Vorgetragenen  enthalten.  Ihre 
Titel  sind:  Philosophia  rationalis  sive  Log  tea 
(1728);  Philosophia  ' prima  sive  Ontologia 
(1729);  Cosmologia  generalis  { 1731);  Psycho- 
login  empirica  (1732);  Psychologia  rationalis 
(1734);  Theologia  rationalis  (1730);  Philo- 
sophia praclica  universalis  (1730).  Dazu 
kamen  noch  seebs  B&nde  „Gesammelte  kleine 
Sebriften  “ (1736  — 40).  Im  Jahr  1733  war 
Wolff  Mitglied  der  Pariser  Akademie  ge- 
worden,  und  allmSlig  gestaltete  sich  am 
Berliner  Hofe  die  Stimmung  fiir  Wolff 
gtlnstiger.  Eine  im  Jahr  1735  zur  Prllfung 
der  Sebriften  Wolff’s  eingesetzte  Commission 
erkbirte  in  ibrem  Bericht  an  den  Konig,  dass 
in  Wolff’s  Sebriften  Nichts  gelebrt  werde, 
was  der  natflrlichen  und  geoffenbarten  Reli- 

fion  nachtbeilig  wftre.  Die  Confiscation  seiner 
ebriften  wurde  aufgehoben  und  Wolff  durfte 
den  zweiten  Band  seiner  ^Philosophia  praclica 
universalis “ (1738)  dem  Kdnige  dediciren, 
indem  er  demselbeu  die  Dedication  zugleich 
in  deutscher  Uebersetzung  ilberreichte.  Den 
preussischen  Candidaten  des  Predigtamtes 
wurde  sogar  jetzt  das  Studium  der  WolfF- 
seben  Philosophic  aubefoblen  und  Wolff  er- 
hielt  sogar  ciuen  Ruf  nach  Frankfurt  a.  d. 
Oder,  welcbeu  er  jedoch  auf  den  Rath  des 
frtlbern  Cabinetsmiuisters,  Grafcn  von  Man- 
teuffel  ablehnte.  Friedrich  II.  wollte  jcdocli 
alsbald  nacb  seinetu  Regicrungsantritte  (1740) 
durchauB  den  bertthmten  Wolff  im  Lande 
haben  und  licss  ibn  mit  einem  filr  damalige 
Zeiten  glRuzenden  Gehalt  als  Professor,  Vice- 
kanzler  und  Gebeimratb  nacb  Halle  zurtick- 
berufen.  Sein  Eingang  war  eiu  fbrmlicber 
Triumphzug;  aber  die  akademisebe  Wirk- 
samkeit  des  Einundsecbzigjabrigen  batte  nicht 
mebr  den  frtlbern  glanzenden  Erfolg.  Er 
veroffeutlicbte  in  Halle  noch  die  Sebriften: 
Jus  naturae  melhodo  scientifica  pertractalum 
(1740 — 48)  in  acht  B&uden,  deren  wesent- 
lichen  Inhalt  er  selbst  in  einen  Auszug 
brachte:  „Insti(utiones  Juris  naiurae,t  (1750); 
ferner  „Jus  genlium(t  (1749)  uud  „ Philo- 
sophia morcUis‘'  (1750 — 53)  in  fllnf  B&uden. 
Obwohl  er  auch  in  den  Reichsfreihermstaud 
erboben  worden  war,  so  wurde  er  docb  des 
Restes  seines  Lebens  nicht  froh,  da  er  zu- 
letzt  vor  leeren  Biinken  in  Halle  lehrte,  wo 
er  1754  starb. 

In  seinen  philosophischen  Lehrcn  ist 
Wolff  keineswegs,  wie  die  durch  seinen 
Scbtller  Bilfmger  aufgebracbte  Bezeicbnung 
,,  Leibniz- Wolffsche  Philosophie“  vermutben 
lasat,  durcbweg  nur  den  Spuren  von  Leibniz 


nachgegangen,  so  dass  die  Philosophic  Wolff’s 
nur  als  metbodische  Begrtindung  und  syate- 
matiseber  Aufbau  der  in  den  Sebriften  von 
Leibniz  zerstreuten  philosophischen  An 
sebauungen  zu  gelten  hftttc.  Gerade  die 
eigentbUralicben  Anschauuugen  von  Leibniz, 
die  Monadenlebre  und  der  Gedanke  der 
pr&stabilirten  Harmonie  sind  bei  Wolff  er- 
beblich  modificirt  worden,  indem  er  die 
durchgRngige  innere  Beseeltbeit  und  Lebendig- 
keit  der  Kdrperwelt  fallen  lilsst  und  den- 
ienigen  Monaden,  wclche  nicht  Seelen  aind, 
keine  Vorstellungen  beigelegt  wdsseu  will, 
die  vorberbestimmte  Harmonie  zwiseben 
Kdrper  und  Seele  des  Menscben  aber  nur 
als  eine  zul&ssige  Hypotbese  gelten  lisat, 
welcbe  jedoch  die  Mdglicbkeit  der  natUr- 
lichen  Wechselwirkung  zwischen  Seele  und 
Leib  nicht  ausschliessen  soil.  Wie  sehr  sich 
aucb  Wolff  dagegen  welirte,  als  ibm  einer 
seiner  Gegner  Eklekticismus  vorwarf,  so 
bleibt  or  docb  nach  dem  Gehalt  seines  Philo- 
sopbirens  ein  Eklektiker,  welcher  die  Stand- 
punkte  und  Grundgedanken  der  ihm  voraua- 

Segangenen  Philosopben  in  ein  geschlossene.; 

ystem  vereiuigte.  Verraittelst  der  Sinne 
(so  lehrt  er)  erkennen  wir,  was  in  der  una 
umgebenden  Welt  ist  und  geschieht,  wahrend 
sich  unser  Geist  zugleich  aer  VerRnderungen 
bewusst  ist,  welcbe  in  ibm  selbst  vorkomraen. 
Die  blosse  Erkenntniss  desseu,  was  ist  und 
esebiebt,  ist  die  bistorisebe;  die  Erkenntniss 
es  Grundes  dagegen,  warum  etwas  ist  oder 
esebiebt,  ist  die  pbilosopbiscbe.  Sie  giebt 
en  Grand  dessen  an,  was  ist  oder  sein 
kann,  und  so  ist  die  Philosophic  die  Wissen- 
sebaft  dea  Moglicbeu,  soferu  ea  sein  k&nn. 
uud  die  Grundlage  alter  philosophischen  Er- 
kenntniss ist  der  Satz,  dass  Alles,  was  ist 
oder  geschieht , seinen  Grund  habe.  Soferu 
aber  nur  die  Erfahrung  feststellt.  worm  das, 
was  ist  oder  geschieht  oder  gesebehen  kann, 
seinen  Grund  hat,  so  ist  zugleich  die  histo- 
risebe  Erkenntniss  die  Grundlage  der  philo- 
sophischen. Mag  aber  immerhin  die  Philo- 
sophic ihre  Fundamentalbegriffe  aus  der 
Erfahrung  ableiteu,  so  muss  sie  als  Wiasen- 
schaft  alle  ihre  Biltze  oder  Bebauptungen 
demonstriren , d.  h.  aus  sicbern  und  un- 
wandelbaren  Gnindsatzen  oder  Prinzipien 
durch  gesetziniissige  Folgerungen  ableiteu. 
Die  Prinzipien  selbst  oder  die  PrRmissen 
(Voraussetzungen)  der  Demonstratiouen  aind 
entweder  1)  Definitionen  oder  idcntische 
Voraussetzungen,  woriu  dem  Subject  und 
dem  ilmi  beigelegten  Prftdicat  ein  und  der- 
selbe  Begriff  entspricht,  oder  2)  unbezweifelte 
Erfabrungen,  d.  h.  die  durch  gleicbmRsaige 
Beobachtung  festgestellten  Predicate,  welcbe 
einem  Subject  als  dessen  Attribute  oder 
Modi  zukommen;  oder  3)  Axiome  and 
Postulate  oder  unbeweisbare  tbeoretische 
und  praktische  Voraussetzungen,  d.  h.  solche. 
deren  Inbalt  so  besebaffen  ist,  dass  unmittel- 
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bar  mit  dem  Versttlndniss  der  gebrauchten 
Ausdrtlcke  zngleich  cinleuchtet,  ob  das  Prh- 
dicat  dem  Subject  entspricht  oder  niclit; 
oder  endlich  4)  die  sclion  bewiesenen  Voraus- 
setzungen,  bei  welchen  bereits  dargethan 
iat,  das8  sie  aus  sichern  and  unwandelbaren 
Prinzipien  nothwendig  folgen.  Hiernach 
mil8sen  auch  die  einzelnen  Theile  der  Philo- 
sophic so  geordnet  werden,  dass  imraer  der- 
jenige  vorangeht,  aus  welchen  der  folgende 
seine  Prinzipien  ableitet  oder  entlehnt.  Da 
sich  in  unserer  Seele  eine  Erkenntnisskraft 
und  eine  Begehrungskraft  findet,  so  trennt 
Wolff  von  der  praktischen  Philosophic  die 
Metaphysik  als  Ineoretische  Philosophic  und 
las3t  beiden  in  seinera  Organismus  der  philo- 
sophischen  Wissenschaften  als  Vorbereitung 
die  Logik  vorausgfchen , deren  bisherigen 
Bearbeitungen  er  den  doppelten  Mangel  an 
eigentlicher,  auf  bestimmte  Begriffe  sich 
8tlltzenden  Evidenz  und  an  gemeinnlltziger 
Rttcksicht  auf  die  BedUrfnisse  des  Lebens 
vorwirft  Dabei  nimmt  er  von  Petrus  Ramus 
und  der  Logik  von  Port  Royal  (siehe  den 
Artikel  „ Arnauld “)  das  Bestreben  auf,  die 
Logik  vom  scholastischen  Wuste  zn  befreien 
und  schliesst  sich  im  Einzelnen  an  Leibniz 
und  Tschirnhausen  an  und  behandelt  im 
tbeoretischen  Theile  der  Logik  die  Lehre 
von  den  Begriffen,  Urtheilen  und  Schlllsaen, 
w&hrend  der  praktische  Theil  derselben  das 
Kriterium  der  Wahrheit,  die  Grade  der  Ge- 
wissheit  (Meinen , Glauben , Wissen) , den 
Unterschied  zwischen  dem  durch  Beobachtung 
{a  posteriori)  und  dem  durch  Vernunft 
( a priori)  gefundenen  Wissen  und  endlich 
den  Nutzen  der  Logik  ftir  alle  Lagen  des 
Lebens  erOrtert.  Nach  den  drei  Haupt- 
gegenstknden  des  menschlichen  Erkennens 
gliedert  sich  die  Metaphysik  in  Kos- 
raologie,  Psychologie  und  Theologie;  er  lasst 
denselben  aber  eine  Lehre  vom  Wesen  tlber- 
haupt  (Ontologie)  als  „erste  Philosophic44 
oder  „Grund  wissenschaft 44  vorausgehen.  In 
dieser  Ontologie  werden  die  Kategoricn  des 
Nichts  und  Etwas  erOrtert  und  dabei  der 
Satz  „au8  Nichts  wird  Nichts44  festgehalten, 
dann  zu  den  Begriffen  dea  Mdglichen  und 
Unrabglichen,  des  Bestimmten  und  Un- 
be8timmten  libergegangen  und  im  Gegensatze 
zu  Spinoza  der  Satz  aufgcstcllt,  dass  nur 
das  durchans  und  allseitig  Bestimmte  ein 
Wirkliches  und  als  solches  ein  Einzel  wesen 


sei,  womit  das  scholastische  „Prinzip  der  In- 
dividuation44  aufgenommen  wird.  In  den 
Untersuchungen  liber  Quantity  und  Maass 
werden  die  Grundlinien  zu  einer  Philosophic 
der  Mathematik  und  besonders  der  Arithraetik 
gegeben  und  dann  zu  den  Kategorien  der 
QualitAt,  der  Ordnung,  Wahrheit  Uber- 
gegangen  und  letztcre  als  die  Einheit  des 
Mannichfaltigen  oder  Uebereinstimraung  des 
Verschiedenen  bestimmt.  Die  Einzelnen  sind 
entweder  absolut  (d.  h.  aus  und  durch  sich 
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selbst)  oder  nur  relativ  nothwendig  (d.  h. 
von  einem  Andern  bedingt),  der  Beschaffen- 
heit  nach  aber  entweder  zusammengesetzte 
Wesen  (d.  h.  mit  Ausdehnung,  Raum,  Zeit, 
Bewegung,  Gestalt,  Entstehung  aus  Anderera 
und  Uebergehen  in  Anderes  behaftet)  oder 
einfache  Wesen  d.  h.  wirkliche  Einheiten 
(Monaden)  oder  metaphysische  Punkte,-  die 
niclit  einmal  in  Gedanken  theilbar,  un- 
verganglich,  sich  selbst  gleicli  und  Kraft, 
nilmlick  gehemmte  Kraft,  nur  aber  niclit 
(wie  Leibniz  lelirte)  zngleich  Vorstellungs- 
kraft  sind.  Die  metaphysische  Grundlage 
der  Physik  ist  die  Kosmologie,  wrelche 
den  Ursprnng  und  die  Eigenschaften  aller 
Bestandtheile  der  Welt  zu  betrachten  hat 
Da  im  Zusammenhange  und  in  der  Vcr- 
kniipfung  aller  endlichen  Dinge  alle  Ver- 
anderungen  durch  Bewegung  vermittelt  sind, 
so  ist  die  Welt  eine  aus  Zusanimeneetzung 
und  Bewegung  bestehende  Maschine  und  die 
Weltgesetze  fallen  mit  den  Gesetzen  der  Be- 
wegung zusammen.  Einfache  Substanzen 
sind  nur  die  Elementc  des  Kdrperlichen, 
wkhrend  die  Aggregate  derselben  ebenso, 
wie  ihr  Ausgedchntsein  und  ilire  bewegende 
Kraft  nur  als  Erscheinungen  der  Substanz 
gelten  kbnnen.  Erst  aus  historischer  Kennt- 
niss  der  Natur  ist  deren  Wissenschaft  mog- 
licli.  Bis  die  Wissenschaft  soweit  ist,  Alles 
mechanisch  erklaren  zu  kbnneu,  dicncn 
die  physikalischen  und  teleologischen  Er- 
klarungen,  letztere  jedoch  keineswegs  ala 
blosser  Nothbefehl,  sondern  den  in  der 
Welt  liegenden  Absichten  entsprechend.  In 
der  Psychologie  wird  von  der  Thatsache 
des  Bewusstseins  ausgegangeu  und  aus  dieser 
zunflchst  mit  Cartesius  die  Existenz  der  Seele 
geschlossen,  aus  der  Verbindung  von  Walir- 
nehmung  und  Bewusstsein  aber  die  Einfach- 
lieit  der  Seele  als  eines  denkenden  Wesens 

§efolgert.  Um  aus  der  Vorstellungskraft  der 
eele  alle  Seelenvermdgen  als  Modificationen 
der  Vorstellungskraft  abzulcitcn,  bedarf  die 
„ rationale  Psychologie4*  die  zu  erkliirenden 
Thatsachen  der  innern  Beobachtung  als  den 
Stoff,  welchen  die  „empirische  Psychologie44 
liefert.  Nach  dem  Leibniz’schen  Gesichts- 
punkt  dunklcr  und  verworrener  und  klarer 
und  deutlicher  Vorstellungen  werden  Empfin- 
dung,  Einbildungskraft,  Pliantasie(Dichtung8- 
vcrmdgcu)  und  Gedachtniss  dem  untern, 
dagegen  Aufmerksamkeit,  Verstand  und  Ver- 
nunft dem  obern  Erkenntnissvermdgen  bei- 
gelegt.  Im  Bereiche  der  Sinnesempfindung 
zeigt  die  Uebereinstiramung  der  Seele  mit 
dem  Leibe  weiter  Nichts,  als  dass  zwei  Dinge 
zngleich  geschchen,  d.  h.  dass  eine  Ver- 
Unaerung  in  der  Seele  zu  eben  der  Zeit  vor- 
geht,  da  eine  gewisse  Veriinderung  im  Leibe 
geschieht  und  dass  gewisse  Bewegungen  im 
• Leibe  erfolgen,  wenn  die  Seele  die  gleichen 
Bewegungen  verlangt.  Alle  Bewegungen  im 
Leibe  wtirden  sich  auf  eben  die  Art  &usaern, 
. 69 
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wie  jetzt  geschieht.  wenn  gleich  keine  Seele 
zngegen  ware,  indem  die  Seele  durch  ihre 
Kraft  Nichts  dazu  beitrUgt;  nur  wttrden  wir 
mis  dessen,  was  in  unserrn  Leibe  geschieht, 
nicht  bewusst  sein.  Nur  durch  ihre  eigen- 
thtimlicbe  Kraft  bringt  die  Seele  die  Empfin- 
dnngen  kervor  nnd  hat  also  die  Bilder  und 
Begriffe  der  kdrperlichen  Dinge  schon  in 
sich  selbst  und  wickelt  sie  nur  gleichsam  in 
einer  mit  dem  Leibe  zusammenstimmenden 
Ordnnng  heraus.  Bei  der  Erdrterung  der 
Einbildungskraft  wird  der  Versuch  gemacht, 
die  Verknfipfung  nnd  Vergesellschaftung  der 
Vorstellungen  auf  bestimmte  Gesetze  zurUck- 
znfuhren.  Von  der  Vorstellungskraft  ist  die 
Begehrungskraft,  vom  Wissen  das  Wollen 
abhangig.  Was  von  uns  ftir  ein  Got,  d.  h. 
ftir  Etwas  unscrn  Zustand  vollkommener 
machendes  angeseheu  wird,  muss  nothwendig 
gewollt,  das  Gegentheil  notlnvendig  ver- 
mieden  werden.  Die  Steigerung  des  niedern 
oder  sinnlicheu  Begehrens  ergiebt  den  Affect, 
das  dem  hdhern  Erkenntnissvermdgen  folgeude 
Begehren  ist  der  eigentliche  Wille.  Frei 
ist  der  Mensch  insofern,  als  er  erw&hlt,  was 
ihm  gefallt.  Im  letzten  Theile  der  Meta- 
physik,  der  nattlrlichen  oder  rational en 
Theologie  wird  der  Inhalt  der  Leibniz’- 
schen  Theodicee  nebst  den  herktimmlicken 
Beweisen  ftir  das  Dasein  Gottes  wiederholt, 
eine  Widerlegung  des  Spinozischen  Gottes- 
begriffes  hinzugeftigt  und  die  Unsterblickkeit 
der  Seele  als  eine  von  blosser  Unverghng- 
lichkeit  unterschiedene  Fortdauer  zu  beweisen 
versucht.  Mit  einer  Erklarung  der  Mysterien 
des  Glaubens  hat  die  nattirliche  Theologie 
Nichts  zu  8chaffen.  Die  Philosophie  darf 
den  Ilauptsatzen  der  Religion  nicht  wider- 
sprechen,  muss  aber  das  Recht  haben, 
Meinungen , dabei  der  Grund  der  Religion 
besteht  und  darin  die  Gottesgelehrtcn  selbst 
nicht  mit  einander  einig  sind,  unbefangen 
zu  prtlfen.  Ebenso  freilich  w'ird  sie  die 
rechten  Waffen  an  die  Hand  geben,  darait 
die  Atheisterei  und  Profanitflt,  die  ab- 
geschmackte  Freidenkerei  der  Engelltinder 
und  der  einreissende  Deismus,  Materialismus 
und  Skepticismus  der  Franzosen  bestritten 
werden  kann.  Handelt  die  Philosophie  nur 
von  Gott,  soweit  man  ihn  aus  Grtlnden  der 
Vernunft  erkennt,  so  ist  es  genug,  dass  das- 
jenige,  was  hier  von  Gott  erwieseu  ist,  auch 
in  seinem  Worte  steht  und  solchergestalt  das 
Uebrige,  was  dort  weiter  zu  finden  ist,  dem 
nicht  zu  wider  sein  kann,  was  durch  Ver- 
nunft erwiesen  ist.  Also  wird  die  Welt- 
weisheit  ein  Wegweiser  zu  der  Schrift  und 
zeugt  durch  ihre  Unvollkommeuheit  von  der 
Iloheit  der  Schrift  Man  muss  nicht  Alles 
auf  eine  demonstrativistische  Art  aus  der 
Vernunft  ausmachen.  Es  ist  fUr  die  geoffen- 
barte  Religion  genug,  wenn  die  Vernunft 
Nichts  behauptet,  was  ihr  entgegen  ist 
Wie  viel  sind  Dinge,  die  auf  den  blossen 


Glauben  ankommen  und  davon  die  Vernunft 
schweiget  Desswegen  aber  kann  man  nicht 
sagen,  dass  sie  nach  ihr  mtiasten  gelaugnet 
werden.  In  der  praktischen  Philosophie 
wird  die  Vernunft  zum  alleinigen  Erkennt- 
nissprinzip  alter  Regelu  fiir  unser  Wollen 
gemacht  und  als  hdchstes  Gesetz  die  Regel 
aufgestellt:  Suche  dich  immer  vollkommener 
zu  machen ! In  der  Billiguug  unserer  Hand- 
lungen  durch  das  Gewissen,  d.  h.  durch  die 
Vernunft,  besteht  die  Gliickseligkeit  Alles 
sittliche  Handeln  muss  sich  aus  der  mensch- 
lichen  Natur  ableiten  lassen,  ebenso  die  Be- 
griffe von  Freiheit,  Zurechnung,  moralischem 
Werth  der  Handlungen,  und  hiernach  werden 
die  Pflichten  der  Menschen  gegen  sich  selbst, 
gegen  die  Nebenmenscben  und  gegen  Gott 
abgehandelt.  Zu  ersteni  gehort  auch  die 
Pflickt,  seinen  Verstand  richtig  zu  gebrauchen, 
richtige  Begriffe,  Urtheile  und  Schltisse  zu 
bilden.  Im  Naturrecht  wird  von  Wolff  auch 
untersucht,  ob  lautes  Schmatzen  beim  Essen 
erlaubt  sei. 

Wolff  war  der  erste  deutsche  Philosoph, 
welcher  eine  Schule  grtindete.  Derselbe 
C.  G.  Ludovici,  welcher  eine  „Sammlung 
und  Ausztige  der  sammtlichen  Streitschriften 
wegen  der  WolfFschen  Philosophie  “ (1737) 
in  zwei  Ban den  verdffeutlichte,  hat  in  seinem 
„Entwurf  einer  Historie  der  WolfTachen 
Philosophic  “ (1735,  in  2.  Auflage  1737,  in 
drei  Biinden)  nicht  weniger  als  107  schrift- 
stellernde  Wolffianer  aus  dieser  Zeit  auf- 
gefUkrt.  Neben  Solchen,  welche  sich  mit 
dem  Wiederholen  und  Breittreten  der  WoifT- 
schen  Lehren  begntigten.  fand  sich  auch 
eine  grosse  Anzahl  von  Gelekrten,  welche 
die  Behandlungsweise  Wolff’s  auf  die  ein- 
zelnen  Fachwissenschaften  tlbertrugen.  Enter 
den  eigentlichen  Philosophen  sind  als  An- 
hanger  Wolff’s  besonders  hervorzukeben 
Thiimmig  (gest.  1728; , Bil finger  (gest 
1750)  und  der  Aesthetiker  A.  G.  Baum- 
garten  (gest  1762;.  Unter  den  Gegnern 
Wolff’s  sind  hervorzuheben : J.  Franz  Budde 
(gest  1729),  A.  Rudiger  (gest.  1731)  J.  P.  de 
Crousaz  (gest  1748\  Crusius  (gest  1776) 
und  Darjes  (gest  1762).  Uebrigens  waren 
es  nicht  minder  Gegner,  wie  Anh&nger  der 
WolfFschen  Philosophie,  welche  daran  ar- 
beiteten,  die  Philosophie  in  ihrer  Gestalt  ala 
Eklekticismus  in  das  allgemeine  Bewusstsein 
einzufUhren  und  ^ene  eklcktische  Popular* 
philosophie  zu  betdrdem,  auf  deren  Grand 
und  Boden  sich  in  der  zweiten  Hiilfte  des 
nchtzehnten  Jahrhunderts  die  deutsche  Auf- 
klkrung  erhob.  J.  Chr.  Gottsched’s  „erste 
Grtinde  der  gesammten  Weltweisheit“  UJ33, 
in  7.  Auflage  1777)  waren  ganz  im  Sinne 
der  WojfFachen  Philosophie  verfasst  und 
wurden  aller  Orten  verbreitet  und  zu  grdsserer 
Bcquemlichkeit  vomehmer  Gunner  auch  in’s 
Franzosische  Ubersetzt.  In  Berlin  hielt 
Professor  Formey  (gest  1797)  franzd- 
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sische  Vortrllge  liber  die  WolfFsche  Philo- 
sophie  nnd  schrieb  ftlr  Solche,  denen  selbst 
Gottsched’s  „erste  Grtlnde“  noch  zu  grllnd- 
lich  waren,  ein  noch  leichter  zu  fassendes 
Handbuch  „ La  belle  Wolffiennc. “ Und 
schon  1740  konnte  der  bertlchtigte  Frei- 
denker  J.  Chr.  Edelmann  schreiben:  „Wer 
weiss  nicht,  dass  die  WolfFsche  Philosophic 
gegenwftrtig  die  a la  mode- Philosophic  ist, 
die  schier  outer  alien  Gelehrten,  ja  sogar 
unter  dem  weiblichen  Geschlechte  dergestalt 
beliebt  worden,  dass  ich  fast  glauben  sollte, 
es  sei  eine  wirkliche  Lykanthropie  (WolfFs- 
menachheit)  unter  diesen  schwachen  Werk- 
zeugen  eingerissen.  Denn  wo  an  manchen 
Orten  zwei  oder  drei  versaramelt  sind,  da 
ist  der  liebe  Gott  Wolff  gewiss  anch  mitten 
nnter  ihnen.  “ 

F.  W.  Kluge,  Christian  Yon  Wolff,  der  Philosoph 

(1831). 

Wollaston,  William,  war  1659  in  der 
Grafschaft  Strafford  geboren  und  lehrte  als 
Mitglied  der  anglikanischen  Kirche  eine 
Zeit  langan  der  bffentlichen  Schule  zu  Birming- 
ham, zog  sich  aber  im  Besitz  einer  reichen 
Erbschaft  1688  nach  London  zuriick,  wo  er 
1724  starb,  nachdem  er  kurz  vor  seinem 
Tode  die  Schrift  „ The  religion  of  nature 
delmeatad 44  (1724)  verbffentlicht  hatte,  welch e 
in  franzdsischer  Uebersetzung  ( Ebauche  de  la 
religion  naturelle)  1726  erschien.  Vielfach 
und  oft  bis  aufs  Wort  rait  Clarke  Uberein- 
stimmend,  l&ugnet  er  rait  Locke  alle  an- 
eborenen  praktischen  Grundsktze  und  findet 
as  grosse  Gesetz  der  nattlrlichen  Religion 
darin,  dass  sich  jedes  intelligente,  thktige 
und  freie  Wesen  so  betragen  solle,  dass  es 
durch  seine  Thktigkeit  keiner  Wahrheit 
widerspricht  oder  dass  es  jedes  Ding  als  das, 
was  es  ist,  behandelt.  Diejenige  Handlung 
ist  gut,  welche  der  NatiiT  des  Gegenstandes 
angemessen  ist,  diese  aber  ist  keine  andere 
als  die  Bestimmung  des  Gegenstandes,  die 
ihm  von  Gott  gegeben  ist.  Darum  ist  jede 
schlechte  Handlung  eine  Lllge,  nnd  einen 
Vertrag  verletzen  heisst,  denselben  in  der 
That  lkugnen.  Mit  dem  sittlichen  Ziele  der 
Wahrheit  ftlllt  anch  das  der  Glllekseligkeit 
zusammen,  welche  Nichts  anders  als  die- 
jenige Summe  wahrer  Lust  ist,  die  aus  dem 
Leberschusse  der  Lust  liber  den  Schmerz 
entsteht.  Ein  Wesen  ist  um  so  gllicklicher 
zu  nennen,  je  mehr  seine  Lust  wahr  ist  und 
es  nicht  mehr  daftlr  bezahlt,  als  sie  werth 
ist.  Ohne  Widerspruch  mit  sich  selbst  kann 
ein  vernllnftige8  W esen  kein  Gefallen  an 
einer  nnvernllnftigen  Lust  finden;  daher 
macht  den  Menschen  nnr  das  gltlcklich,  was 
der  Vernunft  entspricht.  Der  Weg  zur 
Glllekseligkeit  und  die  Auslibung  der  Wahr- 
heit gehen  also  in  einander  liber,  und  es  ist 


darum  Pflicht  jedes  Wesens,  aufrichtig  nach 
der  Auslibung  der  Vernunft  zu  streben. 

Wrav,, John,  siehe  Ray,  John. 

Wyttenbach,  Daniel,  war  1746  in 
Bern  geboren,  wurde  1771  Professor  der 
Philosophic  am  Athenkum  (Reraonstranten- 
Gymnasium)  zu  Amsterdam,  1799  Professor 
der  Beredsamkeit  und  schbnen  Wissenschaften 
in  Leyden  und  starb  1820  zu  Oegsgeest.  Von 
geinen  philologischen  und  literargeschicht- 
lichen  Arbeiten  abgesehen,  die  hauptskeh- 
lich  seinen  gelehrten  Ruf  begrllndeten , hat 
er  seit  1779  anch  eine  Anzaltl  philosophie- 
geschichtlicher  Abhandlungen , sowie  eine 
„LogicaiC  und  eine  „ Metaphysical  verbffent- 
licht,  welche  er  in  seine  „ Opuscula  varii 
argumenti 44  (1821,  in  zwei  Bknden)  auf- 
nahm.  Mit  seinen  philosophischen  Anschau- 
ungen  in  der  Leibniz  - WolfFschen  Schule 
wurzelnd,  hat  er  deren  Grundlchren  mit 
hnmanistischer  Eleganz  darzustellen  ver- 
standen.  Daneben  aber  hat  er  in  seiner 
preisgekrdnten  Schrift  „ Disputalio  de  unitate 
Dei u (1780)  gegen  die  bereits  im  Jahr  1763 
erschienene  Schrift  Kant’s  „Einzig  mdglicher 
Beweis  vom  Dasein  Gottes“,  den  Kant  in 
seiner  „Kritik  der  reinen  Vernunft14  (1781) 
selbst  preisgab,  vom  Leibniz  - WolfFschen 
Standpnnkt  aus  eine  Polemik  erdffnet.  Als 
spater  Paul  van  Hemert  sein  ^Magazin  ftlr 
kritische  Wissbegierde“  (1799)  als  Organ  ftlr 
die  Verbreitung  der  kritischen  Philosophic 
in  Holland  begrtlndet  hatte,  Hess  er  sich  im 
zwblften  Bande  seiner  „ Bibliotheca  critica w 
(1807)  zu  einer  heftigen  Polemik  gegen  den 
von  ihm  mit  dem  Namen  „f/orrearius* 
(Magazinverwalter)  bezeichneten  van  Hemert 
herbei,  worin  er  zugleich  gegen  das  „an- 
steckende  Fieber44  des  Kantianismus  und  die 
aus  tfinschenden  Nebeln  geborne  kentau- 
rische  Transscendentalphilosophie  losschlkgt. 
Dabei  hat  er  jedoch  gegen  einzelne  Punkte 
der  Lehre  Kant’s  sachlich  begrllndete  Ein- 
wknde  erhoben,  welche  zum  Theil  noch 
jetzt  Gegenstknde  der  Controverse  sind,  wie 
namentlich  Kant’s  Auffassung  von  Raum  und 
Zeit  als  reine  Formen  der  Anschauung,  Kant’s 
Lehre  vom  Ding  an  sich  und  die  Rolle  und 
Herkunftder  reinen  Verstandesbegriffe  Kant’s. 
Zugleich  findet  es  Wyttenbach  in  Ueberein- 
stimmung  mit  Kant’s  skmmtlichen  Gegnern 
vbllig  ungehdrig,  dass  die  praktische  Ver- 
nunft liber  das  Gebiet  des  Praktischen  hinaus- 
gTeife  und  in  Bezug  auf  Gott,  Freiheit  und 
Unsterblichkeit  eine  theoretische  Position 
gewinnen  welle,  um  Gott  als  „Deus  ex 
machina 44  wieder  auf  die  Btlhne  zu  bringen. 

K.  von  PrantI,  Daniel  Wyttenbach  ala  Gegner 
Kant’s  (In  den  Miinchener  Sitzungsberichten, 
philosophisch  - pkilologische  Klasse , 1877,  S . 
264—286.) 
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Xanthos,  Solm  des  Skeptikers  Timon, 
wird  als  Arzt  genannt,  der  in  seinen  An- 
schauungen  und  Grundsktzen  der  Lehre  seines 
Vaters  gefolgt  sei. 

Xenarchos  aus  Seieukia  in  Kilikien 
lebte  als  Peripatetiker  am  Schlusse  des 
letzten  vorcbristlichen  und  am  An  fang  des 
ersten  christlichen  Jahrliunderts  zuerst  in 
seiner  Vaterstadt,  dann  in  Alexandria  und  in 
Athen,  zuletzt  in  Rom,  wo  er  Lehrer  des  Geo- 
graphen  Strabo  war.  Er  wird  bei  den  Neu- 
platonikern  Julian  dem  AbtrOnnigen,  Daraas- 
kios  und  Simplikios  mit  einer  Schrift  gegen 
die  aristotelische  Lehre  vom  Aether  erwkhnt. 

XenokraU>§  war  396  vor  Cbr.  zu 
Chalkedon  in  Bitliynien  geboren  und  als 
JUngling  nach  Athen  gekommen,  wo  er  Platon 
hdrte  und  spiiter  ftlnfundzwanzig  Jahre  lang 
der  Nachfolger  des  Speusippos  im  Lehramt 
in  der  Akademie  bis  zu  seinem  Tode  (314 
vor  Chr.)  gewesen  ist.  Von  seinen  zahl- 
reichen  Schriften  ilber  verschiedene  Theile 
der  Philosophic,  deren  Titel  uns  Diogenes 
Latirtios  aufbewahrt  hat,  ist  Nichts  er- 
halten.  Nach  den  Berichten  der  Alten 
unter8chied  Xenokrates  in  der  Erkenntniss- 
lehre  die  Stufen  der  Vorstellung,  welche 
den  Himmel  zum  Gegenstande  habe,  der 
Wahrnehmung,  deren  Gegenstand  die  Dinge 
innerhalb  des  Ilimraels  (das  Sinnliche)  seien, 
und  das  Denken,  welches  das  ausser 
dem  Himmel  Seiende  (das  Intelligible)  zum 
Gegenstand  habe.  Wahrend  in  der  Vor- 
stellung Walires  und  Falsches  vorhanden 
sei,  enthalte  die  sinnliche  Wahrnehmung 
einen  hdhern  Grad  von  Wahrheit  und  nur 
das  Denken  gewkhre  ein  eigentliches  Wissen. 
Mit  Platon  und  den  Orphikern  unterschied  er 
zwischen  Gdttcrn  und  Damonen  und  legte 
nicht  bloss  dem  Himmel  und  den  Gestirnen 
gdttliche  Natur  bei,  sondern  erkannte  auch 
in  den  Elemeuten  gdttliche  Kriifte,  die  er 
nach  dem  Vorgange  des  Sophisten  Prodikos 
mit  Gbtternamen  bezeichnete.  Den  durch 
Empedokles  festgestellten  Elementen  ftlgte  er 
mit  Philolaos  den  Aether  als  ftlnftes  Element 
bei.  In  seinen  metaphysischen  Anschauungen 
stellte  er  eino  phythagorliische  Zahlenlehre 
auf  und  fasstc  Eiuheit  und  Zweiheit  als  die 
UrgrUnde  der  Dinge.  Auch  die  Seele  er- 
klarte  er  im  Anschluss  an  den  platonischen 
Timaios  fUr  eine  sich  selbst  bewegende  Zahl. 
In  die  uns  angemessene  Tugend,  als  das 
hdchste  Gut,  und  die  ihr  dienende  Macht, 
uns  von  den  Banden  der  Sinne  zu  befreien, 
setzte  er  die  Glllckseligkeit. 

Xenophanes  war  urn  570  zu  Eolophon 
in  Jonien  geboren,  in  seinem  25.  Lebensjahre 
aus  seiner  Heimath  nach  Grossgriechenland  j 
geflttchtet,  wo  er  sich  besonders  in  Zankle  ■ 


(dem  hentigen  Messina)  und  in  Catana  (jetzt 
* Catanea)  auf  der  Insel  Sicilien  aufhielt.  Er 
soil  zwei  tausend  Verse  tlber  die  durch  aus- 
gewanderte  Phokker  bewerkstelligte  Grtin- 
dung  von  Eleia  (Elea,  Hyela,  Velia)  am 
tarentinischcn  Meerbnsen  gedichtet  haben, 
obwohl  von  den  Alten  nirgends  erwihnt 
; wird,  dass  er  selbst  in  Elea  gelebt  habe. 
Durch  den  offentlichen  Vortrag  seiner  Ge- 
dichte  erwarb  er  sich  seinen  Lebensunterhalt. 
Ausserdem  verfasste  er  in  heroischem  Vers- 
maass  Elegien,  und  ein  Lehrgedicht  „flber 
; die  Natur“,  was  der  damals  gewbhnliche 
Titel  philosophischeT  Schriften  war.  Er  ver- 
brachte  seine  letzten  Lebensjahre  in  diirftigen 
Verhaltnissen  am  Hofe  des  Tyrannen  Hieron 
in  Syrakim  und  starb  um  466  vor  Chr.  Die 
..wenigen  Brucksttlcke,  die  aus  seiner  pbilo- 
8ophi8chen  Schrift  erhalten  siud,  bilden  neben 
den  Nachrichten  des  Aristoteles,  welcher  ihn 
: als  den  Stifter  der  eleaftischen  Philosophic 
I bezeichnet,  die  einzig  zuverlassige  Quelle 
zur  Kenntniss  seiner  Philosophie,  wihrend 
jllngere  Berichterstatter  seine  und  seiner 
Nachfolger  Ansichten  vielfach  mit  einander 
vermengt  und  seinem  philosophischen  Stand- 
unkt  einen  entwickeltern  Ausdruck  geliehen 
aben,  als  demselben  ursprflnglich  zukommt. 
Er  war  noch  mehr  ein  theologisirender  Philo- 
soph,  der  seine  religids-sittliche  Welt-  und 
Lebensansicht  in  poetischer  Form  vortrug, 
wkhrend  seine  Grundschauung  vom  Einen, 
welches  zugleich  das  All  sei,  von  den  Eleaten 
Parmenides  und  Zenon  w-eiter  entwickelt  und 
polemisch  - dialektisch  vertreten  wurde.  In- 
dem  er  gegen  das  von  Homer  und  Hesiod 
tlber  die  Gotter  Vorgetragene  poleniUirt, 
bildete  die  Idee  der  Einheit  des  gdttlichen 
Wesens  den  Ausgangspunkt  seiner  Lehre. 
Das  Eine,  welches  Gott  ist,  nennt  er  ungetbeilt 
und  ganz,  ein  Wesen,  das  weder  begrenzt, 
noch  unbegrenzt,  weder  bewegt,  noch  un- 
bewegt  sei,  aber  durch  seinen  Verstand  Alles 
beherrsche.  Weil  nun  Gott  nach  alien  Seiten 
hin  sich  selbst  gleich  sei,  legte  ilim  Xeno- 
phanes eine  kugelkhnliche  Gestalt  bei  und 
be8timmte  das  Eine.  welches  das  All  sei,  als 
Sph&re.  Ausser  aieser  Grundanschauung 
warden  noch  Sktze  physikalischen  Inhalts 
von  ihm  Uberliefert,  welche  als  einzelne 
Naturbeobachtungen  und  Hypothesen  viel- 
fach mit  den  Lehren  der  jonischen  Natur- 
philosophen  sich  bertthren. 

Fr.  Kern,  iiber  Xenophanes  von  Kolophon  und 
Beitrag  zur  Darstellung  der  Philosopheme 
desselben  (zwei  GymnasialprogTanune  aus 

Danzig  und  Stettin)  1871  und  74. 

Xenophilos  aus  Chalkis  in  Thrakien 
wird  bei  Diogenes  Laertios  als  ein  Sck&ler 
des  Pythagorfters  Philolaos  genannt. 
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Zabarella,  Jacob,  war  1532  zu  Padua 
geboren,  hatte  sich  dort  dcm  Studium  der 
klassischen  Literatur  gewidmet,  daneben  unter 
Bernadinu8  Tomitanus  Pliilosopbie  studirt  und 
war  1564  dessen  Nacbfolger  als  Professor 
der  Logik  und  aristotelischen  Philosophic  in 
Padua  geworden,  wo  er  1589  start).  In 
seinen  Auslegungsschriften  zu  des  Aristoteles 
Bllchern  tlber  Physik  und  von  der  Seele 
folgt  er  meistens  dem  Averroes,  stand  jedoch 
in  der  psychologischen  Auffassung  im  Wesent- 
lichen  auf  Seiten  der  Alexandristen , d.  h. 
der  Anbiinger  des  Alexander  von  Aphro- 
disias,  wurde  aber  von  Franz  Piccolomini 
bekampft.  Ausser  den  Commentaren  zu 
Aristoteles  hat  er  eine  Anzahl  philosophischer 
Abhandlungen  logischen  und  metaphysischen 
Inhalts  verfasst,  welche  als  „ Opera  philo- 
sophica  Jacobi  Zabarella 44  von  J.  J.  Haven- 
reuter  (1623)  herausgegeben  wurden.  Seine 
Grundanschauungen  sind  folgende:  In  unserm 
Geist  ist  die  nattirliche  Erkenntniss  des 
Einzelnen  begrtlndet;  da  diese  aber  nur  eine 
verworrene  Erkenntniss  ist,  so  baut  sich 
daraus  der  Intellect  eine  nach  Hegeln  be- 
stimrate  Erkenntniss  des  Allgemeinen  auf, 
welche  in  der  Logik  ihr  Werkzeug  hat,  das 
die  Fortsetzung  und  Erginzung  der  Grarnma- 
tik  ist  und  ftir  alle  Wissenschaften  die  rechte 
Methode  ftlr  die  Erforschung  der  Wahrheit 
darbietet.  Was  existirt,  ist  stets  ein  Einzelnes, 
welches  nur  vermdge  seiner  Form  existirt, 
welche  dadurch,  dass  sie  die  thiitige  Existenz 
des  Dings  bedingt  und  begrtlndet,  das  Prinzip 
der  Individuation  der  Materie  ist.  Aus  der 
Eiren  nnd  ewigen  Bewegung  in  der  Welt 
folgt  zugleich,  dass  sie  von  Einem,  ewigen, 
von  aller  Materie  getrennten  Beweger  hervor- 
gebracht  ist.  Diesen  Beweis  hat  die  Natur- 
philosophie  zu  liefern,  indem  sie  die  weitere 
Bestimmung  der  Natur  des  ersten  Bewegers 
als  reiner  Intelligenz  der  Metaphysik  tlber- 
lasst.  Die  men8chlicke  Seele  ist  in  ihrer 
dreifachen  Gliederung  als  vegetative,  sensi- 
tive und  intellective  die  substantielle  Form 
des  Leibes  und  durch  ihre  Krftfte  das  be- 
wegende  Prinzip  desselben.  Unabhangig  von 
jedem  kdrperlichen  Organ,  jedoch  alsleidender 
Verstand  keineswegs  in  alien  Menschen  der 
Zahl  nach  nur  Einer,  ist  der  thiitige  Intellect 
seiner  Natur  nach  unverganglich  und  durch 
dttlicke  Erleuchtung  vervollkommnungsfahig 
er  unsterbliche  Theil  der  Seele. 

Zacharias  von  Mitylcne  (auf  Lesbos), 
wo  er  um  das  Jahr  536  Bischof  war,  hatte 
in  Alexandrien  unter  Ammonios,  dem  Sohne 
Hermeias,  Philosophie  und  in  Berytos  Rechts- 
gelehrsamkeit  stuairt  und  spkter  seine  christ- 
lich  - platonisclien  Anschauungen  in  einem 
Dialog  unter  dem  Titel  „ Ammonios  “ dar- 


gelegt,  worin  er  im  Wesentlichen  in  die 
Fus8tapfen  der  von  Aeneas  Gaza  in  dem 
Dialog  „Theophrastosu  dargelegten  Ansichten 
trat  und  namentlich  dieLehre  von  derEwigkeit 
der  Welt  bekampfte.  Auch  eine  theologische 
Streitschrift  tlber  diezweiGrundprincipiender 
Manichaer44  ist  noch  von  ihm  erhalten. 

Zanardi,  Michael  (lateinisch  Zanardus) 
war  1570  zu  Orgnano  im  Gebiete  von  Bergamo 
geboren  und  hiess  urspriinglich  Paul,  wel- 
chen  Namen  er  beim  Eintritt  in  den  Domini- 
kanerorden  in  Michael  verwandelte.  Er  hatte 
zu  Bologna  seine  Studien  gemaeht,  dann  in 
Mailand,  Cremona,  Verona,  und  Venedig 
Theologie  und  Philosophie  gelehrt  und  starb 
1642  in  Mailand.  Als  Peripatetiker  zeigt  er 
sich  in  seinen  Commentaren  zu  den  logischen, 
metaphysischen,  physikalischen  und  psycho- 
logischen Biichern  des  Aristoteles;  als  eifrigen 
Thoraisten  in  seinen  Commentar  zu  Thomas 
von  Aquino.  Ausserdem  hat  er  seine  aristo- 
telisch-thoraistischen  Anschauungen  in  selb- 
stfindigen  Schriften  dargelegt,  welche  unter 
folgenden  Titeln  erschienen  sind:  Disputa- 
tiones  de  triplici  universo  coelesti,  elementari 
et  mixto  parvo,  scilicet  homine  (1619) ; Directo- 
rium  theologorum  ac  confessorum  ad  sunmarn 
fere  omnium  casuum  conscientiae  (1612  und 
1614  in  3 Biinden).  Auch  Ungedrucktes  liegt 
von  ihm  noch  in  italienischen  Bibliotheken. 

Zthidn  aus  Elea  war  in  der  am  taren- 
tinischen  Meerbusen  gelegenen  grossgrie- 
chischen  Stadt  Elea  im  Anfange  des  ftlnften 
vorehristlichen  Jahrhunderts  geboren  und 
dort  ein  Schiller  des  Eleaten  Parmenides 
geworden,  der  ihn  als  Solin  adoptirte.  Er 
kam  in  seinem  vierzigsten  Jalire  mit  einer 
Schrift  „tlber  die  Natur44  nach  Athen,  lebte 
aber  ausserdem  fortwfihrend  in  seiner  Vater- 
stadt  Elea,  wo  er  sich  als  patriotischer 
Staatsmann  auszeichnete.  In  seinen  sptiteren 
Lebensjahren  soli  er,  nach  der  Erz&klung 
des  Diogenes  Laertius,  beabsichtigt  haben 
den  Tyrannen  seiner  Vaterstadt  zu  sttlrzen, 
war  jedoch  ergriffen  und  peinlich  verhiirt 
worden.  Als  der  Tyrann  die  Mitwisser  seines 
Anschlages  von  ihm  erfahren  wollte,  nannte 
er  ihm  dessen  Freunde  und  auf  die  Frage, 
ob  er  ausserdem  Niemanden  zu  bezeichnen 
babe,  sprach  Zenon:  Du  selber,  Staatsver- 
brecher!  Darauf  habe  er  sich  (erzSblt  Dio- 
enes  weiter)  die  Zunge  abgebissen  und  sie 
cm  Tyrannen  in’s  Gesicht  gespieen,  welcher 
dann  von  seinen  Mitbtlrgern  gesteinigt  worden 
sei.  Aristoteles  nannte  den  Zen6n  den  Er- 
finder  der  Dialektik.  Zugleich  wird  er  als 
der  Erste  bezeichuet,  der  sich  in  seinen 
Schriften  der  Prosa  und  dialogischen  Form 
bediente.  Hatte  sein  eleatischer  Vorganger 
das  Sein  und  den  Schein  noch  unklar  neben 
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einander  stehen  lassen,  so  trieb  Z6ndn  diesen 
Gegensatz  auf  die  Spitze.  Vom  Sein  aus- 
gehend  erklkrte  er  die  Vielheit  und  Mannig- 
faltigkeit  in  der  Welt  als  das  Reich  des 
Scheins  und  der  wesenlosen  Vorstellung.  In 
dialektischer  Beziehung  wird  er  als  haupt- 
skchlicher  Urheber  dersogenannten  eleatischen 
'rropen  (Wendungen)  gerUhmt,  wodurch  er 
die  Begriffe  des  Vielen,  des  Werdens,  der 
Bewegung  in  blossen  Schein  aufzuldsen  suchte. 
Seine  in  dieser  Beziehung  vorgeftthrten 
SchlUsse  beruhen  allesaramt  auf  der  Unvoll- 
ziehbarkeit  des  BegrifFs  der  Unendlichkeit. 
Die  Meinung,  dass  es  eine  Vielheit  von 
Einzeldingen  gebe,  bestritt  er  damit,  dass  er 
geltend  machte,  wenn  das  Seiende  Vieles 
wftre,  mUsste  es  nothwendig  entgegengesetzte 
Bestimmungen  haben,  wUrde  aber  dadurch 
sich  selbst  aufheben.  Wenn  Vieles  wirklich 
wire,  masste  es  auch  begrenzt  sein  und  die 
seienden  Vielen  mtissten  zugleich  unendlich 
sein  (unendlich  gross  und  unendlich  klein). 
Die  sophistischen  Beweisgrtlnde,  womit  er 
die  Wirklichkeit  der  Bewegung  bestritt,  sind 
folgende:  ZunUchst  kann  die  Bewegung 

kcinen  An  fang  haben,  weil  der  Kflrper  nicht 
an  einen  anoern  Ort  gelangen  kann,  ohne 
zuvor  eine  nnbegrenzte  Zalil  von  Zwischen- 
orten  durchlaufen  zu  haben.  Sodann  kann 
der  Schnelllanfer  Achilleus  die  Schildkrdte 
nicht  einholen,  weil  dieselbe  immer,  so  oft 
er  an  ihrem  bishcrigen  Orte  angelangt  ist, 
diesen  schon  wieder  verlassen  hat.  Drittens 
rnht  der  sich  bewegende  Pfeil,  weil  er  in 
jedem  Moment  nur  an  einem  Orte  ist.  Endlich 
ist  der  halbe  Zeitabschnitt  gleich  dem  ganzen; 
. denn  der  namliche  Punkt  durchl&uft  mit  der 
namlichen  Geschwindigkeit  einen  gleichen 
Weg,  das  eine  Mai  im  halben,  das  andere 
Mai  im  ganzen  Zeitabschnitte.  Die  Bewegung 
hat  also  (so  wird  gefolgert)  kein  Sein,  sondern 
hebt  sich  immer  in’s  Unendliche  auf;  im 
Jetzt  bewegt  sich  Nichts,  im  Jetzt  ruht  die 
Bewegung.  Diogenes  von  Sinope  verstand 
den  Sinn  der  Beweise  des  Zenon  gegen  die 
Wirklichkeit  die  Bewegung  falsch  und  glaubte 
sie  dadurch  wiederlegen  zu  kdnnen,  aass  er 
schweigend  aufstand  und  ging.  Eine  Uhnliche 
Beweisfiihrung  richtet  Zenon  gegen  den  Be- 
griff  des  Werdens,  indem  er  hervorhob,  wenn 
etwas  werde,  mtlsse  es  entweder  aus  einem 
ihm  Gleichen  oder  aus  einem  ihm  Ungleichen 
werden,  was  Beides  unmdglich  sei.  Endlich 
greift  er  auch  den  Begriff  des  Rauraes  an, 
indem  er  so  argumentirt:  Wenn  alles,  was 
ist,  an  einem  Orte  ist,  so  muss  auch  dieser, 
um  zu  existiren,  an  einem  Orte  und  dieser 
wieder  an  einem  dritten  existiren  nud  so  fort 
bis  in’s  Unendliche;  da  dies  nun  unmdglich 
ist,  so  ist  es  mit  der  sinnlichen  Raum- 
vorstellung  Nichts. 

L.  Wellmann,  Zendn’s  Beweise  gegen  die  Be- 
wegung und  ihre  Wiederlegung  (Gymnasial- 
programm  aus  Frankfurt  a.  d.  Oder)  1870. 


Z£n6n  war  um  340  vor  Cbr.  in  Kittion 
(Cittiura)  auf  der  Insel  Cypern  geboren  und 
hatte  als  der  Sohn  eines  Kaufmanns  in  seiner 
Jugend  den  Purpnrhandel  seines  Vaters 
zwischen  Athen  und  Phbnizien  betrieben. 
Als  er  jedoch  durch  einen  Schiffbruch  Hub’ 
und  Gut  verloren  hatte,  beschloss  er,  sich 
der  Philosophie  zu  widraen  und  wandte  sich 
nach  Athen,  wo  es  an  Philosophen  nicht 
fehlte.  Zuerst  wnrde  er  ein  Schttler  des 
Kynikers  Krates  aus  Theben.  Als  er  die  ky- 
nische  Weisheit  satt  hatte,  wandte  er  sich  zur 
megarischen  Schulc  und  machte  sich  mit  Stil- 
pon’s  dialektisch-sophistischen  KunststUcken 
bekannt.  Nach  einiger  Zeit  verliess  er  auch 
den  dtirren  Weisheitsbaum  des  Megarikers 
und  versuchte  sein  Heil  in  der  Akaderaie 
bei  Platon’s  Schuler  Polemon.  Zwanzig  Jahre 
waren  mit  solcher  Wanderung  aus  einer 
sokratischen  Schule  in  die  andere  vergangen 
und  ZSndn  hatte  sich  mit  &cht  phdnizischem 
Krkmersinne,  wie  sein  Lehrer  Polemon  Uber 
ihn  spdttelte,  Uberallher  das  Brauchbare  an- 
geeignet,  bis  er  endlich  den  von  Polemon 
gelernten  Grundsatz  eines  der  Natur  gemkssen 
Lebens  fUr  vollgewichtig  hielt,  um  darauf 
eine  eigne  philosophische  Schule  zu  grUnden. 
Er  wanderte  darum  aus  den  schattigen 
Plataneu  der  Akademie  nach  der  mit  Ue* 
maiden  Polygnot’s  geschrattckten  S&ulenhalle, 
die  den  Namen  der  „Stoa  Poikile44  (bunte 
Halle)  fUhrte,  und  von  dieser  Halle  erhielten 
seine  Schuler  den  Namen  Stoikcr.  Er  wird 
als  ein  Muster  von  Sittenstrenge , Selbst- 
UberwindungundEntsagunggerUhnit.  Letztere 
freilich  auch  auf  den  Geschlechtsgenuss  aus- 
zudehnen,  dies  lag  weder  in  der  Natur  des 
gebornen  PhSniziers,  noch  in  der  Sitte  der 
Hellenen ; der  Sinnengenuss  gait  ihm  als  etwas 
sittlich  GleichgUltiges;  die  zw’eideutige  gTie- 
chische  Knabenliebe  stand  ihm  auf  gleicher 
Stufe  mit  der  Frauenliebe,  und  lieber  noch, 
als  mit  Frauen,  hat  der  Stifter  der  Stoa  mit 
schOnen  Knaben  verkehrt.  Ein  junger  Athe- 
ner  Chremonides  wird  als  sein  Geliebter  ge- 
nannt,  und  die  spateren  Stoiker  mussten 
dfter  den  Vorwurf  hUren,  dass  sie  in  diesem 
Pnnkte  dem  Beispiele  ihres  Stifters  allzutreu 
gefolgt  seien.  Dass  die  Weiber  den  Weisen 
als  BrUdern  gemeinsam  seien,  hat  der  un- 
verheirathet  gebliebene  Z6non  unverhohlen 
in  einer  Schrift  Uber  das  Gemeinwesen  ge- 
lehrt.  Mochten  die  attischen  Komiker  Uber 
seinen  Urmlichen  Anfzug,  seine  hUndische 
Lebensweise  und  seine  Bettlerphilosophie 
spotten,  so  durfte  er  sich  damit  trdsten, 
dass  der  macedonische  KOnig  Antigonos 
Gonatas  ein  Verehrer  von  ihm  war,  ihn  oft 
besuchte  und  seine  Vortrige  hdrte.  Nach- 
dem  er  58  Jahre  lan^,  Uber  sein  neun- 
zigstes  Jahr  hinaus,  in  der  Stoa  gelebrt 
hatte,  erhingte  er  sich,  weil  er  einen  Finger 
zerbrochen  hatte,  und  gab  damit  seiner  und 
seiner  Schule  Lehre,  dass  der  freiwillige 
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Ausgang  aus  dem  Leben  erlaubt  sei,  das 
Siegel.  Die  Athener  liessen  ihm  nach  seinem 
Toae  zwei  Ehrens&ulen  errichten,  deren  eine 
in  seiner  Vaterstadt  Kittion  8pater  Cato  von 
Utica  bei  der  Eroberung  von  Cypern  allein 
mit  der  Zerstbrung  verschonte,  um  damit 
das  Andenken  des  Mannes  zu  ehren,  zu 
dessen  Ansicht  vom  Selbstmorde  sicli  der 
nachmalige  „Blutzeuge  vou  Utica*4  selber 
bekannte.  Aus  den  von  Zenon  verfassten 
Schriften  sind  uns  nur  wenige  BruchstUcke 
tiberliefert  worden.  Es  soil  unter  Anderm 
tlber  alle  Theile  der  homerischen  Gedichte 
Anslegungen  verfasst  und  auch  die  hesio- 
deischen  Mvthen  gedeutet  haben.  Er  meinte 
in  dem  Einbildungsdenken  des  Volksglaubens 
einen  Kern  von  Vernunft  dadnrch  retten  zu 
kbnnen,  dass  er  die  Gotter  als  Versinnbild- 
lichungen  von  Natnrkrkften  und  Natur- 
wirkungen  auffasste  und  mittelst  soldier 
allegoriscken  Umdeutungen  schliesslich  dahin 
kam,  das  Gdttlichc  als  allgemeine  Weltseele 
zu  fassen,  die  den  Samen  der  Vernunft  allem 
Erscbeinenden  mittkeile  und  der  man  keine 
Tempel  zu  bauen  nbthig  babe.  Die  Welt, 
so  lehrte  er  weiter,  kdnne  nicht  die  beste 
und  vollkommenste  sein,  wenn  nicht  Vernunft 
in  ihr  ware;  sie  kdnne  keine  mit  Bewusstsein 
begabte  Wesen  in  sich  schliessen,  wenn  sie 
selh*t  ohne  Bewusstsein  ware,  und  sie  kdnne 
keine  beseelten  und  vernUnftigen  Wesen 
hervorbringen,  wenn  sie  nicht  selber  beseelt 
und  vernUnftig  ware.  Als  Sitz  der  welt- 
beherrschenden  vernilnftigen  Kraft  aber,  die 
er  sich  als  von  feuriger  Natnr  vorstellte, 
gait  ihm  der  Himmel  und  die  allbeseelende 
Lebensluft  als  die  Erscheinung  und  Aeusserung 
dieser  Weltseele.  Auch  die  Menschenseele 
ist  feuriger  Natur.  Die  Vorstellung  (Phantasie) 
erklart  er  als  einen  Eindruck  in  die  Seele; 
die  blosse  Wahmehmung  des  Einzelnen  ist 
noch  kein  Denken;  er  vergleicht  sie  tiel- 
mehr  mit  den  ausgestreckten  FiDgern,  die 
Zustimmung  des  Urtheils  mit  der  geschlossenen 
Hand,  den  BegrifF  mit  der  Faust  und  die 
Wissenschaft  mit  dem  Zusammendrlicken  der 
einen  Faust  auf  die  andere.  In  die  Ueberein- 
Btimmung  des  Menschen  mit  sich  selbst  setzt 
Zenon  das  naturgemilsse  Leben  und  erblickt 
in  der  Einsicht  aie  gemeinsame  Wurzel  der 
Tugend.  Der  Affect  oder  die  Leidenschaft 
1st  der  das  rechte  Maass  tiberschreitendeTTieb. 
Die  vier  Hauptarten  des  Affects  (Lust,  Be- 
gierde,  Bekttmmemiss,  Furcht)entspringen  aus 
falschen  Vorstellungen  liber  Gllter  und  Uebel. 

W.  Weigoldt,  Zeno  von  Cittium  und  seine  Lehre. 

_ 1872. 

E.  Wellmann,  die  Philosophic  des  Stoikers  Zenon. 

1873. 

Z£n6n  aus  Sidon  war  ein  Schiller  des 
Megarikers  Diodoros  Kronos  und  schloss 
sich  nachmals  an  den  Stifter  der  stoischen 
Schule  an.  Ein  andrer  Sidonier  Zenon 
war  in  der  zweiten  Halfte  des  zweiten  vor- 


christlichen  Jahrhunderts  ein  Schuler  des 
Epikureers  Apollodoros  und  einer  der  Schul- 
hftupter  in  Athen,  wo  ihn  Cicero  hOrte.  Er 
schmkhte  nicht  bios  auf  seine  philosophischen 
Zeitgenossen , sondern  entblddete  sich  sogar 
nicht,  den  Sokrates  den  „attischen  Possen- 
reisser“  zu  nennen.  Als  ein  jtlngerer  Stoiker 
wird  Zenon  aus  Tarsos  in  Phdnizien  ge- 
nannt,  welcher  Schuler  des  Chrysippos  und 
dessen  Nachfolger  im  Lehramte  in  der  Stoa 
war  und  wenige  Bilcher,  aber  viele  Schiiler 
hinterlassen  haben  soil.  Von  seinen  Ansichten 
wird  nur  gemeldet,  dass  er  die  stoische  Lehre 
vom  Weltuntergange  durch  Feuer  fUr  eine 
unerweisliche  Annahme  erklart  babe. 

Z£nodotos,  ein  alexandrinischer  Gram- 
matiker,  wird  als  Schttler  des  Stoikers  Dio- 
genes von  Seleukia  genannt.  Ein  anderer 
Zenodotos  wird  als  Schuler  des  Neu- 
platonikers  Isidoros  in  Athen  genannt,  wo 
Damaskios  seinen  Unterricht  genoss. 

Ziniara,  Marcus  Antonins,  war 
1460  zu  Galatina  bei  Otranto  geboren,  liatte 
zu  Padua  Medicin  studirt  und  dort  seit  1507 
Logik,  daun  in  Rom  peripatetische  Philo- 
sophic gelehrt.  Spilter  (seit  1522)  lebte  er 
als  Gesandter  in  Neapel,  wo  er  auch  Theo- 
logie  lehrte,  wnrde  aber  1525  nach  Padua 
zurUekgerufen,  wo  er  1532  starb.  Wahrend 
er  als  Mediciner  die  Lehren  des  Ari- 
stoteles  und  der  arabischen  Aerzte  mit  astro- 
logisch  - magisch  - alchimistischen  Anschau- 
ungen  in  seinem  Werke  n Antrum  magicorum 44 
(1625  gedruckt)  verquickt  hat,  machte  er 
sich  durch  ErlSuternng  des  Textes  des 
Aristotele8  als  averroistischer  Peripatetiker 
verdient,  und  seine  Noten  sind  in  die  spUtern 
Ausgabeu  des  Aristoteles  aufgenommen 
worden.  Seine  „(juaestio  de  movefile  et 
molo  ex  intentione  Aristotelis  et  sui  commen- 
tatoris  Averrois" , sowie  seine  „ Quaestio  de 
principio  individuationis“  waren  schon  1505 
gedruckt  worden , w&hrend  seine  * Tabula 
dilucidationum  in  dicta  Aristotelis  et  Averrois 
ordine  alphabetico  propositau  in  zwei  B&nden 
1564  zu  Venedig  im  JL)ruck  erschien. 

Zimmer,  Patritius  Benedict,  war 
1752  zu  AbbtsgemUnd  bei  Ellwangen  ge- 
boren, liatte  in  Ellwangen  und  Dillingen 
Philosophie  und  katholische  Theologie  studirt, 
war  seit  1783  Professor  der  Dogmatik  in 
Dillingen,  seit  1799  zu  Ingolstadt,  spkter  in 
Landshut,  wo  er  1820  starb.  Als  katholischer 
Pililosoph  hat  er  im  Geiste  Schelling’scher 
Anschauungen  in  seiner  „philosophischeu 
Religionslehre44  (1805)  die  Lehre  von  der 
Idee  des  Absoluten  behandelt  und  spkter 
eine  „Untersuchung  liber  den  BegrifF  und 
die  Gesetze  der  Geschichte  u (1817)  verUffent- 
licht,  welche  als  Einleitung  zu  einer  Philo- 
sophie der  Geschichte  dienen  sollte. 

Zorzi,  Francesco,  lateinisch  Fran- 
ciscus  Georgius  Venetus  (von  seiner 
Vaterstadt  Venedig)  genannt,  war  1460  dort 
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geboren  und  frtth  in  den  Franziskanerorden 

{;etreten,  hatte  dann  an  verschiedenen  Orten 
taliens  gleichzeitig  mit  Agrippa  von  Nettes- 
heim  nnd  mit  Pico  von  Mirandola  nnd 
noch  lange  nach  des  Ietztem  Tode  in  ftlm- 
licher  raystisch-pythagoriiiseh-kabbalistischer 
Geistesrichtung,  wie  diese  beiden,  gelebrt  nnd 
seine  Philosophic  in  dem  Werke  *De  har- 
monia  mundi  cantica  tria 44  (1525  in  Venedig) 
vorgetragen.  Er  starb  1540.  Die  Grund- 
zflge  seiner  Weltanschauung  sind  in  folgenden 
Sfttzen  enthalten:  Alles  in  der  Welt  ist  in 
Zahlen  geordnet,  welche  mit  den  himralischen 
Dingen  verwandt  sind  und  zu  denselben 
hinaufsteigen,  whhrend  sie  zugleich  mit  den 
sinnlichen  Dingen  vertraulich  znsammen- 
stehen.  Darin  ist  die  Harmonic  zwischen 
der  irdischen  nnd  bimmlischen  Welt  be- 
grtlndet.  Das  Eine  oder  Gott  steigt  in  die 
Geschdpfe  herab  in  der  Harraonie  von  drei 
Enneaden  oder  neun  Ordnungen  von  In- 
telligenzen,  neun  Himmeln  und  neun  Arten 
vergUnglicner  Dinge.  Die  obere  Neunzahl 
beherrscht  immer  die  untere,  wobei  indessen 
der  Einfluss  des  Beherrschenden  dnrch  die 
jedesmalige  Besckaffenheit  der  die  Wirkungen 
von  Oben  anfnehmenden  Wesen  bestimmt 
wird.  Weil  Vier  die  Wurzel  aller  Zahl  ist 
und  alle  musikalische  Harraonie  enthiilt,  so 
bestebt  jede  Enneade  (Neunheit)  aus  den  vier 
Elementen,  die  in  Gott  als  Ideen  oder  Ur- 
quellen  der  Dinge,  in  den  Engeln  als  mit- 
getheilte  Kr&ftc,  in  den  Himmeln  als  Himmels- 
kr&fte  und  in  der  Natnr  als  Samen  aller 
Dinge  walten.  Mit  freiem  Willen  hat  Gott 
die  Welt  geschaffen  und  erftillt  Alles  mit 
seinem  Hauch  nnd  Leben.  Indem  das  Wort 
Gottes  alle  Dinge  dem  Wesen  und  Begriffe 
nach  in  sich  schlicsst  und  sie  aus  ihm  in  ihr 
besonderes  Sein  tlbergehen,  ist  dasselbe  ihr 
Tritger  und  Erhalter,  sodass  in  ihm  Alles 
lebt  und  von  ihm  alle  Wissenschaft  und 
Philosophie  kommt.  Wfthrend  das  Weltall 
ein  unendliches  lebendiges  Wesen  ist,  das 
(lurch  die  Weltseele  in  der  Kraft  Gottes  er- 
halten  wird,  ist  die  menschliche  Seele  eine 
gbttliche  Suostanz,  die  eine  verntlnftige  Zahl 
mit  sich  fithrt  und  Alles  zu  erkennen  ira 
Stande  ist,  weil  sie  die  intelligibeln  Formen 
der  Dinge  in  sich  trftgt,  welche  der  mensch- 
liche Geist  in  dem  ihn  erleuchtenden  gdtt- 
lichen  Lichte  zur  Entwickelung  bringt.  Der 
oberste  Theil  der  Seele  ist  der  von  Gott 
dem  Menschen  eingehauchte  Geist;  der 
unterste  Theil  ist  die  Quelle  des  animalischen 
Lebens  und  als  solcher  stets  der  Begierlich- 
keit  und  dem  Bbsen  zugekehrt;  der  raittlere 
Theil,  die  eigentlich  verntlnftige  Seele,  ist 


das  Bindeglied  zwischen  dem  obern  und 
nntern  Theil  und  kann  sich  beiden  zuwenden, 
also  gut  nnd  selig  oder  bbs  und  unselig 
werden.  Durch  die  Sttnde  verliert  der 
Mensch  den  gdttlicben  Geist,  und  wird  un- 
fHhig  der  gbttlichen  Erkenntniss  und  des 
Veraienstes  in  seinen  Werken,  wfihrend  der 
ihn  veriassende  gbttliche  Geist  zn  Gott  zurtlck- 
kehrt.  Hat  sich  dagegen  die  mittlere  Seele 
dem  Geiste  zugewendet  und  ist  in  das  Leben 
desselben  eingetreten,  dann  kehrt  er  aucb 
mit  ihm  zu  Gott  zurtlck  und  wird  selig  in 
Gott.  Im  Stande  der  Ekstase  oder  gbttlichen 
Erhebung  (Vergottnng)  trennt  sich  die  Seele 
radglichst  vom  KQrper  los,  l&sst  denselben 
gleichsam  als  halbtodt  zurtlck  und  verliert 
sich  ganz  in  dasMeer  der  gdttlichen  Schauung. 
Um  daliin  zu  gelangen,  darf  der  Mensch  den 
Reizen  der  sinnlichen  Begierlichkeit  kein  Ge- 
hdr  schenken  und  muss  all  sein  Thun  und 
Lassen  dem  gdttlichen  Geiste  gleichfbrmig 
machen,  um  auf  diesem  Wege  ira  Jenseits  zu 
dauemderund  ewigerVergottung  zu  gelangen, 
nachdem  der  Leib  ganz  in  den  Geist  tiber- 
gegangen  ist.  Das  Ur-  und  Vorbild  solcher 
Vergottung  istChristus,  den  Gott  zur  hdchsten 
Einheit  mit  sich  erhoben  hat,  damit  durch  ihn 
Alles  zu  gleicher  Einheit  mit  Gott  gelange. 

Zwanziger,  Johann  Christian,  war 
1723  zu  Leut8chau  in  Ungarn  geboren  und 
als  Privatdocent  und  Lehrer  einer  Erziehungs- 
anstalt  in -Leipzig  1808  gestorben.  Nach- 
dem er  1765  und  1768  zwei  lateinische 
Abhandlungen  ilber  den  Unterschied  und 
Zusammenhang  zwischen  Freiheit  nnd  Notb- 
wendigkeit  verdffentlicht  hatte,  licss  er  1778 
in  einem  „Sendschreiben“  seine  „Zweifel 
wider  einige  philosophische  Aphorismen  des 
Herrn  Doctor  Platncr*,  (welcher  alsLebrer 
der  Physiologie  und  Philosophie  in  Leipzig 
wirkte)  vom  Stapel  laufen  und  gab  in  der 
Schrift  „Theorie  der  Striker  und  Akademiker 
von  Perception  und  Probabilismus,  nach  An- 
leitung  des  Cicero,  mit  Anmerkungen  ans 
der  iiltern  und  neuern  Philosophie4*  (1788) 
eineu  schiitzbaren  Beitrag  zur  Geschichtc 
der  Philosophie.  Als  AnhSnger  der  Kant’* 
schen  Philosophie  zeigt  er  sich  in  den  Schrif* 
ten:  „Commentar  tlber  Herrn  Professor 

Kant’s  Kritik  der  reinen  Vernunft4*  (1792) 
und  „Coramentar  tlber  die  Kritik  der 
praktischen  Vernunft4*  (1794),  ferner  «lTn* 

Earteiische  Erlanterung  tlber  die  Kant’sche 
iehre  von  den  Ideen  und  Antinomien44  (1797', 
und  in  der  Uebersetzung  von  Kant’s  Grund- 
legung  zur  Metaphysik  der  Sitten  unter  dem 
Titel  „ fmmanuelis  Kantii  constilu/io  mcta- 
phjsicae  morumu  (1796). 


Druck  i on  Horktrili  Wrbel  in  Letpiig. 
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